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Аз съм Пътят и Истината,
и Животът -- ни казва 
Иисус Христос

Голяма част от материалите в книгата са излъчени по Българската национална телевизия в неделната вечерна рубрика "Аз съм пътят и истината, и животът". Това са размисли за основни въпроси на вярата и християнския морал. Те са както опит за вникване в същността на богооткровената истина, така и нравствено послание. Богословието е молитва, размисъл, прозрение. Христос желае да разговаряме с Бога, тъй както и Самият Той, Синът Божи и Човешки, е беседвал с Небесния Отец през земния Си живот.

Ако богооткровените истини на Църквата са неизменни и винаги тъждествени на себе си, защото по същността си са божествени, тяхното богословско усвояване и разбиране трябва да се доразкрива постепенно, да се усъвършенства както в съзнанието на всеки християнин, така и в цялата Църква.

Класическият аспект на тази постановка е изразен от св. Викентий Лерински (IV в.): "Може би някой ще твърди, че в Христовата Църква не трябва да има никакво преуспяване в религията? Разбира се, че трябва да има такова, и то твърде голямо! Обаче така, че преуспяването да бъде действително преуспяване във вярата, а не промяна. Нека възрастват и във висша степен да преуспяват с годините и вековете разбирането, знанието и мъдростта у всеки поотделно и сред всички, както в човека, така и в цялата Църква, но само в своята истинска същност. А именно, в едно и също учение, в един и същ смисъл, в едно и също понятие. Нека християнската религия да укрепва с годините, с времето да се разширява, с вековете да се възвисява, обаче тя трябва да остава неповредена и ненакърнена".

Следвайки тази традиция и св. Евтимий Патриарх Търновски пише: "Ние нито отнемаме, нито прибавяме нещо към свещените правила, но се грижим да ги пазим така, както ни ги е предала Църквата".

Днес стотици хиляди очи са отправени към храма Божи със своите духовни търсения. Това са хора, дълго потискани, държани в мрака на безбожието, жадни да намерят смисъла и истинските изначални цели на собственото си съществуване, да видят незалязващата "светлина Христова, която просвещава всички". Църквата трябва да се стреми да приюти с ласка и разбиране разпръснатата си челяд. Тя трябва широко да се разкрие за света -- с неговата неоцърковеност, с неговите все още неправилни разбирания за Бога. Църквата трябва да приеме този толкова противоречив, но неизоставен от Бога свят, да го изпълни с ново непреходно съдържание, да го възвиси и освети, да му вдъхне надеждата за един живот от гледна точка на вечността.

Но как ще познаем Бога?

Бог се познава също и чрез сърцето. За да имаме истинско богопознание, трябва да имаме неопетнено сърце. Ако сърцето не е чисто, няма да можем да видим, да познаем Бога (Мат. 5:8). Както през замърсено стъкло не можем да виждаме, така и с нечисто, порочно сърце не можем да познаем живия Бог и висшата духовна Реалност.

Познаваме ли Бога и как Го познаваме? Правилно или погрешно?

Днес е векът на познанието. Колко неща знаем днес и колко удивително е напреднала науката! За съжаление познанията ни са повече за света, за творението, но не и за Твореца, не и за глъбинната човешка същност.

Искаме ли да имаме живот вечен, трябва да познаем Единия и Истинен Бог и пратения от Него Иисус Христос.

Сам Той, Божият Син, казва за Себе Си: "Аз съм пътят и истината, и животът; никой не дохожда при Отца, освен чрез Мене. Да бяхте познавали Мене, щяхте да познавате и Отца Ми" (Йоан 14:6-7).

Неизчерпаем е духовният опит на богоприсъствието в душата човешка. Само чрез вяра и дела в Господа Иисуса, Който "е истински Бог и живот вечен" (I Йоан. 5:20), можем да стигнем до Бога Отца, можем да имаме живот в божествената Вечност.

"Сърцето има своите закони, за които разумът не знае" -- е отбелязал още Блез Паскал.

В поривите на духа към Бога обаче те не само се допълват взаимно, но в звездните мигове на откровението разкриват съкровеното многообразие на божествената действителност. А психологическата драма се разиграва на друго равнище -- в жаждата за власт и материални ценности, в пленничеството на суетата и греха, в претенциите на рационалното познание, което некомпетентно навлиза в чужди и несвойствени за него области.

В Бога човекът намира глъбинния смисъл на живота, намира красота и хармония.

"Ти, Господи, си ни сътворил за Себе Си и духът ни в копнеж винаги ще се стреми към Тебе, докато не намери в Тебе успокоение" -- казва блажени Августин.

Това са духовни измерения, които открояват екзистенциалния характер на връзката между живата вяра и богословския размисъл в тази книга. А тя е предназначена за търсещите вечните истини на човешкото битие. Би могла да служи и като помагало за ония, които се готвят да вестят словото на Живота.

Проф. д-р Антоний Хубанчев
(Богословски факултет на
Софийския университет
"Св. Климент Охридски")

ЧАСТ ПЪРВА

ЖИВОТВОРЯЩА ВЯРА

Молитва за благословение

Господи, колко бавно тече времето за тези, които очакват!

Колко бързо за тези, които се страхуват!

Колко бавно за тези, които са в скърби и страдание!

Колко е краткотрайно за ония, които се радват!

А за всички, които обичат -- времето не съществува...

Господи, благодарим Ти за дара на годишните времена. Те са отблясък от Твоята премъдрост и ни помагат в стремителния бяг на времето да преценяваме минали дни и дела.

Благослови, Господи, нашия календар -- нашето разпределение на времето. В него са подредени седмиците и месеците, нашата почивка, нашите празници и нашето всекидневие, всички наши спомени и паметни събития в борбата ни за съществуване на тази Земя.

Благослови часовете ни, за да вникнем в чудото на всеки миг. Това ще ни помага да не изпускаме нищо важно за нас. Дарувай ни радостта на истинското човешко общение. Подкрепи ни, да не се превърнем в бездушни роботи.

Нека календарът да краси домовете ни и нашия живот. Нека да ни напомня за светите ни празници, за просиялите в святост хора, за именните и рождените дни, за радостни и скръбни събития. Нека да ни помага да схващаме правилно живота чрез ценностите, постигани в тихите часове на труд, на саморазкриване, в творческите пориви на духа.

Господи, благослови и тази година -- всеки неин ден и всяка нейна нощ!

Дай ни Твоето благословение, за да живеем според Твоето слово!

Дарувай ни в здраве и в чистота на душата и тялото да срещаме смяната на слънце и луна, смяната на годишните времена!

Да бъде тази година време на любов между човеците, на мир и справедливост на земята -- скъпи дарове за всички нас!

Нали Ти, Господи, си казал, че Царството Небесно е подобно на зърно (Мат. 13:31), нали сърцата ни трябва да бъдат оная добра почва, която донася плод (Мат. 13:8), а кълновете на правдата, мира и радостта (срв. Римл.14:17) да възрастват сред живителните струи на Твоята благодат!

Ето, ние стоим тук, на нашата Земя, разтърсвана от милиарди многолики човешки съдби, просветваща сред тревожни отблясъци на електричество и атом, и нашите ръце са протегнати към живота, светлината и радостта. В нестихваща борба ние упорито се стремим да увековечим още тук, на тая Земя, частица светлина и истина, частица правда, частица красота, за да направим този свят по-добър, по-красив и по-съвършен. Защото Твоето Царство, Господи, не само се очаква, но и се създава като богочовешко дело. Запази и благослови добрите плодове на труда ни и чистите пориви на нашата радост от живота! Това е Твоето творение, Господи, и ние, Твой образ и подобие, не сме създадени за тление, но за безсмъртие в Твоите обятия, Отче наш!

Великата тайна на бъдещето

Аз съм Алфа и Омега, начало и край -- казва Господ, Който е, Който е бил и Който иде.

(Откр. 1:8)

Пред нас е Новолетието...

В тези часове на новогодишна тържественост има нещо тайнствено, което ни кара да бъдем по-други. Променя ни. Изважда ни от монотонния поток на сивото ежедневие. В тия мигове ни докосва полъхът на вечността.

В смяната на годините, в неудържимия бяг на дните, невъзвратимо отминаващи, сърцето потръпва от болка. Разбираме, че нещо е отлетяло завинаги -- щастие и скърби, неосъществени стремежи или сбъднати мечти принадлежат вече на Старата година, на миналото, а ние ги носим в себе си като наша участ. Частица от съдбата ни, изтъкана от горести, радости и копнежи, е преминала като миг навеки от лицето на тоя свят, а нейната следа е тъй краткотрайна!

В загадъчното безмълвие на новогодишните нощи ние вплитаме светли надежди, че Новолетието ще изпълни съкровени желания, пазени старателно да не увехнат сред суетата на житейските грижи. В смяната на годините чувстваме как старото остава в сянката на миналото, а новото упование стои на прага с усмивката на надеждата.

Човекът е изправен пред безкрайната смяна на миговете, сред развълнувания океан на вечността... "Защото тук нямаме постоянен град, но бъдещия търсим" (Евр. 13:14).

Вярващият в Бога осъзнава преходността на собственото си съществуване на тази земя. Упованието му в ликуващата светлина на битието над небитието, във всеутвърждаващата мощ на живота и безсмъртието над вледеняващата сянка на смъртта извира от упованието в божествения Младенец от Витлеем, в Богочовека Иисус Христос.

Той е Син на живия Бог (Мат. 16:16), Единороден от Отца (Йоан 1:14), роден преди всяка твар (Кол. 1:15), в Него е животът и животът е светлина за човеците (Йоан 1:4) -- животът във вечността. Той ни засвидетелства истината, че Бог е любов, че любовта е оная чудодейна сила, която носи безсмъртие и спасение. Нашето съществуване на малката синя планета, Земята, зареяна в тайнствената космическа необятност, не означава движение от битие към небитие.

Господи, частицата време, Която Ти си ни дал на
тая Земя, е дар тъй скъпоценен и тъй неудържимо
преходен!... Отминаващите години, изпълнени с
горести или с щастие, дните отлитащи, часовете
на преживяните дни, ни принадлежат и ние
съществуваме във времето...
Вседържителю, дай ни сили в преходността
на миговете бързотечни да намерим спасителния
брод към Тебе, към Твоята любов и истина. За
да дадем искрица светлина и радост на хората,
които срещаме и отминаваме в земния си път!

Пред нас е Новолетието...

През звездния лик на необозримата вселена и неспирния ритъм на вечността човекът противопоставя дълбоко избликналия си порив към живота, към безсмъртието.

Човекът стои здраво вкоренен в майката Земя, за да черпи жизнените сили на собственото си съществуване. Но той не е само биологично същество.

"Езичниците говореха: човекът е микрокосмос, състоящ се от елементите на [материалната] вселена... Защото какво има в това, да се почита човекът като образ и подобие на този свят, когато и небето прехожда, и земята се изменя, и всичко, което се съдържа в тях, е преходно. В какво тогава се състои величието на човека според църковното учение? Не в подобието на сътворения свят, но в това, да бъде по образа на естеството на неговия Създател" (св. Василий Велики).

"В човека има нещо сродно с Бога" (св. Григорий Нисийски).

"Онова, което се нарича тяло, не е нищо повече от една онтологична повърхност; а зад нея, в отвъдността на тази обвивка, се намира мистичната глъбина на нашето съществуване" (отец Павел Флоренски).

Бог-Творец създаде човека по Свой образ и подобие, т.е. творец, и го призова към свободно творчество, без да поставя граници на съзидателната сила на мислещия дух. И в творческия подвиг на човека -- за усъвършенстване на творението, а не за неговото разрушаване -- се разкрива отговорът на "венеца на творението" в изпълнение на съкровената воля на Твореца.

Човекът е част от битието, но такава част, чиято дейност има космогоническо значение. Човекът е същество, хуманизиращо природата, обществото и самия себе си. В тази своя целеустременост той винаги е на път в откриване на все по-нови измерения на своята човечност. За вярващите в Триединния Бог, тя се разкрива в истините за Боговъплъщението и Богочовечността.

"Бог, Който някога заповяда да изгрее светлината от тъмнината, Той Същият озари сърцата ни, за да бъде светло познанието на словото Божие, проявено в лицето на Иисуса Христа" (II Кор. 4:6).

Какъв е смисълът на тези боговдъхновени слова?

Бог сътвори от тъмнината светлина. Първото творческо слово, осияло с безгранична мощ бездната на непроницаемия мрак, на небитието, бе: "Да бъде светлина. И биде светлина!" (Бит. 1:3). Лъчите на Божията любов сътворяват, осветяват и променят света. Чудодейната им сила дарува на материята живот и въдворява в нея венеца на творението -- човека.

Божието величие и сила обаче намират пълния си израз във втората светлина на Неговото творческо слово -- във въплъщението на Божествения Логос. "Словото стана плът и живя между нас, пълно с благодат и истина; и ние видяхме славата Му, слава като на Единороден от Отца" (Йоан 1:14). За втори път тъмата е пронизана от несъкрушимата животворяща сила на оная светлина, която идва от Бога и обновява съществуващото.

"И тъй, Син Божи стана човек, за да ни покаже на каква висота ни възнася.

За да познаем любовта Божия; за да ни посочи, че Бог е създал нашето естество добро; за да стане Началник на новия живот; да потвърди възкресението и да прекрати безнадеждността.

За да направи човеците синове Божии и участници в божественото безсмъртие, като Самият Той стана Син човешки.

За да узнаем, че човешката природа, за разлика от всички твари, е сътворена по образ Божи и е толкова сродна с Него, че може да образува в Господа Иисуса Христа една ипостас" (св. Григорий Палама).

Чрез Боговъплъщението, в тайната на Богочовечеството, засияват в своята пълнота спасителните лъчи на вечния живот, на благодатното обновление и спасение. Това не е вече космическата светлина на първия творчески ден, но новата светлина, озарила екзистенциалната целеустременост и сложните социални взаимоотношения на човека в неговата обществена среда. Безграничната мощ на тази светлина извира от Бога -- в Неговата любов към човека, -- за да му вдъхне сили за жертвено служение на обществото и чувството на съотговорност за бъдещето на общността, в която личността живее и създава блага. Защото смисълът на този свят не е в злобата на деня и във всепояждащата стихия на ненавистта, но в любовта, която възвисява и твори. Тази светлина озарява така нареченото "второ творение", което е резултат на творческата (теоретико-познавателна и практическа) дейност на човека.

На нашата Земя единствено човекът притежава уникалната способност съзнателно да овладява и направлява обкръжаващата го материална действителност и в неговото развитие и участ е включена съдбата на цялата планета.

Възходящото утвърждаване на човешкото съществуване, светлината на идеите, които човек съзнателно вплита във "второто творение", създавано посредством собствените му ръце и мисъл, е възхождането на Божията истина и правда посредством човешкия род. Човекът е съпричастен на вечността като съработник в делото на Божието домостроителство...

В безкрайността на космоса и сред величието на творението ние се стремим да вникнем в смисъла на закономерния му ритъм и в преклонение да отгадаем с вяра чудните следи на Творческия Логос и великолепието на Божията неизмерима слава. Със съзидателната сила на мислещия дух Бог възхожда чрез нас, които като Божи образ и подобие проникваме посредством нашето познание в тайнствените недра на битието.

Настъпва Новолетието...

Това е времето на великото очакване, на съкровените надежди. През него не престава да тупти огненото сърце на майката Земя. В животворната си гръд тя е приютила семената на нови плодове. Земята се е притаила и очаква времето, когато с могъщия си порив отново ще ликува животът.

А ние, приобщени към Този, Който възвестява: "Аз съм пътят и истината, и животът" (Йоан 14:6), в упованието на вярата, надеждата и любовта, очакваме изпълнението на тайната на бъдещето.

"И Духът и невястата казват: дойди! и който чува, да каже: дойди!... Който свидетелства за това, казва: да, ида скоро! Амин, да, дойди, Господи Иисусе!" (Откр. 22:17,20).

Свята чистота

Светът осъмна в сняг
и в тиха светлина.
И тя проникна в мен,
в сърцето ми...
И спомних си
града и хората,
отминаващи в калта,
в мъглата,
в мрака.
И една надежда,
един почти забравен стон
по тая свята чистота
да озари сърцата,
да влезе в твоя дом.

Ако Христос не се роди в сърцето ти

(Бъдни вечер)

Или не съзнавате, че Иисус Христос е във вас? Не съзнавате, само ако сте недостойни.

(II Кор. 13:5)

Тази нощ е тайнствена. Тази нощ е свята.

Предвечният Бог слиза от небесата, за да се сбъдне великата тайна на Боговъплъщението.

Не само богоизбраният народ -- древният Израил, но и античният гръко-римски свят имат от векове предчувствието за идването от небесата на Месия като централно събитие в живота на човечеството. Цицерон (106-43 г.пр.Хр.) се позовава на прастаро предание, според което ще се яви небесен Избавител, Който ще спаси целия човешки род. В свое стихотворение Хораций (65-8 г.пр.Хр.) разсъждава: "Кой е в състояние да ни примири с Небето? Никой смъртен, дори и най-праведният. Само Бог може да осъществи това велико дело. Нека слезе Той от небесните висини, като вижда нашите бедствия". Най-поразително е обаче свидетелството на Вергилий (70-10 г.пр.Хр.). Чрез Кумейската Сивила -- загадъчна древна гадателка и прорицателка -- той прави предсказанието: "Ще се роди тайнствено Дете, Син на Божеството, чрез Което ще се поднови всичко създадено. То ще убие змията-звяр, ще премахне греха и ще въдвори мир в цялата земя..."

Античният свят е бил обхванат от дълбока криза. (Впрочем в много отношения тя наподобява духовните търсения и на нашето съвремие -- историческите паралели очертават сходството.) Това е била цивилизация, която е започнала да изяжда самата себе си. Тя е поставила материалното над духовното. Това е бил свят, разтърсван от слепи страсти -- свят на демагогия и излъгани тълпи, на разпътство, на омраза и безчовечност. В него обаче е бил дълбоко стаен копнежът по истинния Бог...

И в тази безнадеждна действителност -- през оная Велика нощ на Ориента -- идва Божествената Любов. Идва тихо и незабележимо. В спокойно величие и тържественост. Не с грозната мощ на оръжието, не с бързопреходния блясък на политическата власт и не с проникновението на рационалното познание. Вечният Живот навлиза в тленността на нашия свят. Висшата реалност обновява в потока на относителното безусловните ценности на човешкия живот. Хвърлен е мост, който съединява Бога с човека, висшето с нисшето.

Във вид на невинен Младенец, роден от Девица в пещерата край Витлеем, Бог идва на земята, повит и положен в ясли, за да се сбъдне предсказаното от старозаветните пророци.

Бог се явява в плът като най-обикновен Син Човечески. А Неговото учение, най-кратко изразено, е: "Обичайте се, хора! Това е единственият път на вашето спасение!"

Дълбокият поврат трябва да стане вътре в самите нас -- да ни изтръгне от стихията на зверските инстинкти, да ни преобрази със силата на любовта и човечността, с добротата и душевната хармония.

"Ако Иисус се роди сто пъти във Витлеем и нито веднъж в самия тебе, в твоето сърце, напразен е твоят живот" -- възкликва мистикът поет Ангелус Силезиус (1624-1677).

А църковният отец и мислител св. Ефрем Сириец (IV в.) с проникновението на източен мъдрец пише:

"Днешният ден е ден на спасение. Той ни учи на мъдрост.

Днешната нощ носи мир и тишина на вселената. Тази нощ принадлежи на Кроткия. Нека всеки да превъзмогне своята ярост и суровост. Тя [днешната нощ] принадлежи на Смирения. Нека всеки да обуздае гордостта си и да смири високомерието си.

Днес е възсиял денят на милостта. Нека никой не преследва другия с отмъщение за нанесената му обида.

Настъпил е денят на радостта. Нека никой да не причинява печал и скръб.

Това е ден на благоволението. В него няма място за жестокосърдечност. Това е ден, безоблачен и ясен. Нека всеки обуздае гнева, нарушаващ мира и хармонията.

Това е денят, в който Бог е слязъл сред грешниците. Нека се засрами праведникът, който лицемерно се гордее пред грешника...

Днес Самото Божество се е вселило в човешката природа, за да се устреми и тя към всичко свято".

Христос се ражда на земята. Целият християнски свят величае Рождеството на Предвечния Бог и в духовните песни звучи молитвеното преклонение не към някаква незнайна Висша Сила, но към конкретната историческа Личност на Иисус Христос -- извор две хилядолетия на титанична духовна енергия в човешките сърца. Бог -- Творец на вселената -- се явява в плът, за да ни научи на най-първичния и велик закон на живота: "Тази е Моята заповед: да любите един другиго, както Аз ви възлюбих. Никой няма по-голяма любов от тая, да положи душата си за своите приятели" (Йоан 15:12-13).

Син Божи, роден преди всички векове, дойде в живота ни, в нашата история, като Син Човечески, за да ни извести спасителното Си учение -- учение на любов към човека за утвърждаване на неговата свобода и право на достоен живот в истина, добро и красота.

Зовът на викащия 
в пустинята

(Св. Йоан Кръстител -- Ивановден)

Не аз съм Христос, но съм пратен пред Него.

(Йоан 3:28)

Според древен църковен канон на всеки иконостас отдясно, до иконата на Иисус Христос, се намира и иконата на Неговия Предтеча -- св. Йоан Кръстител. В бедняшка кожена дреха, сурова и строга, се откроява фигурата на великия Божи пророк, застанал на централния исторически раздел между старата и новата ера.

Своята безпощадна и изобличителна проповед св. Йоан Предтеча започва край бреговете на река Йордан (около 15-та година от управлението на римския император Тиберий), за да подготви общественото служение на Богочовека Иисус, като Месия и Избавител на всички човеци. "Покайте се -- призовава той израилтяните, -- защото се приближи очакваното Царство на Духа. Прави правете пътеките Господни -- пътят към осъществяване на духовната обнова е пътят на Божествената истина. Аз съм гласът на викащия в пустинята".

Но не юдейската пустиня, взета в буквалния смисъл на думата, има предвид Господният Предтеча. Това е пустинята на вкаменените и лишени от любов и доброта човешки сърца. Това е душевната пустош, в която няма идеали. Това е страшното мъртвило на нравствената деградация и безверието.

В тая пустиня на безчовечност и безсърдечие св. Йоан Кръстител призовава към покаяние и към радикална промяна начина на живот. За символ на този прелом той избира кръщението -- чрез потапяне във водите на река Йордан. "Това кръщение -- говори Предтеча -- няма никаква стойност, ако преди това човек не преосмисли цялото си съществуване и не започне съвършено нов живот".

Покаянието обаче е функция на свободата на духа и само като свободен акт на волята то има своята пречистваща и преобразяваща сила. По такъв начин Божият пророк обявява нравственото прераждане за път към свободата.

Сред народа, събран тогава около св. Йоан Кръстител, се появява и Иисус Христос. Той идва от Назарет Галилейски, за да се кръсти от Своя Предтеча -- повествува Евангелието (Мат. 3:13; Марк 1:9; Лука 3:21). Това събитие е свързано с тайнствена теофания, което се нарича Богоявление, защото в него се разкрива непостижимата за разума истина за троичността на единия Бог.

Личният живот на св. Йоан Кръстител обаче е покъртителна и кървава драма. Непримирим и безкомпромисен в своята критика срещу порочността, корупцията и демагогията на управляващата върхушка, той е бил обезглавен по заповед на местния галилейски тиранин Ирод Антипа.

Божиите пророци през вековете са били преследвани и избивани по най-жесток начин като жертви на насилие или на църковно-авторитарно самовластие. Пророците са преди всичко изобличители на обществените недъзи. Заедно с това в прозрения, в съзидателна проекция, те указват на бъдещето -- на пътя, по който трябва да се усъвършенства обществото в противоречивото си развитие.

"Гласът на викащия в пустинята..." (Лука 3:4).

Ще докосне ли той и нашите сърца сега, когато и ние трескаво търсим пътища към нова духовност? Ще ни накара ли да осмислим живота си в съответствие с абсолютните ценности и идеали на християнската цивилизация и да погледнем на собственото си съществуване от гледна точка на вечността?...

Среща с Бога

(Сретение Господне)

Очите ми видяха Твоето спасение.

(Лука 2:30)

Църквата Христова е отредила да се празнува Сретение Господне на 40-ия ден след Рождество Христово. Този Господски празник ни напомня за много важен епизод от ранното детство на Спасителя. Като 40-дневен Младенец Иисус Христос е бил донесен от родителите си в Йерусалимския храм, за да бъде представен пред Господа в съответствие със старозаветната обредност. Мойсеевият закон е изисквал всяко първородено дете от мъжки пол да се посвещава на Бога.

Пресвета Дева Мария и св. Йосиф Обручник занасят Богомладенеца Иисус в храма, за да изпълнят това предписание. Там ги посреща праведният старец Симеон, познал в лицето 40„дневния Отрок обещания от пророците Месия. Пред неговите очи се изпълнява дългоочакваното и най-велико Божие обещание, което става централно събитие в живота на цялото човечество.

Праведният Симеон взема Младенеца Иисус в обятията си и от устата му се отронва класическият вдъхновен химн: "Сега отпускаш Твоя раб, Владико, според думата Си, смиром; защото очите ми видяха Твоето спасение, що си приготвил пред лицето на всички народи -- светлина за просвета на езичниците, и слава на Твоя народ Израиля!" (Лука 2:30-32).

Дълбоко развълнуваният св. Симеон Богоприимец е искал да каже: "Толкова много години се измъчвах и копнеех да видя Спасителя, да почувствам в себе си Неговото присъствие. Мир нямах в душата си. Но ето че Ти, Подателю на живота, дойде! Аз Те приех в своите обятия, за да видя Твоята светлина".

Подобна среща с Бога в живота си очакваме и ние.

Бог стои пред дверите на нашите сърца и чука на тях. Бог очаква от нас ответния жест. Бог търпеливо чака, понякога много дълго, за да Му отговорим в съкровени мигове, когато сърцето ни е открито за вечността.

Нашата среща с Бога обаче не се извършва единствено в най-интимните глъбини на нашето "Аз", като лична среща с най-висшата реалност. Бог е отвъден и същевременно Той е непосредствено в живота ни. Ние постоянно срещаме Бога по пътя си и трябва да виждаме Христовото присъствие и сред хората -- в лицето на нашите ближни, които се нуждаят от нашата човечност и доброта. Защото Сам Господ Иисус казва: "Гладен бях, и ми дадохте да ям; жаден бях, и Ме напоихте; странник бях, и Ме прибрахте; гол бях, и Ме облякохте; болен бях, и Ме посетихте; в тъмница бях, и Ме споходихте" (Мат. 25:35-36).

А на друго място е писано: "Който каже: "любя Бога", а мрази брата си, лъжец е; защото, който не люби брата си, когото е видял, как може да люби Бога, Когото не е видял?" (I Йоан. 4:20).

В този евангелски дух св. Климент Охридски разсъждава: "Да не пренебрегваме бедния, умиращ от студ, и налегнатите от голяма немотия; защото това, което даваме на тях, на Христа Господа го даваме".

Според евангелското повествувание за празника Сретение Господне св. Симеон Богоприимец по-нататък благословил св. Йосиф Обручник и Пресвета Дева Мария, на която казал: "Ето Тоя [Богомладенец] лежи за падане и ставане на мнозина... и за предмет на противоречия" (Лука 2:34).

В историческия си контекст тези думи са пророчески. Две хиляди години вече Иисус Христос е предмет на спорове и борби, но също и извор на вяра и спасение. Самият Син Божи оприличава Себе Си на Крайъгълен Камък, Когото зидарите са пренебрегнали и отхвърлили (Мат. 21:42). В него действително са се спъвали и падали мнозина. Вграден обаче в сградата на нашето спасение, Той става основната й опора. Нека светът да търси своите пътища в суета, лъжа и корист -- този Крайъгълен Камък остава. Той не може да бъде разклатен с нищо. Провалът на ония, които разчитат само на силата на оръжието -- блуждаещите в лабиринта на земните илюзии -- постоянно се разиграва като драма на историческата сцена, за да ни напомня, че има само едно твърдо основание в живота ни -- вярата, надеждата и любовта.

Мисията на Иисуса Христа срещна активна съпротива още в самото начало. Срещу Него се опълчи световното зло, което се опита да Го убие, да Го погребе и запечата в гроба. Но отхвърленият Камък Христос винаги ще остава в основата на човешкото общество като непомръкваща истина, като вечно добро. Историята на Църквата Христова е била винаги съпътствана от отрицанието на нейния божествен Основател. Колко пъти всемогъщият Кесар разпъваше последователите на Иисуса? Колко пъти великият Инквизитор полагаше усилия да угаси истинския дух на християнството? Всички тези опити обаче останаха напразни и безуспешни. Вълните на разрухата яростно връхлитаха и се разбиваха в свещения Камък, Който и досега "лежи за препъване на мнозина", като предмет на дълбоки противоречия, но и на спасителен изход и от най-дълбоката криза...

Днес ние сме свидетели на пророческата глъбина на тези слова. Какво постигнаха Кесарят и великият Инквизитор в борбата си срещу Евангелието на Иисуса? Какво им донесе обоготворяването на идеологическите утопии, на прогреса и науката, обоготворяването на абстрактния човек? Ние ясно виждаме как се разпада и руши сградата на всяко едно общество, отхвърлило този Крайъгълен Камък.

Сретение Господне е празник на истинска среща с Бога. Нека не вървим по пътя на богоотрицанието и богоборчеството, но достойно да приемем в себе си Иисуса -- Бога на любовта и правдата. И ако ние носим Бога у себе си, тогава и в ежедневните ни срещи с хората, сред които живеем и творим, ще бъдем в състояние да вграждаме в живота божествените начала на истината, доброто и красотата.

Великият дар 
на свободата

(Неделя на блудния син)

Към свобода сте призвани.

(Гал. 5:13)

Под бащиния покрив човек живее спокойно -- в много случаи в радост и безгрижие. Родният дом го приютява, закриля го от коварството и жестокостта на живота.

Неизкореним е обаче поривът на свободата, която крие в себе си магнетичната сила на новото, на неизвестното... Пожелали да бъдат сами господари на съдбата си, мнозина напускат дом и родна стряха и често пъти в борба за оцеляване търсят осъществяването на съкровени мечти и идеали...

Така е постъпил и блудният син, чиято житейска драма е описана в евангелското четиво на Третата подготвителна неделя към Великия пост. Младежът поисква от баща си дела на своето наследство, напуска родния дом и заминава в далечна страна. Той има правото на свободен избор и решава да рискува. Търси нови пътища на себереализация в многоликия поток на живота. Но в чуждата страна блудният син пропилява всичко и се самопринизява до мизерно съществуване. В падението си той отправя взор към загубения роден край. И този момент е преломен. С дълбоко разкаяние за всичко блудният син се завръща в бащиния дом и, паднал на колене, затрогващо моли за прошка: "Татко, съгреших против небето и пред тебе и не съм вече достоен да се нарека твой син" (Лука 15:21).

А бащата? Той е живял със своята скръб по сина си. Обичал го е и е вярвал. Надявал се е, че все пак някога изгубеният и неблагодарен син ще се завърне. Великата любов на родителя е простила всичко.

Вечната символика в тази евангелска притча ни разкрива, че съдбата на блудния син е съдбата на всички човеци. Тя в много случаи е и наша участ, защото не е ли илюзорна оная свобода, която се осъществява в бягство от любещия отец, в отчуждение и в стремеж към по-висок жизнен стандарт с измамен външен блясък? Отдалечаването от Бога и боготърсенето съпътстват като духовна ориентация на приливи и отливи целия развой на обществото. Някои, отрекли се от вярата на своите праотци, напускат лоното на родната Църква и дълго се лутат в лабиринтите на гибелна измама -- било на някоя секта, било на богохулна идеология... За други, забравили дома на отца си, зовът на майката Родина долита като далечно чуждо ехо. И не само това. Човек може да се отрече дори от собствената си човечност, да потъне, да изчезне в лепкавата кал на долни инстинкти, да загуби действителния си образ. Това също е бягство от истинския духовен център -- в отчуждение, в сърдечна пустота и деградация.

А обратният път? Пътят на възвръщането? Той преминава преди всичко през пречистващия огън на разкаянието. Нравственото прераждане е също път към свободата. Случва се така, че човешкото сърце може да бъде притиснато от страдания и изпитания, за да се превърне в свидетелство на нещо изключително в живота. Защото живият Бог на нашата вяра винаги протяга с безкрайна любов опрощаваща и спасяваща десница към нас. Бог е до всеки един от нас и зове: "Аз не ще се отдръпна от тебе. Никога не ще те оставя сам в живота!"

Доловили този повик в съкровена сърдечна глъбина, и ние можем като блудния син да се обърнем към Небесния Отец със словата на покаянието: "Господи, съгрешихме против Тебе! Но заради безмерната Си обич, прости ни прегрешенията, когато търсим отново пътя към Тебе във великия дар на свободата и порива към съвършенство, към истинската радост и красота в живота ни!"

Огнена тайна

(Задушница)

Да знаете, че имате живот вечен, и да вярвате в името на Сина Божий.

(I Йоан. 5:13)

Залез ли е смъртта за човека, след който няма надежда за никакъв изгрев? Дали тя е край на всичко? Или има живот след смъртта, вечен живот? Тези въпроси са толкова древни, колкото и самото човечество. Проблемът за вечния живот е най-съдбоносният за човека. Той засяга толкова дълбоко човешката същност, че онзи, който е равнодушен към него, трябва да е загубил достойнството си.

Дали пред дверите на смъртта човек ще приключи със словата от Дантевия ад: "О, вий, които пристъпяте този праг, надежда всяка тука оставете!", или с думите на св. апостол Павел: "Надеждата не посрамя" (Римл. 5:5), определя основни критерии и фундаментални ценности в живота. От отговора на въпроса: "Какво ме очаква след тоя земен живот?", се определя същността на светогледа, на оценката за смисъла и крайните цели на човешкото битие. Всеки миг от живота, всеки помисъл и всяко начинание се определят от становището ни спрямо тази огнена тайна.

Въпросът за съществуването на вечен живот не е предмет на научното познание. Той е предоставен на религиозната вяра. Ако съществуването на вечен живот в близост до Бога би било научно доказана и очевидна истина, тогава човек би се съзнавал робски задължен по силата на природната детерминация да се съобразява с нея и да води живот като програмиран във всяко едно отношение робот. В този случай той би загубил своята самостоятелност, своята свободна воля -- най-ценното в него, което именно го издига над царството на необходимостта и робството. Точно тя, свободната воля, го прави творец на нравствени и духовни ценности чрез свободния полет на духа. Така всичко е предоставено на свободното решение и самоопределение. С това, дали човек ще вярва, че носи нещо безсмъртно и божествено в себе си, което съдържа началото на вечния живот, се показва нравственото величие. Този, който е човечен и добър, който обича истината и правдата и им служи, той вярва във вечния живот, защото това отговаря на копнежите на сърцето му. А този, чийто живот е изпълнен с безчестие и престъпност, не желае да вярва в никакъв вечен живот. Той се бои от неговата светлина и красота, съзнава, че не е достоен за него.

Вярата във вечния живот не е научна истина. До нея не се достига чрез разума и науката, а чрез сърцето и порива към вечността. Да се вярва в тази истина, се изисква духовен подвиг и величие.

Библейският псалмопевец св. цар Давид, преживял много превратности на съдбата и събрал богат житейски опит, възкликва към Бога: "Господи, научи ни да помним, че трябва да умрем, за да станем мъдри".

Смъртта ни учи да разбираме живота, да го ценим и да се стараем да го прекарваме смислено. Тя като че ли стои като страж над главата ни, за да ни напомня: "Не губи нито минута, нито час в безделие и излишни удоволствия. Не оставяй нито една страница от дневника на живота си без човечност, без доброта".

Смъртта е оценител на извършеното в живота. Истинската оценка не ще бъде никога погрешна, ако е от гледна точка на вечността.

Колко дребни и суетни неща са ни изглеждали важни и незаменими! Колко илюзорни успехи са ни радвали! Колко богатства са ни създавали грижи! Пред лицето на смъртта всичко това ни изглежда нищожно и малоценно. Намерилият в себе си сила, смелост и решителност да повярва във вечния живот и да живее съгласно него е проникнат от Великото Слънце на вечността и Абсолютната Правда. Такъв човек разкрива душата си за вярата в Бога и още в земното си битие влиза в непосредствен допир с истинския, пълноводния Извор на живота -- Бога, става съучастник на вечния живот, още тук, на тая Земя.

Въпросът за безсмъртието и за живота във вечността е по необходимост свързан с приемането или отхвърлянето на Бога като вечно съществуваща, всемогъща и животворяща Сила, Истина и Път в живота. Бог не е "Бог на мъртви, а Бог на живи" (Марк 12:27). Който живее в Бога, за него няма смърт, а само живот. За вярващия в Бога човек смъртта губи своя ужас, за него тя не е страшна. Защото тя не е край на всяко битие, а реален преход към нова, по-висша и по-съвършена форма на съществуване.

Иисус Христос призовава вярващи и невярващи: "Аз съм възкресението и животът; който вярва в Мене, и да умре, ще оживее. И всеки, който живее и вярва в Мене, няма да умре вовеки" (Йоан 11:25-26).

В ЗВЕЗДНИЯ ЧАС НА БЕЗМЪЛВИЕТО

Слава Тебе, Показавшему нам свет...

(Богослужебен химн)

Господи!
В моя порив към Тебе,
дълбоко избликнал,
за по-светла радост аз не копнея
и не жадувам за по-висше блаженство,
освен да усетя,
че Ти си докоснал сърцето ми
с Твоята любов и истина.

Господи!
В устрема към истината
и разкриването смисъла
на всичко съществуващо,
в безкрайните възможности на мислещия дух
аз искам да разкрия символи за Твоя Първообраз.
И търся Твоето присъствие
в пътя възходящ към светлината,
към доброто, красотата и хармонията,
към непостижимата и необхватна висота
на Твоята безкрайна същност.

Всеопрощението

(Неделя Сиропустна)

Да бъде проповядвано в Негово име покаяние и прощение на греховете.

(Лука 24:47)

Православните християни честват Неделя Сиропустна като животворна входна врата към Великия пост. С нея се завършва подготвителният период към предстоящия спасителен подвиг на поста.

На сиропустната света Литургия се предлагат апостолско и евангелско четиво, в които се разкрива същността на постенето и се очертава ярко пътят, водещ от преходния живот на земята към вечния живот в Бога.

В апостолското четиво се цитира великият и славен апостол на народите Павел, който пише на християните от Рим и чрез тях говори на всички християни от всички времена и народи: "Настъпил е часът да се събудим вече от сън. Защото сега е по-близо до нас спасението, нежели когато повярвахме. Нощта се превали; а денят се приближи: да отхвърлим, прочее, делата на мрака и да наденем оръжието на светлината" (Римл. 13:11-12). А в евангелското четиво Спасителят наставлява: "Ако простите на човеците съгрешенията им, и вам ще прости Небесният ви Отец; ако ли не простите на човеците съгрешенията им, и вашият Отец няма да прости съгрешенията ви" (Мат. 6:14-15).

Тези две четива разкриват в детайли цялата идейна панорама на Великия пост, която се свежда до следните основни щрихи: от една страна, "сън" и "мрак", от друга -- светлина, не физическа, а духовна; и заедно с това -- прощаване съгрешенията на ближните, извисено до всеопрощение.

Пред дверите на поста спасението е вече много близко. Открива се благодатна възможност всеки християнин да се бори енергично със самия себе си и всеки да чувства как близките около него са в същото напрегнато състояние. Това е особен род борба, забележителна борба, в която всеки от вярващите участва със собствените си покайни сили и същевременно всички заедно се противопоставят срещу общото зло -- греха във всичките му разнообразни изяви на духовна и телесна развала.

Великият пост е важен момент в грижите и усилията, които отричат греховните гощавки, похотите, безразсъдното угаждане на тялото, пиянството, злоупотребата с половото влечение, блудството, разпътството.

Паралелно с това грижите за тялото при поста са в хармония с грижите за душата. Външната страна на поста е отказване за известно време от угояващи тялото храни, които, вземани без мярка, стават опасни за човешкото здраве. Вътрешната страна на поста е възможността на душата да се концентрира в себе си, да осъзнае грешките и греховете си и да се отрече от тях, за да бъде жизнеспособна и чрез нейната сила да бъде здраво и тялото.

Друго съществено условие при встъпване в поста е взаимната прошка. Прощението, на езика на Спасителя, означава път към спасение. Бог прощава и спасява този, който умее да прощава на съгрешилите по една или друга причина спрямо него. В основата на прошката е любовта. Любовта всичко извинява, всичко прощава (I Кор. 13:7). Да простиш, това ще рече да пламнеш от любов. Пост без прошка не е пост. Пост без любов към човека не е пост. Вярващите встъпват в попрището на поста с всеопрощение, с всеобхватна любов. Всеки прощава всички и всеки е опростен от всички. Това е изключителен душевен подвиг, към който трябва да се пристъпи в навечерието на Великия пост.

Взаимната прошка, която се извършва в храмовете и по домовете на християните в неделя Сиропустна, е красив и трогателен образец на всеопрощение, което Божията Църква препоръчва на всички хора и народи, за да възтържествуват завинаги сред тях мирът, благоволението и правдата.

Безсмъртната сила 
на духа

(Великият пост)

Да възвестите съвършенствата на Оногова, Който ви е призовал от тъмнина в чудната Своя светлина.

(I Петр. 2:9)

Дните на Великия пост ни водят към критичен размисъл и опит да вникнем в глъбинната същност на нашата богосъздаденост и истинна човечност. Когато обърнем обаче поглед назад -- към наниза на отминалите векове, -- за нас понякога е много трудно да разберем незалязващите истини на Христовата Църква, разкрили в потока на преходността неумиращата сила на човешкия дух. И не само да схванем техния смисъл, но и да почувстваме животворната им сила особено сега, в нашето съвремие, в тревожния век на атома, в света на зашеметяващия блясък от материални ценности.

Какво означава да преодолееш в драматичен двубой със самия себе си силата на оная гравитация, която държи човека в смъртоносната прегръдка на греха? Какво означава да извоюваш победа, за да може духът да се устреми като освободена птица към безбрежните висини на съвършенството и безсмъртието?

Как можем ние, зажаднели за благата на света, да достигнем до душевния прелом за освобождаване от тяхното поробване? Ще бъдем ли в състояние със сърца, загрубели от дребнавите интереси на ежедневието, да чуем зова на вечността?...

Това са въпроси, които се отнасят до най-съкровените глъбини на човешкото съществуване. Те винаги са възниквали със съдбоносна настойчивост, когато човек се е опитвал да търси в потока на кратковременното, изменчивото и измамното вечната основа на собственото си битие. И не само да я потърси, но по стръмната пътека на духовното извисяване -- в покоряване на първичната сила на собствените тъмни инстинкти -- да се жертва за идеала на истинското религиозно-нравствено съвършенство. Защото самопринизил се до животинско състояние, човекът изглежда жалък, но във възхождането на духа, чрез осъществяване на висшето си предназначение, той оправдава отреденото му изключително място в йерархията на творението.

Този полет на духа обаче е най-трудният. Той е полет на възвисявания, изпитания и падения, на чиста светла радост и на тежка съкрушителна скръб. Това е най-тежката и най-трудно постижима победа в тоя свят -- победата над самия себе си, която малцина са постигнали...

Великият пост е време, когато сред хаоса на връхлитащите ни изкушения светата Църква ни зове да намерим спасителния духовен център вътре, в самите нас, да усетим пречистващата сила на Божията благодат в покаяние, в искрена молитва и в живо богообщение.

Понякога в неподозирани тайнствени пространства на сърцето се таят демонични сили, които могат да тласнат човека към ужаса на престъпленията и духовната смърт. И оня, който успее да овладее подмолните страсти в себе си -- в стремеж към чистота на дух и тяло, като постигне вътрешна свобода над тях, -- той вече е способен в непосредствен контакт със страстите в света да ги отстрани като елементарно препятствие от своя път. Тогава именно зад привидното спокойствие, чрез удивителната тайна на прозренията, човек търси спасителния брод към Бога като Истина, Добро и Красота в живота. Това са мигове, когато сърцето е открито за вечността, а умът се докосва до отблясъците на непостижимото. Това е загадката на върховната концентрация на духа. 

Великият пост е път към самовглъбяване, към покаяние, към точно разграничаване на критериите за добро и зло. И именно тук възниква основният въпрос: какво отношение имат към собственото ни съществуване такива понятия като пост, аскеза или отказ от илюзорните удоволствия (станали впрочем за мнозина единствена цел и смисъл на живота)?

За нашето съвремие често пъти е напълно чужд и непонятен стремежът към превъзмогване на ненужните и прекомерните наслаждения в кратковременното ни земно щастие. Това обаче означава отричане на преходните и безсмислени удоволствия, на порочните уклони в живота, а не отрицание на самия живот. Това означава откъсване от празнословието, от суетния шум на обществото, но не е бягство от действителността. Това означава постигане на такава душевна нагласа, в която присъства целият свят.

Дори в часове на пълно уединение, в съкровен разговор със самия себе си, човек е в борба със света за преодоляване на греховното, на тъмните влечения и изкушения, присъщи за всеки един от нас. Подвигът на поста, на аскезата, ни показва, че е възможна победа над земното, защото човекът, като образ Божи, притежава безсмъртна сила да разкъса веригите на всяка привързаност към материята. (Без, разбира се, да я отрича и без да я отхвърля, но да я подчини на себе си, за да я пресъздаде в нова действителност.) Така тържеството на духа над долното, животинското и нечистото в човешката природа може да бъде пресътворено в свещена поема на човешката святост. И не като самоцел, но като дълбоко избликнал стремеж на общение с Бога -- така тази святост може да се превърне в спасителна светлина, в светилник за всички човеци.

Между "Осана!" 
и "Разпни Го!"

(Неделя Цветница)

Ако ли Христос е във вас..., духът живее за правда.

(Римл. 8:10)

Цветница е празник на спонтанно избликнала духовна радост, на зелени върбови клонки и свежи цветя, с които вярващите приветстват своя Бог и Спасител.

Със завладяваща естественост в Евангелието се разкрива картината на празничния "вход Господен в Йерусалим". Иисус тържествено влиза в свещения град. Пътят е застлан с одежди, цветя и зеленина. Приветстват Идващия в името Господне с палмови клонки и възторжени викове: "Осана на Сина Давидов!" ("Осана" означава: "Спаси!" или "Бъди спасен!" Това е поздрав-възклицание у израилтяните. Той отговаря по смисъл на нашето: "Слава!" или "Ура!".)

Човеколюбивият поглед на Христа обгръща народното веселие, но от него се излъчва дълбока печал. Спасителят вижда не само предстоящата Си Голгота. Той скърби и за греховете на човеците, и за тълпата, която празнично заслепена Го възприема за Месия като политически водач. Малко по-късно Той казва: "Отдайте кесаревото кесарю, а Божието Богу" (Лука 20:25). И точно разграничава, че има царство на духа -- на вътрешната свобода, на нравственото усъвършенстване -- и царство на кесаря, подчинено на бързопреходните политически реалности и социално-икономическата необходимост.

След тържественото влизане в Йерусалим -- на Тайната вечеря -- Иисус възвестява нова заповед на света: "Обичайте се един другиго така, както Аз ви възлюбих" (срв. Йоан 15:12). Той разкрива, че смисълът на тоя живот не е в злобата на деня и във всепояждащата стихия на ненавистта, но в любовта, която възвисява и твори.

А къде сме ние сред съдбоносните кръстопътища на живота си? С ликуващия възторг на "Осана!" или с безумието на "Разпни Го!"?

На неделя Цветница ние стоим с върбови клонки в Божия храм. Христос иска да дойде и при нас, да влезе в храма на всяка вярваща душа не като земен владетел, но да я освети и укрепи в духовната борба срещу злото и греха. Нека светът да търси своите пътища в кръвопролития и заслепление. Ние не можем да останем с омразата на "Разпни Го!". Провалът на лутащите се в лабиринта на земните илюзии, на тези, които разчитат на силата на оръжието, постоянно се разиграва като драма на историческата сцена, за да ни напомня винаги, че в живота ни има само едно твърдо основание -- вярата, надеждата и любовта.

Днес ние сме свидетели на пророческата глъбина в раздвоението между "Осана!" и "Разпни Го!". Какво постигнаха богоотрицателите в борбата си срещу Иисуса? Какво донесе насилието на диктатурите, дивото суеверие на лъжепророците-сектанти?...

Църквата въвежда като обичай на днешния празник да държим зелени клонки и пролетни цветя, за да покажем със символите на възраждащия се живот, че сме готови да откликнем и приемем в сърцата си Изкупителя на цялото човечество в пресътворяващото се чудо на любовта към човека и всяко Божие създание. Христос стои пред дверите на сърцата ни и търпеливо чака да Го приемем. Наш дълг е да сме готови да Го посрещнем достойно. Празнуването на Неговото тържествено влизане в Йерусалим изисква това от нас.

Осана! Благословен е Идващият в името на Бога!

Живот, осиял целия космос

(Възкресение Христово)

Това тленното трябва да се облече в нетление, а това смъртното -- да се облече в безсмъртие.

(I Кор. 15:53)

В сравнение с безкрайността на времето човешкият живот на земята е мигновение -- искрица, припламнала сред безмълвието на космоса. Една неповторимост на личността, която се съдържа във всеки човек, една изживяна съдба, изтъкана от горести, радости и копнежи, отминава като миг навеки и безвъзвратно от лицето на този свят, а нейната следа е тъй краткотрайна...

Има една врата, през която неизбежно минава всеки смъртен: врата, която всеки прекрачва "гол и самотен" (Бл. Паскал) и нищо не може да вземе със себе си от тая земя; врата, от която няма връщане, колкото и жадно да протяга ръце човек назад към невъзвратимото и отминалото. Това е вратата на биологическата смърт.

Тогава откъде черпим силата на неизкоренимия устрем към вечността? Откъде извира живителната енергия на стремежа към индивидуално безсмъртие? Кой е спасителният мост от сянката на смъртта към всеутвърждаващата мощ на живота, от зловещия мрак на небитието към ликуващата светлина на битието? Това е вярата ни във възкръсналия Господ Иисус Христос, Който за християнина е смисълът на света и на живота. Това е упованието в животворящата и опрощаващата любов на нашия Създател Бога, Който "толкоз обикна света, че отдаде Своя Единороден Син, та всякой, който вярва в Него, да не погине, а да има живот вечен" (Йоан 3:16).

Пред лицето на неумолимата природна обусловеност се поражда и надеждата ни от Христовото Възкресение, която разпръсва мрака на безверието и очертава пътя на спасението. Защото не умозрително допусканата справедливост, но благодатните струи на Божията любов, обгърнала целия човешки род, животвори чрез непостижимата тайна на доброволната кръстна жертва на Божия Син. Човешкото естество на Богочовека не претърпява органическото разложение на биологическата обусловеност. "Аз съм първият и последният и живият; бях мъртъв и ето, жив съм вовеки веков, амин; и имам ключовете на ада и смъртта" (Откр. 1:17,18) -- свидетелства Сам Иисус Христос.

Самият Подател на живота чрез Възкресението Си побеждава смъртта. Тя изгаря и се унищожава в божествената Му същност, за да може чрез възкръсналото човешко естество да се постави "начало на новия човек" (срв. Еф. 4:24), а животът с несъкрушима сила да възтържествува и осияе целия космос.

Великото тайнство на Въплъщението, земния живот, кръстната жертва, Възкресението и Възнесението на Божия Син носи на света обновата на любовта и спасителния път на истината. Благодарение на любовта, изливаща се от Света Троица, Бог извиква с творческо Слово творението от небитие към битие. Благодарение на любовта се принася и кръстната жертва на въплътения Син Единороден. "Любовта е силна като смърт" (Песен на песн. 8:6) -- пише св. Библия. Защо се прави сравнение на тези две така противоположни и взаимно отблъскващи се сили? Нали любовта е вик и копнеж по вечността, нали самата тя е чудният огън в пулсиращото битие на живота? А смъртта е вледеняващата сянка на небитието? Защото ако силата на човешката любов е тъй голяма, колко по-могъща е Божията любов, властваща над смъртта и животворяща цялата вселена! Затова именно Христовото Възкресение е победа на любовта, дарувала цялата пълнота на истинското човешко съществуване. "Пасха, Господня Пасха!... Христос Бог ни преведе от смърт към живот!" (Богослужебен канон на празника Възкресение Христово, песен 3).

Спасителното въздействие на Възкресението се разпространява върху цялото човечество. Възкръснал след кръстната Си смърт в цялата пълнота на човешката Си природа, Иисус побеждава в тялото Си смъртта и тлението и въздига "падналия праотец Адам".

Възкресението на въплътилия се Бог Слово е тайна, непосилна за човешкия разум. Това е тайната за победата и тържеството на богочовешкото психо-физическо единство, това е основание за безсмъртието и на индивидуалната душа. "Защото, ако мъртви не възкръсват, и Христос не е възкръснал... тогава и ония, които са умрели в Христа, са загинали" (I Кор. 15:16,18). Христовото Възкресение обаче поставя началото на Всеобщото възкресение на мъртвите.

Незрими са очертанията на бъдещето, невнятен е пътят на човешките съдби на земята и там -- в пределите на отвъдността. Пред тайните на Божия промисъл обаче рухват крепостните стени на ограничената ежедневна логика. Тук действа безграничната мощ на чудото:

-- Господ Бог влага Своя Дух в купищата скелети и те оживяват в плът и кръв, както това е описал в боговдъхновено озарение пророк Йезекиил (Йез. 37:1-14).

-- Кръстът -- символ на позор -- чрез изкупителната жертва на Агнеца Божи се превръща в несъкрушима сила за спасение (I Кор. 1:18).

-- На Голгота -- в най-голямата богооставеност на света -- се таи потенциално най-великото утвърждаване и въздигане на падналото човечество (Марк 15:34).

-- "Сее се тление -- възкръсва в нетление; сее се в безчестие -- възкръсва в слава; сее се в немощ -- възкръсва в сила" (I Кор. 15:42-43).

В безнадеждността, в недрата на мрака се поражда искра, грандиозен пожар оживотворява изправеното пред изстиване сърце на вселената и над победената стихия на злото, смъртта и разрухата възникват "ново небе и нова земя". Не като символика, но като осъществена есхатологична реалност в тях възсиява незиблемата светлина на новия Йерусалим, където "ще отрие Бог всяка сълза от очите и смърт не ще има вече" (Откр. 21:4).

Господи, да бъде Твоята воля! Да дойде Твоето царство!...

ВЕРУЮ

Не мога да допусна никога,
че този свят, сред който аз живея,
е породен от сляпата случайност.
В стремежа си към истината вярвам,
че има целеустременост и закономерности
от висш порядък.
Съществува Тайна,
съществува Смисъл,
животворящ сърцето на вселената.
И когато ме обгърне смъртна сянка,
аз не ще изчезна като комбинация от молекули
на един абсурден космос,
но в обятията на безсмъртието
ще открия обичащ ме Баща,
положил в мен частица истина и смисъл,
възхождащи в развитието на творението.

Вярвам в единия Бог Отец, Вседържител и Творец...

Не мога да допусна никога,
че хората, с които аз живея,
се залъгват с някакви илюзии
в устрема неизкореним към вечния живот.
В стремежа си към истината изповядвам,
че Иисус Христос -- Богочовекът --
живял сред нас,
ни е показал образа на съвършения човек;
за да ни разкрие,
че любовта е смисълът на нашия живот,
че Той е светлината, която в мрака свети
и мракът необзе я.
Иисус Христос, Син Божи, живее
и Неговото слово е призив вечен
към живот, към светлина, към свобода.

Вярвам и в Господа Иисуса Христа,
Сина Божи, Единородния...

Не мога да допусна никога,
че пътят ми в живота е лишен от смисъл,
че аз съм изоставен, непотребен в тоя свят.
Аз вярвам в семената на доброто,
кълнеещи незримо в човешките сърца,
и в силата животворяща на Светия Дух,
създаващ новата Земя сред обновените човеци.

Вярвам и в Духа Свети, животворящия Господ...

Духовна жажда

(Неделя на самарянката)

Твоето слово е истина.

(Йоан 17:17)

Неделя на самарянката -- така се нарича празникът в православния календар, свързан с беседата, която води Иисус Христос с една жена от областта Самария в Палестина. Край кладенец, изкопан още от древния библейски пророк Яков, Спасителят започва разговор със самарянката и й обяснява, че за разлика от водата, която задоволява телесната жажда, има и друга вода -- жива вода. Тя удовлетворява висшите потребности на духа. Иисус Христос й казва: "Който пие от водата, която Аз ще му дам, той вовеки няма да ожаднее; но водата, която му дам, ще стане в него извор с вода, която тече в живот вечен" (Йоан 4:14).

Тези слова от Евангелието звучат странно и неразбираемо за съвременния човек. Защото за какво всъщност жадува той? Каква е жаждата, която пламти у мнозина? Отговорът не е труден. Това са необузданите амбиции за власт. Това е нестихващият стремеж към все повече материални блага и привилегии, стремеж за охолен, комфортен и наситен с най-изтънчени удоволствия живот, при който в много случаи няма ограничения.

Христос няма предвид тази алчност на "материализирания" човек, на т. нар. консуматор. Иисус говори за копнежа на духа по висши ценности и идеали, идващи от друг порядък на битието. В човека са налице не само природно дадените инстинкти. Ако с това се изчерпваше неговата същност, той би се самоунищожил в безпощадната борба за съществуване. Или, прекланяйки се пред идолите на собствените си технологии, в своята вещомания, той сам би се обезценил напълно. Това също е равносилно на самоубийство. В човека е вкоренен като могъща жизнена сила и стремежът към доброто, истината и красотата. Човешкият дух копнее за друга по-висша реалност. Той се стреми към съвършенството на идеала и вгражда непреходни духовни и нравствени ценности в личния и обществения живот. Още в зората на славянобългарското просвещение във вдъхновен призив за ново познание епископ Константин Преславски възкликва:


Слушайте, цял словенски народе.

Слушайте словото, защото от Бога дойде.

Словото, което крепи сърцата и умовете.

Словото, което подготвя да познаем Бога!

Жаждата, избликнала заедно с порива по вечността и безсмъртието на духа, може да утоли с живата вода на Своето Божество единствено Иисус Христос. Самият Син Божи е изворът на тази жива вода. Тя може да даде крила на духовните стремежи към вечните истини и съкровения смисъл в живота. Затова и пътят към Бога е в осъществяване на божествените и истинските човешки начала, той е живот в дух и истина.

Съдбоносният кръстопът

(Притчата за богатия младеж)

Каква полза за човека, ако придобие цял свят, а повреди на душата си?

(Мат. 16:26)

Млад човек с голямо състояние се доближава до Иисус Христос и Го запитва: "Учителю благий, какво добро да сторя, за да имам живот вечен?" (Мат. 19:16). Въпросът не е случаен. Той разкрива, че младежът е търсел истинския път, който може да осмисли живота му по съвършено нов начин.

Христос обаче неочаквано внася поправка на това запитване. Той казва: "Защо Ме наричаш благ? Никой не е благ, освен един Бог" (Мат. 19:17).

Спасителят, дълбоко вникнал в душата на този млад човек, разбира, че той не Го признава за Месия. На Иисуса не са били необходими ласкателствата на младежа. За Него е била важна вярата -- вярата в Иисус от Назарет, като Син Божи. Младежът вижда в Христа само Човека -- Героя на своите мечти, Който е в състояние да му помогне да достигне до вечен живот, като му покаже изключителни степени на духовно възвисяване. За младежа Иисус Христос е бил само своего рода велик Учител, а не Син на Предвечния Бог.

И сега има мнозина, които по този начин възприемат Иисуса Христа и считат, че Неговото учение е само кодекс от норми и указания за духовно-нравствено съвършенство.

Съдейки по словата на евангелския младеж, ние разбираме, че той е бил чист и високонравствен. Но Господ, като божествен Сърцевед, е познавал вътрешното състояние на стоящия пред Него по-добре, отколкото той самият. И за да му разкрие истината за Себе Си, Иисус му посочва някои от най-важните заповеди в практическия живот, дадени още на Мойсей в старозаветния закон: "не убивай; не прелюбодействай; не кради; не лъжесвидетелствай; почитай баща си и майка си" (Мат. 19:18-19). На тези думи богатият младеж отговаря: "Всичко това съм опазил от младини" (ст. 20).

Отговорът звучи правдиво. Казаното е било истина, това е бил подвигът на една неопетнена младост. Младежът се понравил много на Господ Иисус Христос и Той го обикнал. Същевременно Спасителят знаел кой е богатият младеж и какъв път би могъл да поеме той. (По същия начин в темпераментния и поривист Симон, сина Йонин, Иисус съзира Петър -- камъка, твърдото основание на вярата и на Христовата Църква.) В този младеж Спасителят също вижда ясно търсене на истинския смисъл в живота и зачатъци на Свой бъдещ ученик и последовател. Но тук идва решаващият момент. Дълбоко в сърцето на младежа се е таяло нещо друго и то е било определящо за крайното решение в неговия живот. Иисус му казва: "Иди, продай имота си и раздай на сиромаси, и ще имаш съкровище на небето; па дойди и върви след Мене" (Мат. 19:21). При тези думи богатият младеж се смущава, обърква се и си отива натъжен, защото е имал много имот -- повествува Евангелието.

В случая две неща са от особено значение. От една страна, голямата скръб на младежа, защото той няма сили да се раздели с удобствата и богатството си; и, от друга, следването на Иисус Христос, т.е. мъчителното и себежертвено съществуване, когато трябва да се отстояват висши идеали и принципи в живота. В евангелския разказ за богатия младеж ясно е очертан съдбоносният кръстопът на избор и раздвоение, когато се налага да бъде направена коренна и цялостна ценностна преориентация, променяща изцяло жизненото направление на човека. Накъде? Какво означава богат и охолен живот, ако в него няма повече смисъл, няма истинска радост от самия живот?...

Не трябва да се забравя, че Евангелието не е само нравствен кодекс за поведение, но то преди всичко разкрива на човека пътя за спасение от световното зло. В евангелския разказ богатият младеж се оказва подчинен на материалните си интереси -- те го превръщат в пленник. Това ликвидира идеалите на личността му за сметка на вещи и привилегии, подчинява го на безлични и поради това нечовечни закони, като го лишава от възможността да придобие Царството Божие. Защото вещите, които ни принадлежат, могат да се превърнат в част от самите нас, да ни пленят и овладеят, като налагат върху нашето съществуване отпечатъка на обезчовечаването, на затъмняване на образа Божи. Желанието на човека, да утвърждава своето "аз" чрез все по-голямо притежаване на благата на този свят, го води до поробваща зависимост от самите вещи. Става така, че нещата, които притежаваме, владеят самите нас. Фактически те ни притежават заради нашата страст да ги имаме, заради поробващата зависимост от тях. Тази сложна дилема винаги е съпътствала човешкото съществуване.

Бог отправя Своя зов към всеки един от нас за осъществяване на любовта, доброто, мира и справедливостта и Той очаква отговор на тоя зов. Невъзможно е обаче да се следва идеала на съвършенството, когато душата се намира в гравитационната прегръдка на егоистичния интерес и привързаността към земните блага. Христос ни призовава да направим избор и ни приканва към нов живот: "Аз съм пътят и истината, и животът" (Йоан 14:6). Освен това Той казва, че всеки, който вярва в Него няма да погине, но ще има живот вечен (срв. Йоан 3:36).

Нека не останем като богатия младеж в плен на материалните придобивки, но да възприемем с открито и чисто сърце непреходната Христова светлина, която спасително осветява пътя към безсмъртието и вечността.

Полюси на живота

(Св. първовърховни апостоли 
Петър и Павел)

Чрез вярата да се всели Христос в сърцата ви.

(Еф. 3:17)

Логиката на живота има за свои граници често пъти абсурда на превратностите.

Когато още е бил рибар, св. апостол Петър се е наричал Симон, син Йонин. За пламенната му вяра в Христа -- Сина на живия Бог, Иисус му дава ново име: нарича го Петър, което значи камък.

В двора на Каиафа през зловещата нощ, когато Син Човечески е осъден, оплют и подложен на гавра преди разпятието, Петър (камъкът) се преломява. Три пъти се отрича той от своя божествен Учител и заявява: "Не познавам Човека!" (Мат. 26:74).

Тоя камък на вярата е разломен от малодушието.

По-късно, на Тивериадското езеро, пред шест най-ревностни апостоли Симон Петър е подложен на трикратно изпитание от възкръсналия Иисус.

Христос се обръща към него не с апостолското му име Петър, а с рибарското и три пъти го пита: "Симоне, сине Йонин, обичаш ли ме?"

Споменът за отричането на апостола оживява. Разтърсен от дълбоко разкаяние и душевна тъга, със слова на безкрайна любов към Сина Божи, от глъбините на сърцето си Симон Петър изповядва: "Господи, Ти всичко знаеш; Ти знаеш, че Те обичам" (Йоан 21:16).

* * *

Св. апостол Павел, първоначално като фарисей и ревнител за юдейския закон, е бил известен с името Савел.

Когато се полагат основите на Църквата Христова, Савел застава като страж на старозаветния закон Мойсеев (обречен впрочем да отмине в сянката на миналото). Савел е бил против истинския Месия, Иисус Христос, идващ сред човеците за тяхното спасение.

Савел е бил един от най-озлобените гонители на първите християни. Младият равин е бил обхванат от безумна ярост против учението на въплътения Бог Слово. Савел става синоним на ужас и смърт. Където и да отива, той разорява Църквата Христова.

Но по пътя към Дамаск Савел, враждуващият против Църквата Божия, среща Богочовека. Тая среща е съдбовна. Жестокият гонител Савел се преобразява и става св. апостол Павел -- благовестник между юдеи и езичници на Христа Разпнатия. В него засиява светлината на новата вяра...

* * *

Св. апостол Петър -- отреклият се от Христа, и св. апостол Павел -- гонителят на Христа, стават най-ревностни пастири на стадото Христово, най-първи апостоли на Божията Църква.

Светите апостоли Петър и Павел изживяват дните на живота си в благовестие на новото спасително учение. Заповедта на Спасителя: "Идете и проповядвайте Евангелието на всички народи" (Марк 15:15), ги насочва по всички пътища на земята. Двамата не дават сън на очите си от ревност да вестят за явилата се Божия благодат. Те навсякъде проповядват името на Иисуса -- Сина Божи. С непозната несъкрушима сила строят Църквата Божия и утвърждават вярата в Христа.

И двамата великани, носители на новия огнен дух в живота на народите, завършват своя труден и изпълнен с хиляди пречки, мъки и страдания апостолски път в столицата на тогавашния цивилизован свят -- Рим.

* * *

Със смъртта на св. апостол Петър е свързано събитие, описано от историка Светоний в книгата "Животът на 12-те цезари".

Нерон, римски император, мечтае да си представи загиването на легендарния град Троя. Неговото извратено въображение пожелава да види това като жива действителна картина. И той заповядва да запалят Рим.

Заповедта е изпълнена. В града избухва опустошителен пожар. Зрелището е страшно. Нерон, възхитен и упоен от насладата, стои върху терасата на своя дворец и с арфа в ръце възпява загиването уж на Енеевия град -- Троя. Населението е в паника. То е обезумяло от ужас. Страшна мъст се разгаря в гърдите му. То търси виновника за сполетялото го голямо нещастие. Възбудената маса народ вече се догажда. Тя знае -- това е Нерон.

Заедно с облаците от дим и пламъци, над императорския палат започва да витае друга злокобна заплаха -- яростната народна разплата и жажда за отмъщение.

Нерон е в смъртна опасност.

Налудничавият тиранин търси изход за спасение. Той разбира, че на развилнялото се народно негодувание трябва да посочи и да даде жертва, върху която хората да излеят безумния си гняв. И тоя изход без особено затруднение е намерен. Народът търси виновника. Нерон и неговата свита му го показват -- това са християните!

Като мълния се разнася из Рим: "Християните са подпалили града!"

Свирепата тълпа започва погромите на отприщилото се безумие: "Смърт на християните!"

Християните са търсени навсякъде. Много обществени здания са превърнати във временни затвори. Съдилищата работят трескаво. Бърза и съкратена процедура предава на смърт хиляди мирни граждани. Колизеумът денонощно дава игри и зрелища. На неговата арена се пролива кръвта на стотици християни по най-зверски начин. Виковете на упоената от димяща кръв тълпа и ревът на възбудените и нарочно ожесточени диви зверове се смесват.

Преданието ни дава сведение, че в тия страшни времена, когато оцелелите Божии чеда са се скрили, св. апостол Петър намира за благоразумно да напусне обезумелия от ярост град. Излиза тайно призори от скрит изход и поема направо през полето, без да избира път. Вън от града, той с бързи стъпки се отдалечава и, втренчил поглед напред, вижда човешка фигура, натоварена с нещо тежко, да идва срещу него. Тръпки преминават по снагата на апостола. Сърцето му тупти в уплаха.

Стъпките на св. апостол Петър стават нерешителни. А Непознатият се приближава. Когато вече са един до друг, св. апостол Петър изумен отстъпва няколко крачки.

Неговият поглед ясно разпознава в лицето на Непознатия Иисус Христос. Спасителят е с кръст на рамо и отива към Рим. Смаян, св. апостол Петър пада на колене, протяга ръце, а устата му едва мълвят: "Къде отиваш, Господи?"

И до него достига кротък и тъжен глас, който казва: "Щом ти си напуснал моя народ, Аз отивам в Рим, за да Ме разпънат отново".

Тоя божествен, кротък глас преобразява св. апостол Петър. След видението той дълго време остава неподвижен и безчувствен. Когато се опомня, слънцето е греело вече високо на ясното небе.

Светият апостол става, взема тояжката си и се връща в Рим.

* * *

Не след много време св. апостол Петър е заловен и разпънат с главата надолу. А св. апостол Павел, доведен в Рим окован във вериги, като римски гражданин според закона е посечен с меч.

Така завършват живота си светите първовърховни апостоли на Църквата Христова.

* * *

По житейския друм личната човешка съдба невинаги се откроява като права линия. Тя има своите извивки и отклонения и често пъти се докосва до различни, коренно противоположни полюси на живота. Това се съзира и в драматичните събития от жизнения път на двамата велики апостоли.

Първо, отричането на св. апостол Петър.

Второ, гонението на Църквата Христова от Савел, впоследствие станал св. апостол Павел.

Отричането на св. апостол Петър разкрива, че и най-ревностният християнин може да изпадне в малодушие. На Тайната вечеря, когато светият апостол дава израз на увереността си, че е готов да положи живота си за Христа, той прави това напълно искрено и самоуверено. В оня момент никой няма такава решителност и дръзновение като св. апостол Петър. Но от върха на искрената си преданост той малко по-късно се сгромолясва и изпада в неподозирано малодушие и страх (срв. Лука 22:33-34; 23:55-62).

В първите дни от съществуването на св. Църква Господ Иисус Христос не е имал по-разпален и заклет враг от Савел. Но след като по пътя към Дамаск става неговото цялостно преобразяване, до последния си дъх апостолът носи факела на Христовото учение сред езическата тъма.

Бог е Оня, Който прави чудеса (срв. Пс. 71:18). Той промислително протяга спасителна десница и прави светите Петър и Павел върховни апостоли на Божия народ. Превръща ги в избран съсъд на благодатта Си, в знамение на Църквата за всички времена.

В сиянието 
на светостта

(Неделя на всички български светии)

Ако коренът е свят, свети са и клоните.

(Римл. 11:16)

Празникът Неделя на всички български светии е учреден през 1953 г. от Българската православна църква и специално е посветен на родните светци. Определено е също така в богослужебния цикъл той да се чества непосредствено след Неделята на всички светии.

Началото на нашата българска святост се корени в дълбоката древност, много по-рано от официалното приемане на християнството в България през 865 година. Първи светци по нашите земи са Божиите угодници и мъченици за вярата: Боян Енравота -- син на хан Омуртаг, епископите Петър и Георгий. Към тях могат да се причислят и доростолските мъченици за Христовата вяра: Исихий, Емилиян, Юлий, Марк.

Броят на българските светии нараства особено много след покръстването ни при св. цар Борис-Михаил. Сред тях се открояват преди всичко образите на светите братя Кирил и Методий и на техните ученици св. Климент Охридски, св. Наум Охридски, св. Сава, св. Горазд и св. Ангеларий. Трябва също да си спомним имената на св. Иван Рилски -- основоположника на българското монашество и всебългарски покровител, на св. Петка Българска -- тъй много почитана като небесна застъпница на българския народ, на св. Евтимий -- последния патриарх на старопрестолния Търновград.

През време на османското владичество единствената опора за българина -- не само за религиозното му, но и за народностното му оцеляване -- е била християнската вяра. Българинът е предпочитал да умре в "българската", т.е. в християнската вяра, и е ставал неин мъченик. Така през тези съдбоносни за нацията ни времена по родните земи просияват много нови български светци като софийските новомъченици Николай и Георги, Злата Мъгленска, Димитър Сливенски, Висарион епископ Смоленски, Йоан Българин и още, и още други.

Българският светец произлиза от недрата на народа и е дълбоко привързан към своя род и родина. Голяма част от нашите светии са творци на националната култура и просвета, като същевременно мнозина от тях са жертвени борци за народни свободи и пазители на чистата вяра. През последните десетилетия Българската православна църква канонизира за светии родоначалниците на нашето Възраждане -- преп. Паисий Хилендарски и св. Софроний епископ Врачански.

Днешното време на дълбока, безмилостна и всеобхватна криза отправя своето предизвикателство към всеки човек, в който се е запазила искрата на доброто. В дни, когато се разпада човешкото благополучие, тогава отмират относителните ценности, а социално-политическите утопии разкриват илюзорния си характер. Именно в дните на изпитания -- на големи социални сътресения и злини -- човек преосмисля в нов план на битието несъответствието между прокламираните обществени идеали и действителността. Той вижда по-добре фалша на лъжебожествата и търси пътеката към Храма на спасението -- незримата с физически очи пътека, по която са вървели и неговите праотци, за да намерят брод към спасителния бряг. За нас това означава, че ние трябва да обърнем взор и към светостта, духовно съхранявана и обогатявана от родната Църква през всички векове. Тази святост е неразделна част от най-висшите постижения на духа в родната ни култура. Тя не може да бъде пренебрегната и изтръгната от народното сърце. Нация, която отсича своята духовно-културна и ценностно-нравствена приемственост заради преходни идеологии и сектантска измама, извършва непростимо престъпление спрямо себе си.

В българската духовна история светостта сияе през всички нейни периоди. Тя е залог за национално самосъхранение и за духовно-нравствено съвършенство, защото внася в живота дълбок небесен и земен смисъл.

Призвани 
за безсмъртие

(Тайнство Кръщение)

Всички, които в Христа се кръстихте, в Христа се облякохте.

(Гал. 3:27)

Един жест или необичайно символично действие могат да окажат неотразимо влияние върху нас за много години, а понякога и за цял живот. Родителската благословия, майчината милувка, истинската приятелска прегръдка могат да ни укрепват в часове на изпитания, да ни дават могъщи духовни стимули. В тях има някаква необяснима, невидима на пръв поглед сила. Тяхната реалност е достъпна само на човешкия дух като необикновено чувство, като озарение, непонятно за разума.

Така е и с тайнствата на Църквата Христова, които са духовно-осезаеми средства по пътя към спасението и съвършенството на човешкия дух. В тях чрез видими знаци се дава невидима Божия благодат. Тя очиства от греховете, освещава психо-физическата човешка природа и я въвежда във вечния живот.

Първото от тези тайнства, което може да се нарече "врата към нов и истински живот", е светото Кръщение. Естествено е за младоженците -- след като са осветили брачния си съюз в храма Божи -- да пожелаят да потърсят окриляща животворна благодат и за своите деца. При Кръщението чрез трикратно потапяне във вода и произнасяне името на Бог Отец, Бог Син и Бог Свети Дух вярващият се очиства от първородния и от личните си грехове, възражда се за нов живот в единение с Бога и в добродетелност при отношенията си с хората. Като тайнство, Кръщението е установено от Господ Иисус Христос -- Син на предвечния Бог, при победата Му над смъртта след Неговото Възкресение. Тогава Спасителят праща Своите ученици -- св. апостоли, на благовестие по цялата вселена, т.е. земя, и им казва: "Идете, научете всички народи, като ги кръщавате в името на Отца и Сина и Светаго Духа" (Мат. 28:19). Чрез Кръщението човек се въвежда в Църквата Христова и става неин член.

Смисълът на всичко това произтича от необходимостта да бъде цялостно обновена психо-физическата същност на човека, като пред духовния му взор се открие глъбинното измерение на безсмъртието и вечността. Някои мислители твърдят, че още с раждането си човек започва да се движи от битие към небитие, т.е. че в края на краищата неговата неповторима личност ще се превърне в нищо сред космическата бездна.

Чрез учението на Христовата Църква обаче ние се приобщаваме към друга истина. Неслучайно при тайнството Кръщение изповядваме вярата в Триединния Бог, като Творец и Първопричина на всичко съществуващо. Един от отците на Църквата през първите векове на християнството, св. Климент Римски, възкликва: "Възлюбени, колко чудни са Божиите дарове: живот в безсмъртие, сияние в правда, истина в свобода!"

Вселената не е гробница за мислещия дух. Тя може да бъде извор на щастие и съществуване във вечността, когато е съотнесена към неговата творческа Първопричина. А това начало се полага при тайнодействието на светото Кръщение. Нашият живот на земята е постоянна борба за безсмъртие, ако чрез нас възхождат божествените принципи на истината, доброто, красотата и хармонията на духа. От нас зависи не само настоящия, но и бъдещия облик на живота ни. Нека направим всичко възможно, за да бъде той прекрасен сега и вовеки веков.

Радостта човешка обича Бог

(Тайнство Брак)

Ще остави човек баща си и майка си и ще се прилепи към жена си, и ще бъдат двамата една плът.

(Еф. 5:31)

Първото чудо, с което започва спасителната Си мисия Иисус Христос, става на сватбата в галилейския град Кана. Не страданието и скръбта, а радостта човешка посещава Спасителят: "Имаше сватба в Кана Галилейска, и Иисусовата Майка беше там. Поканен беше на сватбата също Иисус и учениците Му" -- е засвидетелствано в Евангелието (Йоан 2:1„2).

Който обича човеците, той и радостта им обича. Истинско човешко щастие идва да донесе на света Божият Син. Затова когато по време на сватбеното веселие виното се свършва, по молба на Майка Си, Иисус превръща във вино напълнените преди това с вода делви. Така Христос разкрива високото достойнство на брачния съюз, установен от Бога още при създаването на първата човешка двойка Адам и Ева, когато Творецът е казал: "Плодете се и множете се, пълнете земята" (Бит. 1:28).

Бракът е едно от седемте тайнства на Христовата Църква, която чрез божествената благодат съдейства на младоженците да достигнат неговите цели: благословено раждане на деца, тяхното отглеждане и добро възпитание, взаимно подпомагане и възрастване в нравствено съвършенство и благополучие.

Християнският брак е благодатно осветен съюз. Св. апостол Павел в Послание до ефесяните пише: "Ще остави човек баща си и майка си и ще се прилепи към жена си, и ще бъдат двамата една плът" (Еф. 5:31).

Най-важните видими действия в тайнството Брак са: възлагането на венци върху главите на младоженците и трикратното тържествено благославяне на техния брачен съюз от свещенослужителя. Тогава той казва тайноизвършителните думи: "Господи, Боже наш, със слава и чест ги венчай". По време на тези свещенодействия Сам Бог благославя невидимо встъпващите в брак и младоженците стават едно, като се съединяват неразлъчно за цял живот. Поради това и Иисус Христос е казал: "Което Бог е съчетал, човек да не разлъчва" (Мат. 19:6).

В църковния Брак има две части: обручение и венчание. При обручението се благославя доброволното взаимно съгласие и обещание на младоженците да се посветят един на друг в своя живот, а при венчанието се освещава самият им съюз с божествена благодат.

Тайнството Брак е свързано с обреди, които имат дълбоко символично значение. Запалените свещи, които младоженците държат в ръце, символизират изключителния характер на извършваното свещенодействие и духовно-благодатната светлина, идваща от Бога. Венците също са знак за висотата на това тайнство. Размяната на пръстените и вкусването на виното от една чаша показват, че от този момент съпрузите трябва заедно да делят и радости, и скърби. Да бъдат винаги един до друг в трудностите на живота. Обикалянето в средата на храма изразява тяхната духовна радост и трябва да се подразбира като стремеж за запазване целостта на брачния съюз и за спазване на обетите, дадени пред Бога, пред близки и родственици, пред цялото общество.

Бракът е нравствен подвиг и начало на неповторимо творчество. В Библията тази истина е изразена с богочовешкото й величие: "И ще бъдат двамата една плът. Тази тайна е велика" (Еф. 5:31-32).

ЧАСТ ВТОРА

ИСКРА БОЖИЯ 
В СЪРЦЕТО

Най-трудната заповед

(по Мартин Лутър Кинг)

Обичайте враговете си, добро правете на ония, които ви мразят.

(Лука 6:27)

Без съмнение най-трудното от всичко е да се изпълни заповедта на Спасителя: "Обичайте враговете си!" Повечето хора искрено считат, че нейното осъществяване в живота практически е невъзможно. Защото не могат да се обичат ония, които коварно се опитват да ни унищожат, да ни отнемат залъка хляб, правото на по-добър живот, цинично да потъпчат човешкото ни достойнство. Други, подобно на философа Ницше, твърдят, че думите на Христа, да се обичат враговете, са доказателство, че християнската етика по принцип е създадена за слабите и плахите, за прекършените хора, а не за силните и за мъжествените.

Без разлика на подобен род възражения обаче, тази заповед на Иисуса е поставена пред нас с искането тя да стане основно правило в живота ни. А и много са фактите, които доказват, че оня, който върви по пътя на омразата и ненавистта, сам се обрича на самоунищожение. Затова на заповедта, да се обичат и ония, които ни мразят, е отредено първостепенно място в изпълнението на волята Божия. Любовта към нашите лични врагове е ключ към разрешаването на много проблеми. В какво се изразява тя?

Преди всичко трябва да сме способни да прощаваме. Човек, който не може да прощава, не може и да обича. Да се прости обаче не означава, че трябва да се игнорира злото. По-скоро това е съзнанието, че лошото деяние трябва да бъде отстранено без насилие като препятствие в живота на хората. Прошката създава атмосфера, необходима за по-нататъшен нормален съвместен живот. Който прощава, проявява изключителна сила на духа, поставя се над злото и то престава да бъде психологическа бариера за установяване на добри отношения. Прошката означава помирение, ново по-човешко общение. Степента, до която сме способни да прощаваме, се определя от силата на нашата любов.

На второ място, ние трябва да съзнаваме, че злото, което ни е причинил някой човек, може да не изразява в цялост неговата истинска същност. У всеки има начала на доброто, както и у всеки от нас може да се открие нещо отрицателно и склонност към греховни постъпки. "Човешката душа е арена, на която се борят Бог и дяволът" -- пише Достоевски. Не може да се отрече, че и у най-лошите хора могат да припламват искрите на доброто, както и сред добродетелните има подмолни течения на опасни душевни комплекси. Когато се изследват безпристрастно корените на злото, може у всеки да се открие определена доза доброта и да се разбере, че озлоблението и жестокостта невинаги изразяват в пълнота неговата същност. Така ние можем да видим нашия недоброжелател в нова светлина. Можем да се убедим, че неговата неприязън е породена от срах и предразсъдъци, от гордост и неправилно разбиране на сложните междуличностни отношения. С това съзнание ние можем да започнем да се отнасяме вече със съчувствие към подобен род хора, защото те не са безнадеждно лоши и са също обект на спасителната Божия любов.

На трето място, ние трябва да се стремим да не унижаваме причиняващия ни зло. По-достойно е да завоюваме неговото приятелство и разбиране. Нерядко ние имаме възможност да унизим нашия недоброжелател, да му отмъстим. Но не това е правилният път на реагиране. По-скоро всяко наше слово и дело трябва да способства за установяване на взаимно разбирателство, трябва да разкрива живия резерв на добрата воля, потисната от напора на ненавистта.

Всеки човек е уникална ценност и е обект на Божията любов в нейното безпределно всемогъщество. Затова и чрез Божия Син ние сме способни да обичаме хората, причинили ни зло. Само като вървим по пътя на искреното и сърдечно опрощение, на признаване достойнството на човешката личност, ние живеем в Бога, а така утвърждаваме и божествените принципи, и истинската човечност.

Ние трябва да обичаме враговете си и затова, защото ненавистта, като отговор на злото, увеличава още повече озлоблението и прави по-злокобен мрака на омразата. В Свещеното Писание много точно е казано: "Който мрази брата си, той се намира в тъмнината, и в тъмнина ходи, и не знае накъде отива, защото тъмнина е заслепила очите му" (I Йоан. 2:11). Ненавистта не може да премахне самата ненавист; това е в състояние да направи само любовта. Ненавистта увеличава ненавистта. Насилието поражда ново насилие. Поляризацията и бруталното нарастване на озлоблението може да доведе до катастрофално братоубийство. Затова Бог ни заповядва да обичаме дори и хората, които са злонамерени против нас, които не ни мислят доброто.

Творецът на човешкия род се обръща към всички с изключително важно предупреждение: верижната реакция на злото, в чийто ход ненавистта поражда нова още по-голяма злоба, трябва да бъде прекъсната. Вътрешната злост нанася непоправима вреда на оня, който ненавижда. Тя разяжда личността му, лишава го от елементарна обективност и изкривява разбирането за основните ценности и идеали на живота. Злобата води до деградация, а любовта по чудодеен начин пресътворява и животвори. Любовта е единствената сила, която може да превърне врага в приятел, в човек, с когото може да се живее в съдружие и възрастване в доброто.

Много нравствена сила и величие се изискват, за да се обезоръжи чрез любов противника. Любовта е най-великата и непобедима сила в света. Тази истина е засвидетелствана на всички векове чрез изкупителната Голготска жертва на Божия Син -- жертва, принесена за помирение на всички човеци. В един църковен химн се пее: "В Христос не трябва да има Изток и Запад, Север и Юг, но единно велико братство на любовта по цялата Земя". Към хармонична човешка общност, а не към самоубийствено разделение ни приканва Иисус с думите: "Тази е Моята заповед: да любите един другиго, както Аз ви възлюбих".

Апостолът на любовта св. Йоан Богослов добавя: "Който каже: "любя Бога", а мрази брата си, лъжец е; защото, който не люби брата си, когото е видял, как може да люби Бога, Когото не е видял? (I Йоан. 4:20). И още: "Ние видяхме и свидетелстваме, че Отец проводи Сина за Спасител на света... И ние познахме любовта, която Бог има към нас, и повярвахме в това. Бог е любов, и който пребъдва в любовта, пребъдва в Бога, и Бог -- в него" (I Йоан. 4:14,16).

ВИДЕНИЕТО НА ПРОРОК ИСАЙЯ

И ще прековат мечовете си на орала,
и копията си -- на сърпове,

и няма вече да се учат на война.

(Ис. 2:4)

Ще дойде времето,
мечтано и жадувано от векове,
ще дойде!
И лъч небесен ще докосне
сърцата, оковани в ледове.
А сред кръвта димяща
на жертвите принесени,
Сион ще се въздигне --
величествен и нов,
с лъчите на божествена Любов.

Душите ще потръпнат.
И сякаш пролетта
с диханието на живота
и с трепета на радостта
ще заклокочи в тях.
Защото вече никога
не ще се учат на война...
Защото хората ще бъдат като братя
и мечовете на орала те ще прековат,
а копията си -- на сърпове.

Без лъжебожества

Не си прави кумир...

(Изх. 20:4)

Колко кумири и идоли бяха издигнати и се срутиха, Господи! И колко още остават!...

В самото начало беше Златният телец. Народът израилски го въздигна малко преди Моисей да огласи на планината Синай Десетте Божии заповеди за вечни нравствени норми. Златният телец обаче и досега остава да властва над всичко земно -- на Изток и на Запад, на Север и на Юг -- най-могъщ и жесток, нямащ равен на себе си по магнетична сила...

След това дойдоха полуделите в политическо самовластие императори, царе и диктатори. Тази лудост продължава и до днес. Съвременните идеологии в култа към конюнктурни личности неправилно възвеличават обикновени хора и ги превръщат в лъжебожества. Пред нашите очи тези кумири рухват и сега ние откриваме, че довчера възвеличаваните като богове са били жалки и подли нищожества.

Нашето всекидневие е изпълнено с преклонение пред идоли и фетиши -- продукт на съвременните стандарти на живота. Божията заповед обаче е категорична: не въздигай в кумир нищо, което е произведение на човешката дейност. В древността се покланяха на ръкотворни идоли. В наши дни вещоманията и безмерният консуматорски глад за материални блага са превърнали вилата, последния модел на леката кола, на телевизора -- и какво ли още не? -- в малки ежедневни божества. Така модерното ни общество въздигна идолите на високоразвитото индустриално производство по-високо от Бога, от хармонията на природата. Стихията на консуматорския материализъм опустошава човека, който не търси смисъла на живота, а само материалния интерес.

Най-страшното обаче е, че всички идоли са кошмарно кръвожадни. Те неизменно искат жертвоприношения. В древността в нажежената до червено желязна утроба на Ваал или на Молох са хвърляли невинни младенци. По-нататък в историята на човечеството идоложертвениците са най-различни: това са лобните места на невинно екзекутираните, затворите, концлагерите, подземията за мъчение... А колко малко си спомняме и мислим за ония, които безмилостно са принесени в жертва пред зловещите олтари на идолослужението!

Ние встъпваме в нов свят, в който трябва да осмислим отново и изцяло целия си духовен живот. Затова са необходими много човечност и изключителна духовна мощ. Когато преобразяваме и правим по-съвършен света, в който живеем и се трудим, ние усъвършенстваме и самите себе си. Там, където по пътя към истината, доброто и красотата човекът в живот с Бога открива своята истинска неподправена същност, там няма място за лъжебожества и идолопоклонство.

Искра Божия 
в сърцето

Царството Божие вътре във вас е.

(Лука 17:21)

Това малко човешко сърце! В него, а не някъде другаде, там, в съкровената му глъбина, се борят и любовта, и омразата, и животът, и смъртта. И трудно ще се намери човек по света, който да не е за нещо и от някого ненавиждан, отричан или пренебрегван. Много или малко омразата се таи във всяко човешко сърце. Тя е сила, противостояща и отричаща живота. Омразата е в сърцата ни, но и любовта е там.

Ето как се моли св. Франциск Асизски:


Господи, направи ме служител на Твоя мир!

За да обичам, където има омраза,

и да прощавам, когато обиждат;

да помирявам сред раздорите;

да будя надежда сред отчаяните;

да разгарям светлина, където мракът цари;

да нося радост в човешката скръб.

Господи,

помогни на стремежа ми

да утешавам, без самият аз да бъда утешаван;

да разбирам другите, ако те не ме разбират;

да обичам, дори ако аз не съм обичан.

Защото,

който се раздава, той получава;

който забравя себе си, той намира;

който прощава, той получава прошка;

и който умира,

ще бъде пробуден за вечния живот.

Сложна е борбата, която се води в самия човек. Той воюва за щастие на земята, а сам много често не знае, че щастието не е вън от него. То не е във вещите, в парите, в стихията на секса, в привлекателната сила на развлеченията. Щастието е вътре в човека -- във вътрешната чистота и съвършенство на духа.

В един древнохристиянски паметник от II век ("Послание до Диогнет") е засвидетелствано: "Християните живеят на земята, но са и граждани на небето. Те се подчиняват на законите, но заедно с това надвишават законите със своя живот. Те обичат всички човеци..."

Любовта! Боже, каква могъща сила е тя! Възможно ли е вместо омразата у нас да блесне великата любов -- любовта дори към ония, които ни ненавиждат? Възможно ли е в сърцето човешко да припламне искра, запалена от предвечната Божествена любов, и то никога да не се върне към зловещата стихия на злобата?

Изводът се налага от само себе си. Ако това беше неосъществимо, биха били невъзможни и истинската радост, и щастието в земната ни участ.

Това малко човешко сърце! То първо долавя и вижда незалязващите зари на другия живот -- в безсмъртие и в Първоизвора на всяко битие.

Животът ни е малка свещ, която изгаря 
във времето

Боже, Ти си Бог мой, Тебе търся от ранни зори.

(Пс. 62:1)

Във вечерния здрач отдавна е стихнал камбанният звън на далечния храм. А безкрайното време се влива в глъбините на сърцето...

Загледани в очите на звездната нощ, ние се питаме за смисъла, за съкровения смисъл на тоя живот. Къде отиваме? Следваме ли зова на сърцето си? Знае ли ръката ни какъв ще бъде утре нейният жест? Защо живеем? За да изчезнем в света на бягащите сенки?

В безкрайността на космоса и сред величието на творението ние се стремим да вникнем в смисъла на закономерния му ритъм и в преклонение да отгадаем с вяра великолепието на неизмеримата слава на Божествения абсолютен Дух.

Така по пътя на богопознанието стават все по-понятни словата на блажени Августин:

"С чувство на дълбока потребност да се възвърна към самия себе си аз се вглъбих в своя вътрешен свят... и видях с очите на душата си вечна и неизменна светлина. Това не бяха обикновените слънчеви лъчи, достъпни за всеки. Те бяха по-силни от сиянието на слънцето... Тази светлина беше по-висша от мен самия и аз бях по-нискостоящ от нея, защото чрез нея съм сътворен. Който знае Истината, той пребивава в тази Светлина, и който е в Светлината, той познава вечността.

Господи, за тебе копнея ден и нощ! И когато за първи път Те познах, Ти ме прие, и аз разбрах, че съществува действителност, достъпна за духовния взор, за мене (телесно) виждащия, който без Тебе няма битие. Ти ме призова! "Аз съм вечно Съществуващият!" (Изх. 3:14). И аз почувствах, тъй както само човешкото сърце може да усети това, а в мене не остана никакво място за съмнение -- по-скоро бих се усъмнил в собственото си съществувание, -- че има истина, "която се вижда още от създание-мира, чрез разглеждане на творенията" (Римл. 1:20)".

Господи, частицата време, която Ти си ни дал на тая Земя, е дар тъй скъпоценен и тъй неудържимо преходен!... Отминаващите години, изпълнени с горести или щастие, дните отлитащи, часовете на преживяваните дни ни принадлежат и ние съществуваме във времето...

Вседържителю, дай ни сили в преходността на миговете бързотечни да намерим спасителния брод към Тебе, към Твоята любов и истина, за да дадем искрица светлина и радост на хората, които срещаме и отминаваме в земния си път!

Създателю наш, животът ни е малка свещ, която изгаря във времето... Помогни ни пламъкът й да не угасва, но да трепти на Твоя светилник и да ни приобщи към Твоето царство във вечността!

Християнската надежда

С Бога ние ще проявим сила.

(Пс. 59:14)

"Който оре, трябва да оре с надежда", четем в Първо послание на св. апостол Павел до коринтяните (гл. 9, ст. 10). Затова проблемът трябва да се постави още в самото начало.

Можем би въобще да се надяваме? И на какво? Надеждата ни не е ли само илюзорен стремеж в очакване на по-светъл и щастлив утрешен ден? Или тя е могъща движеща сила в живота ни?

Някои твърдят: "Аз нямам никаква надежда. Само заслепените могат да говорят за някакъв изход. И ако илюзиите са окончателно изразходвани, остава единствено безсмислието на земното ни битие".

Свидетели сме също как из глъбините на дълбока безнадеждност твърде често се изтръгват воплите на отчаянието и избликват безутешни сълзи. Или как в мрака на обезверяването, на скептицизма и душевното загрубяване чезне надеждата с нейната лъчезарна, спасителна усмивка. В минути на голяма горест обаче, когато животът се стоварва с цялата си тежест и жестокост върху човека, той почти винаги възкликва: "Боже мой!" И това е естествено. Човекът търси Божията помощ в своето безсилие и неизлечима мъка. И единствено Бог може да помогне на искрената и сърдечна молитва.

Но защо трябва да се обръщаме към Бога само в подобни случаи? Пътят към Храма на спасението може да бъде озарен и от друга надежда, не само на границата на безсилието и на безизходицата, но в силата, радостта и утвърждаването на живота. Надеждата съществува. Чудодейната й сила -- понякога незабележима -- ни крепи в земния ни път. Тя възвисява към небесата и води смъртните към безсмъртие, в нея се долавя зовът на вечността.

Надеждата вдъхновено пулсира в сърцето на човека-творец. Тя може да бъде разкрита във величието на неговите творения. Това е надяващата се и пречистваща ни Красота.

Надеждата е в обичта на майката. Тя се излъчва от очите й, добри и ласкави. Това е животворящата, надяващата се Любов.

Надеждата е и в пламенния взор на бореца за свобода и правда, в който тя искри като свещен протест срещу насилието и всяка диктатура. Това е надяващата се Правда.

Надеждата е също в душата на духовно възвисения, на търсещия истинския смисъл на живота в съкровеното дихание на битието. Тя е в чара на духовната и свята красота и в огъня на вярата, че хората ще бъдат единни в стремежа си към Бога на Любовта, Доброто и Истината. Това е надяващата се, спасяваща ни Вяра.

Християнската надежда -- живоносна и всепобедна, "не посрамя, защото любовта Божия се изля в нашите сърца" (Римл. 5:5), ни разкрива Свещеното Писание. Тя е източник на дръзновен полет на духа, на радост и спасение. "Ето всичко ново творя" -- е засвидетелствано в книга Откровение на св. Йоан Богослов. В един преобразен от Божията сила и от надеждата нов свят можем да встъпим и ние с нашата свобода и съзидание, и с вярата ни в бъдния ден.

Гласът 
на камбаната

От изгрев-слънце до запад да бъде прославяно името Господне.

(Пс. 112:3)

Сплав от метали е тя, но не е студена като тях. Видът й е на показ пред всички. Окачват я нависоко. Отдалече да се вижда, далеко да се чува.

Съвестта на селището я зоват...

В ранен утринен час, при пурпурния изгрев на слънцето, когато топлите му лъчи на сноп се изсипят върху нея, от храмовата кула се понася на вълни ясният глас на камбаната. Буди тя хората за неуморен труд, зове за утринна молитва. А когато се празнува нощем, камбаните пеят и в тишината. Песента им се носи надалеч и ехото им отеква сред бягащите сенки на нощта.

Камбаната кани и мъртвите към вечността. Тежък погребален звън отмерено се носи из ефира... Една душа човешка е напуснала "долината на скръбта". Камбаната напомня на улисани човеци за суетата на живота. Те се стъписват за миг, поослушват се, прекръстват се плахо и шепнат: "Бог да прости!"

Има и случаи, когато неочаквано и тревожно еква гласът на камбаната. На какво ще е, ако не на пожар? Някъде са лумнали пламъци. Камбаната непрекъснато бие. Мнозина са, които се стичат на помощ и нейният тревожен глас замлъква едва когато опасността премине.

А щом слънцето наклони на залез и над селището се готви да се спусне нощта, отново се чува гласът на камбаната -- все така топъл и милващ душата със своя призив. Тя звъни сега за вечерна молитва. Приканва вярващите да свърнат от житейските грижи, да благодарят на Бога за преминалия без бедствия ден.

Отзивчива е камбаната на радост и скръб, на копнеж и тревога. Една легенда разказва, че, за да звъни тя, в нея е въплътено сърцето на девойка...

Камбаната е символ на живата, събудена съвест за спасение. Нейният глас е молитвен зов да бъде съхранена човечността.

Бог бди над нас

Обърнах лице към Господа  Бога с молитва и моление.

(Дан. 9:3)

На тоя свят се появих като безпомощно дете, но Твоят ангел, Господи, простря спасителни криле над мене. Запази люлката, в която израснах. И оттогава в моя жизнен път сияе любовта Ти и ме зове към вечността.

Изпълнен с благодарност, с упование в божественото Ти Предзнание, към Тебе молитвено протягам ръце ведно с ония, които Те познаха в пламъка на вярата:

Господи!

Славословя Те, защото ни дарува живот на тая Земя.

Славословя Те, защото ни яви красотата на вселената.

Славословя Те, защото Ти разкри пред нас космоса като книга на безкрайната Ти мъдрост.

Славословя Те за незалязващите зари на вечността, осияли преходността на света, в който съществуваме.

Всемогъщи Господи, в десницата Ти са и човешките съдби! Благодаря Ти за незнайните и знайните благодеяния към нас, за земния ни път, за радостта небесна в обещаното ни Царство. И моля Те, бди над всички, които Те възпяват.

Да бъде благословено името Ти сега и във вечността!

* * *

Господ Иисус Христос ни спасява за вечността. Затова вярата ни е тържество на живота, на радостта, красотата и победата над тлението в света. Злото няма измерението на вечността.

До голямата вяра обаче не се стига отведнъж. Спокойната и зряла вяра е висш подвиг на духа. Това не е елементарно и автоматично приемане на онова, което осмисля човешкото битие.

Ако живеем постоянно с Бога, ние вървим по пътя на богоуподобяването. Тогава осъществяваме и възхождащата богочовечност в живота ни.

Поискаме ли в молитва да се обърнем към Бога, ние разкриваме вече в нашето сърце свободен път към Него. Няма нищо по-добро от това, да се почувства Божието присъствие от човека в самия него като най-висша премъдрост, като най-голяма чистота на чувствата, като най-свята и направляваща воля. Нека да следваме тия три насоки на нашето съществуване.

* * *

Господ Иисус Христос стои над историята в нашия живот и същевременно благодатно присъства в нея и ни зове към съвършенство.

Колко ще трае тогава страданието, ако то ни е сполетяло?

Това е в божественото Предзнание!

Колко дълго ще трябва да живеем при нашето постепенно психо-физическо угасване? Докога ще продължи странстването ни в тоя преходен свят?

Докато Той, Вседържителят, е отредил!

Мъките и страданията понякога са толкова големи и дълбоки, че за нас е много трудно да се докоснем до Божията десница от отчаяние, от безпомощност. Човешките усилия могат да бъдат напразни. Всеживотворящият обаче е до нас и ни избавя от бездната на страданието. Господ Иисус Христос -- Живият Бог -- всякога ни протяга ръката Си с безкрайна любов. Готови ли сме ние да приемем тая спасяваща десница? Това зависи и от нас. Спасението е двустранен процес. Бог е в основата при възхождането на нашата истинска човечност, защото в свободата си ние вярваме в богочовечността, дадена ни по пътя към богоподобието.

За да бъде радостно сърцето, трябва да следваме тоя път:

Издигни Спасителя като знамение в твоя живот!

Недей забравя, че Той е при тебе, за да ти помага и когато не всичко върви гладко в живота ти!

Върши онова, което е в съгласие с Божията воля!

Божиите очи съзират мъката на всеки един от нас. Вседържителят бди над нас, за да ни прави зрели и вътрешно красиви. Но се случва и така, че човешкото сърце може да бъде притиснато от страданието, за да се превърне в свидетелство на нещо изключително в живота. А когато човек се почувства изморен в борбата с греха и поиска да изостави всичко, тогава Бог зове: "Аз съм винаги до тебе, през всички дни на твоя земен живот и във вечността!"

Да се доверяваме на Бога, тъй като това, което Той изисква от нас, се съдържа в божествения Промисъл. Същественото е, ако разбираме логиката Божия и не я заместваме с логиката човешка. В такъв случай ние сме под Неговия покров. Само Той -- Триединният Бог, ни дава сигурност при всяка ситуация в живота. И е с нас до свършека на света.

БОЖЕСТВЕНО ЩАСТИЕ

В обвързаност с майка Тереза

Радостта е молитва. Радостта е сила.
Бог обича оня, който с радост прави добро.
И най-добрият начин
да благодарим на Бога
е с радост да възприемем всяко Божие създание.
Обичащото сърце е радостно сърце.
Не оставяй грижата на деня
така да завладее сърцето ти, че да забравиш радостта
за възкръсналия Господ Иисус.
Всички отправяме взор към Божието небе.
В наши сили е още сега и тук
да бъдем при Бога във висините --
всеки миг да споделяме божественото щастие...
А това ще рече:
да обичаме, както Бог обича;
да помагаме, както Всевишният помага;
да даваме, както Всеподателят дава;
да служим, както Божият Син дойде в света,
за да послужи на човеците;
да спасяваме, както Той ни спасява.
Двадесет и четири часа да бъдем заедно с Иисуса
и дори да се докосваме до Него
в дрехата на най-бедните ни братя.

ЧАСТ ТРЕТА

ТАЙНАТА НА ЧОВЕШКОТО БИТИЕ

Св. Василий Велики -- човекът в потока 
на времето и преходността

Не е необходимо най-напред да търсим следите на Твореца във вселената. Преди всичко в самия себе си, в твоя малък свят, ти ще осъзнаеш премъдростта на своя Създател.

Св. Василий Велики

Св. Василий Велики обяснява човешката природа с дълбоко разбиране за голямата загадка, която представлява отделната личност сред сложните противоречия на борбата за живот. Той пише: "Ражда се човек. Появява се в живота един борец срещу скръбта и той вдишва за първи път въздух. И какво последва? Първите му звуци са плач... Новороденото се докосва до земната действителност и не се смее, но влизайки в допир с нея предусеща нейните болести и недъзи и плаче. То сякаш знае вече, че е захвърлено от бурята в морето на скръбта".

А после неспирният бяг на времето оставя съдбоносния си отпечатък върху всеки човек, като биологическо същество.

В една от беседите си ("Утешение към болния") св. Василий Велики дава конкретни примери в живота, как в железните обятия на необходимостта мнозина суетно се стремят да постигнат по-висока и господстваща позиция в обществото, да притежават повече материални блага и по-голяма власт над другите, но затова пък губят от своята истинска човечност. Заради нуждата човек продава свободата си. Но в последна сметка след неоправданите надежди "идва смъртта, надсмиваща се над смъртните".

Тогава кои са истинските ценности на човешкото битие? Къде са те? Разбира се, не в ония принципи и начин на живот -- учи св. Василий Велики, -- в които "човекът се изявява като егоистично същество с еднопосочно житейско измерение, свързано с удовлетворяване на първични инстинкти, които мимолетността отнася като пустоцвят..."

Какво е човекът в потока на времето?

Светителят, без да отвръща поглед от земната реалност, отбелязва, че човешкият живот е постоянно море, неуловимо съновидение, изтичащ поток, бягаща сянка, един миг в развълнувания океан от безкрайно прииждащи вълни. Страшно и свирепо е понякога морето на живота... "Скърбите реват тъй, както морските бури, подлеците са като подводни скали, враговете лаят подобно на псета, похитителите обкръжават като морски разбойници... А в същото време старостта идва като зима; и смъртта настъпва неизбежно като последно корабокрушение".

Тази преходност в земното съществуване на хората в беседата "В памет на св. мъченица Юлита" е свързана с измененията и развитието на материалната вселена: "Родил се е човек? -- задава въпрос св. Василий. -- Ако е човек, следователно това е смъртно същество. И какво необикновено има, ако смъртният е умрял? Не виждаш ли как слънцето изгрява и залязва. Луната изменя своя лик, земята се обкичва със зеленина, която после увяхва. Какво от обкръжаващата ни действителност е постоянно? Кое по своята същност е неподвижно и неизменно? Отправи взора си към небето, погледни и земята -- и те не са вечни".

"А и самият живот се нарича път -- разсъждава св. Василий Велики, -- защото всичко родено на тази земя се движи към последния предел на съществуването си. Както намиращите се на кораб без всяко усилие се носят със силата на вятъра към пристанището и без да усещат как корабът в плаването си ги приближава към целта, така и ние с изтичащото време на живота ни -- като в непрекъснат и непрестанно движещ се поток -- сме понесени в неусетното течение на миговете..."

Всички ние, хората, сме заети -- всеки на своето поприще и всеки от нас е устремен към своя цел. Затова всички ние сме на път. Но по какъв начин бихме могли да си създадем понятие за тоя път?

"Ти си пътник в тоя живот. Ти се движиш в действителността, която те заобикаля. Всичко остава зад тебе. По пътя си ти виждаш тучни ливади или бистри потоци, или нещо друго, което радва твоя взор. След като им се полюбуваш, ти отминаваш по-нататък. Отново те срещат канари, пропасти, голи скали, изсъхнали дървета, а понякога пред тебе се изпречват хищници, влечуги или тръни, или нещо друго, което те отблъсква. Огорчен, ти оставаш тъжен известно време и след това отминаваш и тях. Такъв е животът -- в него няма нито постоянни удоволствия, нито непрестанна скръб.

Този път обаче не е твоя собственост, както и настоящето не е твое. При пътешестващите пеша съществува такъв обичай: когато първият направи крачка напред, устремен в поход, след него непосредствено тръгва друг, последван от трети... Погледни, не е ли подобен на същото животът? Днес ти обработваш парче земя, утре това ще върши друг, а след това -- потомците. Виждаш ли тези великолепни здания? Колко пъти всяко едно от тях променя собствениците си, докато ти си все още на земята! Преди то бе притежание на някого, после бе преименувано от други, а сега преминава във владение на нов собственик..."

"Тъй и животът не е ли път, по който последователно преминават във веригата един след друг хората?" -- пита св. Василий Велики.

Но какво е човекът сред безпощадния вихър на преходността? Има ли нещо, което да го свързва с вечността, да го възвисява над постепенното му угасване като биологически вид, да разгаря в него искрата на нещо божествено-неугасимо, да го поставя на кръстопътя между безсмъртието и духовната смърт?

Основната идея в антропологията на св. Василий Велики е представата за човека като динамично същество, осъществяващо във възхождане собствената си човечност, винаги намиращо се на път. Така и той е в постоянно търсене на все по-нови измерения на своята човечност, а това означава и изработване на правилни критерии за действителните ценности, даващи истинския смисъл на човешкото битие. В това отношение св. Василий Велики поставя на първо място природнодаденото и естествено неподправеното пред вещоманията, която може да породи цивилизацията. Светителят подчертава: "Ти преди всичко, ти си човек... и си богосъздаден. Ти получи разумна душа, посредством която можеш да имаш знание за Бога и да вникваш чрез разсъдъка си в същността на съществуващото. Както обитаващите на сушата животни, кротки и свирепи, така и живеещите във водата и по въздуха са ти подчинени и ти се покоряват. Нали ти създаде жизненеобходимото за тебе и което да служи за твоя разкош? Нали ти чрез разума си покори и преброди моретата? Не служат ли земята и морето за утвърждаването на твоя живот? Атмосферата, небето, съзвездията не разкриват ли пред тебе хармоничното си устройство?

Защо тогава изпадаш в малодушие, тъй като не притежаваш кон с блестящи, сребърно-обковани доспехи? Но ти имаш слънцето, което в своя образ и лъчеструен бяг носи пред тебе животворен светилник.

Ти си лишен от блясъка на собственото злато и сребро, но над тебе е луната, която те милва със своята светлина.

Ти не се возиш в украсена с благородни метали колесница, но ти имаш своите нозе -- те са твоята собствена, дадена ни от природата колесница.

Защо е необходимо да ублажаваш хора, които са натрупали пари, но грохнали, не могат сами без чужда помощ да станат и да се придвижат от едно на друго място?

Ти не спиш на ложе, изработено от слонова кост, но ти имаш земята, която е несравнимо по-безценна от купищата слонова кост; тя е, която ти дава тихото спокойствие и бързия несмущаван сън.

Ти не лежиш в легло под златоткана завивка, но над тебе е небето с неизказаната си красота на звездите.

Всичко това обаче е от порядъка на човешките величини, а има и друго, което е много по-важно:

Заради тебе, човека, Бог се яви между нас, човеците; за тебе е раздаването на даровете на Светия Дух, победата над смъртта и надеждата във Възкресението. Божиите закони усъвършенстват твоя живот, твоето възхождане към Бога..."

Това е изразеното в синтезирана форма учение за човека на св. Василий Велики. И ние не можем да не почувстваме -- въпреки отминалите повече от 1600 години -- колко близко стои той до нас, тъй като в богоозарено прозрение се е докоснал до непреходни жизнено-трептящи истини, разкриващи в потока на преходността неумиращата сила на човешкия дух. Те са същностно свързани и с нас, хората от двадесетия век.

Св. Григорий Богослов -- тайната 
на човешкото битие

Човек е тайна. Тя трябва да бъде разгадана. Дори ако трябва да я разгадаваш през целия си живот, не казвай, че си загубил времето си. Аз се занимавам с тази тайна, тъй като желая да бъда човек.

Ф.М.Достоевски

Стремежът към религиозно и философско осмисляне на съществуването и битието на човека винаги е съпътствал развитието на обществото. Човекът се стреми да определи мястото си в света и своето жизнено предназначение, да проникне в тайната на собственото си съществуване и да намери правилни критерии и принципи за своята теоретико-познавателна и практическа дейност. С основание той се пита за смисъла на живота, за смъртта и безсмъртието, за доброто и злото, за ценностите в духовната и материалната култура, за своята обществена отговорност и творчески изяви като личност в дадена обществена среда. Естествено, това са постоянни проблеми, защото те неизбежно са стояли в една или друга осъзната форма пред човечеството в историческото му развитие.

Св. Григорий Богослов обръща особено внимание на човека и неговата природа. Светият отец обяснява сложното човешко естество с дълбоко разбиране за голямата загадка, която представлява отделната личност. В Слово 10 "За човешката природа", доловил диалектиката на земната действителност, той пише:

"Кой бях аз?... Кой съм сега? И какъв ще бъда? Нито самият аз зная това, нито този, който е изпълнен с по-голяма мъдрост от мене... Аз съществувам. Кажи ми, какво означава това! Една част от мене вече е отминала, в настоящия момент съм вече друг, а в бъдещето ще се различавам от това, което съм сега. Аз не съм нещо неизменно, но съм подобен на течението на мътна река, която постоянно тече и никога не спира на едно място. С какво [от този поток на измененията] ще ме определиш? Какво най-вече според теб съставя моето "аз"? Обясни ми това, но имай предвид, че това мое естество, което стои пред тебе през изминалите мигове, може да е станало вече друго. Никога не можеш да преминеш два пъти по едно и също течение на реката. Никога не можеш да видиш човека абсолютно същия, какъвто си го видял преди..."

Неспирният бяг на времето неумолимо оставя съдбоносния си отпечатък върху всеки човек, като биологическо същество. Едва роден -- сред възторзите на младостта -- той вече върви към старост, към тление. Отлетелите години посребряват косите му и дълбаят бръчки по челото му -- следи от житейски грижи. "Този кратък и многообразен живот е като някакво колело, въртящо се на неподвижна ос -- пише св. Григорий Богослов. -- То или отива нагоре, или се движи надолу и въпреки че изглежда неподвижно, не се намира в покой на едно място... С какво обаче най-добре би могъл да се сравни животът ни, ако ли не с дим, със съновидение или с полски цвят?" ("Човешкият живот"). И след всичко идва неизбежното -- смъртта. "Накрая от всеки -- отбелязва светият отец -- ще останат чупливи, полуизтлели кости и череп..." Но същността на човека не се изчерпва само с биологическото начало в него. В човешкото тяло, съставено от елементите, съдържащи се в земната пръст, е вложен безсмъртен дух, "който е струя от невидимия Бог". Това кратко и с пределна яснота е изразил премъдрият Еклисиаст: "И ще се върне пръстта в земята, каквато си е била, а духът ще се върне при Бога, Който го е дал" (Екл. 12:7). Двусъставното психо-физическо човешко естество е посочено в Свещ. Писание още при появата на човека, при сътворението на света (Бит. 1:26-27; 2:7). Физиологическата му организация и структура се свързва с материалното начало, с органическия свят, а духовната същност -- с "дихание на Бога".

Човекът е психо-физическо единство. Тялото е смъртно и тленно, а духът -- безсмъртен и вечен. Именно това обстоятелство е причината за трагичното раздвоение на личността според св. Григорий Богослов, който пише: "Като земна пръст аз съм привързан към тоя живот, а като частица от Бога нося в гърдите си любовта към бъдещия" (Слово 7 "За душата").

Съществува диалектическо единство на противоречията във взаимоотношенията между душа и тяло. То е свързано с дълбока, вътрешна драматична борба. Затова светият отец възкликва: "Към тебе се обръщам, моя плът! Към тебе, моя лъстив враг и противник, който никога не престава с нападките си... Ти си мой враг и приятел, приятна война, неистинно благо... Плът, непрестанно вкусваща от плода на човекоубийственото дърво. Тление, нечиста верига, неукротим звяр, резултат на воюващото с мен вещество..., престани да безумстваш и да изпитваш непримирима вражда към душата ми" ("За човешката природа").

В тази взаимовръзка по-нататък той коментира: "Не разбирам как като дух съм се съединил с тялото си и как, бидейки образ Божи, съм се смесил с калта... Заедно с това аз обичам тялото си като съслужител; отвръщам се от него като от враг. Бягам от него, от веригите му, и същевременно го почитам като наследник... То е лъскав враг и коварен приятел. Чудно съединяване и раздвоение! Държа се за онова, от което се боя; и обичам това, от което изпитвам страх... Каква е тази премъдрост, която се разкрива в мене и каква е тази голяма тайна?..."

Човекът е носител на две различни начала. От една страна, това е образът Божи, чрез който в душата струи Божията светлина, озаряваща нейните творчески пориви към истината, доброто и красотата. От друга -- това е греховното начало, което носи със себе си сянката на греха и злото, на душевното и нравственото деградиране. В това диалектическо единство от светлина и тъмнина, в драматична борба със себе си и с измамните съблазни на тоя свят възхожда човекът с копнеж по духовните висоти на съвършенството или се потопява в мрака на падението, развалата и безнадеждността.

Душата е като пленена птица. Върху нея тегнат оковите на материалното битие, на безпощадната причинна обусловеност. "Душата е божествена и неугасима светлина, заключена в пещера" -- изтъква св. Григорий Богослов. Според него тя е "обвързана с един труп", над който властва природната необходимост: "И ти, моя душа, кой те направи носителка на един труп? Кой те привърза със здрави вериги за тоя живот и те застави постоянно да се стремиш към земята? Как духът се смеси с грубото вещество и умът се впрегна заедно с плътта? Защото всичко това е противоположно и противоборства едно срещу друго..." ("За човешката природа"). Религиозно-философският дуализъм в психологически план е основна тенденция у светия отец. Бог е създал човека, като е съчетал в него психическото и физическото, разумното и неразумното естество. Затова той е "разумно животно", в което тайнствено и неизяснимо са свързани "земна пръст с ум и ум с дух". В "Слово за Рождество Христово" св. Григорий Богослов напомня, че Бог е "взел тялото на човека от създадената вече материя и вложил дух от Себе Си (което Свещ. Писание нарича разумна душа и образ Божи)". В полемиката си срещу манихеите светият отец отново подчертава: "Моята природа е двусъставна. Тялото е сътворено от земята, затова то се прекланя пред свойствената й материалност. А душата е дихание Божие".

Човекът е трупоносец според св. Григорий. Той е раздвоен и като че ли разкъсан на две враждебни части. Едната го държи в плен на земното, а другата го възвисява към общение с Твореца на света, Който е истината и смисълът на съществуването. С дълбок реализъм св. Григорий Богослов съзира огромната бездна от противоречия, от тъмни влечения и страсти, които крие в себе си стихията на плътското естество. Но той не се отнася с отрицание към телесното, биологическото начало в човека. Според него истинската духовност не се състои в отвращение от тялото, а в одухотворяване на цялостната психо-физическа природа на човека. Същевременно св. Григорий Богослов категорично отхвърля възможните пантеистически отклонения в различните учения за отделната личност в отношенията й към Триединния Бог като Свръхличност. Лишени от всякакво основание са според него и теориите за преселението на душите (т.е. за тяхното превъплъщение след смъртта в други живи същества). Съдържащият се в подобни схващания антиперсонализъм се намира в явно противоречие с християнското утвърждаване на ценността и достойнството на личността пред Бога, като любящ Отец. Също така обратната личностна връзка между действителността на собственото "аз" и общението с "истинското Ти", което е Бог Отец, Бог Син и Бог Свети Дух, е един от основните принципи на християнската антропология.

Душата не е някой от четирите съставни материални елементи (в древно-гръцката философия е бил в употреба терминът "стихии"), за които тогава се считало, че изграждат природната действителност. Душевната субстанция трябва да се различава също от виталната сила, "от кървавата струя, пробягваща по тялото" ("Слово за душата"). В религиозно-философските си поетични размишления със заглавие "Определения..." (след като се спира на Първопричината на всичко -- Бог, сътворил материята, за да се разгърне тя с различни форми на движението във времето и пространството в съответствие с вложените в нея от Твореца закономерности) св. Григорий Богослов обяснява:

-- "Аз съм човек -- Божие създание и образ;

-- тялото е вещество в пространствените изменения на природата;

-- стихиите (елементите) са първоначална част в състава на тялото;

-- душата -- това е същност, оживяваща и движеща; с душата ми са сраснати разумът (логос) и умът (нус);

-- животът е впрягане на душата с тялото; тъй, както смъртта е разделяне на душата от тялото;

-- умът -- това е вътрешно и безпределно виждане; делото на ума е мисленето и вникване в смисъла на мислимото; разумът е търсене на постигнатото от ума".

Въпреки качествените различия в йерархическата структура -- в телесно-душевно-духовното измерение на човешката природа -- отделната личност е живо единство и единна цялост. За тази неразкъсваема вътрешна общност през земното съществуване на човека свидетелства опитът на самосъзнанието, което изживява единството и тъждеството на собственото "аз" в различията на единното психо-физическо битие. Не е възможно като с меч да се разсекат отделните битийни пластове, съставящи единството на личността. Заедно с това тази изключителна сложност, тази органически свързана (индивидуална) цялост от дух и материя, от светлина и тъмнина, откроява човека като средоточие на света и жива връзка между Небето и Земята. Той е микрокосмос, малък, но безкраен в своите възможности и многообразие,той е свят, кълбо от противоречия, неизяснима загадка. Св. Григорий Богослов долавя свръхразумното, тайнствено, чудно и уникално начало, което съдържа в себе си човек сред разнообразието на останалия свят. За тази апофатична (неизяснима във формите на мисленето) страна на човешката природа съвременната антропология употребява термина "homo absconditus" като същност, от която винаги нещо неуловимо се изплъзва и надхвърля всяка дефиниция или логическа формулировка.

Мястото на човека и предназначението му в света са свързани с общата участ на творението в съответствие със замисъла и изпълнението на Божието домостроителство. Отделната личност принадлежи към общността на човешкия род. Последният обаче не е само ипостасна множественост, но и ипостасно многоединство, или с други думи "целокупният Адам". Сътворени свободни да избират между доброто и злото, прародителите преди и след грехопадението, като родоначалници на цялото човечество, са носители на общочовешкото начало. "Понеже, както смъртта дойде чрез човека, тъй и възкресението от мъртви дойде чрез Човека. Както в Адама всички умират, тъй и в Христа всички ще оживеят" (I Кор. 15:21-22).

Първородният грях не разрушава онтологически образа Божи в човека, но само го затъмнява. Боговъплъщението на предвечното Слово, раждането на Господа Иисуса Христа, изкупителното и спасителното Му дело обновяват и благодатно възраждат повредената от греха човешка природа, както свидетелства за това Свещ. Писание (срв. Мат. 16:28; Йоан 1:29; Евр. 9:15; Йоан 3:17; Лука 1:69; Евр. 2:14-15). Син Божи помирява човека с Бога (Римл. 5:10-11) и, бидейки истински Бог и истински Човек в една Ипостас, обожествява човешкото естество. Това разкрива пред човешкия род безпределните висоти на усъвършенстването и богообщението.

Новият човек в Христа, учи св. Григорий Богослов, "е Христово създание, Христово дихание, Христова честна част и затова -- земен и небесен... чрез Христовите страдания, вървящ към нетленна слава". Основното назначение на човека е обожествяването, възвръщането към Първоизточника, към свръхразумното основание на всяко битие, на всяко благо и свобода, на смисъла и крайната цел в сътворения свят. "От Бога всеки е произлязъл и към Него той трябва да върви..."

В драматична борба със самия себе си и със силите на злото, с неугасимия устрем към доброто, истината и красотата човекът възхожда към своя Създател, за да осъществява чрез творчество вложеното в него богоподобие.

КАК ДА СТИГНЕМ 
ДО ВЯРАТА?

Псалом 19 започва с думите:


Небесата проповядват славата на Бога

и за делата на ръцете Му възвестява твърдта.

Ден на ден реч предава,

и нощ на нощ знание открива.

Няма език и няма наречие,

където не би се чувал техният глас.

Техният звук се носи по цялата земя,

и техните думи по краищата на вселената...

Словото Божие поражда размисли: Откъде идваме? Накъде отиваме? Какво трябва да правим? Кои сме?

Изключително важни въпроси, които стоят пред всички хора през целия им живот. Въпроси, на които мнозина нямат удовлетворителен отговор -- затова не желаят въобще да мислят за тях. В човешкото съзнание обаче неизбежно остават те, вечните: откъде, накъде, за какво, защо?

Ние, християните, имаме отговор на тези въпроси.

Във вярата ние виждаме:

Бог ни създаде -- ние произлизаме от Бога.

Бог ни дарява бъдещето -- ние вървим в безсмъртие към Неговата вечност.

Бог ни показва пътя -- ние следваме Неговите указания в живота.

Бог ни обича -- ние сме Негови деца.

Ние знаем това от словото Божие, което ни е предадено и разяснено от Църквата. Източникът на нейната вяра са Свещеното Писание и Свещеното Предание. В тях се съдържа Божието откровение.

Не се заблуждаваме, защото знаем:

Бог -- това е тайна.

Светът, сътворен от Бога, поставя пред нас много загадки и проблеми, а животът, дарен ни от Бога, е застрашен от страдания и грях.

Хората могат да бъдат духовно слепи и да не виждат Бога, истината, доброто и правдата.

Хората могат да грешат, да се заблуждават, да следват неверни и зловещи пътища.

Ние обаче сме благодарни на Бога, че ни е дарил светлината на вярата, увереността на надеждата и силата на любовта.

Ние знаем: живеем на земята, за да имаме истинно познание за Бога, да Го обичаме, да Му служим и в бъдещето да пребиваваме вечно в Бога.

За нас, хората на земята, тази истина е най-важната.

Господи, научи ни да Те търсим и да питаме за Тебе!

Господи, научи ни да Те познаваме и обичаме!

Копнеж по вечността

Вярвам... Какво означава това?

Би могло да означава: вярвам в Бога -- абсолютно съм уверен, твърдо съм убеден, че Той съществува, че Той е Създателят, Творецът на света, на нас, хората...

Може също да означава: имам доверие в Бога, вярвам в Неговата справедливост, вярност, любов...

Как се стига до тази вяра?

Това е твърде кратка и в същото време твърде дълга история.

Вярвам, защото майка ми или баща ми, свещеникът или някоя изключителна личност са ме запознали с вярата. Те са ме въвели в нея, а Бог е извършил духовното ми прераждане. Кръстен съм, ходя на църква, моля се, живея с Бога -- ето моята, кратката история.

А другата -- хилядолетната история -- е великата история за това, как ние въобще сме стигнали до вярата в Бога. Винаги през вековете -- доколкото можем да проследим човешкото развитие -- на хората е било известно чувството на благоговение: пред майката-земя; пред слънцето, което ни дава светлина и топлина, а чрез това -- живота; пред луната, която в постоянното си изменение е за нас мерило на времето; пред звездите, планините, дърветата, изворите, пред живите същества; пред силите на живота и пред силите на раждането.

Много хора са възприемали като божествени произведенията на човешките ръце и са ги почитали за святи. Ала е имало и такива човеци, които са чувствали: Бог е нещо безкрайно по-велико; Него не можем да видим, но Той е в основата на всичко.

По такъв начин Бог е давал възможност на човека да има усет и предчувствие за Него. Това обаче е било недостатъчно.

Бог утвърди света и човеците с творческото слово: "Да бъде светлина!"

Затова и аз казвам за себе си: "Да бъда!"

Разбира се, аз зная, че не трябва да надценявам себе си. Единствен Бог е най-висше Благо, а не аз. Само Той е изцяло изпълнен с мъдрост, праведност и любов, а не аз.

Аз обаче мога да се стремя към мъдрост, праведност и любов. И Бог ме утвърждава със словото Си, въпреки че се намирам в самото начало на този път.

Желая също и другите хора да не мислят лоши неща за мене или да ме презират. Желая и те да ме уважават.

Иисус Христос казва: "Както искате да постъпват с вас човеците, тъй и вие постъпвайте с тях" (Лука 6:31).

В това е цялата справедливост.

О, Боже, дай ми сили да уважавам хората около мене! Не мога да искам те да ме уважават и обичат, ако аз сам не ги уважавам и обичам. Всички те са Твои създания, от Тебе желани и призвани. Желая да кажа "Да" на всички хора, на тяхната човечност.

Не мога да отрека, че различни мисли и чувства ме вълнуват в сложните конфликти на живота.

Но Ти, Господи, даваш живот на всички. Твоят Син Иисус Христос дойде да изкупи всички човеци. Ти желаеш да бъдеш у всички със Светия Твой Дух и духовно да ги възродиш.

Боже, дай ми възможност от Тебе да се науча на всичко необходимо в живота!

Не бих могъл да уважавам хората, ако не изпитвам дълбока почит към Тебе, по Чиято воля слънцето изгрява за добри и лоши.

Мой велики Боже, желая честно да Те почитам и да Те славословя. Няма по-дивен от Тебе сред всичко съществуващо. От всичко, което е в тоя свят, няма нищо по-хубаво и по-добро от Тебе! Ти Си Любов. Ти Си Доброта. Ти Си Правда. Ти Си Радост. Господи!...

Гласът на тишината

Който желае да чува, той трябва да може да мълчи.

Който желае да вникне в съкровеното, той трябва да умее да пази тишина и да долавя шепота на вечността.

Който желае да стане истински човек, той трябва да може да остава насаме със себе си, без да вдига излишен шум. Необходима ни е тишина. В нея откриваме себе си и тогава намираме Бога. Бог се проявява без външна намеса на някаква сила. Въпреки това тя може да се почувства и тя е тъй непосредствено близка като полъха на вятъра.

Господи, твърде често недобре се вслушвам в това, което казват хората. Говоря също твърде много и ненужни неща. Може би прекалено много се занимавам със себе си? Глух съм за словата Ти, защото малко мълча. Не вниквам в нищо, защото нямам душевен мир. Не възприемам нищо, защото около мене има много шум и ненужни разговори, реклами и пропаганда. Господи, дай ми възможност да изпитам радостта на тишината, за да се науча да чувам гласа Ти. И ще се възрадвам, когато до мене достигнат Твоите слова.

Господи, научи ме на безмълвие, за да можеш Ти да говориш с мене. Открий ми Твоето слово и премъдрост.

Господи, научи ме да помня и да отстоявам това, което долавям от Тебе в тишината, защото желанието ми е да изпълнявам Твоята воля и да нося на хората добро и щастие.

Вечността като че ли мълчи и отекват гръмко отминалите дни. Мълчаливо преминава волята Божия през земната ни участ...

Незрима е Божията ръка, която промислително ни води към Храма на нашето спасение.

Упованието

Колко бързо отминава и колко нищожен е човешкият живот! Ето, за кратко време мъглата обгръща долини и полета. И също така бързо изчезва. Вижте, не е ли такъв и животът ни? Колко нетрайни и преходни са човешките дела! Всичко, което виждаме, се разпада и преминава. Но който се бои от Бога, пребъдва във вечността.

Такива мисли се съдържат в една църковна песен. В нея се говори също, че ние винаги и навсякъде се натъкваме на определени граници. Има предел на нашето време -- ние сме за кратко на тоя свят. Има предел за нашите сили -- много неща ние не можем да направим. Има предел за нашите желания -- много от тях остават неизпълнени. Безсилни сме да отстраним веднъж завинаги страданията и несправедливостта в живота. И въпреки това нямаме право да падаме духом и да се отчайваме.

В друга песен на Църквата Христова е отбелязано: "Родени сме за радост, а не за тъга. В скръбта загиваме, а в радостта побеждаваме".

Но къде можем да намерим извора на радостта, ако се натъкваме на толкова много граници, които не можем да прекрачим?

В едно можем да бъдем уверени:

Който знае, че е обичан, той може да се радва.

Който има съзнанието, че е необходим за другите и вижда в това смисъла на своя живот, той сам може да се отнася с любов към своите ближни.

Бог е, Който от самото начало ни обича и крепи нашия живот. Бог ни призовава да служим Нему и на човеците. Който разумно използва времето си, който употребява силите си да върши нещо хубаво и добро, който действа според възможностите си, той наистина осъзнава своите граници, но чувства също радост и вътрешен мир.

Може да се стреми към съвършенство този, който съчетава три неща:

Да бъде критичен към себе си, като се разкайва за грешките си.

Радостта му да бъде в Бога.

Да служи на ближния.

Животът ни преминава през смях и плач радост и тъга, работа и отдих, надежди и крушения. Светлината се сменя с тъмнина. Затова е така важно -- въпреки всичко! -- да сме изпълнени с доверие един към друг. Хубаво е, че живеем. Можем да сме благодарни, че съществуваме. Това доверие се основава на Бога и ние се учим на него от хората, на които се доверяваме. Затова е добре около нас да има винаги човеци, на които можем да се доверяваме. И все пак недостатъчно е да изпитваме доверие единствено към себе си или другите хора. Човешкото знание, умение и любов винаги имат своите предели. Здравата основа, върху която можем да градим живота си, е само Бог.

Житейска мъдрост гласи: "Да се доверяваме на Бога за всичко, каквото и да се е случило, и въпреки всичко, което би могло да се случи".

Господи, научи ме да Ти се доверявам!

Зная, че с това е свързано великото прошение: "Да бъде Твоята воля, а не моята!" Затова искам да Ти се доверя: води ме и ме наставлявай -- Твоите пътища са верни. Това е така, дори и в случаите, когато ми е тежко да Те следвам през мрака и страданията. Ти ме водиш към целта -- към Себе Си.

В св. Библия четем: "Възложи на Господа грижите си, и Той ще те подкрепи. Той никога не ще допусне праведник да се поклати" (Пс. 54:23).

В трудни времена Божият пророк Исайя е казал на израилския народ: "Които се надяват на Господа, ще подновят силата си: ще дигнат криле като орли, ще припнат и не ще се отрудят, ще отидат и не ще се уморят" (Ис. 40:31).

Светлината, озарила живота ни

В живота няма нищо, което да се разбира от само себе си.

Че ние се раждаме и живеем.

Че сме отгледани и сме станали човеци.

Че сме възприети в обществото и ни обичат.

Че към нас се отнасят благосклонно.

Че сме в състояние да се научим да различаваме доброто от злото.

Че познаваме света и че обичаме.

Твърде малко се учудваме как на пръв поглед всичко като че ли се разбира от само себе си.

Когато помислим какво ни е дадено, без да сме положили за него някакви особени старания, без каквато и да било наша заслуга -- тогава удивлението преминава в чувство на благодарност. Размисълът ни учи на благодарност!

Повечето от доброто, което имаме у себе си, ние дължим на баща, майка, роднини или на други хора около нас.

Но преди всичко трябва да благодарим на Бога!

Фактът, че въобще сме се появили на тоя свят, че съществуваме, че живеем -- всичко ние дължим на огромната и чудна тайна, която е Бог. Той е пожелал това. Той ни казва жизнеутвърждаващото "Да". Затова целият ни живот трябва да бъде изпълнен с благодарност към Бога. Радостта ни е голяма, защото:

Ние сме деца на Небесния Отец.

Ние сме братя и сестри на Иисуса Христа.

Ние сме храм на Светия Дух.

Господи, благодаря Ти, че аз съществувам. Благодаря Ти за слънчевата светлина и за светлината, озарила целия ми живот. Радвам се за хората, на които мога да бъда благодарен -- и това ми е дадено от Тебе. Не затварям очи пред тъмнината на тоя свят. В него има и зло, което трябва да отстранявам от пътя си, защото Ти си ми дал сили да върша добро и да превъзмогвам злото. Моля Те, запази у мене завинаги тези сили. На Тебе желая да принадлежа и да Ти благодаря в общността на всички, повярвали в Иисуса Христа, Твоя Син, нашия Брат и Господ.

Благословение за този свят

Светът, в който живеем, е удивителен. Можем да се възхищаваме на цветята, птиците, на всички живи създания. Всяка звездна нощ изпълва сърцето с възторг. Трябва само да отворим очи -- цялото творение е изумително. Св. Библия казва: "Небесата проповядват славата на Бога, и за делата на ръцете Му възвестява твърдта" (Пс. 19:2). И още: "Славя Те, защото съм дивно устроен. Дивни са Твоите дела, и душата ми напълно съзнава това" (Пс. 138:14).

Много дела на човешките ръце и много постижения са достойни също за удивление. Ние сме в състояние да си доставяме един другиму радост и щастие и благословението да бъде за всички.

"Каза Господ на Авраама: ...и ти ще бъдеш благословен" (Бит. 12:2-3).

Господи, дай ни възможност да носим благословение за Твоя свят!

Светът, в който живеем, обаче е пълен със страдания -- болести, болки и смърт съпътстват земните ни дни. Печалното и мъчителното -- това е злото, което хората си причиняват един на друг. Враждата и раздорите стигат дори до убийства. Пред нещата, на които е способно злото, можем да изпитваме само ужас. Понякога и ние съзираме как в сърцата се пробуждат егоизмът, своенравието, злобата. Злото може и нас да завладее. Понякога ние подражаваме не само на доброто, но и на злото. А трябва да се стремим да оказваме съпротива на злото в живота. Тогава разбираме, че сами не сме достатъчно силни да направим това. Необходима ни е помощ, нуждаем се от истински човеци, на които можем да се доверим, нуждаем се от правилни указания и верни приятели.

Откъде да търсим помощ?

Вярващите в Христа свидетелстват, че страданията са също път към Бога.

Че Бог, като обичащ Баща, е наш Помощник -- радостта ни в Бога е нашата сила.

Че Иисус Христос, Синът Божи, ни помага -- Той е нашият Спасител, Той победи греха и смъртта, Той е винаги с нас и ни предвожда с примера Си.

Че Светият Дух ни помага -- чрез Него в сърцата ни живее любовта към Бога и към човеците.

Боже, Ти ни даряваш радост за всяко добро дело и ни пазиш от злото.

Боже, удивляваме се на Твоя свят, Който си сътворил. Удивляваме се и пред човека, когото Ти така чудесно си създал. Но най-голямо удивление изпитваме пред Тебе! Ти ни дари свободата да правим добро. Господи, помогни ни да вършим добро и ни избави от злото!

Вярвам в силата животворяща

Бог открива Себе Си по изключителен начин на древния библейски народ Израил, като изявява Своето невидимо с физически очи величие, Своята любов към човека, Своята сила и мощ. Бог избира тоя народ, разкрива му Своето слово. И започва с него напълно друга, самостоятелна от другите народи история.

Това е историята с древния патриарх Авраам -- за напускането на родината и бащиния дом, на сигурния пристан и обичаите. Това е историята с Моисей -- за освобождаването на богоизбрания народ от египетското робство, за получаването на Божиите заповеди и сключването на съюз-завет, за многократно дарявана прошка и за спасяване от гибел. Това е също историята на нашето спасение. За нас тя започва с Авраам -- праотец на Израил, който е и баща на нашата вяра.

Историята на израилския народ, на неговите патриарси, царе и пророци, на неговите учители в мъдростта и певци, възхваляващи Бога -- всичко това е записано в първата част на св. Библия, която се нарича Стар Завет.

Във втората част на св. Библия, в Новия Завет, ние узнаваме за Иисуса Христа, нашия Спасител и Господ, и за началното развитие на Неговата Църква по времето на светите апостоли.

Св. Библия е книга, създавана в продължение на хилядолетия. Тя всъщност е цяла библиотека, сбор от много книги, в които се съдържат предадени по обикновен, достъпен за хората начин богооткровени истини, а също и историята на израилския народ и на древната Църква. В св. Библия е дадено словото Божие, изразено на човешки език. И въпреки че този език и начин на изложение след изминалите хилядолетия в голяма степен са трудни за разбиране, в писаното Божие откровение ние вникваме чрез внимателно и правилно изясняване на текста. Св. Библия е книга на Църквата. В Църквата тя се изучава и е предмет на точно тълкуване в духа на Иисуса Христа.

В св. Библия е разкрита истината, че Бог е сътворил всичко видимо и невидимо чрез Своето действено и творческо Слово: "Всичко чрез Него стана, и без Него не стана нито едно от онова, което е станало" (Йоан 1:3).

Истините 
на вярата

Какъв е смисълът на естественото откровение и на онази истина, която се вижда чрез разглеждане на творението (Римл. 1:20)?

Материалната вселена, от една страна, и човекът с неговата психо-физическа структура, от друга, са емпиричен екран, на който са дадени символите на непостижимата Божия същност. Човекът се стреми да разкрие смисъла на тези символи, да разгадае тайнствения шифър -- тайнопис, вложен в битието. Той сравнява, търси нови образи и понятия. Създава символи и превежда явленията в обкръжаващата го действителност на свой език. Човекът търси сродното между две реалности: първата -- сетивната, изследвана с емпирично-експериментални методи, и втората -- трансцендентната. По този начин се извършва символизация на този свят. Или сумарно изразено, според преп. Максим Изповедник, това е символичният път на ума-логос посредством логосите-символи към Логоса-Корен на всяко битие и Смисъл на цялото творение. Богооткровената истина е посеяна във всички сфери на битието. Тя съществува като "семена на Предвечното Слово" и мислещият дух в стремежа си към Истината на всички истини събира фрагментите на общия Смисъл. В богословието този процес е свързан с опитите да се изработват върху разумна основа адекватни понятия за Бога, както и с дълбок богословски символизъм, служещ като мост между двата свята -- естествения и свръхестествения, и одухотворяващ човешката идея за Бога.

В тази взаимовръзка св. Василий Велики отбелязва в полемиката си срещу еретика Евномий: "Няма нито едно име, което, обгърнало цялото Божие естество, би било достатъчно за Неговото изразяване. Но многото и разнообразни имена, взети в тяхното собствено значение, съставят понятие, което макар и тъмно и напълно бегло в сравнение с цялостното, все пак е достъпно за нас. Едни имена, казвани за Бога, посочват онова, което е в Бога, а други, обратно -- което не се съдържа в Него. По такъв начин чрез тези два способа, т.е. с отрицанието на онова, което не е, и признанието на това, което е, в нас се образува като че ли някакъв отпечатък за Бога".

Свръхестествените истини, съдържащи се в Свещеното Писание, не са израз на абстрактно-логическо мислене. Представите за Бога в Откровението се разграничават от схващането, че Бог е чиста мисъл. Триединният Бог преди всичко е любов. Абсолютното мислене е и любов, а не логическа, лишена от емоционално-волево съотношение абстракция. Бог не е идея, която може да се приеме или отхвърли, нито е понятие или представа, които могат да отговорят на някаква обективна действителност или не, а е присъстваща действителност, непосредно усещана реалност, с която религиозният човек се намира в лично общение. Живият Бог на нашата вяра ние схващаме преди всичко в категорията съотношение, защото ние съществуваме във вярата единствено съотнесени към Бога. Чрез Него се определя и човешката ни същност, защото в Бога може да бъдем напълно познати (I Кор. 13:12). Всяко друго съотношение може да обуславя личността с оглед на полезната й функционална значимост, да я прави средство за постигане на определени цели, да ограбва нейната безусловност. Съотнесена към Бога, личността получава "безкрайната реалност на съществуването си", за което говори и Киркегор. Определенията за Бога чрез спекулативното философско мислене свеждат Абсолютното предимно до мисленето. Разумът, мисълта, идеята са божествени. Чистото мислене се възвежда до степента на самостоятелен субект, до своего рода демиург и устроител на материята. В системата на свръхестествените истини Бог е Мислене и Любов. Любовта е основното отношение на Бога към творението. Логосът на цялата вселена, творческата Първопричина и Първомисъл, е същевременно и Любов. Разгръщането на Логоса като Мисъл и Идея в сътвореното битие е творческо, защото, като Мисъл, Бог е Любов и Любовта е Мисъл. Мисълта, Любовта и Волята Божии неразделно и неразлъчно присъстват като Смисъл и Истина в динамичния ритъм на безкрайната вселена. Ето защо в религиозното мислене богооткровената истина преди всичко е христоцентрична, тъй като въплътилият се Бог Слово е началото, основата и целта на цялото творение (срв. Йоан 1:7; 1:16; 3:9) и живителен извор на нашето богопознание.

Богооткровената истина е истина на вярата -- тя е постулат, тя е истина "а приори" (т.е. преди опита), която в процеса на вярата придобива своята апостериорна (следопитна) и екзистенциална характеристика. А това ще рече, че тази истина не е самата вяра, но тя изхожда от нея, конструира се върху тази основа и е теоретически израз и резултат на отразеното от човешката личност разбиране на тази вяра. Самото богословие, като наука, облечено във формите на човешкото мислене, е именно теоретическото смислово разкритие и отражение на тази вяра. Това е човешкият стремеж в историческото развитие на Църквата Христова за формулиране в категориите на човешката познавателна и мисловна способност смисъла, същността, целта и значението на свръхестественото Откровение. В този аспект богословието е разбиращата вяра. Постигнатата по този път истина е субективна по външната си изразна форма, защото този компонент е продукт на мислещия дух. Християнските истини на Откровението, разглеждани в схемата "Бог--човек--свят", имат своето обективно съдържание в Божията природа и субективна форма в човека, който, като познаващ субект, е обусловен от своите познавателни възможности и своеобразието на съответната историческа действителност. Тази схема има чисто богословски характер и тя е качествено различна от класическото теоретико-познавателно съотношение "субект--обект", където по системата на знанието се изгражда върху сетивния опит на познаващия обективната действителност субект.

Богооткровената истина се възприема духовно. "Ние приехме не духа на този свят, а Духа, Който иде от Бога, за да знаем това, що ни е дарувано от Бога;това и проповядваме не с думи, научени от човешка мъдрост, а с думи, научени от Духа Светаго, като сравняваме духовното с духовно. Душевният човек не възприема онова, що е от Божия Дух: за него това е безумство; и не може да го разбере, защото то се изследва духовно... А ние имаме ум Христов" (I Кор. 2:12-16). В цитирания текст от св. апостол Павел е дадено с пределна яснота това разграничение между "душевния човек" (т.е. сетивната степен на познанието и изгражданата върху нея рационална постройка) и сферата на духа. В тази класификация "душевният човек не възприема онова, що е от Божия Дух", защото това е реалност от друга градация и порядък, от друго качество, и тя не иде от този свят, но от Духа, Който дохожда от Бога. Тази истина може да бъде разбирана, сравнявана и изследвана само духовно.

Ние възприемаме Божието Откровение във формата на слова, на исторически дела и събития, отразени в Свещеното Писание и Свещеното Предание. В този религиозен акт, чиято екзистенциална основа е вярата, търсещата Бога личност се възвисява към истинната същност на богопознанието. И ако вярата има действителното си претворяване там, където човекът среща Бога като личност, където християнинът пребивава в единение с Иисуса, това означава според определението на св. апостол Павел да бъдем в Христа, Него да следваме, в Неговия Дух да пребиваваме, Неговите мисли да имаме (срв. Фил. 2:5), от Неговото слово да живеем, в Неговата светлина да стоим. В това именно духовно състояние е възможно и истинното богопознание.

Богооткровената истина е есхатологична. Тя дава всеобемащия смисъл на всичко съществуващо и разкрива във финалните моменти от развитието на природата и обществото тържеството на Логоса -- Слънцето на правдата. Тя е истина, осмисляща не само същестуването на отделната личност, но и на целия космос.

Богооткровената истина е спасителна. Като път, очертан от християнската вяра в силата на евангелската любов, от тази истина блика неизкоренима надежда в утвърждаване на безсмъртното сияние на мислещия дух над небитието и жестоката неумолимост на тлението. Тя е истина, която носи спасението във вечния живот.

Богооткровената истина е истина от друга градация на битието, поради което тя се изразява чрез тайнственото значение на символа. "Вярата облича знанието за догматическите истини в символична дреха, в образен език, прикриващ чрез последователни противоречия висшата истинност и глъбина на съзерцанието" -- пише свещ. П.Флоренски.

За християнина, който с очите на вярата вижда Бога, идеите в божественото Откровение са истини от най-висш порядък, а реалността на Божието битие -- най-висшата действителност. Тези истини са абсолютни по своя характер тъй, както и Сам Бог е абсолютен по Своята природа. Но те не са статични и абстрактни, защото действащи екзистенциално в човека, те са живот и възходящо динамично творчество. И това не са голи абстракции, защото "трансцендентното не е една безкрайна отдалеченост", но то е непосредствено даденото -- там, където Христовата истина се превъплъщава в човешката общност и нейното конкретно битие е любовта към човека...

Богооткровените истини се съхраняват, формулират, преподават и разясняват от Църквата, явяваща се техен сакраментален носител в историческия развой на човечеството. Тази Църква, която молеща се и правилно славеща Бога, вярваща и преподаваща, ръководена от Духа Иисус-Христов (Йоан 16:13), прониква все по-дълбоко в глъбината на Словото, за да познаем и ние Неговата истина, която е нашата светлина (Йоан 1:9), нашият път и живот (Йоан 14:6).

Всеки има своята Голгота

Помисли за моето страдание.

(Плач Йер. 3:19)

В безчислени образи шества страданието по света. От неизброими човешки сърца като вопъл се отправят вечните въпроси: Защо има толкова мъки на Земята? Защо има толкова неволи в моя живот? Защо има толкова изпитания, чийто смисъл никой не може да проумее? Защо бедите връхлитат тъй често най-благородните и най-добрите?

Има хиляди и хиляди "защо". Тях човечеството изпраща в изблик на дълбока скръб от своето сърце нагоре към Бога, Който държи в ръцете Си съдбините на всички.

Ние не можем да разрешим с човешка мъдрост цялостно въпроса за страданието. То е като Божи вестител. И все пак защо Бог изпраща постоянно този вестител като горестна напитка при Своите синове и дъщери -- човеците? Никоя философия не е в състояние да даде задоволителен отговор на тоя въпрос.

Но какви познания ни дава религиозното разглеждане на страданието? Не би трябвало да се мисли, че крачката от философското към религиозното обсъждане на страданието е нещо като опит за бягство от студенината и суровостта на разумно поставения проблем към кротостта и нежното покорство на религиозното настроение, към трогателното примирение.

Ето, един баща е в Божия храм. Там се извършва опело над неговото любимо дете. Умилителни надгробни песни проникват дълбоко в сърцето му, като че ли успокояват болката му. Занасят детето в гробищата, спускат го в студения гроб; гроба обсипват с цветя и венци. Връща се опечаленият родител вкъщи, намира стаите пусти и грозни. И преживява първото самотно свечеряване. Тогава стоманени чукове сякаш започват да бият в слепоочията и кънтят: Защо?! Защо?! Защо?!...

Ние не бягаме с нашето метафизично бреме от въпроси в забуленото от кадилен дим царство на голи настроения и чувства. Напротив -- религията тъкмо повдига проблема за страданието с двойна суровост и острота.

Не само Бог, за Когото човешкият разум прави изводи от Неговите дела, но и Бог на Откровението изглежда да е равнодушен към страданието на света, на човеците. Никъде в свещените книги на Откровението не е обещано на богобоязливите и верните служители Божии, че няма да ги сполети никакво страдание. Обратно -- писано е, че "Господ наказва, когото обича" (Евр. 12:6). Въплътеният Син Божи предупреди ясно Своите ученици, че ги очакват страдания от всякакъв род. Той допусна Неговите най-близки приятели, апостолите, да загинат от мъченическа смърт. Той позволи столетия, пълни с тежки кървави преследвания срещу християните, да текат като прилив и отлив на море, когато вълната на страданието биваше постоянно застигана от нова още по-висока вълна на мъченическа смърт. Божията Майка и любимият ученик на Иисуса, Йоан, трябваше да изживеят най-горчивото от последните дни на Божия Син на земята, а именно, че Бог остави Своя собствен "възлюбен" Син да претърпи смърт, и то смърт, пълна с позор и ужас.

Предвид тези факти сигурно никой не ще може да каже, че религията разтваря суровия проблем за страданието в някакво измамно успокоение. Не! Върху височината на християнската история на спасението стои отвесно Кръстът и на него виси страдащият и умиращ Бог. Към този най-тежък Кръст, който някога човек е носил, и към Този, Който виси на него, беше отправен не само от саркастично запенени уста, но и от честно питащи устни викът: "Ако си Ти Син Божи, защо страдаш? Защо не слезеш от Твоя кръст?"

Така Подиграваният и така Питаният не слезе от Своя Кръст. Той отговори на въпроса за причината на страданието не с това, че в апогея на страданието и мъката Си да докаже, че е имал властта и волята да прекрати страданието. Напротив -- тъкмо при кулминационната точка на Своята мъка Богочовекът поиска да почувства в най-вътрешните дълбини на Своята човешка природа цялата тежест на страданието и извика: "Боже Мой, Боже Мой, защо си Ме оставил?" Спасителят нито напусна голготския Кръст, нито го счупи чрез Своето всемогъщество... И в това се съдържа ясно изразено учението, че Бог на Откровението, макар да се нарича винаги "благ Бог" и "Отец на човеците", не иска да махне страданието, най-малко не иска по принцип и изобщо да го свали от тези, които вярват в Него и Му служат.

Впрочем ние все още търсим отговор на въпроса: Защо има страдание?

В Евангелието на св. Йоан Богослов има разказ, който е преплетен най-тясно с проблема за страданието: "Иисус видя един човек, сляп от рождение. Учениците Му Го попитаха: Рави, кой е съгрешил, тоя ли или родителите му, за да се роди сляп? Иисус отговори: нито тоя е съгрешил, нито родителите му, но това биде, за да се явят делата Божии върху него" (9:1-3). Тогава Господ Иисус Христос изцерил слепородения.

Невъзможно е да се каже нещо по-дълбоко върху проблема за страданието, отколкото е изразено във фразата, че страданието в света е за това -- да се явят делата Божии. Тук въпросът "Защо?" е разтворен в питането: "За какво?"... И човекът не може да стори нищо по-добро по отношение на страданието, освен да постави на мястото на безплодното "Защо?" неизмеримо ценното в нравствено отношение "За какво?".

С това, разбира се, не е разрешен напълно въпросът, защо има страдание. Защо страданието улучва този или онзи и защо тъкмо това или онова страдание го сполетява? Това знае само Бог. "Неговите неизследими пътища и съдби" (Римл. 11:33) едва ли ни се откриват в този живот поне отчасти, да не говорим, изцяло. Но достатъчно е да знаем за какво ни е дадено страданието: "Делата Божии трябва да се явят върху нас".

За да разберем това правилно, ние го пренасяме най-добре в действителността на съвсем конкретни житейски изпитания. Делата Божии трябва да се явят върху страдащия, което може да се разбира двояко:

Или той трябва да върви в своето страдание, и то в своето особено страдание, към нравствена зрялост и вътрешно съвършенство...

Или други трябва да вършат делата Божии при него, при страдащия, да проявяват към него божествена доброта и милост.

В много, може би в повечето случаи, това ще означава едновременно и двете.

"Защо тъкмо аз трябваше да ослепея?" -- пита някой, за когото светлината на слънцето никога вече няма да блести. Не питай, приятелю: "Защо?", а питай най-напред и веднъж завинаги: "За какво?" Сигурно мъдрият и благият Творец е пожелал твоят душевен мир да бъде твоето единствено притежание... И Той, Бог, иска да бъде в него за тебе утринна зора, ден и небосвод на твоята непрекъсната нощ или ти все повече да ставаш светлина от Неговата светлина. Искал е други, които виждат твоята сила в страданието, сами да станат по-твърди, по-силни, по-калени в тях, искал е да събуди чуждото участие, чуждото желание за помощ в твоето страдание и в хиляди други страдания.

И това, което важи за тоя пример на страдание, важи и за всички други в света. Винаги, когато някое страдание ви хване жестоко за раменете, питайте: "За какво?" И ще видите как незнайни сили една след друга укрепяват душата и се превръщат в подпорни стълбове, които носят заедно тегнещото бреме на съдбата. Защо някой е изгубил всичко? -- това може да има много причини. Следователно трябва да се зададе въпросът: "За какво?" Защото той трябва като изпитание да потърси и спечели още веднъж загубеното -- само че на по-високо равнище на търсенето и намирането.

За какво един е парализиран, полужив и не може сам да си помага в своята неволя? За да се погрижи за него жертвената помощ на други. И когато поставят най-трудния въпрос: За какво загиват толкова човеци, за какво има толкова заблудени, в които никой не иска да вярва вече и никой не иска да утеши? За какво толкова нещастни хора залитат и падат в безнадеждни пропасти? Нито за миг не бих се поколебал да отговоря, че Бог ще съди някога строго всеки, който познава начина на живот на такива разпътни синове и дъщери и нищо не прави за тях. По-нататък може да се добави, че Бог може да повдигне към Себе Си из пропастта и най-пропадналия наглед човек и не оставя неспасен никой блуден син, който иска да бъде избавен. Най-после може да се обърне внимание на обстоятелството, че тъкмо страданието на тоя свят е творчески дисонанс, който изисква хармонично изравняване между ценността и съдбата на отделната душа в отвъдния свят.

Трябва да се гледат фактите в очите: Божията величествена воля е приела веднъж страданието в Своя план за света. Като извлича поуки и от страдание, и от състрадание, човекът трябва да върви през своя живот.

Не би ли могъл Бог да създаде друг, по-щастлив свят? Няма нужда от дълго разсъждение, за да отговорим положително на тоя въпрос. Може би ще има някаква хипотетична действителност, в която нестрадащи Божии създания водят или ще водят радостен живот. Обаче върху нашата Земя Богу е било угодно да направи страданието пробен камък за благородното съдържание на човека. Бог допуска за човечеството достатъчно страдания, за да говори то за тоя свят като за "долина на плача". Но това, което Той постига чрез пълните със страдания съдби, има и положителен резултат. Всяка изплакана или храбро по християнски преглътната сълза трябва да промие ново зърно благородно злато из пясъка, който нашето същество влачи със себе си от различните житейски пластове... Всеки тежък удар на чука на Божието изпитание, под който длетото на страданието прониква дълбоко в душата, трябва да обогати образа Божи с една черта на душевна красота, дълбочина, благост, кротост, милосърдие, вътрешна свобода, т.е. с една нова черта на богоподобието.

Наслада и страдание -- това са големите полюси на нашия живот. Насладата ни привлича, страданието ни отблъсква. Обаче насладата лесно прави човека и долен, и подъл, докато страданието го облагородява. Онзи, който не е изпитал върху себе си тая житейска истина, едва ли може тя да му бъде доказана. Ала този, за когото тя е духовно-опитно, най-интимно преживяване, той не се нуждае от доказателство за нея. За него метафизичният, както и религиозният проблем за страданието се разтваря в етичния проблем, в проблема на страданието не като космическо или историческо явление, но в съвсем лично нравствено отношение към страданието.

Според отговора, който имаме на въпроса, за какво е страданието, ще се определи и нашето нравствено становище спрямо него. Ние се обръщаме веднага към религиозно ориентираното гледище за страданието, изразено в Псалом 17, ст. 30, където четем: "С моя Бог и на стена възлизам". То има своя ненадминато велик и жизненодълбок образец в начина, по който Сам Божият Син срещна страданието, за да научи всички Свои последователи и те да го понасят и побеждават. Той не остана над страданието, в олимпийски далечини, и не го отбягна. С отворени очи отиде Иисус мъжествено в Гетсимания срещу него, като знаеше предварително редицата страшни часове, които щяха да последват. Той не мина покрай страданието в позата на стоическа неподатливост, в привидна душевна нечувствителност, но в истински човешки смъртен страх, който из основи разтъри Неговата човешка природа, и извика на челото му гореща пот, която "беше като кървави капки, падащи на земята" (Лука 22:44). Синът Човечески не обяви страданието за нищожно. Плесниците по Неговото лице, бичуването, увенчаването с трънения венец, разпятието, мъчителната жажда поради бавното изгубване на кръв, видът на Неговата Майка, измъчвана от душевни болки, подигравките на враговете Му, споменът за Юдината целувка и отричането на Петър, неописуемата духовна самотност -- всичко това са били прекомерно реални неща, за да може да ги обяви за неосезаеми. И най-дълбокото, което може да се каже за страданието на Сина Човечески от етично гледище и независимо от изкупителното значение, гласи: "Той беше послушен до смърт, и то кръстна смърт" (Фил. 2:8).

Да бъдеш послушен, значи да бъдеш в пълна хармония с Божията воля. Всекиму е позволено да се моли, когато го заплашва страданието: "Отче мой, ако е възможно, нека ме отмине тая чаша". Обаче никой след това не може да прибави нещо, по-подходящо към славата Божия и към своето собствено добро, освен думите: "Но нека бъде не моята воля, а Твоята!" От съгласието между Божията и човешката воля израства онова непоклатимо спокойствие и оная сигурност, които преживява вярващият в промисъла Божи тъкмо пред лицето на страданието. Той знае, че в края на краищата всичко съдейства към добро за този, който обича Бога и доказва на дело тая любов към Него чрез безспорна доверчива преданост към Неговата воля. Защо? Защото Бог е благ, благ по Своето същество; и понеже е тъй безкрайно благ, че трябва да бъде наричан Абсолютно Благ, може ли тогава да струи от такъв Първоизвор на благостта нещо друго, освен добро, добро и винаги само добро, стига човек да разглежда нещата и събитията от вярна перспектива?

Тази вярна житейска перспектива е героичното, а не трагичното. В живота има много трагични неща. И тези постановки не са употребени, за да се прикрият пукнатините, пропастите и бездните на живота, както снегът се натрупва често пъти измамно върху опасни глетчерни цепнатини. Не, нека оставим трагизма на живота да стои застрашително пред нас като голият врат на орел-лешояд, чиято остра човка може да ни удари всеки миг в кървящата плът на сърцето! Но да се въоръжим с оня житейски героизъм, на който всъщност не могат да напакостят разкъсващите удари на съдбата и нейните лешоядови нокти, които често пъти грабят така свирепо. Това не е упоритостта на Прометей, защото в нея се проявява прекомерно безпомощно бунтуване. Не с Прометей да се мислим приковани върху съдбовната скала е най-висшето, но с Разпнатия на Кръста. Не в мъжеството на Прометей, не в стоическа апатия, не в будистко примирение, не в епикурейско благоразумно отклоняване от страданието, нито в тъй горчивата и безплодна сълза на нежната сантименталност се крие разрешението на проблема за страданието, но единствено и само в оная преданост спрямо Божията воля, която е немислима без саможертвения героизъм на една човешка душа, която е станала широка, голяма и зряла.

Онзи, който счита тази преданост за безумие, не долавя каква страшна борба на една човешка душа със себе си трябва да предшества момента, докато от нея избликне вопълът: "Нека бъде Твоята воля, а не моята!"

Онзи, който нарича тази преданост просто "затваряне на очи", "нежелание да се гледа", той смесва християнската преданост с будистката, към която тя се отнася приблизително тъй, както християнският стремеж: "Аз искам да гледам по-дълбоко", се отнася към будисткия възглед: "Аз не искам вече нищо да гледам и да чувам". Той не знае, че погледът нагоре към Кръста изисква съвсем отворени и незабулени очи, ако наистина иска да разбере и повтори думите на св. апостол Павел: "Разпнах се с Христа и възкръснах за нов живот и вече не аз живея, а Христос живее в мене" (Гал. 2:19 и сл.).

Тук може да възникне възражението:

Какво се печели с това -- да го наречем -- героично предаване на страдащия в ръцете на Божията воля? Разрешава ли се въпросът за страданието? Облекчава ли се неговото тежко бреме?

Не се облекчава и поне обективно не се намалява с нищо, обаче добива смисъл при отговора на въпроса: "За какво?".

И как гласи тоя отговор?

Той може да бъде изразен чрез стихотворението на френския поет Франсис Жам. Тази творба представлява разговор между Бога и човека.

Човекът:
Отговори ми, Господи: каква присъда произнесе 

над мене Твоята воля?
Дори от Твоята радост съм прокуден.
Като изсушен живея в моето голямо страдание.
Дай ми поне веселостта на птицата,
която, пеейки, се движи там във вътрешността 

на храста.
Какво иска от мене Твоето негодуване, 

та ме разбива така на парчета?

Бог:
Аз разоравам твоята душа. Бъди търпелив, сине!
Ти страдаш, защото Моето сърце Ми казва 

да бъда справедлив към тебе.
Позволи Ми да обитавам в твоята душа винаги... 

и тогава дори, когато вятърът
откъсва последните рози от храстите.
Не бягай от Мене! О, виж, Аз имам нужда 

от тебе и твоята мъка!
О, Мой възлюбени сине -- имам нужда от сълзите, 

които стоят в твоите очи.
Имам нужда от птица да ми пее 

над кръстното дърво.
Червеношийке на Моята душа, искаш ли 

да се разделиш с Мене?

Човекът: Боже мой, на Твоето чело, което носи 

трънения венец,
искам да Ти пея през време на Твоя дълъг 

смъртен ужас.
Но, ако страшната корона после се разцъфти,
позволи, Боже мой, на птицата да направи там 

своето гнездо!

Заслужава да бъде прочитано по-често това стихотворение, защото съдържа известна доза богословие на страданието. То засяга изкупителния характер на страданието: "Ти страдаш -- така говори Бог на душата от Своя Кръст, -- защото Моето сърце Ми казва да бъда справедлив към тебе". Стихотворението изразява очистителния характер, вечните действия на страданието с дълбоките слова: "Аз разоравам твоята душа. Бъди търпелив, сине!"

Този диалог има за предмет и характера на страданието, тъй като душата, която страда заедно с Христа, е символично сравнявана с малката безпомощна птичка. Според древна легенда, тя се е мъчила да изтръгне с човчицата си тръните от челото на умиращия на Голгота Спасител, при което перата й се обагрили с кръвта на Богочовека. И когато усилията на птичката се оказали напразни, тя застанала на трънения венец на Господа Иисуса и изпяла за утеха на умиращия Божи Син дивна песен.

Какво по-велико би могъл да стори човек, освен да превърне това свое страдание в песен и да бъде като Божията птица, проникнат от свещен героизъм? Като възпява и побеждава своето страдание, да го понася като изкупление за своите грехове, да го приема като страдание заедно със Самия Спасител на света?

Пеейки, да понася... Много ли е жестоко това? Нещо свръхчовешко ли се иска?

Страданието не е така непоносимо за човека, който създава своята обител у Бога и не остава при трагичността на своите тръни, но смело прибягва до трънения венец на Божия Син, като знае, че Христовият трънен венец чудодейно животвори всеки, възпяващ в страдания Неговото Божество.

НЕЗАЛЯЗВАЩИЯТ ДЕН

Един ден особен в живота ни има,
пред който заставаме ние
и с радост, и с болка,
че няма да се върне отново
на живота в неудържимия бяг.
Отлетя...
Една-единствена дата,
стаила в себе си
много дългите наши изстрадани дни.
Не тъжи!
Защото след нея към нас приближава
оня ден, в който никога,
никога залез няма да има.
Денят на невечерната
и незалязваща светлина на предвечния Бог!

Христовата благодат -- всеобхватна 
и животворяща

Славата Божия, това е живеещият човек.

Св. Ириней Лионски

След св. Петдесетница се появява нова действителност -- Църквата Христова, мистическото Тяло Христово. От този момент сътвореният и ограничен свят носи в себе си нова реалност, обладаваща несътворена и неограничена пълнота, която съдържа в себе си творчески и обновителни кълнове. В едното Тяло Христово -- в благодатния организъм на Църквата при въздействието на освещаващата и преобразяваща сила на богоустановените тайнства -- всички създания трябва да се съединят с Бога (Вл. Лоски).

Историята на Църквата е историята на мистичните основи на света. Цялата вселена -- включително и преобразеният човек с неизчерпаемата динамика на истинската си човечност, произтичаща от вложения в него образ Божи -- са призвани окончателно да се възсъединят обновени с Бога, да останат Църква Христова и да се превърнат във вечно Царство Божие.

Църквата е богочовешки организъм. Тя е духовно Тяло Христово, съединяващо в себе си всички изкупени и спасени човеци, свободно определили своя живот чрез главенството на Господа Иисуса в изповядването на Неговата истина. В Църквата се осъществява подготовка на човечеството за Царството Божие, в достигане от човека на мярката за "пълна възраст на Христовото съвършенство" (Еф. 4:13). В Църквата, по пътя към Царството Божие, става приобщаване на хората към Бога чрез въплътилият се Син Божи Иисус Христос, в Когото за всички човеци е даден залог за обожествяване, обнова и духовно усъвършенстване като цел на човешкото съществуване. Чрез Христовата благодат с нейните тайнства Църквата е средство за безпределен духовен възход в обновително общение със Светия Дух.

"Където е Църквата, там е и Духът Божи и където е Духът Божи, там е и Църквата и цялата благодат" -- казва св. Ириней Лионски.

Христовата Църква, основана от Господа Иисуса Христа (Мат. 17:18) е Божие спасително домостроителство (I Кор. 3:9), чийто Крайъгълен камък е Сам Христос (I Кор. 3:11). Като богочовешки организъм, тя е обновителната първооснова на историческия процес (Еф. 2:20).

Нейните основни колони са седемте тайнства (Притч. 9:1). Целта и смисълът на тайнствения живот на Църквата е доизграждането на самата Христова Църква, която е домът Божи (I Тим. 3:15), мистическият организъм, разрастващото се на Земята Тяло Христово, чиято Глава е Самият Изкупител и Спасител на целия човешки род (Еф. 1:22-23). Църквата с нейните тайнства е постоянна св. Петдесетница.

Изкупителят и Спасителят на човечеството, "като прие в Себе Си човешкото естество, направи недостъпна за греха оная плът, която и Адам имаше безгрешна, но чрез престъпление направи достъпна за греха... Тази именно плът Христос отново твори в съобразност с безгрешното естество и възстановява по първообразното устройство на Собственото естество, за да бъде Самият Той образец на безгрешност" -- изтъква св. Йоан Дамаскин.

Процесът за създаването на "новия човек", постигнат в личността на Господа Иисуса, продължава да се осъществява и развива в света, благодарение на съществуването на Църквата. В нея става съединяването на свръхестественото начало с човешкото. В нея се извършва освещаването на човешкото чрез Божественото, а греховното се обезсилва, превъзмогнато от силата на святостта (според прот. Н.Гундяев).

"Особено мощно и обновяващо въздействие на божествената благодат човек получава при тайнствата. Те са неразривно свързани с въплъщението на Сина Божи. Именно при това събитие става и съединяването на Твореца с материалната действителност. Основните тайнства, потребни за всеки християнин, тъй като за тяхната необходимост е говорил Сам Господ, също така ни се предлагат веществено (св. Кръщение, св. Миропомазване, св. Причастие)... Така любвеобилният Бог снизхожда към човека не само по пътя на духовното озаряване, но и на нивото на човешката природа" (прот. Н.Гундяев).

Посредством Кръщението и Миропомазването към Тялото на Църквата се приобщава една нова частица -- един нов човек. Посредством Покаянието и Изповедта се превъзмогва духовният смут, внесен от греха, и се търсят пътища към обнова, към вътрешно очистване, към духовна хармоничност на личността. Чрез св. Елеосвещение -- в случай на нужда -- се подпомага физическото състояние на човека. При Брака се освещава и вгражда една нова клетка в обществото и Църквата -- семейството. Посредством тайнството Свещенство се поддържат или се увеличават основните ядра в организма на Църквата -- енориите. При него се осъществява и предаването на даровете на Божията благодат, дадена от Господ Иисус Христос на Неговите ученици -- светите апостоли (срв. Йоан 20:21-23), и впоследствие препредадена от тях на техните приемници -- епископи и свещеници, чрез ръковъзлагане (срв. Деян. 6:6 и 16:23; I Тим. 4:14, 5:22 и II Тим. 1:6; Тит 1:5), защото всяко тайнство е предаване даровете на Божията благодат.

Господ Иисус е засвидетелствал ясно: "Ако някой не се роди от вода и Дух не може да влезе в царството Божие" (Йоан 3:5). Той е добавил още: "Истина, истина ви казвам: ако не ядете плътта на Сина Човечески и не пиете кръвта Му, не ще имате в себе си живот. Който яде Моята плът и пие Моята кръв, има живот вечен и Аз ще го възкреся в последния ден" (Йоан 6:53-54). Раждането от водата е св. Кръщение (Деян. 8:12), раждането от Духа -- св. Миропомазване (Деян. 8:17; I Йоан. 2:20,27). Тялото и Кръвта Христови могат да се получат само в тайнството св. Причастие (Мат. 26:26-28; I Кор. 10:16-17 и 11:23-30). А това е възможно благодарение на тайнството Свещенство.

Силата на Божията благодат, изявявана в света посредством Църквата Христова и нейните тайнства, е всеобхватна и всеживотворяща. "Възвърната ни е благодатта и въпреки че ние я носим като в "оскъдни съсъди", като в още смъртни вместилища, в нашата неукрепналост сега се таи сила, побеждаваща смъртта" (Вл.Лоски).

В един от древнохристиянските пасхални химни, съставени от св. Иполит Римски (II-III в.), се отбелязва:


О, Пасха, светлина на ново просветление,

сияние на недостижимата Троичност!

Светлините в душите ни не могат вече да угаснат,

а огънят на благодатта се разгаря във всички.

Той пламти в душите и телата,

подхранван от силата на Самия Христос.

Човешка общност в името Божие

Църквата не е светът. Но светът е в Църквата, защото тя е общност от хора под невидимото главенство на Господ Иисус Христос. Тя е Богочовешки организъм чрез единството на вярата в Триединния Бог и в общение в едни тайнства под видимото водителство в Изкупителя и Спасителя на целия човешки род.

Взаимоотношенията между Църквата и света намират първоначален израз още при сътворяването на света. Според Московския митрополит Филарет Дроздов (1782-1867 г.) "със сътворяването на човека произлиза и изначалната Църква, чието начало е положено вече в самия образ и подобие Божии". Тази освещаваща и обновяваща връзка се съдържа в Христовата жертва, в благодатното въздействие на пратения от Него Утешител -- Свети Дух. Затова основната концепция в Свещеното Писание е, че Христос е обновителният завършек на цялото творение. Светът следователно потенциално вече е Църква, тъй като съществуването й без него би било безсмислено. Църквата е неговото средоточие, основна ос и истинска същност. Чрез Църквата светът върви по пътя на своя обновителен завършек.

Спасяващата Божия любов действа в този свят, лежащ в зло (I Йоан. 5:19), имайки своето основание в Боговъплъщението, Изкуплението и Възкресението на Господа Иисуса Христа. Той е Носител на обожественост и прославено обновено човешко естество, Той е Глава на Църквата, в която възниква и расте "новата твар" (Гал. 6:15; Кол. 2:19).

Целта на човешкото приобщаване към безкрайното изобилие на божествения живот е да се представим "съвършени в Христа Иисуса" (Кол. 1:28). Чрез благодатното единение във Възкръсналия Христос, в подвига на вярата и благочестието, се извършва постепенното вътрешно преобразяване на нашата природа. Заедно с това човекът със своята разумно-творческа дейност може да усъвършенства природата. Той е задължен нравствено да върши това. Както въплътилото се в Христа Предвечно Слово приобщава в св. тайнства на Църквата човека към Бога, така и християнинът трябва да осъществява по-нататък този процес -- и в своето тяло, и в обкръжаващата го неорганическа, растителна и животинска среда, за да бъде "Бог всичко във всички" (I Кор. 15:28). Човекът преобразява природата, обществото и самия себе си. В тази своя целеустременост той винаги търси все по-нови измерения на своята човечност. За вярващите в Триединния Бог тя се разкрива в истините за Боговъплъщението и Богочовечността, за основаната от Спасителя св. Църква и нейното освещаващо и обновяващо служение.

В съответствие с богооткровените истини на Свещеното Писание за сътворяването на света Боговъплътяването, Изкуплението и Спасението на човека Църквата може да бъде разбирана също като микрокосмос и макрокосмос. В нея са включени човекът и вселената. В човешката общност, събрана в името Божие, в съвместното отпразнуване на евхаристийното тайнство -- в тази малка и незначителна частица от битието -- се разгръща необратимият процес за възстановяване и преобразяване на цялото творение.

Евхаристийната обнова

Св. Литургия е принципно положително възприемане на света и творението. Всеки вярващ, който отива на богослужение, носи със себе си света в най-истинския смисъл на тази дума. Той отива на богослужба не само с телесната си същност, но и с конкретното си съществуване, заедно с неговите слабости и страсти. Той носи със себе си отношението си към творението, природата, обществото и целия свой духовен свят.

В древната първохристиянска Църква са принасяли в храма дарове от сътворения свят, като хляб, вино и елей. И тези приношения -- това е характерното в случая -- са били приобщавани към литургийния порядък и поднасяни на епископа, който тогава ги е приемал (при сегашния "Велик вход" на св. Литургия) и ги е въздавал на Бога като св. Евхаристия. Св. Литургия не изисква от вярващите -- както някои биха предположили -- че по пътя към Божия храм трябва да се пренебрегват земните нужди. Напротив, те следва да бъдат приобщавани към моленията на вярващите за богата реколта, за изобилие на плодовете на честния труд, за благоволение и мир сред всички труженици с добра воля.

Възприемането на света чрез св. Литургия показва следователно, че от богослужебна гледна точка творението никога не е преставало да бъде космос, като предмет на Божията любов и промисъл. От света обаче трябва да бъдат премахнати деструктивните фактори на греховността и тлението, като бъде възстановена истинската му същност и първосъздадена чистота и хармония.

При св. Литургия грехът не е всякога фатално опасен и неразрешим проблем -- в нея не се акцентира върху греха, който следва светът, но не се изпуска предвид и неговата наличност. Светът, навлизащ в областта на тайнствата, е също и оная действителност, в която протича противоборството между Божественото и греховното, между доброто и злото. Обаче това не е всичко. Светът не встъпва в Църквата, за да остане такъв, какъвто е бил -- непроменен. Св. Литургия, според св. Игнатий Антиохийски, затова е средство за спасение и безсмъртие, защото тя -- във възприемането си и утвърждаването на света, -- като отрича разрухата, освещава света и принася обновената част от него на Твореца: "Твоя от Твоих, Тебе приносяще о всех и за вся" (Служебник на Св.Синод).

При съзнанието, че ние носим със себе си обременеността на цялото ни човешко съществуване по пътя и към св. олтар, не бихме могли в никакъв случай да пренебрегнем факта за греховното начало както в света, така и в самите нас.

Защото именно по този път ние търсим светлите и благодатни струи на спасението. Светът и обновата обаче не е вече онова творение с първосъздадената си красота и чистота, за което свидетелства битиеписателят: "И видя Бог всичко, що създаде, и ето, беше твърде добро" (Бит. 1:31).

Грехът, като състояние, съпътстващо човешкото битие, внася елементи на дисхармония и драматизъм в живота, което Църквата отбелязва: "Никой от свързаните с плътски похоти и страсти не е достоен да дойде или да се приближи, или да служи пред Тебе, Царю на славата" (Служебник на Св. Синод).

Св. Евхаристия не може да бъде разбирана само в нейното "вертикално измерение", т.е. единствено като лична и напълно индивидуалистична връзка на вярващия с Бога. Същността на св. Литургия е социална, защото е еклезиологична (от гръцки език: "еклисия" -- призвана общност от хора).

В св. Евхаристия индивидуалността на отделния християнин се слива с общността на църковното съзнание в неговата цялост. При извършването на тайнството престава индивидуалното разбиране за "мое" (това ще рече моя молитва, моя вяра, моя любов, мое служение на ближния и обществото). В случая става дума за общност, в която всичко е "наше" и цялостното отношение на човека към Бога намира израз в отношението и на Бога към целия Негов народ и Църква. Св. Евхаристия е не само общност на всеки един вярващ християнин в Христа. Тя е и общност на вярващите помежду им и единство в Христовата любов: "Не повече отделни тела, но едно-единно Тяло" -- пише св. Йоан Златоуст.

Именно св. Евхаристия, която е средоточие в богослужебния живот на Църквата, разкрива най-ярко обществения характер на християнското служение в противовес на някои крайни индивидуалистични разбирания по този въпрос. А и самото спасение не може да бъде разглеждано само в духовно-нравствен аспект или като индивидуалистична изява. То е освобождаване на човека от греха, духовна обнова, живот в правда и святост, в жертвена любов към Бога и човеците. Същевременно това духовно преобразяване произтича от промяната и обновата на света в Господа Иисуса Христа и би могло да се разглежда като обновително следствие на изживяванията и духовния опит от евхаристийното тайнство и св. Кръщение.

В тази светлина биха могли да се разбират и думите на св. апостол Павел: "И тъй, ако сте възкръснали заедно с Христа... умъртвете земните си членове, сиреч пороците..." (Кол. 3:15), "след като съблякохте вехтия човек заедно с делата му и се облякохте в новия, който се обновява в познанието, по образа на своя Създател" (Кол. 3:9-10). А това означава -- освещаване и обновяване на душите и телата, които трябва да бъдат принесени заедно с целия ни живот на нашия Изкупител и Спасител.

Така св. Евхаристия не предлага на света абстрактна система от морални предписания, но едно преобразено и осветено общество, което въздейства върху цялото творение не чрез принудата на нравствените закони, а чрез освещаващо присъствие. Това свидетелстващо присъствие не оковава човека във вериги, но го приканва към свободата на Божиите чеда, към общност с Бога, която води до раждане отново.

Жертвата на човека в благодарност към Бога за всичко, което той е получил от Него, придобива в Евхаристията още по-широк смисъл. Именно в Евхаристията се извършва истинското приобщаване на човека към Бога, защото светът е станал за него вече нов Божи дар, който се приема с благодарност и се опознава съкровената му глъбина. Така светът става едновременно тайна на любовта Божия и св. Евхаристия -- една всеобхватна св. Литургия. За човека са неразделни също тайноизвършителните и евхаристийните аспекти на света. Той открива смисъла и на двете. И ги възприема в живота си или ги отхвърля.

Ако човек отдава частица от света, той прибавя нещо в дар от тази действителност. Това е човешкият белег на жертвата. Тя намира израз и в литургичния жертвен Хляб. Човекът възвеличава творението -- белег на неговата разбираемост и разумна дейност. С това го очовечава и го възвръща отново в тази форма на Бога, преобразява го, устройва го и прави разбираеми следите на Божествения Логос, съдържащи се в глъбинната основа на вселената.

Парадоксът на утвърждаването и отрицанието на света при св. Литургия -- т.е. неговото преобразяване, което тя не отхвърля, но обновява -- се разкриват като тайнство Христово във времето и пространството. В нея човекът се възражда, без да се унищожава човешкото му естество, а неговата природа се възприема напълно и се променя, човекът върви по пътя на обожествяването, без да престава да бъде човек.

Благодатта не отменя природните закономерности, тъй както и Божеството не е подменило човешкото естество на Спасителя. Благодатта не обезсилва богосъздаденото природно начало у човека, вечното не деформира временното. В приобщаването към Христовата Църква човешкото сърце намира достъп до преизобилието на благодатта и освещаващата сила на Всесветия Дух.

