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           Издание: 

г. Кировск, «Издательский дом «Ладога», 2002г.,72с.

ЧАСТЬ ПЕРВАЯ
РАСПАХНУТОЕ УТРО ЦВЕТКА

«И свет во тьме светит,

и тьма не объяла его».

Евангелие от Иоанна (1. 5)

Эта   книга  рождена  Севером. Там, в  тихих  потаенных  уголках, среди  чудных  озер, собирались  первые  ее  слова. Они  открывались  книгой  жизни  и  приходили  отовсюду. То вспыхивали  капельками  росы  на  полевых  цветах, то  звучали  кронами  деревьев  в  мерном  дуновении ветра. Они могли просто затаиться  на тропинке  в  лесу или  вдруг  обозначить  себя  на  глади  озерной  воды. Слова  приходили  из  неведомого  напевно, словно  музыка  в  вибрациях  света, что  заполняет  пространство  леса  щедрой  россыпью  солнечных  зайчиков.








Хорошо  в жарком  лесном  мареве, в теплых  волнах  спешащего ветра  среди  шершавых  стволов. Если  мои глаза  уставали  и  их  застилала  пелена  суетного,  то  он  омывал  их. Омывал  силою  солнца, его  лучами  свободно  струящихся  струн  по  просторам  распахнутых  далей. Лес  также  одаривал  меня  своей  тишиной. Я  растворялся  в  ней. Так  ко  мне  приходила  ясность  мысли, та  чистота  образа  сути  вещей, что  подобно  прозрению, вспышке   света, открывающим  тайну, полноту  несказанного. Оттого  мои  лучшие  картины  писались  на  Севере. Я  их  вынашивал, когда  ходил  по  лесным  тропам.  И  представляли  мне  имена  свои  озера  и  болота, реки  и  студеные  родники, камни  и  травы, звери  и  птицы. Дорога  разворачивалась  передо  мной  клубочком, заманивая  вдаль. Ковром  расстилался  мох, дивным  узором  ложился  на  камнях  лишайник. И  все  это  было  со  мной  и  во  мне. И все это  я  старался  запечатлеть  в  душе, создать  образ, принять  этот  мир. И  было  это  глубоким  вдохом  моим, питанием  моим  для  легких  и  сердца.

Когда  меняется  сознание -  меняется  и  мир  вокруг. То, что  казалось  раньше  благом, теперь  требовало  переоценки. Взять  к  примеру  города, которые  я  раньше  посещал  по  своим  делам, сейчас  они  открывались  мне  погруженными в  самих  себя, опрокинутыми  в  суетное. Они  требовали  своей  дани. Поэтому  немудрено, что  там, в  многоглаголящем, обретенный  образ  терял  свои  ясные  очертания, размывался  и  исчезал. Дни,  проведенные  в  мегаполисе,  были  моей  утратой,  потерей, ведь  выход  требовал  необходимости  вдоха, сопричастия  к  благому, а  его не  было, и  образовавшееся  бездушье  приводило  к  болезни.  




Так   многомерное  городское  существо  из  стали  и  бетона  съедало  искреннее  лесное. И  для  меня  просто  насущно  становился  поворот  к  простому  и  чистому  состоянию  мысли, что дарует  Север. Возвращение  туда, где  образ  исподволь  вновь  зарождался, реализовывался  из  уже  почти  эфемерного, съеденного  городским  шумом  духовного  пространства. И  надо  признать, что  это  пространство  совершенно  необходимо  человеку, его  душе, поскольку  по  своему  рождению  она  жаждет  полета. Она  стремится  к  искреннему  своему  пребыванию, к  той  чарующей  простоте, что  придает  ясность  в  помышлении  и   свободу  в  проявлении   чувств. И  плохо,  когда  человек  проходит  мимо  себя, выстраивает   свой  путь  вне  своей  сути, вне  своего  предназначения. И  плохо,  если  человек  не  имеет  земли  своей, как  не принимает матери своей. Поэтому именно здесь, на северных просторах, где много воды, где камень создает острова среди болот и озер, ту каменную сушу, на которой по сути и растут деревья с кустарниками, мне и открылось, что истинно питает человека. А значит дает благо ему, приходит то омовение и столь очистительное освобождение от мудрствования его, от полусонной одури и суматошной деятельности его, от всего того шума, что поглощает человека в городе целиком.

Но  при  этом  я  не  стремлюсь  к  одностороннему  отражению  мира  и  не  испытываю  фобий  к  городу. Пусть  мои  слова  не  воспринимаются   как  отповедь  «деревенщика» чуждой  городской  среде. Здесь  другое, в  данном  случае  говорится  об  образе, о той глубинной тайне, что открывает человеку его истинную суть. Так что в книге это слово выделено  в  своем  сущностном  значении непререкаемого канона, оставляющего свой след на поле вечности.  Образ, тем самым,  ближе  к  мировоззренческому  понятию, отмеченному  резцом, «то, что  вырезано, выбито», а не  эстетическому – «нарисованному», приобретшему  «вид, форму».

                  Краски  жизни  могут  поблекнуть, а  вот  выбранный  путь  оставляет  глубокую  борозду. И  трудно  здесь  что-либо  изменить, ведь  как  человек  сообразовывает, видит  и  воспринимает  мир, так  и  творит  свою  судьбу. И  если  нет  на  данном  пути  целостного  видения, то  это  приводит  к  поражению, поскольку  личность  в  осознании  себя  теряет  реальное  представление  и  обращается  к  фиктивному,   и  вместо  истинного  почитания  создает   себе  кумира. Потеря  образа, как  потеря  мысли, - искажение  того  ясного  видения  пути, которому  человек  следует, что  выбирает  для себя как неоспоримую  ценность. Поэтому  последовательное  отрицание  всякого  образа  может  привести  лишь  к  «черному  квадрату». Чистый  же  свет, напротив,  в  своей  символике белого  холста   противополагается  тьме. И  пусть  при  этом  свет  в  своем  значении  «белого  квадрата»  определяется  в  буддизме  как  «пустота», однако  он  несет  именно  прообраз, а не отсутствие  образа. Из   тишины  рождается  образ, из  глубины  потаенного, невысказанного.

              И  вот  эту  тишину  изначально  и  начинаешь  постигать  через  омытую  чистоту  Севера, что  требует  от  художника  определенных  светлозвучащих   по  тональности  красок  и  немногословной  ясной  формы. Вот  озеро, вода  которого  может  быть  спокойной  и  тихой  настолько, что  деревья  и  небо  отражаются  в  нем,  как  в  зеркале, причем , небо  в  воде  обретает  некоторую  запредельную  неведомую  даль. А  то  вдруг  картина  меняется: озеро  забурлит, всклокочет,  и  побегут  по  нему  белыми  гребнями  волны. Они,  подобно  парусам,   наполнятся  порывами  ветра  и  понесутся  валом  бурлящим  стремительной  силы. Но  встанет  на  их  пути  другая  сила, непреступный  берег, и  разобьются  летящие  волны  тысячами  брызг  о  камни  его. Но  даже  в  этом  шуме  сохраняется  тишина.  И  это  на  первый  взгляд  парадоксально. Ведь  известно, что петербургская  стихия  наводнения  поднимает  в  человеке  нечто  темное,  иррациональное. А  здесь  буйство  ветра  не  угнетает, а  очищает. И  если  вы  по   какой-то  причине  находились  в  избушке  зимой, а  вокруг  бушевала  февральская  вьюга, раскачивая  сосны,  словно  тростинки, то  вы, конечно, поймете,  о  какой  тишине  идет  речь.            

         Тишина – это  самое  непередаваемое   и  значительное  состояние  северных  просторов.  Такую  тишину  можно  встретить  на  закате, когда  солнце  неспешно  садится  за  горизонт  озерной  глади  вод. При этом  может  случиться  и  чудо. Небо  вдруг  охватывает  феерия огня, от  которого  невозможно  оторваться. Причем, там, где  глаза  видят  благотворно  льющийся  свет, там  ухо  различает  музыку. Она  словно   нисходит  с  небес  на  землю   и  заполняет  лес, а  он  уже  перепевает  ее  на  все  лады  величаво  и  неторопливо.

           Сама  тишина  рождает  музыку, мелодия  исходит  из  нее  в  своей  искренней  неповторимости. И  главное, этот  природный  напев  не  своеволит, не  стремится    поразить  слушателя, в  нем  нет  пустого  многоглаголящего  эффекта, он  прост  и  чист, питаем  тишиной.

            Живое  слово  тоже  приходит  из  молчания. Не  из  немоты, а  из  глубины, от  погружения  в  суть  вещей. В  тишине  радости  всегда  происходит  таинство: вот  всплеск  весла  неведомой  лодки  вторит  всплеску  рыбины, что, играя, замирает  на  миг  над  водой  и  тут  же  уходит, скрывается  в  глубинах. И  как  некое  присутствие  свое  оставляет  видимый  след  на  поверхности  озера  в  виде  разбегающихся  кругов.

              Птица  в  полете  тоже  оставляет  след  своих  крыльев, свою  песню. Она  не  улетает, а  как  бы  растворяется  в  воздухе  в  мерном  взмахе  крыльев. Человеку  также  свойственно  оставлять  свои  следы. И  они, конечно, не  так  быстро   растворяются, как  голоса  природы. И  это  можно  сказать  и  о  той  местности, где  мне  привелось  жить. Там  трудами  человеческими  был  построен  фактически  вручную  канал,  столь  необходимый  когда-то  по  военным  соображениям. Но  данная  необходимость  не  отменяет  того, что  при его  строительстве  был  использован  подневольный  труд, труд  каторжный, а  значит  без  сомнения, оставивший  свой  отпечаток, свой  горький  след  на  этой  земле. К  тому  же  исправить  сообразовавшееся  зло  достаточно  трудно. Невидимые  следы  долговечнее  зримых.  Может  сгнить  проложенная  в  лесу  или  на  болотах   бревенчатая   дорога, что  некогда  соединяла  лагеря  и  места  проживания  поселенцев.  Могут  упасть  телефонные  столбы  с  железной  прочнейшей  проволокой, разрушиться  бараки – лес  примет  все, а  вот  горечь  и  насилие  уйдет  с  этих  мест  еще  не  скоро. Ведь  горе, словно  пожар  в  лесу – та  стихия  огня, что  оставляет  за  собой  черные  неуничтожимые  отметины  на  стволах  деревьев.

               Но  тут  же, на  этой  земле,  можно встретить  и  великое  молчание. Когда-то  в  этих  краях  строили  свои  скиты  старообрядцы, скрываясь  от  преследований. И  их  праведная  жизнь  отмечена  намоленными  пространствами.  Молитвы  как  бы  восходят  столбами  к  небу. И  по  сей  день  можно  соприкоснуться  к  этим  молитвам, но  лишь  через  тишину  и  молчание.

               Тишина – это  пространство  распахнутой  вечности  исходящего  света, это  воспарение  светлой  радости  и  хрустальной  чистоты  того  блаженства, по  которому  тоскует  душа. А  она  всегда  тоскует  о  благом, поскольку, окруженная  шумным  роем  лжи, страдает  от  необходимости  внешнего  пребывания, от  своего  погружения  в  темное  и  бессловесное. Душа  жаждет  спасительного, ищет мира   благодатного.

                Оттого  внимательный, сострадающий  художник, соприкоснувшись  с  тишиной,  уже  не  захочет  ее  разрушать. Он  ищет  сопричастия  с  миром,  и  тем самым  обретает   новое  качество  своего  письма, при  котором  не  просто смешиваются  краски  на  палитре, но  созидается  жизнь. Для  него  теперь  кисть  наполняется  не  цветом  пигмента, а  утром  нарождающегося  дня. Художник  опускает  свою  кисть   в  рассвет  и  переносит  это  исходящее  тепло  на  свою  работу. Он  стремится  не  к  славе, он  хочет  разделить  вновь  обретенную  радость  бытия  с  другими. 

               Лишь  в  благой  тишине  зачинается  желанная  картина. И  в  светлом  пространстве  полотна  возникают  пейзажи, не отстраненные, но  живые, или  неповторимые  в  своем  сочетании  предметы, что  окружают  людей, как  знаки, а  не  фетиши; и  наконец – сам  человек  во  всем  своем  выразительном  многообразии, и  в  деяниях  своих,  восходящих  до  духовного  проявления.

                Так  на  холсте  реализуется  выразительный  образ  проистекающего  мира. Причем  в  своем  завершении  картина  должна  иметь  свое  начало, поскольку  есть  то, из  чего  «все  начало  быть». А  без  этого  начала  образ  теряет  свою  глубину  и  погружается  в  суетное. Но  художник, конечно, волен  выбирать, откуда  приходит  ему  образ: из  суетного или  из  пространства  тишины  вечного  света; рожден  ли  он  от  умения  писать  красками или  раскрыт  был  жаждой  сопричастия  к  благому  всеохватному  истоку. Художник, как  и  всякий  человек  на  этой  земле, может  питать  свое  вдохновение  из  глубокого колодца  таинства  жизни, или  отображать  внешнюю  красоту  посредством  живописного  эффекта.

                    Размышление  о  начале  всего  сущего -  вопрос  не  праздный. Вот  иконописец, он  свою  работу  начинает  именно  с  золотого  основания, фона, символизирующего  свет  Божественного  мира, саму  славу  Божию, на  которой  в  дальнейшем  живописными  прописками  им  создается  образ. Образ  священный, обращенный  к  нам – лик  святого. От  изначально  заданного  силуэта, рисунка, через  постепенное  высветление красок  иконописец  поднимает  образ  отображаемой  личности  до  духовидения. А  завершается  работа  нанесением  золотых  прописей  на  изображение, что, по  сути,  подводит  работу  к  ее  началу. Свет  Божий  начинает  струиться  от  лика  святого,  и  икона  становится  средоточием  благого  образа  преображенного  человека, призванного  к  служению, а  именно, она  говорит  о  личности, через  которую  Господь  Бог   свободно  и  ненасильственно  творит   благой  мир  в  любви.

                   Так   работает  иконописец. Он  создает  идеальный  план, образ  человека,  призванного  к  служению  и  свободного  в  своем  творческом приложении  сил. Поэтому  никак  не тьма  своим  оком, глядящим  в  бездну, может  стать  основой  для  создания  благого  образа, но  только  свет  питающий. От  него  только  этим  светом  и  полнятся  живые  краски. В  их  общении, в  отражении  друг  в  друге  и  сообразуется  в  итоге  вся  красота  мира, гармония  мирового  лада. И  пусть  краски, используемые  в  палитре  художника  из-за  своей  материальной  природы  темны  и  несовершенны,  и  благой  образ  изначально  получается  глухим  и  не  выразительным, просто  силуэтом, но  все  равно  от  темного  через  высветление  колорита  наносимой  краски  можно прийти  к  самым  живым  и  нежным  оттенкам. Благодаря  кропотливому  труду  художника, душой  искренне  жаждущего  преображения  и  возвышения  образа  в  своей  работе, устремленного  к  ясной  форме  и  чистому  цвету, его  трудами  этот  отображаемый  им  мир  в  итоге  очищается и шаг  за  шагом восходит  от  падшего  своего  состояния  до  благодатной  гармонии.

                   Вот  и  эта  книга  говорит  о  возвышении  человеческого  духа. И к  тому  же  она  будет  раскрываться  в  слове  своем, как  картина, отражающая  все  перипетии   становления  благого  образа. И именно та картина, что пишется не умом, а сердцем, в сопричастии с волей Божией. Так говорит опыт духовного восхождения. Таков был и мой собственный путь пробуждения, путь, не выходящий за рамки исключительного, поскольку там, где есть желание обретения правды, там есть и созвучие с теми, кто к   этой  истине уже ранее пришел. И поэтому в разговоре о своем пути мне хочется апеллировать не к своим словам, а к стихам выдающегося персидского поэта   XIII   века Саади (поэма «Бустан»).  Пусть они прозвучат и начнутся с напоминания о том, что «пределов мудрости божественно высокой узреть не может земнородных око».


Не изъяснишь предвечного, ведь он

 

Очами зримых признаков лишен.



Избранники скакали в эти дали



И – друг за другом – все в пути отстали.



Конь никогда к той цели не домчит,



Отважнейшие там бросали щит.



А пред достигшим света откровенья



Захлопывались двери возвращенья,



Тот, кто из чаши откровенья пьет,



С вином познанья и забвенье пьет…



Коль хочешь ты весь мир земной пройти,



Ищи коня – надежного в пути.



Гляди в зерцало сердца неизменно



И дух свой совершенствуй постепенно.



На страдной той стезе благослови



Благоуханье истинной любви.



И, жаждою познанья опаленный,



Ты воспаришь – любовью окрыленный,



И солнце вечной истины взойдет



И мглу завес обманных раздерет.



Туда, туда гони коня прозрения,



Покамест: стой! – не скажет изумленье.



Сей путь проложен пастырем самим!



И горе тем, кто не пошел за ним,



И тем, что с полдороги возвратились, -



Они во тьме глубокой заблудились.



Кто путь посланца Бога покидал,


Тот цели никогда не достигал…

Глава  первая.


В этой главе рассмотрим древний миф библейской истории. Так первая  книга Библии – книга Бытия -  повествует о новом  рождении Вселенной. Первые главы книги  рассказывают об изначальном  мире, сотворенном  Творцом в светлых тонах. Все исходящее от Него имело свое совершенство: и небо, и земля, да и сам человек, названный Адамом, был сотворен по образу и подобию Божиему. Адам пришел в этот новый мир невинным, в этот идеальный мир – сад Едем (Эдем), в котором все было создано для жизни. Ведь этот мир пребывал в лоне Божественном и не знал смерти, здесь творилась только жизнь.


И требовалось от Адама незначительное, только ухаживать за садом и заниматься земледелием. И этот труд приносил  только радость, поскольку было Адаму подвластно всякое дерево, дающее плод и трава, сеющая семя. Ему позволялось господствовать над животным миром: будь-то рыба морская, или птица небесная, или любое другое животное, обитающее на земле. Ему отдавалась во владение вся эта прекрасная плодоносящая земля, которую к тому же могли унаследовать и его потомки. Единственным запретом стало условие: не есть плодов дерева познания добра и зла. И это был важный пункт договора, первого Едемского завета между человеком  и Богом, поскольку в случае непослушания виновника ожидала смерть (Быт. 1. 28 – 3. 13).


Адаму была дана жизнь и первый урок в этом Райском саду,  в котором смерть представлялась такой нереальной, ведь совершенны были небо и земля, да и сам человек получил благословение к праведной жизни. Сотворенный по образу и подобию Божию, он имел духовное начало, что позволяло ему общаться с Творцом, видеть Его. Адам, будучи творением, проявлением Божией воли, стал по сути своей причастен к благому творящему Духу, исходящему от Бога в истине,  как высшей духовной реальности. По существу Адам все время оставался в поле Божественного действия. И поскольку  творение укреплялось Духом, то потоки благой жизни духовного мира, бесспорно, являются более неоспоримой реальностью. Поэтому в дальнейшем этот идеальный план мира будет обозначаться словом «бытие».


Адам не находился в мире Божием, он находился в творении Господа, но это не значит, что Адам не был причастен к бытию, как творящему началу, он только не мог выступать самим носителем бытия, поскольку Духа в себе не нес. То есть он «имел» бытие, обрел возможность для своего духовного восхождения свыше, но не «обладал» им, не включен был в активный процесс жизнитворения и утверждения бытия.


И если в качестве примера взять иконопись, то сад и сам человек предстают в данном случае лишь силуэтом на небесном  золотом световом фоне, символически  обозначающем бытие, Божий мир. Относительно его человек пока представлял  собой лишь силуэт, потенциальную возможность становления духовного образа, того образа, что в развитии своем обретает все атрибуты личностной духовной реальности.


Таким образом, Адаму уже было дано выбрать духовное восхождение, но он избрал другой путь. И библейская история повествует о том, что в этот сотворенный мир пришло искушение. Адам уже тогда имел жену свою Еву от плоти своей. Но прекрасный, хитрый, коварный змей завел с ней искушающие речи. Он легко запутал Еву вожделенными словами, что мол, дерево с запретными плодами никак не может нести в себе смерть, а напротив, плоды этого древа открывают глаза, вкусившие его, будут «как боги, знающие добро и зло». И Ева в этой лжи усмотрела правду. Ее польстило, что она  будет «как боги». И стало ей вожделенно плодов, дающих знание. И она их вкусила и дала мужу.


Так произошло грехопадение. Творение попало в рабство смерти и утеряло свободу. От бытия как бы выделилась своя  составляющая мира, по природе своей материальная, так что в дальнейшем эту составляющую будем называть словом «сущее». Тем самым,  причиной возникновения сущего можно считать, что таково было наказание, последовавшее за непослушанием Адама, или рассматривать, как Божественную задачу человеческого спасения, а именно, как новый этап домостроительства Божия.


А наказание было тяжелым. Неизбежной стала физическая смерть. Земля оказалась проклятой из-за человека. То, что раньше давалось без труда, теперь приходилось зарабатывать потом и кровью. Неохотно поддавалась возделыванию неплодородная земля. И немудрено, что в этих условиях жизнь стала скорбной, наполненной страданиями. Это особенно отразилось на судьбе женщины в тяжести вынашивания и рождения своего ребенка. 


Проклят был и змей, это коварное орудие сатаны. Из самой прекрасной и хитрой твари он превратился в ползущую отвратительную рептилию. Таков был явлен наглядный пример последствия греха.


И не было более дороги возврата в Едемский сад. У ворот его был поставлен херувим с пламенным мечом, и охранял он этот путь к древу жизни. Так что человек дальше уже не мог исполнять Едемский завет, он лишился его. Но это не значит, что Бог отказался  от задачи человеческого спасения, дорога праведности оставалась открытой, завет с Богом не прервался. И в Библии он обозначен как Адамов завет. Но в данном случае людям, изгнанным из Рая, уже самостоятельно нужно было выбирать, соорганизовывать  свой путь, приходить к личному пониманию добра и зла, и тем самым нести моральную ответственность за свои поступки. Так человек вступил в новый период своего исторического становления  (Быт. 3. 22 – 7. 23). Он учился жить по совести, исполнять добро  и уклоняться от зла.


Добро же в библейском представлении необходимо рассматривать, как послушания открывающейся воли Божией, как путь, ведущий человека к праведности, а зло, как непослушание, что ведет ко греху. Тем самым человек, хотя и стал  неотъемлемой частью сущего, но при этом он не утратил свою связь с бытием, поскольку он по-прежнему мог выбирать, проявлять свою волю. Поэтому, если он самолично отказывался от этой связи с бытием, уходил от  Бого-служения, переставал приносить жертву Господу, то он отказывался и от самой Божественной задачи, обуславливающей жизнь во спасение. 


Таким образом, чтобы перейти от смерти к жизни и, тем самым, обрести новые условия своего пребывания, человеку греха теперь требуется жертвенный глобальный поворот к спасительному началу, ведь только через это обращение человек приходит к самопознанию,  к видению даруемого блага, того истинного пути, что был сообразован волей Божией. Одновременно ему требуется отказ от служения всему темному в своей природе, что приводит его к самоосуждению, к нежеланию творить грех. Хотя данное избавление от греха может стать источником страданий, но это как преодоление болезни, тот его этап, при  котором организм проходит через боль.  Эта боль не является наказанием за неправедную жизнь, эта та боль, что ведет к выздоровлению.


И в Библии, надо сказать, много говорится о грехе. Там по существу дается ответ на вопрос, как грех влияет на судьбу человека и на его отношение с  Богом, и какова, в этой связи, задача Божественного спасения как разрешения данной проблемы, означающее по сути самораскрытие Божие в мире. Тем самым складывается постулат: мир, в который вошел грех, не может сам по себе спастись, поскольку в нем начали пересыхать источники благой жизни, поэтому ему необходимо стало получить спасение. Избавление, или более емкое слово – искупление, которое необходимо понимать в значении: «избавление после уплаты цены». Это подразумевает рынок рабов, где совершается купля и продажа  «живого товара». Жаждущие искупления на нем были   «проданы  греху», поскольку имели они  «печать плотскую» (Рим. 7. 14), и кроме того приговорены к смерти. И по христианскому вероучению ценой их искупления стала жертвенная Кровь Христа. Он тот, кто принял смерть вместо приговоренных. И благодаря этому, искупленные уже никогда не будут  подлежать продаже, они обрели свою свободу «после уплаты цены».


Господь приходит в этот мир Искупителем. Он не избавляет человека неким внешним магическим актом, Он дарует Себя, жертвует, и этим выкупает его из рабства и плена неправедной жизни. Грех, жертва, искупление – такова глубина библейских понятий.


 Когда нарушается правда (праведность) Божия, которая по человеческим представлениям есть закон, но, по сути, данное исполнение правды означает пребывание в Слове Божием, то тогда в мир входит грех. Тем самым, грех,  совершаемый человеком, – это преступление Закона, нарушение границы, установленной Богом между добром и злом. Причем изначально, это может стать актом нарушения открыто выраженной воли Бога. Так случилось, когда через Адама в мир вошел грех по наущению сатаны (диавола). Грех  в дальнейшем может стать состоянием, при котором носителю его становится чужда праведность. Таков был Каин. Он был лишен понятия о грехе и недоволен Богом, как не испытывал потребности в искуплении своей вины и тем самым не желал приносить жертву за свой грех. И последнее состояние греха -  это когда вся природа  носителя его становится враждебна Богу.


Таков был диавол. В Библии о нем упоминается как об ужасном  существе. Он, будучи одним из херувимов, мог занять высокое положение, встать над всем творением на первоначальной стадии его миросовершения, но в гордыне своей противопоставил себя Богу. Так во  вселенную вошел грех. И хотя сатана и был низвергнут с неба, на земле он свою деятельность на прекратил. Он стал князем нашей мировой системы (Иоан. 14. 30). И оттого все исполняется  «по обычаю мира сего, по воле князя, господствующего в воздухе» (Еф. 2. 2). То есть в мире второго неба, связанного с нашим миром, первым небом. Для верующего же христианина  сатана - это прежде всего искушение. И хотя его сила ограничена, но раз ему дана «держава смерти», то дана и власть испытывать всех верующих, кто чрезмерно привязан к миру сему. Он там, где гордыня одолевает человека.


Таким образом, грех в нашем мире имеет универсальный характер. Никто не избавлен от греха, «все согрешили и лишены  славы Божией» (Рим. 3. 23). Тем самым избавление могло прийти только с праведностью. И только Христос в этом мире был праведен, и только Его жертвой был очищен мир от греха, благодаря Ему прощение грехов стало доступно по вере грешника.


Если же говорить о ветхозаветной жертве, то она скорее покрывала грехи Израиля, чем реально освобождала от них. В ветхозаветном значении жертва (умилостивление) раскрывалось в двух понятиях: как «то, что умилостивляет», сама «жертва умилостивления»; и как «место умилостивления», «очистилище». Здесь речь идет о крышке ковчега (престола милости), которую кропили кровью жертвы (принося козлов и тельцов) в день очищения (Лев. 16. 14), в знак того, что справедливый приговор (в данном случае символически) приведен в исполнение, и место осуждения сделалось местом умилостивления. Так через кровь тельцов, через окропление этой кровью жертвенника освящалось оскверненное, и место жертвы становилось местом общения с Богом (Исх. 25. 21-22). 


Осуществляя этот древний символ, Христос объединил Собою эти два понятия. Престол милости был окроплен  Его собственной кровью, и тем самым Он удовлетворил (вместо нас) требование Закона, приняв на Себя справедливое наказание  человечества.


Таким образом,  лишь правдой Божией освящается и оправдывается человек. Он по вере своей получает это оправдание даром, по благодати, и, обретая свободу, может теперь находиться под покровом полной и блаженной праведности. И все это стало возможным благодаря искуплению и умилостивлению, через жертву, совершенную Христом.


Надо также отметить, что  праведность символизирует  одежду  в  Св. Писании. Сама праведность святых как бы раскрывается в их одежде – чистой и светлой (Отк. 19. 8), что являет образ Христа. Вот отчего даже после своего грехопадения не был забыт человек, поскольку  «сделал Господь Бог Адаму и жене его одежды кожаные» (Быт. 3. 21), пусть неправедные, но все же достойные того, чтобы первые грешники могли устоять в присутствии Божием. И в этом, пока еще не совершенном  образе Христовом, природа человеческая стала трехсоставной, разделенной на «дух, душу и тело».


Тело, в библейском понимании, есть место пребывания чувств, благодаря которым дух и душа познают окружающий мир, приходят к миропониманию. То есть дух в этом случае необходимо рассматривать как ум, а душу как вместилище сердечных привязанностей и желаний, всего того внутреннего опыта, что создает неповторимую индивидуальность человека.


Но тело в то же время становится местом пребывания греховной природы Адама, а именно Адама падшего. Вот почему  ап. Павел  говорил, что если внутренний человек и находит удовольствие в законе Божием, то плоть его противоборствует этому, как попавшая под закон греховный (Рим. 7. 25). Тем самым тело в большей степени подвержено праху и тлену и отделимо от души и духа. Но тем не менее оно остается неотъемлемой частью человека в день его воскресения, поскольку выйдут из гробов «творившие добро в воскресение жизни, а делавшие зло в воскресение осуждения» (Иоан. 5. 28-29).  И получается, что тело как Божий дар не истлевает, истлевает плоть во грехе.


Если же говорить о душе, то она также скорбит и страдает. Она испытывает много горя от проистекающей жизни, да и после наступления физической смерти проходит  свой круг мытарств. И происходит это потому, что душа, как основание для человеческих чувств, не может не скорбеть в своих желаниях и страстях, тем более  в этом несовершенном мире проистекающих потерь. И плохо человеку, когда «плоть его на нем болит, и душа его в нем страдает» (Иов. 14. 22).


Но таков дар сознательной жизни от древа познания. Он бывает горек, и это приводит к печали. Он бывает и сладок, тогда душа, что чаще именуется сердцем, обретает крылья. Но по сути своей все эти душевные порывы, какие бы искренние и сердечные не были, все же остаются мечтами. Они, как и движения плотские, не могут нести света истинного. Душа не самодостаточна, она нуждается в спасении.


Если же говорить о духе человеческом, то это та часть, которая «знает» (1 Кор. 2. 11),то есть она способна обрести связь с духовным миром, дать человеку осознание высшей правды,  возможность восприятия Бога и общения с Ним. И сложность падшего человека в том, что он только «знает», ему не дано более ведать (знать и видеть), как Адаму в Едемском саду, непосредственно тогда находящемуся в поле Божественного действия. Но даже если человек от знания своего поднимется к ведению, достигнет природы Адама, то, как было ранее показано, от этого он к обладанию бытием не придет. К тому же при всей своей чистоте природа Адама была склонна ко греху. Даже восхождение в духе не гарантирует и не избавляет человека от падения. Тем самым и дух в человеке требует своего преображения и возвышения.


Человек не совершенен, но он обладает очень важной чертой: способностью проявлять свою личную волю. И в акте грехопадения он был поставлен в условия самостоятельного выбора и самоорганизации своего пути. Человек теперь мог сказать да или нет, принять Божественную картину мира  либо строить свою по своему разумению.

Глава  вторая.


Библейская история имеет и свое завершение, которое, конечно же, не становится окончанием мира, но является сутью его свершения. Произойдет то, что должно произойти – освящение образа человека в своей святости уже несущего в себе Божественную жизнь и отражающего в себе все аспекты бытия. С рождением нового человека придет «полнота времен», смерть будет окончательно побеждена и наступит жизнь вечная. Та истинная жизнь, что уже была до грехопадения, «до времен», и, соответственно, которая наступит в будущем – «после времен».


Тем самым даруемая жизнь не становится «новой жизнью», она не делается неким новым достоянием человека, это по-прежнему та жизнь, которая была дана изначально, но получающий ее воистину становится новым человеком, поскольку она дается ему от Нового Адама – Иисуса Христа. И данное упование о возможности рождения нового человека может исходить и от веры, а может от личного сопричастия к делу Господа. Так догмат о богочеловеке родился из религиозного потрясения, пережитого теми, кто встретил Христа на своем пути. Вот и ап. Павел пришел ко Христу  через духовное свое потрясение. И оттого стали богодухновенны слова его, обращенные к людям, его утверждение, что спасительно дело Господа, и тот, « кто во Христе, тот новая тварь; древнее прошло, теперь все новое» (2 Кор. 5. 17). 


И надо сказать, Библия вся наполнена упованиями о спасении, причем как в глобальном значении всеобщего спасения, при котором мировая история разворачивается во вселенском масштабе, так и в личностном непосредственном переживании. Поэтому, когда используются большие формы и утверждается, что в мир вошел грех, то говорится о катастрофе, поскольку зло подобно заразе вторглось в мир. Начавшись с лукавого обещания, зло хлынуло на землю потоками, по нарастающей. И по библейским представлениям, то завистью диавола вошла в мир смерть.


Но зло не имеет бытия и потому не может торжествовать вечно, оно преодолевается силою благодати. Поэтому там, где возобладал грех, там говорится и о жертве, что способна спасти, искупить падшее, а грех привести к осуждению. Это понимание можно найти и в ветхозаветных  значениях  «грех» и «жертвы за грех», которые не разделялись и выражались одним и тем же словом. Если «лежит грех у дверей (шатра)», то и жертва за грех (искупительная жертва) также у дверей. И в этом сила неистребимости жизни, парадокс проигрыша зла. Даже если силою своей оно динамично побеждает и повсеместно творятся беззакония, то все равно «когда умножился грех, стала преизобиловать благодать» (Рим. 5. 20). Зло должно быть повержено, поскольку во грехе творится смерть, а не жизнь, мертвому ведь неведома искупительная жертва, спасительная любовь. Но вот в глобальном вселенском масштабе ту ношу греха, что придавила мир, может вынести только Господь. Поэтому Ветхий Завет изобилует обетованиями и пророчествами о Мессии, а Новый Завет говорит о Христе как о Новом Адаме, который умалил Себя, приняв страдания мира и смерть ради людей.


В личностном же непосредственном переживании учение «о падшем  человеке» может исходить от двух событий: единения души с Богом в любви и наоборот, отрыва от Него через грех. Грех ведет к погибели, а во Христе человек возвращается к свету, откуда изошло все сотворенное. Так освященный человек скрепляется с жизнью Божией, с благим бытием, с тем, что был явлен для нас во Христе Иисусе. Ведь именно в Нем эта жизнь пребывала, пребывает и будет пребывать. Поэтому и говорится, что всякий, кто верует во Христа, а главное -  кто во  Христе - обретает жизнь вечную.


Таким образом, Св. Писание утверждает, что Божественная жизнь явлена во Христе, и что она дается через рождение свыше от Духа Святого, действующего посредством Божиего Слова, и даруема каждому верующему в Господа Иисуса Христа  (Иоан. 3. 3-15).


Когда же наступит второе пришествие Его, то мир через Господа снова увидит свет. Тем самым начало домостроительства Божия будет связываться  с его окончанием. Зло повсеместно истребится, и Божественная справедливость восторжествует. Сам сатана, виновник всех бед, будет «ввержен в озеро огненное». Нет более темных красок в этой картине мира, везде струится  жизнь. И восхищен человек до образа неувядаемого, и омыты одежды его светом, и лучезарен лик его.


Так будет, и так произошло, ведь не раз говорились истинные слова о приближении Царства Божия. Все явственнее пронизывают сумрак греховный его лучи животворящие, побуждая жизнь к цветению, к возрастанию. И вот  уже нежным ростком на поле вечности восходит жизнь единым древом своим благодатным.


В беспредельное раскинулись ветви этого древа, и нет в нем увядания. Под немеркнущим благодатным солнцем произрастают плоды его. И все в нем: крона, ствол, и корни – и есть суть жизни в вечном своем торжестве. И эта жизнь и садом может стать, а может гимном, все благо здесь в небесной красоте. Божественную силу и величие,- то открывают праведным сады. Уходит лживое увядшее обличие, вновь мир лучист, в нем ангела черты.


И пусть ликуют сердца людей, когда они  утвердятся на ровных небесных просторах земли новой. Пусть глаза их осветятся радостью умопостигаемой, а сердца любовью сознающей от даруемой милости Божией.


Так будет, и так произошло, стала земля ровная, как стол, и приняла род человеческий. Распахнулись облака светлые, открыв взору небесные дали лучистые – убегающие от Восседающего на престоле белом. Он, Господь Бог, Единый наш  благословлял всех избранных, и струился свет от одеяния Его, солнечного и лучезарного. И был обращен к каждому светлый лик Его. И одаривал Он праведных водою живою, и изливалась она потоками, светом премудрым.


И разве не радостен этот свет для любящих Его, для тех, кто распознал и принял благое, и обратился всем естеством своим и помыслами своими к даруемой  Истине. И разве не радостно осознавать всю открытость сердца своего перед Богом, как и Божие увещевание на челе своем.


Взор Вседержителя пронизывает все мироздание, и ничего не может быть сокрыто от сокрушающей правды Его. Он спасает мир и осуждает грех. И судит людей не за те обстоятельства, в которые они невольно попадают, не за их неведение или  совершенные ошибки, а по вере их, по выбору пути. Если душа человеческая пуста и не хочет давать духовного плода, то она обрекается в своем пустоцветии, и тьма становится ее уделом. Служителям же мрака правда нетерпима, им невыносим свет. И в злобном отчаянии своем опрокидываются они головой в разъятую бездну тьмы.


Так будет, и так произошло, даже если сомневаться и все отрицать, служа неверию своему. Ведь закрытые глаза одной  души не гасят свет всего мира, мира вечного.

Глава  третья.


В ней попытаемся осознать, как начало, ведущее к зарождению мира, связывается с его окончанием, при котором мир обретает благо и подходит к своему полному духовному завершению. Это в свою очередь подводит нас к вопросу о самораскрытии Божием  в мире, тем самым к самой задаче утверждения бытия, а значит и к проблемам онтологического плана.


Постановка столь глобальной задачи достаточна трудна. Поэтому данная глава может показаться изначально сложной, но это из-за краткости, пока это только эскиз столь нам необходимый для дальнейшего раскрытия образа. Сама книга, посвященная духовному становлению личности, будет стремиться к этому. Так что в дальнейшем многое объяснится и дополнится.


Сама же сложность утверждения онтологии заключается в том, что ее  невозможно  охватить некими  установленными знаниями во всей своей непреложности. Понимание бытия приходит не через знание, а благодаря приобщению к нему. Поэтому и эта книга не есть знание, а есть попытка соприкосновения и сопричастия делу мира в самом его сокровенном значении. И это мне представляется важным, так как сам ответ человечества на поставленный вопрос бытия требует этого разрешения и, тем самым, понимания: способен ли человек содействовать делу мира или же он выступает в этом мире как пассивная и несведущая сторона. И в этом разрешении исток будущего, само становление религиозного самосознания, что особенно заметно в своем качественном изменении на сломах эпохи.


Такое изменение, например, может происходить, когда день культуры сменяет собой ночь культуры, а именно то сознание, что по своей природе более доверяет неким авторитетам, мистическим предощущением и мифологическому языку. Поэтому  в большей степени данной культуре свойственно говорить о грехе как об онтологическом разрыве, при котором развитие мироздания было нарушено, и материальная часть его как бы откололась от благой жизни во грехе своем. И эта малая часть могла  вообще погибнуть, если бы не деяния Христа и Его жертва, примирившая творение с Богом.


Человек же дневной культуры более устремлен и динамичен, он спешит вглядываться в мир. Он вольно или невольно начинает вопрошание о самом себе, о своем месте в этом мире. Его начинает смущать сам факт катастрофического раскола между благим миром торжествующей правды и тварным, где в большей степени властвует лживая сила. И человек, несмотря на все увещевания церкви, на сам догмат о расколе мироздания во грехе, все же пытается преодолеть этот барьер. Плохо это или хорошо, но он стремится стать ответственным за свою судьбу, за прилагаемый труд. И, чтобы не возводить свой дом на песке, он ищет надежное основание для своего пути, для своей творческой деятельности. И, как следствие, устремляется к пониманию причины  причин, а также к познанию самого себя. Так человек пытается определить свои пределы. И в этом ничего зазорного нет, поскольку грех не в познании правды, а в проявлении гордыни, что благодаря ей можно стать «как боги».


К тому же взаимосвязь бытия и сущего не так однозначна, если ее рассматривать не в плане мифологического языка. Вот одно из стихотворений Мартина Хайдеггера о потаенном. И по сути своего высказывания обозначенное им как «Намеки», как то, что не является пока вестью, но предвестием. К тому же это стихотворение будет раскрываемо в данной книге не в плане хайдеггеровской философии. Просто оно настолько целостно и подходит   в качестве основы  для дальнейшего помышления о становлении благого образа, что другого и желать нельзя. Так что пусть оно станет следующим «намеком», сутью самоутверждения бытия, самим представлением о Божественном домостроительстве.

 Бытие есть событие

 


 Событие есть начало

 Начало есть решение

 Решение есть прощение






 Прощение есть бытие                                   


Читаем первую строку: «Бытие есть событие». Так самораскрытие Божие в мироздании, Его задача обустроения мира открывается нам как постепенное разворачивающееся в истории действие воли Божией. Но по сути, сам факт изначального творения мира являл собой событие вечное и мгновенное. А единство и нерасторжимость бытия как события указывает на Слово, характеризующее в Св. Писании Христа.


Ведь «слово» по смыслу своему есть то, что «содержит», то есть служит для названия отдельного понятия; и одновременно оно то, что «исходит», что дает способность говорить, передавать что-либо. В греческом языке  «логос» так и раскрывается в этих двух значениях: он есть мысль или понятие, а также выражение или произнесение мысли.


Поэтому там, где говорится о Христе как о Боге и «логос» понимается как «мысль», то это указывает на то, что во Христе воплотились все сокровища Божественной мудрости, обладающие всей полнотой бытия, вся совокупность Божественной «мысли» (1 Кор. 1. 24). Тем самым Божественность Христа в Св. Писании раскрывается в значении Сына единородного, что Он Сущий и не отделим от Отца Своего.


Если же  «логос» есть «выражение», то в воплощении своем Христос явился самим выражением Божественной Личности, Его «мыслью» (Иоан. 1. 14-18). Слово, ставшее плотью, не могло утратить свою Божественную природу, и поэтому оно раскрыло миру полную небесную славу Отца, как выражающее благодать и истину.


Таким образом, связкой и сутью разрешения бытия и события могло стать  только Слово, поскольку оно есть само бытие и его событие, выражение. В Новом Завете так и говорится: «В начале было Слово, и Слово было у Бога (как вбирающее в себя  Божественное понятие истины), и Слово было Бог (как выражающее эту Божественную суть)»(Иоан. 1. 1).


Удивительным все же откровением начинается Евангелие от Иоанна, его первая глава, столь емко и лаконично показывающая на Божественный характер Иисуса Христа. И как тут не вспомнить Псалом, прославляющий Спасителя нашего: «Престол Твой, Боже, вовек; жезл правоты – жезл царства Твоего. Ты возлюбил правду, и возненавидел  беззаконие; посему помазал Тебя, Боже, Бог Твой елеем радости более соучастников Твоих» (Пс. 44. 7-8).


И это нас подводит к прочтению второй строки: «Событие есть начало». А именно к тому, что Сын, будучи выражением Божественной Личности, не мог не стать наследником всего (об этом и говорится в Псаломе), и одновременно  Он выражает саму возможность миру состояться. Он тот, через Которого все произошло: «Все через Него начало быть, и без Него ничто не начало быть, что начало быть. В Нем была жизнь, и жизнь была свет человеков» (Иоан. 1. 3-4).


Тем самым раскрывается очень важное положение: Слово не просто мудрость Божия, оно есть миру пастырь, суть начало ведущее, оно открывает миру его тайну, дает ему состояться. Слово по существу прокладывает в мироздании Путь, тот Путь, которому необходимо подчиняться и следовать, поскольку он утверждает и несет в себе Истину, и выражает ее как Жизнь и Свет. Истина дарует жизнь, и она есть свет, и все это – дар Христов.


Таким образом, связкой события и начала, а также их сутью исполнения становится Путь. И этот Путь имеет цель и выражает себя в первом шаге своем. Путь начинается с первого шага. Единственно, это слово не отражает всей нашей глубины  личностного почитания, поэтому по библейским традициям положено обращаться к Божественной Личности – Господь. Вот одна из молитв обращения:«В начале Ты, Господи, основал землю,  и небеса – дело рук Твоих; они погибнут, а Ты пребудешь; и все обветшают, как риза, и, как одежду, переменишь их, - и изменятся; но Ты – тот же, и лета Твои не кончатся» (Пс. 101. 26-28).


Слово «Господь» означает – «Сущий» (существующий в Самом Себе), Сам в Себе Сущий, тем самым вечно пребывающий. И в то же время Он - выражающий Себя в творении, открывающийся в нем. А если обратиться к ветхозаветным традициям, то там  верующие обращались к Яхве, как Господу своему. И  это слово означало «становиться», что указывало на постоянное и все возрастающее открытие Бога человеку. Тем самым само утверждение, что Господь Сам в Себе и в мире, говорит о связи разрешения единого во множественном.


Так мы подошли к прочтению третьей строки: «Начало есть решение». Эта строка достаточно трудна для понимания, поскольку с одной стороны происходит «умаление» Божественного начала, а с другой – появляется в мире грех. По религиозному канону то ложь захватывает мир, и от этого домостроительство Божие нарушается злой волей. Тем самым онтологическое пребывание прекращается, и благое поле бытия скрывается в своей потаенности, и на смену приходит материальное существование, все то, что можно обозначить словом «сущее» (существующее, находящееся в наличии).


Поэтому, с точки зрения греховности, невозможно сказать утвердительно о третьей строке, что  «начало есть решение». Человеку, запечатленному в сущем, практически невозможно «ведать», постигать Божественную задачу преображения мира, он может только «знать». Само вкушение от древа познания толкает  человека к метафизическому вопрошанию о смысле окружающей его действительности, ведет к познанию, гносеологии. А это указывает на то, что  в своем познании мира человек данную третью строку вырывает из общего контекста и делает ее самостоятельной. Тем самым сущее отрывается от бытия, и человек хотя и приобретает знания, но сами задачи Божии так и остаются ему не ведомы. Человеку трудно связать начало, обладающее непререкаемым законом, с его решением, удовлетворением данного закона, для этого надо хотя бы обладать ведением, стать пробужденным человеком, простое, пусть и масштабное получение знаний не может дать положительного результата. Человек все время будет проходить мимо, совершать огрех, по отношению к задачам Господа. А вне Господа, надо признать, все обретенные знания не будут спасительны.


Да и по другому быть не может. Даже если будет праведен закон, выполнить его практически не представляется возможным. Об этой трагедии и говорит ап. Павел в своем Послании к Римлянам (Рим. 7. 7-14). Будучи в бытность свою Савлом, он воспринимал себя благочестивым евреем, находящимся под законом. В своем неведении он считал, что живет по правде закона, а значит в согласии со своей совестью. И только после встречи с Господом на пути в Дамаск, в этот период  физической слепоты и духовного обновления ему открылось истинное положение вещей. Он понял, что с духовной точки зрения им не исполняется закон, и тем самым он подлежит осуждению. Получается, что закон только указывает на грех, но не исправляет его. Вот поэтому ап. Павел и говорит в своем Послании: «Я жил некогда без закона; но когда пришла заповедь, то грех ожил, а я умер; и таким образом заповедь, данная для жизни, послужила мне к смерти, потому что грех, взяв повод от заповеди, обольстил меня и умертвил ею».

Да, конечно, закон свят и духовен, но выполнить его не представляется возможным, поскольку человек «плотян», «продан греху». То есть по природе своей он плотский человек, «душевный», не обновленный по Духу.


А это говорит о том, что лишь силою Святого Духа возможно одновременно утвердить и разрешить, связать начало с его решением. Тем самым только человек, живущий по Духу, в состоянии освободиться от закона, снять его мертвенность и одновременно совершить его по правде, принести в мир всю полноту его исполнения.


Поэтому и говорит Евангелие о Боговоплощении, о необычном рождении Иисуса. Говорит о приходе младенца, не несущего греха мира, а значит, по естеству своему способного связать и разрешить то, что обыкновенному человеку не по силам. Лишь в Иисусе Божественная задача нашла свое разрешение, пришла к завершению. Иначе невозможно, человеку без Божеского присутствия самому от себя просто не прийти ко всей полноте звучания мира, к утверждению мирового лада. Человеку дано человеческое, не более. И лучше принять как данное то, что всю полноту взаимосозвучий бытия и сущего может раскрыть только Дух Божий. И недаром поэтому евангелист Матфей усиливает событие рождения Иисуса пророчествами Исаии: «Се, Дева во чреве примет  и родит Сына, и нарекут имя Ему: Еммануил, что значит: с нами Бог» (Мат. 1. 23).


Но само по себе совершенство не является спасительным, поскольку сосредоточено само на себя. Без четвертой строки: «Решение есть прощение» мир обречен пребывать в своих циклах торжества или потери блага. Такой мир не может быть спасен, он не имеет выхода, он зациклен в своем рождении и смерти, и оттого его множественность не восходит до всеединства. То есть мир не достигает блага, того состояния, что характеризует соборность. И поэтому Иисус, несмотря на некоторое недопонимание Его учеников, сознательно пошел на Жертву во спасение. Он примирил Собою мир с Богом и, приняв на Себя вину, принес миру  освобождение от греха, прощение. Кровью своею Он даровал прощение. И она была пожертвована Им, как Кровь «нового завета, за многих изливаемая во оставление грехов» (Мат. 26. 28).


Благодаря искуплению и умилостивлению, совершенные Христом во удовлетворение закона, благодатное бытие как бы сделалось прозрачным и открытым для вхождения в его недра любому верующему во Христа. Поскольку, доверяясь истинному, он как бы проходит суд и получает оправдание по благодати, ту праведность, что снимает с него всякое обвинение, весь груз творимого в мире греха. Так человек выходит из многочисленных своих свершений для мира сего и приобщается  по праведности своей к всеобщему делу мира, и по существу начинает служить Богу в духе и истине.


Тем самым мы подошли к прочтению пятой строки: «Прощение есть бытие», которая и говорит нам о Втором пришествии Христа, как  утверждает и то, что это случится обязательно, поскольку произошло Воскресение Христово, ставшее мировым торжеством над смертью, и по существу тем самым новым днем мира, когда мертвое (смертное) воскресло и тленное обратилось в нетленное. Таким  образом, Воскресение и стало той связью, самой сутью прощения (искупления) во славу бытия. И теперь то, что искуплено, должно быть возрождено и в своем воскресении (преображении) связано с бытием.


В этой связи интересно обратиться к библейским представлениям о предстоящем воскресении. Так в Св. Писании говорится о двух важных воскресениях в будущем, отделенных друг от друга периодом в тысячу лет (Отк. 20. 5). Причем, первое будет  «к жизни», поскольку произойдет замена Адамова творения, несущего «плоть», на новое творение, где правит «дух». Вот эта смена главы творения и указывает на то, что если «в Адаме все умирают, так во Христе все оживают» (1 Кор. 15. 22). Другое же воскресение свершится «для суда» (Иоан. 5. 28-29).


Тем самым  «первое воскресение», которое «к жизни» произойдет при втором пришествии Христа (1 Кор. 15.23), и тогда заветные святые и верующие периода церкви встретятся с Господом на воздухе (1 Фес. 4. 16-17). Это касается и мучеников периода неверия, нашедших в себе силы во времена «великой скорби» свидетельствовать об Иисусе, «прочие же из умерших не оживут» (Отк. 20. 4-5).


Само воскресение из мертвых представляется актом смерти, когда тело, как посеянное зерно, умирает, и актом воскресения, когда новое тело, отражая подобие старого семени, из него вырастает, но уже во славе своей (1 Кор. 15. 37-38). Ведь все то, что «сеется в тлении, восстает в нетлении; сеется в уничижении, восстает в славе; сеется в немощи, восстает в силе; сеется тело душевное, восстает тело духовное» (1 Кор. 15. 42-44). Но это относится к умершим. Если же говорить о телах верующих, которые к этому времени будут еще живые, то они мгновенно преобразятся (1 Кор. 15. 51-53). И все это, как преображение живых, так и воскресение мертвых  во Христе, называется «искуплением тела» (Рим. 8. 23). А по прошествию тысячи лет произойдет воскресение для суда. Грешники будут судимы по делам их и самые закоренелые брошены в озеро огненное (Отк. 20. 7-15).


Как видно, о каком бы этапе домостроительства Божия не шла речь, все наши надежды и упования можно найти во Христе. И только в Нем наш путь жизниутверждения становится столь значимым и значительным, не вне, а лишь в сопричастии миросозиданию Христову. Единственная же трудность состоит в том, что описанное действие спасения не может быть неким знанием, отвлеченным понятием, но должно являться внутренним переживанием, самим разрешением данного спасения.


Поэтому и говорится, что не знание благодатно в вопросе спасения, а суть веры - как в убежденности в правильном выборе пути, так и в уповании на духовное освобождение. Знать, что Иисус Спаситель наш, это одно, а вот уповать на Иисуса Христа, преданного на смерть за наши грехи и воскресшего для нашего освящения – это другое, поскольку побуждает нас, движимых любовью, принять Его как Спасителя и Господа. Отсюда исходит и наша искренность в молитве, потому что возникает уверенность, «что, когда просим чего по воле Его, Он слушает нас», и главное – «получаем просимое от Него» (1 Иоан. 5. 14-15). Вера  к тому же способна «обличать» невидимое, помогает человеку в познании мира: «Верою познаем, что веки устроены словом Божиим, так - что из невидимого произошло видимое» (Евр. 11. 3). Она открывает неведомое  сначала как ожидаемое, потом как уверенность, а далее как реальность. Верою обретается обетованное, она движет жизнью, так утверждается ап. Павлом в  Послании к Евреям (Евр. 11. 1-39).

Глава  четвертая.


Глава, начинающаяся с первого шага к осознанию спасительного. Вот книга Бытия  – книга начал, говорит о зарождении жизни, о том, что вследствие греха благие истоки этой жизни были прерваны и зло стало править миром, а с нею и смерть. Таким образом, грехопадение стало отправной точкой всей библейской истории, а именно такой, в которой можно найти ответ на вопрос, как грех влияет на судьбу человека и на его отношение с Богом, а также каковы задачи Божественного спасения, для человечества столь важные, что об этом повествуют уже первые главы Бытия. В них, как первое дуновение, начинает раскрываться задача Божия по отношению к миру как искупительная и тем самым утверждаться праведность, даруемая Господом посредством  приносимой жертвы.


И все это уже было отмечено в главе первой данной книги, как нашло свое отражение окончательное преображение мира во второй его главе. А вот огромнейший исторический пласт духовного утверждения в сердцах человеческих лика Божия был пропущен, хотя он многое мог бы поведать о трудностях религиозного становления. Ведь отмечались в истории Израиля и взлеты, и падения, но, главное, всегда рождались великие пророки, что вели Израиль к цели от земли обетованной до Царства Божия. И в этом сила Библии, в ее вере в искупление, в ее вере победы над грехом.


Но вот что хотелось бы добавить к вышесказанному: да, вроде бы верно поставлен вопрос о прочтении мифа о грехопадении, хотя в равной степени данное прочтение можно посчитать и не полным. Слишком уж много просматривается человекообразующего фактора, главенства формы в этой библейской истории, что и приводит к антропоцентризму, иерархически выверенному застывшему пространству. Вот когда-то по разумению человеческому и солнце вращалось вокруг неподвижной земли, хотя фактически планетарное обращение происходило и происходит совсем по другому. Так что реальность, какая она не была, все же важнее фиктивности. Поэтому, если считать грех онтологическим разрывом, то это одно, тогда догмат о грехопадении не может быть оспорен. Если же рассматривать данное падение человека в плане домостроительства Божия, то это совсем другое. Тогда нужно потесниться человеческому самомнению и дать взойти солнцу истинному.


Как было показано в третьей главе данной книги, невозможно, приняв за основу все стихотворение, вырвать третью и четвертую строки из общего контекста и, тем самым, канонически исполнить миф о грехопадении, поскольку нарушаются при этом все взаимосвязи самораскрытия бытия. Так Ветхий Завет, Тора, начинается следующими словами: «В начале сотворил Бог небо и землю». Поэтому  вполне в данном мифе, который начинается для нас с третьей строки, допустимо говорить о догмате грехопадения, ведь это в свою очередь требует прочтения четвертой строки, указывающей на прощение.


А если обратиться к Новому Завету, то он как раз расширяет границы. Там уже говорится, что «в начале было Слово». Так открывается нашему пониманию дополнительные первая, вторая и пятая строки. Мы выходим за рамки исключительно третьей и четвертой строки. Поэтому христианство несравненно глубже должно подходить к историческому становлению личности, поскольку творение человека не могло начинаться исключительно с третьей строки, в нем даже есть нечто от дыхания первой. Но это не значит, что человек находится вне греха. Он тот, насколько может себя прочитать, познать. Он может находиться в полном неведении третьей строки или же, в осознании добродетели, подняться с третьей на четвертую, и даже человек в состоянии преобразить всю свою природу, если искренно возжелает раскрыть себя бытийности Слова. Вот в этом и тайна зарождения жизни, в которой участвуют и Слово, и сердце человеческое, если конечно оно откликнется, услышит благой зов. Поэтому в дальнейшем постараемся придерживаться не ветхозаветного, а более расширенного мифа о падении и спасении человека. И начнем свое повествование со слова «вечность».

Вечность. Это слово звучит далеким, всеуходящим гулом. Самонаде​янные камешки-мысли срываются и падают, соскальзывая, исчезают, по​бежденные этим безмолвием. Стоящий перед этой невообразимой далью неведомого, перед великой бездной, ощущает и трепет, и тоску. Он наде​ется на подсказку, на  те слова человеческого утешения, за которые можно спрятаться, и не находит их. Он пытает свою мысль, желая приос​тановить парение, этот ужас немоты,  ищет точку опоры, но не находит ее.

И оттого бесстрашен тот человек, решивший подняться за гори​зонт своего существования. Но все же награда вдвойне для принимающих Слово благое, ведь только для них распахнулись врата - столь спасительно ясные.

Счастлив тот, кто идет по указанному свыше  пути, - он возжаждал спасения.  Хотя может душа и трепещет его, и смущается, видя перед собой все ве​личие беспредельного. Трудно войти в ветхой одежде своих представ​лений на столь радостный и благодатный пир, в этот Сад вечной не​затухающей жизни. И тем более войти в ветхой одежде своих страстей. Она временна, и все распускается, расчленяется, распадается - свиваясь кручеными нитями к ногам. Глаза устают от беспрестанно лучистого све​та и понуро опускаются к долу. Пришедший на праздник жизни одинок и гол. И хотя он и осознает свою наготу, но ему нечем прикрыть ее. Он весь тут, как он жил, так и явлен: любящий себя - порочными нарывами страстей,  мирожаждущий - черным всепоглощающим провалом. Он пришел тенью на пра​здник жизни, как жил, так и пришел.

И возжигая веру свою, мы, ищущие, говорим о Вратах и Вхождении. О празднике жизни, на котором мы не лишние, но званые. Да вот только человечество по-прежнему ожидает конца мира и начала Мира, одно уничтожает другое. Ведь миры греха и добра противоположны друг другу и не имеют согласия. Падший мир сокрушается, но​вый Мир восходит во славе своей. Все сводится к непримиримому проти​востоянию. И все оттого, что мы пока не отмечаем и не сочувствуем сотворческому началу этих двух миров, способных разворачиваться в нас в полной своей бытийности, ведь не принята нами правда вышняя.  Сердце не разбужено благой, спасительной вестью.

Все против этого. Суетность временного мира, его спешащая актив​ность, не позволяет человеку заглянуть в глубины духа своего, и он скользит по волнам проистекающих реалий. Восходящий же по духовной лестнице в начале пути своего ощущает в себе глубокое противоречие между обретаемой правдой и ложью жизни греховной и оттого ищет уединения,  ухода от мира сего.

Значит одно - непримиримый разлад, война, за которой последует падение и разрушение неправедности. Зло будет повержено победным воинством свыше. Таков неутешительный итог приложения к миру немощного духа человеческого. Деяния людские не украшают мир, но ведут его последовательно к полной несостоятельности, к погибели. Получается, что зло вселенское составляет саму суть человеческого рода.

Тогда мы можем надеяться лишь только на милость Господа, на его вызволяющее спасение. Нам остается только верить в это. И значит,  мы окончательно самоустраняемся от благородных деяний своих. А с другой стороны, человеку греха абсолютно неведомы эти вопросы.  Ему не надо решать - благородны его деяния или нет. Он не признает своей вины перед Судией, он видит и творит свою судьбу в своем ореоле человекобожеском.

И все же, вопрос слишком серьезный, чтобы сходу отметать способ​ность человека к сотворчеству. Но для этого ему необходимо сделать шаг доброй воли, принять мир, дарованный Богом. Так любое начинание, любое дело - путь всегда начинается с первого шага.  И сложность в том, когда этот шаг будет сделан: сегодня, завтра или в конце времен. Если человек будет делать первый шаг в конце времен, то он будет вынужденным, поскольку человеку при​дется принять мир таким, каков он есть. Но принимающий волю Божественную сейчас делает свободный выбор и по существу становится сотворцом. И потому, насколько он начинает отвергать ложь мира греховного,  настолько жаждет спасения всему тварному (смертному). Он не только отвергает жизнь во лжи, но и оправдывает саму жизнь тварную перед светом небесным. Мир тварный не гибнет, не превращается в пепел, но находит полноту в вышнем. Так человек подталкивает свой мир или к сотворчеству, или к разладу, к битве, не имеющей никакого шанса на по​беду.

Такова складывающаяся альтернатива. К тому же, первое соприкосновение с неведомым трудно дается человеку потребления, ведь все кло​кочет в нем и жаждет. Страсти его, словно двигатели желания, стучат тысячами молоточков, и надо затрачивать много усилий, чтобы прокорм​ить столь прожорливую махину, этот колосс, алчность которого просто феноменальна. Чад, дым, копоть и чуть движения – вот, по сути, и вся механика проистекающей жизни.

И благо идущему, делающему шаг - Вхождение. Свет небес ему прино​сит невообразимое облегчение и  спокойствие. А когда наступает ти​шина и омытая чистота, то рождается мудрость- проникновенное вглядывание в суть вещей, а значит и разумное отношение к миру. Просветленное сознание несет свет в недра жизни, и она, отряхнувшись от нев​меняемых безумств  своих, на крыльях любви воспаряет к небесам.

И пусть на этом пути требуется жертва всем временным, и пусть оплакивает тщеславие и гордыня свое утраченное превосходство, свою участь, участь - горе  героев забвения, пусть уносит Триумфальные арки уже никогда не выигранных побед для мира сего. Бывает, что и поприще на земле незаметно, а награда несоизмерима.

Бесспорно, трудно сказать о высшем мире языком человеческим, более приспособленным для выражения чувственных переживаний,  ум смертных не способен и не готов к всеохватному видению. В идеале, наиболее разумно подойти к разговору о высшем без каких-либо человеческих ус​ловностей. Мифологичкские подпорки лишь мешают, отвлекают и сос​редоточивают все внимание на себя. Но все равно и несмотря ни на что, человеку просто необходимо поделиться радостью соприкосновения с истинной реальностью, пусть и на своем бледном и условном языке. Поскольку сказать об этом – значит прожить это, осознать, пронести в себе явленно, не присваивая, но согласуясь. И единственным здесь решением может стать понимание того, что описывать небесную бытийность не нужно, для этого требуется иная языковая культура, которая пока не доступна нам. Поэтому необходимо сосредоточить свое внимание на направление к заветному. Придется создавать мосты, но мосты прозрачные, ажурные, чтобы не сокрывать, а выявлять неведомое.  Как можно меньше суетиться о величии этих мостов, а более заботиться о направленности и устойчивости их.

И первым таким подходом может стать вопрошание: в чем основ​ная цель человеческого существования, для чего мы являемы на этот свет. Для чего?

Земная жизнь человеческая столь коротка и зависима, что живуще​му на земле всегда хотелось раздвинуть границы свои, ощутить себя более свободным существом в этом мире. А осознать себя - значит избавиться от неведения своего, зависимости - и тем обрести свободу. Отто​го и человеческое вопрошание о себе: «Откуда  я пришел и куда иду?» В этом вопросе сокрыта надежда, что есть  возможность соприкоснове​ния с неведомым, есть тот путь, ведущий человека к познанию самого себя во всей своей  целостности  и разум​ности.

Ведь если человек лишь слепая игра случая и отбора, то, что может быть горше - пришел ниоткуда, ушел в никуда. И нет над миром спасающего - Разумного, Единого, Вечного, а есть только одинокая пылинка- душа, гонимая ветром судьбы в спящем, безразличном Космосе. Кругом нее лишь тьма, рождающая и вбирающая. Происходит бесконечный круговорот жизни, которой нет. Тогда и душа ищущего тоже не более чем иллюзия, пустота пустующая. Но человек хочет найти, обрести себя, а не поте​рять. Отказывая себе в случайности, он отказывает и миру его случай​ность. Таково человеческое основание, суть человеческая, порождающая жажду личной завершенности и разумности, значимости и неслучайности.  Но человек не только жаждет основания  своего, он еще лелеет мечту о строительстве дома своего. И в этом своем устремлении– строить, он и задает извечный вопрос «почему?». Он свободен его задавать, ведь в этом вопрошании он признает за собой право творца. И как мы знаем, от этой первой человеческой самостоятельности и любопытства, «вкушения яблока», и произошла библейская всемирная история. Так случилось, что истоком ее стало грехопадение, профанация блага Божеского.  Но трудно избежать неизбежного - человек всегда мечтает построить свой собственный дом, и сада Райского ему мало. Вот и строит в меру своих сил.

И все же, от кого человек получил этот дар, этот вечный зуд - знать? Ради чего, каких амбиций его сознание мечтает охватить, объять весь мир целиком? Может, здесь сказывается неудовлетворенность ума, всегда жаждущего знаний, в противоречивой своей одновре-менности - схватить абсолютное разом, сорвать покрова и заключить в свое «Я», и при этом неспешно двигать​ся к его середине, монотонно поглощая кусочек за кусочком от лакомого, сокрытого.  Такова  жажда обличения и познания неведомого. А может, мы заражены царственной гордыней змеиной в своем самоутверждении и соподчинении всего и вся. Есть в нас алчность обладания царственным, страсть престолонаследия. Или, быть может,  человек потому столь несчастен и суетлив в умопостижении своем, что несовершенен. Он же не творец ви​димого и реального, он сам тварь (подвержен тлену), и оттого он и взыскует к большему, желая тем самым выйти из своей падшей немощи и приобрести истинное бытие. Тогда обретение знаний, как внешний ох​ват, всезнание, переходит к внутренней устремленности, к Откровению.  Вот к этому нас как раз и призывает Библия - к познанию Истины, к принятию Слова в сердце своем.

И трагедия человека в том, что он абсолютизирует свое «почему», и забывает об основании, то есть, по сути, строит свои замки на пес​ке. Поэтому наиболее важным моментом откровения для каждого из нас должно стать познание сути своей. Но оно будет неполным без Божест​венного установления, мироустроения – Истины. То есть самого Слова, в своем откровении обращенного к нам. Мы должны заглянуть в бездны свои и приобрести, установить тот краеугольный камень Истины, на который уже безбоязненно можно было опереться, и возводить все здание. Иначе наши постройки легкомысленны и недолговечны. Их шаткость делает нас скованными и зависимыми от них, и оттого нам приходится нести на себе все их бремя. И только имея в основании Истину, тот самый благой Путь, которому необходимо следовать, мы станем по-настоящему свободны.

Свободны, но только не произволом своим. В мире, диктующем слишком мало пространства, чтобы дышалось полной грудью. Зима правит там. А при ее проявлении жизнь всегда прозябает, побежденная смертью.  Поэтому будем говорить о светлом, о восходящем и нежном, о цветке весны, например. Тогда, как будто по волшебству, сначала проснутся слова, затем начнут складываться строки, чтобы потом поэтически зазвучать, как звучат капельки дождя своими маленькими чистыми колокольчиками, пробуждающими жизнь к цветению, возрастанию, к принятию долгожданного тепла, к приходу весны. Нет более ветра холодного, нет стужи седой. Идет теплый нежный дождь, который уснувшее омоет и очистит, и сад оживет, зацветет – и одарит весной.

И если наступление весны определялось бы знанием, то, бесспорно, это было скорее книжное, не истинное представление о ней. И даже не​посредственное наблюдение за ее побеждающей и расцветавшей красо​той не давало бы любопытствующему человеку еще полного, достоверного представления. И только лишь проживание ее в себе и вместе с ней,  открыло бы то истинное и никем неоспоримое знание.

Так и небесное: о нем можно прочитать, его можно созерцать и, наконец - созидать. Все эти представления откроют человеку небеса, но искомый результат будет соответственно различный, по трудам  его. Сердце-душа встрепенется от услышанной вести, оно потянется к свету, пробужденное невиданной музыкой зари, и распустится цветком, уже окончательно преображенное теплом вышним. Так происходит рождение небесного: над хладной почвой встает росток, наливаясь жизнью, даруемой но​вым незатухающим солнцем. И я намеренно говорю о восхождении цветка, потому что пробуждение свыше мало напоминает животное рождение.  В благом, высшем рождении нет страстности, но только светлая, утишающая радость. Радость и красота. И тот, кто обретет крылья и познает небесный полет, тот поймет, насколько наш мир невежественен и груб в своих душевных побуждениях и страстях. И это печальная участь человеческая, что духовный свет не воспринимается и отвергается нашим суетливым и многожаждущим миром. Мы просто обрекаем себя на нищету,  обрекаем на не свободу.

И разве не благо для человека стать свободным. Но свобода эта даруется ему настолько, насколько он готов принять мир, принять во всем его величии и беспредельности. И если говорить о Божественном мире, то Царство Небесное столь неохватно, что земному смертному уму совершенно невозможно его вместить. Мы можем символично его представить Храмом Духа, в котором находится еще сакральное, святая святых. Гораздо доступнее восходящему человеку Духовное Царство, то, что обобщенно, называют Раем. Это ясный и красивый мир. И все же, все попытки изобразить его мало что объясняют ищущему. Надо распахнуть это пространство внутри себя и благодаря этому  войти в него. Внешнее описание - это скорее всего оболочка, картинка, поверхностно отра​жающая эту высшую духовно проистекающую жизнь. И нетрудно догадаться,  что для скептика это скорее вымысел, чем правда. Единственно что можно отметить во всем многообразии отображенных райских кущ, это достоверное изображение преображенного человека (ангела) на иконах, хотя крылья у него отсутствуют, они не имеют столь явственно - вещественного вида.

Но нам также не нужно забывать,  что есть наша Вселенная, тот мир, который мы не должны отвергать. А также есть мир под нами. Правда, репутация у него не из лучших, но он есть и это реальность. Даже Ад мечтает о будущем. Поэтому и благое, и только идущее к благу - все надо удерживать человечеству, восходящему к своей свободе, ведь таково его предназначение, осознанно принимаемая обязанность к Мирозданию. Но пока человек не способен удержать даже свой мир от падения.

Он смертен, имеет немощную природу  и оттого не в состоянии к великим свершениям. И все же он может многое, если решит отойти от прозябающего, греховного состояния своего. Искренне взывающему, желающему служить Богу и миру, врата небесной обители всегда открыты.  «Просите, и дано будет вам; ищите, и найдете; стучите и отворят вам, ибо всякий просящий получает, и ищущий находит, и стучащему отворят» (Мат. 7. 7-8).

Человек никогда не сможет изменить мир, пока не изменится сам.  Так устроено Мироздание, в котором внутренний мир обретает славу во внешнем,  а внешнее возрождается во внутреннем. Поэтому Царство Божие верующий познает только внутри себя. И насколько он готов принять душой это Царство, настолько ему становятся доступны небеса, которые  рас​пахиваются ему  явственно, во всей своей силе и красоте. Поэтому ищуще​му совершенно не нужно искать Царство Небесное за неким неведомым горизонтом, оно очень гармонично распахивается внутри него, возрождается в тишине его внутреннего «Я». Причем,  не насильственно и сво​евольно, а жертвенно завоевывается это высшее благо. Только внутрен​нее смирение выстраивает восходящую лестницу на небеса. А там, где просыпается эгоизм, гордыня или желание властвовать, там сообразует​ся внешний захват.  И будь он хоть трижды сильный,  Царство Правды лег​ко ускользает из этих тисков. Оно уходит от властных и приходит к смиренным, лишь открытые и чистые сердцем нарекаются сынами Божиими.  Ведь насколько готов человек в глубинах своих принять благой дар, настолько он становится способным к возрождению и восхождению свыше.

Так мы подошли к вопросу: почему все великие религии обращаются  к сердцу, говорят о благе и любви.  Чем хуже и неправеднее, например, человеческая устремленность к совершенству через мистику головы или через пробуждение сил природы. И первое, что можно здесь отметить и принять за аксиому - верующий не может своими силами достичь высшего блага, это всегда дар. А также, если мы признаем, что человек имеет свое средоточие, середину, середку - сердце главным своим нача​лом, которое является ничем иным, как вместилищем, принимающим сосу​дом, то и спасение приходит лишь только в излиянии  благого в эти недра. И мы должны признать всю важность этого дара,  принимаемого на​шим сердцем, ведь именно он преобразует нас. Но и само сердце должно суметь принять и удержать этот дар. В этом то и заключается вся тонкость балансирования: сердца, дарующего любовь,  и разума,  несущего мудрость - их способности удерживать дар, а значит, и преображаться,  переходить в новое качество. Так благодаря своему усердию человек устремляется к обретению одежд святости, начинает восходить по ступеням лествицы,  открывая для себя новые святыни и ценности, Новый мир.

Поэтому, только религия сердца окрыляет верующего, только она говорит об абсолютно желанном, о благом и спасительном уповании, о том,  что дарует жизнь вечную. И если это религия,  что проповедует ислам, о которой хоть вкратце, но поговорим в данной книги, то упование мусульманина в словах исповедания веры (шахады),  утверждающих: нет никакого божества кроме Аллаха, и Мухаммад - его посланник. А в христианстве жертвенный подвиг Христа породил упова​ние,  что верующий в Него станет наследником жизни вечной. Выкристаллизовалась и основная задача христианина - это стяжание Духа Святого.  То, что для сердца верующего благодать, радость и красота, утешение,  исходящее от Отца и даруемое Отцом лишь тому, кто верит в Отца и идет путем Сына, и тем самым признает  Богосыновство Иисуса.

Таким образом, теистические религии христианство и ислам направляют верующего к обретению Царства Небесного. Восточные же религии уже скорее говорят о мистическом опыте, который ведет к обретению Абсолюта, но это высшее начало не соответствует Царству (об этой разнице поговорим в дальнейшем). И если ищущий видит в Абсолюте конечную цель, то он мо​жет идти к этому высшему  началу  через свет, так называемую мистику головы (джняна).  Этот путь открывает высшее самопознание и дает непосредственное духовное освоение благой реальности.  Но, так как сознание неотделимо от сердца и не может быть разъединено, то данный путь свыше может непосредственно начинаться с любви и преданности Божественному началу (бхакти). Но и эти два пути будут неполными, если ищущий не вложил свой труд, ведущий к изменению всей дальнейшей его судьбы (карма). Таков тройственный путь (тримарга), открытый мудрецами Индии, так называемый Ведический метод йоги.

Более проблематичной, особенно в наше время, когда так загрязнена вмещающая среда, кажется йога, направленная на пробуждение сил приро​ды. Надо очень верить в некую душу природы, чтобы пойти по этому пу​ти (тантра). Здесь достигаемое мастерство видится в покорении не​объятной природной энергии и сублимации ее в новое качество, благо​даря дисциплинированно-направленной силе духа. Природа как бы раскрывает саму себя в человеке, освобождается от пут бессловесности и тем реализует свою волю, свою исполнительную силу, достигая в ито​ге высот блаженства.

Но если даже и склонить голову перед этим удивительным духовным наследием древности, то оно мало что может дать ищущему и жаждущему Царства Божия. Он все равно не в состоянии достичь того, чего не имеет изначально. И лишь получив с небес спасительный дар, приняв его в сердце, родившись свыше, он уже в силах осознать и принять мир Правды, открыть для себя все величие Божественного мироуст​ройства.

Вот, например, в нашем мире, дарующее жизнь - это Солнце, оно согре​вает мир и наполняет его светом. И свет, исходящий от него, только подобен Солнцу и не может заменить его. И если свет дарующей Истины мы обозначим мудростью в нас, а пробужденную любовь в нас - носительницей тепла, то не имеющий блага в себе (Солнца), не может познать правды Божией  как и не дано ему истинной любви к Богу и миру. Поэтому, даже если человек и сможет мистически созерцать свет,  то все равно он так и останется для наблюдающего «вещью в себе»,  не​познаваемым. А также верно и то, что и правда Божия может направить сердце к принятию благодати, и сердце открытое благодати осветлит сознание для принятия правды. Но все же, именно любовь и вера возжигают мудрость и разумение, раз благо принимается сердцем. Конечно,  может впереди оказаться и разумение, но тогда путь свыше станет на​много длиннее. Ведь это путь изначального постижения, а не прямого  несения воли Божией. Разум в поисках Истины как бы ощупывает, куда вступить, он отстранен и объективен, и к тому же устанавливает меж​ду любящими преграду. Жизнь же сразу видит в Истине благо, любовь творит интуитивно, поэтому воспаряет и обгоняет любое разумение с его мелочной опекой. И главное - она способна просто любить - и этим все сказано.

Получается,  что между «знаю» и «верую» огромная дистанция. Одно дело - знать, другое - следовать. Оттого много знающих о Христе, но истин​но  верных,  созидающих Христа, несравнимо меньше. И если мы обратим​ся к Писанию,  то именно так, от знания к вере, состоялся разговор Марфы с Иисусом (Иоан. 11. 20-27). В начале разговора Марфа повторя​ла Иисусу,  что она знает (осознает) о чем Он говорит ей.  «Да,  знаю, - твердила она, - что будет воскресение в последний день; знаю,  что Ты Иисус, избран Богом, и что Ты не попросишь - все Тебе даруется». Пока принятие высшего дара было только знанием для нее, и оно не стало проникновенным внутренним откровением. Но вот,  в духовном об​щении и обретении Христа в себе, она вдруг ясно осознала всю истин​ность сказанного, что верующий во Христа не умрет вовек. Теперь для нее открылась вся правда этих слов. Так она заговорила о вере, о следовании за Христом.

И еще раз повторим: не имеющий блага в себе (для верующего христианина-это принятие Христа) не может познать правды Божией,  как не дано ему истинной любви к  Богу и миру. Если человек не об​лачен в Солнце, не имеет и не несет в себе жизни вечной, то он ни​как не может осознать истинной сути благого. И даже если он и об​ладает знаниями, то они не смогут породить дар жизни, как свет воз​родить Солнце.

В этом как раз и заключается драма Закона, данного Моисеем, и Благодати, данной Христом. Как бы не был мудр Закон, он не может выступать как творческая, преобразующая сила. Он готов обличать беззаконие, но координально повернуть мир к лучшему, ему не под силу. На путях Закона совершенно невозмо​жны интимно-сердечные соприкосновения, то что привносит любовь, недостижимо для него и спасительное излияние благодати, общение с Богом, а значит, он не спасает, не обоживает человека, душу его. Царство Божие остается закрытым для ищущего, даже если он и имеет нек​ое условное представление о нем. И лишь только в духовном общении с Господом, в движении сердца, в любви и приходит достоверное пони​мание, «обличение вещей невидимых». И, для ап. Павла, как уже говорилось, вера и дает эту «уверенность в невидимом». Она является носительницей и выразитель​ницей ожидаемого, предвосхищает идеалы и  в своем устремлении к жизни вечной ищет пути для осуществления этих идеалов. А раз спасителем для христиан путь, указанный Иисусом, то она становится непос​редственной интуицией Богосыновства.

Вера в Сына Божиего окрыляет человека, ведь она несет спасительное упование, что верующий в Него не погибнет, но будет иметь жизнь вечную. И надо признать, что это упование для человека глу​бинное, он всегда искал лучшей доли, он верил в эту возможность, мир ждал Мессию - Христа. И когда Он пришел в мир, не желая судить и властвовать, а желая служить и спасать, то мир не узнал Его. И случившаяся трагедия в том, что мир, лежащий во зле, не мог благоговейно принять свет, раз более возлюбил тьму и вовсю предавался ей. Свет не входил в сердца человеческие, поскольку живущим неправедно, делающим злое, свет -  кара. Людей, предающихся греху, радовать свет не может, ведь дела их скрытны и злы, а значит, обличаемы светом.  Так мир стал судим, отсекаем. Но худое и должно отсекаться, а доброе возрастать. Ведь зло производит только мертвое. Поступающий же по правде, напротив,  всегда идет к свету, он не отказывается от дару​емого слова Истины и становится живым деревом, дающим плод.  Но там, где не принимается истина, там нет жизни. А иссохшее, мертвое де​рево годится только в печь огненную.

К сожалению, человек на земле часто ищет славы, власти и богатства - таково его желаемое одеяние, его утверждающий статус. Но в этой своей самогордыне он мерзок и гол перед очами Божиими. Им не осоз​нается,  что одеяние он получает от Бога. Он укрывающий нас. Только Божией милостью и трудами своими мы обретаем одеяние, отражающее наш внутренний мир. И тогда мир, что мы несем внутри себя в слове Истины, становится миром, что открывается нам вовне, небесами. И это обретение рая осуществимо для нас, ведь к этому направляет Божественная воля, провидение мира. И если в Писании говорится о конце времен, то обязательно настанет этот завершающий апофеоз нашего зем​ного человеческого развития. Тогда наступит «полнота времен», и начало мира соединится с окончанием, и бытие полностью совершится в сущем. И раскроется для нас во всем своем единстве мир внутренний и внешний, а по​мышление станет взаимосвязано и нераздельно от творения. И явится это новым  благословением, явлением Господа Бога нашего, восседающего на престоле белом перед окрыленным человечеством.

Духовно окрыленным, ведь тогда осветятся лики людей познающей радостью той, что ведает сердце и видят глаза. И нет более значимого Откровения, явления воли Божией перед человечеством, поскольку в этом Откровении уже абсолютно ясно предстанет тот прямой путь восхождения, уготованный от начала мира. Тем самым это актуально и для нас, сейчас живущих, потому что спасительное обращение к нам, само Слово дарует понимание того, что путь этот есть, и все идущие окольными путями идут только во вред себе. И на этот ясный и прямой путь нас призывает как ислам,  так и христианство. Эти две религии по самой сути своей выводят нас на него. И Коран, и Новый Завет говорят о воскресении, суде и воздаянии, что Бог «отрет всякую слезу». Но раз эти религии исполняют волю Божию и выводят нас на данный прямой путь утверждения бытия, а не куда-либо еще, возводят по лествице духа к этой высшей для нас точке, то она, по сути, и является нашим основанием, то есть тем, на чем все стоит - мир держится.  Поскольку основание удерживает все сущее и является началом и концом, альфой и омегой для него. Это как гора начинает возвышаться,  предъявлять себя с первого положенного камня. И ясно, что этим первым «камнем», этим основанием, от которого стал возрастать мир, и явилась воля Божественная,  Слово, обращенное к миру и сердцам челове​ческим.

И нам должны быть понятны в этой связи и сила, данная Христу,  и Его власть прощать грехи земные, поскольку Он не приходил от Себя, Его сила и власть в исполнении воли Божией. Понятны и слова Его: «Истинно, истинно говорю вам: прежде, нежели был Авраам (этот мир),  Я есмь» (Иоан. 8. 58). Поэтому если мир отвергает Христа, то он отвер​гает и сам себя, отказывается от своей основы, но это более чем стран​ная и нелепая богоборческая позиция. Единственно, в оправдание человеку можно сказать, что ему трудно сразу познать и принять Открове​ние во всей его полноте, для этого нужно не только «иметь», но и «обладать», то есть принять правду не только сознанием, как должное, а утвердить ее всем сердцем своим, как желанное, неразрывно воссоединиться с самой сутью ее. Вот поэтому и длителен путь восхождения.

Он постепенен. Этап за этапом человек осваивает слово Истины и приходит ко всей полноте и славе ее. Так сначала была дана религия Закона, и она утверждала себя. Потом взошла религия Благодати, которая и исполнила Закон, и отменила его. Еще шаг, и человечество взойдет к религии открытого служения Богу, «в духе и истине». И это будет восхождение к духовному свету, полноте мира, красоте блага. Наступивший мир будет мир новых людей, уже преображенных, способных нести добро миру. И там хотя и остается Закон, но он уже существенно преобразился – он теперь велит, но не неволит. Это не повелевающий императив, строгое предписание, а красота духа, которая велит мудросердием своим, и потому устанавливает столп Истины светом благим. Так, идущие во Христе, восходят по лествице духа, поднимаясь к самой вершине, которая лежит у основания.


И каждый поднимающийся к вершине становится не «сверх-человеком», не «человеко-богом», но «бого-человеком». Он не приобретает исключительное, не возвеличивает свое естество до сверхспособностей, он обретает Истину. В данном восхождении нет величины, есть величие. Дух правит там, а не плоть. И оттого естественность святости в простоте ее. Это важно, современный мир этого не понимает и разукрашивает себя пестротой немыслимой. А по существу – все это суетность и тщеславие, какофония многоголосий, океан страстей, по которому иногда пробегают волны различных маний, да и просто шум гордецов. И все это далеко от Истины и ее величия.

Глава  пятая.


Отсутствие бытия - это по сути отступление от жизни, бегство от свободы. Само греховное пребывание уже указывает не на полноценную жизнь, а на болезнь. И это, конечно, приводит к бедственному результату, к духовной нищете. Поэтому очень важно ответить на вопрос, что же все-таки может сделать человек в своем внебожеском пребывании, поскольку очень трудно в этом ложном положении сохранить себя, свою истинную суть.


Ведь там, где не признается иерархия духовных ценностей и не переживается истинное положение вещей в Мироздании, там человек по существу теряет себя и погружается в насущно-сиюминутное, прагматичное состояние, совершенно далекое от созидания  подлинной реальности, самой жизни под знаком вечности. Поэтому, если все усилия цивилизации и направляемы на созидание чего-то условно значимого, явленного в виде совокупного накопленного труда человечества, то, к сожалению, в большинстве своем этот труд бывает не соизмерим и не созвучен правде Божией. А там, где утверждается беззаконие, несоответствие этой высшей правде, как следствие, неизбежны нарушения и диспропорции в развитии цивилизации, что приводит к искажению подлинной реальности и в итоге к установлению «царства абсурда».


Мир расчленяется, дробится, теряет свою простоту и становится настолько сложным для проживания, что человек в нем чувствует себя обделенным, потерянным и одиноким. Так образуется пропасть, отчуждение между человеком и человечеством, между личностью, миром малым и всем Мирозданием. И странно тогда думать, что такая цивилизация способна двигаться к некоему благу, отчуждение не может быть созидательным. И оттого никогда не построить счастливого общества на несчастьях ее сограждан. Такой мир неправды всегда разваливается, он не имеет державной оси. Шатки его строения, выстроенные на песке. И сказана была притча о тех, которые не веруют: «Деяния их – как пепел, усилится над ними вихрь в бурный день; они не властны ни над чем, что приобрели» (К. 14. 21).


Человек оказался в сложной ситуации, он просто не успевает внутренне совершенствоваться. Он не может поспеть даже за развитием своей собственной цивилизации. Век его до обидного мал, прогресс же, наоборот, несоизмеримо ускорился. И в данной диспропорции он уже  не в состоянии достойно освоить опыт всего человечества, а значит, и предъявить себя в этом мире полноценной, а не ущербной личностью. Но тогда, если все силы отнимает погоня за цивилизацией, то времени на проникновенное понимание воли Божией практически не остается, тем более, она игнорируется на прямых магистралях прогресса. Получается, что человек вольно или невольно уходит от Божественной милости, от ясного света во тьму неведения своего. И трудно в этой ситуации быть до конца честным, трудно утверждать святую простоту мира. Тем более, духовное служение требует бескорыстной отдачи и значительной духовной работы, беспрерывной и требовательной.


И получается, что цивилизация отвергает Божественную волю и тем самым хочет выйти за рамки жертвы Христовой. Можно, конечно, отвернуться от Голгофы, уйти от страданий Христа, Его агонии, но только совершенного уже не изменить. И поэтому перед человеком  встает выбор: необходимость принятия или отказа благому, «да» или «нет» - третьего не дано. Но прежде, чем выйти за рамки спасаемого мира, в котором нет жертвы Христовой, надо понять, что шаг этот будет сделан в бездну, поскольку, не имея связующей нити бытия, легко провалиться в пустоту, в ту, что в  Св. Писании называют «тьмой внешней».


Но это одна беда, существует и другая: позабыто то положение, что прочтение строки «начало есть решение» невозможно без «события есть начало», а именно так когда-то утверждалось ведической культурой. И поэтому не надо ее путать с язычеством, ведь это первый и древнейший противник ведических вероучений. Язычники по существу рабы, они отвергают сам путь к Всевышнему. И вот что сказано в Книге Велеса о Дажьбоге и той ведической вере, что открывается людям: «Это есть дух всякой жизни и прибежище тварям земным. И всякий благой муж может видеть это, а злому Бог не дает зрения. И тот будет, словно слепой, и не будет иметь с нами счастья. И так всякий, идущий ко злу, со злом до конца  пребудет» (Крынь. 7. 2). Таким образом, Веды – это учение о Пути Прави, это путь к Богу, к самому истоку веры. Здесь нет многобожия, эта вера изначально монотеистическая.


И как уже отмечалось в третьей главе книги, вторая строка -  «событие есть начало», нам указала на Путь, утверждаемый Христом по воле Отца своего. И может здесь и просматривается некая необязательная параллель, ведь Дажьбог тоже сын Сварога, Бога Отца, но суть не в этом, главное: Путь, обращенный к нам,  универсален. Поэтому нельзя утверждать, что мы вне его. И тысячелетиями люди поддерживали  эту связь, пока из сакрального значения эти знания не перешли в обрядовое, а ближе к нашему времени, в обыденное, что вылилось сначала в теософские спекуляции, а далее, окончательно распавшись, стали пищей для всесудящего ума.


Теперь верующий в прогресс уже скорее опирается на свой научный багаж. Он думает, что раз ему удалось расчленить мир, явить его себе, то тем самым он его познал, представил перед собой. Но если мир после столь успешной операции не стал ближе и роднее человеку, не стал его сутью, а просто выступил к нему как объект, то разве велика победа обозначить мертвое и потерять живое. Что это за знания, которые не распахивают перед ищущим внутренней сути вещей. В таком виде они скорее напоминают отмычки к Мирозданию, да еще совершенно не нужные, ведь врата свыше и так открыты любому искренно жаждущему и чистому.


И к тому же, когда мистериальное внутреннее соприкосновение становится внешним соподчиняющим и познающим актом, это разрушает видение универсального, и оно просто разлетается многочисленными обломками представлений. Вместо цельного образуется груда. И хотя копошащийся в ней и думает, что ему удалось приобрести несметные богатства, то реально он пребывает в явной иллюзии, он лишь тешит себя мыслью о вечном. И получается, что в современных условиях прийти к пониманию универсального истока, к этому истинному дарителю жизни достаточно проблематично. Утеряна и культура с ее многовековым опытом и духовная практика – учительство, а без наставника восхождение свыше может обернуться катастрофой. Но даже то, что осталось, уже большей частью загрязнено и искажено,  а также не совместимо с современными реалиями, противоречит им. Хорошо это или плохо, но мир совершенно забыл свое рождение.


И это еще не все. На сегодняшний момент человек, порожденный цивилизацией, уже не способен полностью соотноситься с окружающей его информационной средой, с тем, что сообразует ноосферу, представляющую сейчас столь стремительно развивающуюся геологическую силу. И надо признать, что раз человек в своих антропологических, социальных и исторических гранях все еще остается существом далеко несовершенным и кризисным, то и реальное обустроение ноосферы остается далеким от идеала. Так что, все о чем когда-то мечтали  русские «космисты», пока не удается. И причин здесь много: нет  внутрисвязующего духа и, тем самым, отсутствует человеческое единство, а значит, люди в большинстве своем  не могут раскрыть полностью свой творческий потенциал, и в итоге возникает ощущение изоляции, отверженности и неспособности сплотиться для исполнения живого труда, общего дела. И все это указывает на то, что ноосфера пока не стала всечеловеческим помышлением. И индивид остается один на один с надвигающейся волной информационного взрыва, с которой ему очень трудно справиться, поскольку он не способен принять столь чудовищную нагрузку: ни сердце его, ни мозг не приспособлены к этому. И в данном случае ему остается лишь одно – искусственно расширять свои внешние и внутренние органы. Потому что выбора нет: раз уж не хватает глаз, ушей и рук для восприятия и передачи всей совокупной информации, сосредоточенной в грандиозном информационном  теле человечества, то неизбежно появятся заменители, некие протезно-электронные составляющие индивидуального тела. Но человек, использующий протезы, это уже калека, у него по существу утрачена целостность организма, нарушена взаимосвязь между органами. И если величие личности и будет когда-нибудь соизмеримо с его подпорками, что возродит новую эстетику – то, каково биться живому человеческому сердцу во всем этом искусственном пространстве. Оно, бесспорно, будет травмировано, так как предназначение его в другом, в более достойном – в служении Богу. И лишь в этом,  родном и спасительном  служении, оно и обретает для себя радость и утешение.


Но что говорить, если травмирован сам породитель прогресса – разум, оказавшийся биологически неприспособленным к столь стремительной техно-информационной  экспансии. В этой связи новейшая психология указывает, что перегрузка, порождающая травматический опыт, приводит к понижению смысловой чувствительности у индивидуума. Травма лишает человека возможности осознавать воспринимаемое, проникать в суть вещей. Происходит раскол между органами чувств, которые продолжают пополняться образами и знаками, и самим интеллектом, уже утратившим способность вмещать и перерабатывать их. Это как в калейдоскопе образов, в котором картина все более и более усложняется. На первых порах человек еще воспринимает рождающийся образ как целое, а значит, вникает в сокрытую знаковую суть этого образа, понимает его смысл. Но вот наступает порог, за которым целое уже не охватывается и не осмысливается, и картина становится просто равномерным знаковым полем. Мир для смотрящего теряет свою глубину и рассыпается во всем многообразии условностей. В этом случае сознание человека способно только к поверхностному восприятию, оно сосредоточено лишь на означающем, но не способно прочитать означаемое, то, что за этим стоит. Теперь все воспринимается условно, как цитата, как остаточный «след», отпечаток, за которым нельзя отыскать никаких истоков,  начал.


Здесь уже можно говорить о потере единичного, раз личность становится неспособной к интуиции глубины, поскольку травма сознания лишает ее воли к трансценденции. И навряд ли искусственные заменители и удленители телесных органов и нервной системы выправят это положение, скорее всего они данное личностное расчленение сделают более комфортным, вот и все. Человек будет наслаждаться пестротой и многообразием мира и неимоверно глупеть. Да и что полезного он может приобрести на  этом празднике нескончаемых различий. Так что, к сожалению, прогрессу похвастаться нечем, на данном этапе своего развития цивилизация создает дробный портрет личности, не сопоставимый с возрожденческой мечтой гуманистов-видеть в человеке истинного творца во всей его цельной миросозидательности.


И возникает вопрос, что ждет человека, не принимающего волю Божию и оттого отвергающего прощение, саму искупительную Жертву; не осознающего всю универсальность Мироздания и тем самым не принимающего Пути  и самого  Слова, что, став событием, явило миру его начало; а также не несущего единичного, всего того, что сообразует личность? Ответ один - самоуничтожение. Личность, не имеющая всеохватного всечеловеческого мышления, не может полноценно управлять на земле. Узкая специализация, столь распространенная сейчас, мало что решает, ведь части не могут создать целого, а ущербное – праведного. Специализация к тому же питает чувство изоляции, и если человек это осознает и испытывает тщетность своих усилий и поступков, то из-за ущербности своей он будет перекладывать на других всю ответственность за социальные новации и мысли.


Все это достаточно драматично, так как перекос в развитии человека и человечества часто приводит к эксцессам, и тогда, на этой волне к власти, готов прийти такой же комплексующий дилетант, но с радикальными замашками.Так наступает время насильственного упрощения культуры. По сути, это становится местью маленьких обездоленных, но алчных людей столь неимоверно усложняющемуся миру. Прогресс сменяется регрессом. И наступает такое время, когда происходит умирание иллюзий, когда зло срывает свою маску, поскольку оно вызрело и действует, и открывает миру свою демоническую природу входящего антихриста. Апокалиптическое время – это время вызревания плодов добра и зла. Оно не судимо нами, но само судит нас.


И история России показывает, что мы, впадая в гордыню, руками своими бросаем в почву семена зла, а после пожинаем его плоды. Поэтому то, что рассматривалось в первой части этой главы как потеря добра, духа истинного, означает одновременно торжество другого духа – лжи. Поскольку сущее или природа сама по себе существовать не может, она только носительница, и оттого какой дух она вынашивает, такой плод и приносит. А вызревание плодов добра и зла происходит очень похоже, но одно исходит от Христа, а другое не имеет Его природы, и оттого антихристово. 


И вот, что говорит об этом история. Все начинается с подмены. Зло, подражая духовному свету, мимикрирует и является в белых одеяниях. Так произошло искушение Евы, произнеслась первая ложь, утверждавшая, что вкусивший яблоко с запретного дерева не умрет. И легко было ей в это поверить, ведь в змее сатана явился как «ангел света», он был красив и обольстителен и ложным своим очарованием зародил в Еве семя гордости, пообещав ей стать «как боги». У ап. Иоанна есть очень точная характеристика сатаны как человекоубийцы, что он «от начала не устоял в истине; когда говорит он ложь, говорит свое, ибо он лжец и отец лжи» (Иоан. 8. 44).


И обратимся теперь к замечательному времени в духовной и политической истории России, что приходится на середину  XV века. Тогда возникает среди русского монашества новый источник духовного становления, движение исихазма, который взращивает знаменитую «северную Фиваиду». Русская церковь утверждается и становится второй опорой патриарха константинопольского, что позволяет ей выйти из окраинной митрополии, став наравне с церковью в Византии. Укрепляется также в то время и русская государственность.


И вот на этом светлом фоне проявились первые симптомы болезни, а именно, решение духовных задач стало смещаться из внутренней сферы их разрешения  во внешнюю. И данные  симптомы боговластия, искушающие возможностью установления Царства Божия на земле, известны на Востоке как хилиазм, а на Западе – милленаризм. Ожиданием тысячелетнего Царства, в основном, болели в Средневековье. Но если для  западной церкви последней серьезной вспышкой за установление «Царства Божия на земле» стала война под предводительством Томаса Мюнцера, то для русской церкви симптомы боговластия проявились острее.


И произошло это следующим образом. Когда в Италии был созван Ферраро-Флорентийский Собор, который впервые со времен  VII  Вселенского Собора решил собрать представителей двух церквей, чтобы договориться о восстановлении нарушенного в  1054 году церковного единства, то на Руси в  церковные дела вмешалось государство. Приглашенный митрополит Исидор, поставленный патриархом константинопольским на московскую кафедру, по приказу великого князя был арестован и заключен в тюрьму. Князю, по политическим соображениям, требовалась независимая церковь, свободно апеллирующая  к Риму. Так на свет была извлечена «чистота православия», которую, естественно, кроме князя московского защищать было некому. И к Риму, как известно, так и осталась претензия в искажении истинной веры, обвинение в подмене службы, проявляемое в чрезмерном церковном юридизме. А Византия после очередной смуты уже не смогла оправиться и пала в  1453 году под натиском тюркских кочевников.


Все эти события  сказались на том, что на Руси образовался некий духовный вакуум. Резко упал уровень церковного самосознания, а вмешательство государства подогрело к тому же рост национальной и конфессиональной гордыни. Государство тогда искало  не духовных пастырей в монастырях, как не делало ставку  на христианское развитие в городах, а апеллировало к деревенскому и во многом еще языческому, не жаждущему свободы, сознанию. А это и создало почву для истового обрядоверия, и понятие «православие» постепенно отходило от духовного стяжания и начинало отождествляться с обрядом и церковным укладом, малейшее нарушение которого воспринималась как страшная ересь и смертный грех.


И произошло то, что в церковной истории получило название «иосифлянство», которое в полной мере все-таки не относится к противоречивой и сложной личности Иосифа Волоцкого. Сама же борьба «иосифлян» с «нестяжателями» решала очень важный вопрос о том, что возобладает в русской церкви: чистое и высокое Евангельское христианство или же обрядоверие с изрядной долей национализма. А раз решался вопрос укрепления государственности, то победили «иосифляне», что и привело к упрочению державного духа и, как следствие, подчинило верующего церковной иерархии.


Так в русскую церковь проник и стал в ней распространяться хилиазм. И симптоматично в этой связи высказывание старца Филофея: «Два Рима пали, а третий стоит, а четвертому не быть». И в этом категоричном высказывании «не быть» - претензия на вечность, на возможность установления Царства. Но какое может быть царство на  земле, кроме антихристово, ведь Царство Божие не от мира сего. Так и возникла эта утопия возможности земного царства, отсюда и двойственность концепции «Москва – третий Рим», отсюда дух национальной гордыни и уверенность, что истинное православие возможно только в России. И, как следствие, произошла постепенная подмена образа Святой Руси – образом русского православного царства, которое мыслилось как царство, утверждающее истину на земле, во главе с православным русским царем и мощной империей, повелевающей народами.


И случилась эта подмена, когда русская церковь получила автокефалию. На престол русский взошел первый помазанник Божий, который и осуществил эту дерзкую мечту о «третьем Риме». Этим царем стал Иван Грозный. Затем в истории России случился духовный кризис церкви, «смутное время», за которым забрезжил свет нового возрождения. И в этих новых условиях необходимость духовного обновления стало очевидно, но вот попытка реализовать его в  XVII  веке окончилась церковным расколом, поскольку церковь была заражена духом «третьеримской» державности.


Раскол произошел из-за пренебрежения к истинному духу, что, во-первых, отрывает бытие от сущего, а во-вторых, открывает дорогу злу, отрицающему онтологию, и, тем самым, все это способствует дроблению мира на множественность друг с другом не связанных элементов. И в итоге то, что определяет жизнь, как преодоление противоречий или антиномий в неком их синтезе, во зле становится невозможным, и такая антиномия становится трагедией, как порождающая химеру, а не гармонию. Зло химерично по своей сути, дисгармонично и живет лишь отрицанием, борьбой, и все оттого, что самостоятельного пути не имеет и обретает свой смысл лишь в противостоянии добру. И поскольку химера не поддается исправлению, то чаще всего просто применяют силу и кардинально вырезают одну из ее противостоящих частей. Так было и с гонениями на старообрядцев, усиленное тем, что произошел не просто церковный, но и этнический раскол. И надо признать, много крови было пролито и позднее.


Старообрядчество сообразовало вертикальный раскол, поскольку соединило в себе представителей всех слоев населения и поэтому смогло вполне создать жизнеспособный  субэтнос, осознающий себя словом «мы», то есть все те, кто привержен истине старой веры «древлего благочестия», и тем самым не имеющий ничего общего с теми, кто «они» – другие, обреченные вечному проклятию нечестивые никониане. Старообрядцам в большей степени было свойственно родственное этническое чувство, чем тем русским, кто остался верен державному утверждению царства, для которых бремя несения государственности по существу явилось жертвенным отказом от свободы, но они на это шли ради этнического своего самосохранения. Тем самым, государство выполняло несвойственную ему роль этнической консолидации. А так как старообрядцы в своем расколе освободились от государственного менталитета, то это дало толчок к развитию коллективной личности. И, как следствие, именно старообрядцы составляли большую часть русских первопроходцев - купцов и промышленников. В их среде не отмечались социальные перекосы, не было крайней нужды, пьянства и преступлений. И поскольку старообрядческая церковь не стремилась к обрядовости, и отсутствовал в ней специально назначаемый клир, то это привело к высочайшему статусу книги. Просвещение же есть великий дар, как и плоды его. Поэтому в среде старообрядцев можно было отметить поголовную грамотность, всеобщее знание религиозных текстов, а также уважительной отношение к образованности вообще.


Но раскол, как не крути, он и есть раскол, и не может являться неким благом. Ложь  всегда дробит мир, так что и протопоп Аввакум, и патриарх Никон равно были заражены духом «третьеримской» державности. Лишь от дерева, питаемого благим духом, получают достойные плоды. И трудно здесь что-либо оспорить, как трудно разрешить вопрос: нужно ли было платить за прогресс тем последующим горизонтальным расколом в обществе, что подготовили реформы Петра I , уже веком спустя приведшие к выступлениям декабристов.


Желания Петра понятны, он хотел привить в России европейские нравы, догнать Запад, стать частью Европы. Но эти изменения  отразились лишь на верхушке общества, и в основное тело русского народа западное влияние не проникло, поскольку крестьянству, склонному к подсознательным мотивациям, была чуждо и непонятно это выставляющее себя европейское рацио. Так и возникла эта глубоко антиномичная структура, горизонтальный раскол, уже не включающий в себя полного набора социальных слоев, и оттого в своей химеричности наиболее нежизнеспособный, несущий отчужденность слоев и невозможность согласия. Исторически данное противостояние закончилось революцией. Пришли большевики и ликвидировали весь верхний слой общества.


Так зло, приходящее в белых одеждах псевдосвятости, начинает взрастать в новое свое качество. Оно теперь приходит в одеждах красно-черных, подражая пролитию жертвенной Крови, но при этой своей имитации искупления стремится принести свою жертву на ложный алтарь. И можно здесь отметить значительное число борцов за «справедливость», но в качестве примера укажем на Иуду Искариота. Он, как полагают, принадлежал к движению зилотов – фанатично верующих иудеев – фундаменталистов, ради величия Израиля готовых на все. Поэтому не ради спасения, а ради борьбы против римлян им нужен был мессия как идея Бога. И только как идея, способная вдохновить на борьбу, повести за собой, стать неким знаменем освобождения. Тем самым, в устремлении к псевдоспасительному, Бог Живой был предан. И это происходит всегда, когда мир отрывается от животворящего Духа.


И в данном случае «красных одежд», когда развитие мира вступает в фазу чисто прагматической экспансии, нарушается не только иерархия бытие – сущее, но уже единство небесного и земного. И злу, скрывающему небо, теперь можно более завуалировано соотноситься с жертвой, как бы порвать с любыми условностями исполнения культа, посчитать себя независимым и полностью самостоятельным в решении жизненных  задач. Таким и был Каин – этот символ сугубо земного человека. Его особенности характера выражались в том, что он был недоволен Богом, не желал приносить положенной жертвы, не испытывал раскаяния в совершенных грехах, отягченных убийством брата, и, наконец, он попытался сокрыть этот свой проступок  от Бога, солгал Ему. Каин породил цивилизацию, вполне возможно процветающую. И было много в ней достижений материальных, но во всем своем великолепии она погибла во время потопа.


Что ж, мир без Бога вполне бывает самодостаточен в своей земной экспансии. Отсюда это желание расширения земли до небес в своей более чем материальной объективности, порождающей даже сознание. Отсюда приходит этот несокрушимый здравый смысл, несокрушимая положительность, позитивность. Есть то, что есть, и ничего больше нет, и ничего и не надо. Так вызревает величайшая империя  земли с земным небом, а именно с тем, что несет  не начало и конец миру, но является безначальным и бесконечным продолжением земли. И Каин, в этой связи, выступает прообразом современного прогресса, питаемого идеями позитивизма  XIX  века, которые, по самой сути своей новой религиозности, и утверждали это тотальное стремление вместить в себя весь космос и все человечество. Но вот только ожидание земного рая все равно  требует жертвы, отказа от личного духовного начала в человеке. Поскольку отрицание Бога, Его Божественной Личности есть отрицание человеком и своей истинной личности. И для России данное положение особенно трагично, ведь в ней, как ни в какой другой жаждущей разумной жизни европейской стране, человек был прикреплен к государству. Он самоотождествлял себя с ним, жертвовал собой ради сохранения этноса. В этих условиях любое становление личности, его самосознание ослабляло государство, так как в своем развитии оно не стремилось к духовному освобождению людей, а исполняло державную функцию и поэтому направляло энергию масс на национальную экспансию. Вот и революция 1917 года являла собой всемирную общность пролетариев, что никак не являлось освобождением сознания, его заменила идеология.


И если снова обратиться к Петру I , то он усилил тенденции государственности, правда, придал самодержавию скорее языческие черты. Церковь становится в его правление «Ведомством православного исповедания» со «Святейшим правительственным синодом» во главе. А к  XVIII   веку формально православная, а по существу языческая империя уже выработала свою идеологию, в основу которой лег культ обожествления государства, что было характерно для древнего Рима. Новым духом образованности был пронизан сей «просвещенный» век, увлеченный поверхностным вольтерианством и мистикой масонских лож. Православию же отводилась роль народной религии, что и привело к формальному служению, идущему  от язычески – обрядоверческих  форм.


А в  XIX  веке произошло некое возрождение религиозного самосознания. В это время было создано новое русское богословие и русская христианская философия, а также возродилось и старчество. Но иные всходы уже дали о себе знать: русские вольнодумцы  XVIII     века в  XIX  веке обратились сначала в «либералов», а затем радикал-террористов, которые вполне могли уже сбросить маску «христиан». Так российское самосознание, впитав в себя идеи хилиазма, уже полностью отдало себя на воплощение мирской утопии. И в преддверии  XX  века среди интеллигенции возникла религия исступленного народопоклонства, которую исповедывали как «народники», оправдывавшие террористов, так и «почвенники» со своей одержимой любовью к народу.


Все это подготовило условия в России для идеи классовой исключительности, ведущей к непримиримой борьбе за права угнетенных. Эта идея справедливости, надо признать, долго была вынашиваема в России и оттого сумела завоевать умы и сердца людей открытой и благородной души. И во многом благодаря им эта абстрактная идея революции стала живой и наполнилась огромной нравственной силой. Но добро и зло в нашем двойственном мире нерасторжимы. Выбитые искры «праведного» гнева всколыхнули массы и перевернули жизнь огромной страны. Причем утверждение «третьего Рима» никуда не ушло, а отобразилось в своем новом качестве третьего интернационала. И только в 1949 году Сталин после Великой Победы опять возвращается к державному духу, он открывает храмы, благоволит церкви. А последняя революция столь насыщенного событиями  XX  века, уже окончательно смела эту придуманную вненациональную коммунистическую идею, поскольку само развитие цивилизации потребовало этого отказа от социального радикализма. Так наша страна, преодолевая в своей перестройке радикализм национальный, стала укреплять свою державу в новых мировых условиях.


Но не надо забывать о зле, о плодах его, вызревающих, что порождается им в третьей фазе становления. Теперь оно окончательно обнажается по своему неправедному духу, и, конечно, не обладая бытием истинного духа, его золотистым сиянием, зло открывается своей пустой глазницей, провалом в сине-черную тьму. Затхлыми болотами оккультизма веет от него. И задачи этого проявленного зла абсолютно антибожественные, поскольку распахивают врата во «тьму внешнюю», что находятся диаметрально противоположно пути ведущему во храм Духа. И как не странно за этим злом идут, оно притягивает своей глобальной одержимостью, властью над землей и небом.


Необходимо также отметить, что зло необязательно выступает во всей своей экспансии. Оно даже может являться умеренно стабильным. Причем это ведет, хотя и не к гордыне, к ложному противостоянию свету, но все же к самодовольной слепоте, к бегству от правды, со всей вытекающей отсюда последующей пошлостью жизни. Раз человек не желает взрастать духовно, то он выбирает для себя некую организованную стабильность проистекающей жизни. Он как бы стремится  жить по своей непросветленной природе в отведенном пространстве разрешительного закона, что и приводит его к потере качества жизни. В качестве примера обратимся к религиозному становлению личности. Как ранее говорилось, прилежное исполнение заповедей, бесспорно справедливых и благих, может подвести человека к искушению признать себя праведным, живущим по правде закона. И это типичная фарисейская закваска, ведь по греховной своей природе  человек не в состоянии исполнить закон. Получается, что перед законом весь мир виновен и осуждаем, и приговаривается к смерти. Закон не оправдывает грешника и не освящает верующего. Вот она обрядовость белых одежд, «бремена тяжелые и неудобоносимые». Вот почему так сильна отповедь Иисуса фарисеям: «Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, что уподобляетесь окрашенным гробам, которые снаружи кажутся красивыми, а внутри полны костей мертвых и всякой нечистоты; так и вы по наружности кажетесь людям праведными, а внутри исполнены лицемерия и беззакония» (Мат. 23. 27-28).


Тоже относится к ложно-красному цвету безбожия. Оттенков здесь много, ведь не обязательно человеческому упованию утверждать свою жажду так уж тотально и позитивно, человечество может вполне комфортно существовать и в мифе конфуцианства, столь характерного для Европы, да и для нашей, в бытность еще советской страны. Мы тогда старались выработать это естественное здоровье и массовое начало нашей жизни, создать некую религию социума, правда, усложненную идеологией. Но жить по естественному закону, значит жить исключительно телом, без духа, и тем самым испытывать и рост, и увядание, при котором некогда значимое становится низменным, а великие народы измельчаются, время, как ветер, стирает их с лица земли. Или вот сине-черные одежды, им необязательно громогласно о себе заявлять – «будем как боги». Можно просто трудиться, преобразовывать природу, познавать законы и на их базе создавать новые или же выращивать более производительные в сельском хозяйстве генетически измененные растения и животных, а может, без лукавства, прямо вмешиваться в атомарную структуру материи, опять же на пользу, ведь надо, например, куда-то девать ядерные отходы и так далее. Магия жизни - обладание энергией и информацией. Да вот только с точки зрения духовной жизни все это - пустота пустующая.


Но  для самой личности, увлеченной столь модным сейчас современным эзотеризмом, жажда выйти за рамки существующего мира может привести не к тому результату, на который надеялся ищущий. Бесспорно, если есть желание, можно совершить некий мистический охват сознанием и соединить озарение мысли в единую систему, и тем самым, пополнить мир  и своим эзотерическим знанием. Но все это будет оставаться в рамках оккультизма, такому знанию не выйти за пределы его утверждаемой тотальности, поскольку оно не отражает мудрости Божией, да и не стремится ее постичь. Надеясь только на свою самостоятельность, метафизическое сознание не нуждается в вере и оттого подменяет личного Бога некой «безличной» энергией или иерархией сил.


Человеку, со всей очевидностью, открывается мир через познания себя, а без опоры, которую, кроме Бога, найти невозможно, ему очень проблематично войти непросветленным  взором в свое подсознание, в этот громаднейший поток образов и впечатлений, контролируемый его сознанием лишь отчасти. Там можно блуждать бесконечно, вынося на поверхность некие смыслообразующие единицы. И понятно, что такое состояние святые отцы Церкви называли нетрезвенностью. К тому же это блуждание способно повредить и волю, и налицо будут все признаки прелестных состояний. А главное, произойдет дезориентация души, потеря той направленности к свету истинному, которая присуща человеку изначально, как образу и подобию Божию. Часто об этом движении души говорится как о мистической интуиции, но по существу, это есть воля, данная человеку Богом для служения Ему. И оттого в своем проявлении воли человек абсолютно свободен, и это надо рассматривать как дар Божий. Но если воля проявляется вне истинного источника блага, то она может неправильно раскрыться и принести немало бед душе и телу, поскольку именно она собирает и организует все возможности души и тела воедино. Поэтому и говорится о вере, о проявлении воли, направленной к личному Богу, а не куда-либо еще.


Само же зло начинает взрастать в человеке через «самовожделение» души. И всходы его, проявляемые в страстях, своей безумной экспансией ведут постепенно к беззаконию и преступлению. Причем святые отцы отмечали восемь главных страстей: чревоугодие, блуд, сребролюбие, гнев, печаль, уныние, тщеславие, гордость. Таким образом, постепенное нисхождение от душевного инфантилизма к страстям, а далее к крайнему проявлению нечувствия заповедей добра – и есть анатомия грехопадения и, в конечном итоге, преступления. Безрассудное, лживое неведение души, не признающее искупительной жертвы Спасителя, рождает, а вернее «изобретает зло». Такая иступленная душа приносит свое кровавое языческое жертвоприношение, сопровождаемое известными измышлениями о неизбежном и всепобеждающем характере зла в мире, что, конечно же, противоречит главным христианским постулатам. Зло не от Бога, оно не несет какое-либо бытие, оно исходит от неистовых страстных помышлений человека, от извращения его разумной воли, что в повреждении своем уклоняется от воли Божией, и тем самым толкает мир к небытию.


Таким образом, словами святых отцов Церкви можно сказать: «Грех начинается и снова кончается в человеческом произволении» (преп. Нил Синайский). Так неверное понимание своей свободы толкает человека на самостоятельное произволение, а не на обретение свободы истинной и благодатной. Но несовершенный человек в несовершенном мире сталкивается с полной неспособностью им совладать. Он пытается строить, но за одним противоречием встает другое, ком растет, и это усиливает муку.


«Мера страданию есть количество находящегося в каждом человеке зла» (св. Григорий Нисский). Тем самым, человек сможет осилить свои страдания пленника и обрести свободу только благодаря победе над злом, но победы не внешней, а внутренней. «Не внешнего врага подобает бояться, враг наш заключен в нас самих. Почему и ведется в нас непрестанная внутренняя война. Одержи мы в ней победу, и все наши брани внешние сделаются ничтожными, и все станет у воина Христова мирно, и все ему покорно. Нечего будет бояться врага во вне, когда то, что есть внутри нас, будучи побеждено, покорится духу» (преп. Иоанн Кассиан).


И началом этой победы становится покаяние. «Покаяние есть благодать и рождается от веры и страха, страх же есть отеческий жезл, управляющий нами, пока не достигнем духовного рая благ, после чего он отходит от нас» (св. Исаак Сирин). Смирение, представляющее собой и страх Господен, по сути своей открывает возможность познания природы света, как помогает обличать природу тьмы. И подобно это тому, как «луч солнечный, проникающий чрез скважину в дом, просвещает в нем все, так что видна бывает тончайшая пыль, носящаяся в воздухе» (св. Исаак Сирин). 


Таким образом, высшее умопостижение, гнозис в христианстве происходит не через некий мистический охват, а через катарсис покаяния. Именно благодаря ему открываются двери правды, как только по благодати свыше происходит это разрушение «узилищ страстей», подобно разрушению рукотворного Иерусалимского храма, как только во храме Тела Христова обретает человек свое истинное предназначение. 

Глава  шестая.

Человек не может изменить мир, не изменившись сам. И на этом пути изгнание гордыни и покаяние – лучшее начало выздоровления. Ведь верующий понимает, что во грехе он преступил и против самого себя, он осознает свою изломленность и ищет спасительное.  И разве не удивительны и просты эти доступные сердцу сказанные слова: «И обратитесь к вашему Господу и предайтесь Ему, прежде чем постигнет вас наказание, и вы не будете защищены» (К. 39.55). «Пре​дайтесь, и вы будете защищены» - ведь укроет вас одеяние праведности.

Так в таинстве соединения Слова Божиего и сердца человеческо​го, рождается целый мир, который мы называем небесами. Мир удивитель​но красивый и неповторимый в своем звучании, тот мир, который жела​нен Богу. Вхождение на небеса можно образно представить в виде свет​лой благозвучной арки - воспарившей мировой симфонии, в которой слу​шающему не только открывается вся полифония музыки, но осознается и принимается каждый звук, каждый единичный голос ее. Неведома эта музыка книжному любомудрию человеческому, но лишь доступна сердцу непорочному. Да и что для очей Божиих знания мира сего, только внут​реннее, а не внешнее имеет непреходящую ценность перед Ним. «Лишь сокровенный сердца человек в нетленной красоте безмолвного и крот​кого духа драгоценен перед Богом» (I Пет. 3. 4). И об этом нам также говорит и заповедь блаженства: «Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят».  «Узрят» – значит, родятся свыше, и в этом наиглавнейшее таинство миротворящее. Причем не в абстрактное благое упоение по​грузится душа нового окрыленного человека, но откроет он для себя блаженство созидательное, мудрое и конкретное.

И небесное открыто для каждого из нас, живущих на этой земле.  И по вере своей идущий свыше всегда находит дорогу туда, поскольку мы званные на этот благодатный пир Жизни. Той истинной Жизни, что преображает нас, рождает свыше. В этом восхождении старое уходит и нарождается новое - чистота одежд наших открывает перед нами небеса обетованные. Так весь сотворенный мир на этом благом пути отвергает свою падшую природу и обретает новую в лоне Божественном.

Но как все-таки сложно даются эти первые шаги восходящие, как не просто воссоединяется Мир Божественный, благий, и наш мир, тварный (смертный), слепой, пока все еще спящий и только-только припа​дающий к роднику мудрости иной. Вот поэтому нашему миру и приписы​вается состояние пребывающего «здесь» (имманентное). И все религии мира нам преподают урок выхода из состояния «здесь», но лишь малое их число говорит о благом воссоединении, о мессианском уповании, об идеале Царства Божия. И наиболее значимы и истинны, как указующие прямой путь, - это ислам и христианство. Причем, ислам, если его открыть для себя в его прямом значении – «предавание себя Аллаху»,  представляется наиболее завершенной и ясной религией, в которой не прибавить, не убавить. Я подчеркиваю - значим только ислам веры, данной Всевышним, а не его фундаментальные толки, социальная профанация его.  В учении ислама нет трагедии - и небо, и земля созданы только Господом, и значит они истинны. А душа человека в итоге получит то воз​даяние, которое оно снискает в трудах своих. «Создал Аллах небеса и землю по истине, чтобы всякая душа получала воздаяние за то, что она снискала, и они не будут обижены» (К.  45. 21 ).

Но, скажут сторонники христианства, слово «ислам» означает также и покорность,  человек в исламе ограничен,  он может уповать лишь на волю и милость Всевышнего, совсем ничего не принадлежит ему.  Человек же веры Христовой, созидающий в себе Господа, более творец, поскольку, выбирая для себя путь к жизни вечной, он обретает и свободу распоряжаться  своей судьбой, только во Христе происходит становление личности. Все так, но мне бы не хотелось уничижать одно и оправдывать другое, я не веду богословских споров и считаю, что каждый волен выбирать сам, какими тропами или путями выходить на основной прямой путь, пусть только эти тропы будут не во вред себе.

И поэтому, даже если ислам не так многогранен для нас, зато он чист  в  своей искренней вере. А там, где искреннее, там нет сомнений и лености душ «на путях Аллаха», там распахнуты врата рая. Вот и заповедь блаженства о «нищих духом», не имеющим ничего от себя, говорит, что «их есть Царство Небесное». Для истинно верующих в ислам, богобоязненных, всегда распахнуты небеса в своей невообразимой  дали садами вечности, а это значит - были раскрыты их сердца для принятия слова Господа. И более того - все потаенное, вся бездна человеческая осветилась светом правды. Да разве можно что-либо скрыть перед взором  Всевидя​щего.

Вот и христианство для простых сердцем наиболее доступно. Но человек, полагающийся только на свое сознание, мудрствующий, попадает в жуткий соблазн, он из-за ложной гордыни ума своего не может войти узкими вратами, не может принять данного учения, так как не видит в нем спасительной ясности.  Из-за всесудящего разумения свое​го он лишается света истинного, поскольку утерян сам ключ, наивное вглядывание в открытый образ светлого мифа. Выходит, простецы мудрее мудрецов. Но так как наш мир все более и более попадает под тоталь​ную  зависимость от ума, а не сердца, то Храм Божий и закрывается пе​ред ним. Мы его оставляем за стенами отгороженной суетности  своей  и  за  башнями  тщеславия  своего.

Поэтому важно понять: Христос дал нам жизнь благодатную, а не учение о благодати или мораль. Ту Жизнь, которую невозможно превратить в науку. Любая попытка рационализации всегда дробила вселенское основание веры, порождая всевозможные течения религиозной мысли. И чем больше мы будем здесь мудрствовать, тем дальше окажемся от Истины. Наши мудрования, постепенно наслаиваясь, станут образовывать кокон, саркофаг, не пропускающий свет живого Слова. Так вместо познания Ис​тины мы поглупеем в знании своем и утеряем дарованную нам путевод​ную нить, обращенное к нам Слово, спасительно выводящее из тьмы не​ведения к благодатному свету. Полагающимся в большей степени на муд​рость свою совсем не просто идти ко Христу, поскольку надо приклады​вать огромные усилия,  чтобы от «знаю» перейти к «верую». Вот и Писа​ние, рассказывая о рождении младенца Иисуса, упомянуло о волхвах,  что они затратили много сил, прежде чем сумели поклониться младенцу,  их путь был долог и труден. Пастухи же были направлены к Иисусу ангелом, и в этом случае их сердца, не мудрствуя, сразу приняли долгожданную весть. Да и сама судьба Савла - Павла нам указывает на это.

Царство Небесное  невозможно познать душе человеческой от себя. Даже для маловеров слишком многотруден становится путь воссоеди​нения твари с Богом, поскольку, где ложь, где правда - нам неведомо.  Гордый всесудящий ум человеческий не в состоянии подняться до высот правды Христовой, ведь во святое не войти ветхому, и все его умопос​тигаемое величие лишь стукается о непреодолимую преграду. Только сердце может разрешить это трагическое противостояние, сказав: «да».  Христос как бы возвел порог правды: «да, да», «нет, нет», остальное суть мудрование. Планку опустить невозможно, потому что прежде чем зерно будет заложено в житницу, оно должно полностью освободиться от пле​вел.  Правда должна восторжествовать, а ложь уничтожиться.

 Отсюда и случившаяся трагедия: человек греха не мог от себя разрешить вопрос,  что есть Истина, не мог еще и потому, что не имел веры в дарующее, не шел навстречу Истине открытым сердцем своим, не видел и не принимал свет благодатный. Отвергая дар, как чуждое ему, он отрицал сам призыв благий к сердцам человеческим и осмеял чистое. Так, закрывая свое сердце -  Жизни, он готовил смерть, Голгофу. Но смерть не могла победить саму Жизнь. И крест из символа распятия и позора стал символом Воскресения. Грех и смерть пали, ложь мира сего проиграла. И теперь, как бы мы ее не восхваляли, мы тоже проиграем. Вот почему ап. Павел утвердительно говорил о смерти ветхого Адама и рождении Нового, что означает, хо​тим мы того или не хотим, нам надо сказать:  «да» или «нет», третьего не дано. Таков первый момент - суд. Есть и второй момент - воздаяние.  Христос не только отделил, освободил нас от греха, но также искупил,  спас жертвенной любовью своею. Он воссоединил два мира. Они не распались-  «Бог во Христе примирил с Собой мир». Поэтому, искренно верую​щий в Иисуса Сына Божиего, спасется, ему будет дарована жизнь вечная. Другими словами, человек, принимая веру Христову, по существу выби​рает для себя благодатный и спасительный путь, он становится созидателем  Богосыновства в себе, что ознаменует и выбор прямого пути,  и восхождение по лествице духа, и приближение к Отцу, поскольку ви​дящий Сына видит и Отца. Это важно: только заступничество Христа может воссоединить нас с Царством  Божиим.

Но это не отменяет спасения в исламе, и даже более того, верующие других религиозных учений тоже не оставлены во тьме падшей.  И нам ли решать, кого отвергает Бог, а кого призывает. И к тому же спасительная правда обретается не во внешней вере, показной обрядовости, а во внутреннем служении, в чистоте помыслов. Одно дело, если человек осуществляет жизнь ближнюю, иллюзорную, и другое дело, если он ищет правду, устремляясь к конечному и одновременно начальному пределу, к альфе и омеге всего сущего - к Господу. Поэтому и сказано: «Блаженны алчущие и жаждущие правды, ибо они насытятся». Но не надо размывать границ восхождения, истинная вера не терпит всеядного плюрализма и предательства. А главное, есть только один единственный путь, на который мы должны в итоге встать, и нет других путей. 

И если мы откроем Коран, то первая,  его сура (фатиха), имеющая название –«Открывающая книгу»,  после восхваления Всевышнего нам скажет: «Только Тебе (Господу Миров) поклоняемся, мы у Тебя только помощи просим!

Направь нас на путь прямой,

Путь тех, кого облагодетельствовал Ты.

Не тех, на кого Ты разгневан, и - не заблудших!»

И эти слова: «Веди нас по дороге прямой», -  слова искренней веры. Так вхождение во Храм во всей своей мироутверждающей бытийности, становится значительнее,  чем просто проведение культа,  поскольку обретший его в душе  своей, обрел и жизнь вечную. И в исламе сохранилась эта тайна бытия во Храме, восходящая к прародителю ближневосточного монотеизма - Аврааму (Ибрахиму). Храм символично связан с камнем, это  основание Мироздания и дом Божий. Это же есть и начало,  где полновесно звучит Слово в своем обращении к миру. И от этого начала - вся земля явлена местом очищения и утверждения Храма.  Так му​сульмане  придали вере своей универсальное вселенское  значение.  Этому способствует и символика. Так образ камня означает непоколеби​мость веры,  а в архетипе это образ белой драгоценной жемчужины, но грехи земные очернили и скрыли ее ослепительное сияние. Форма камня - куб, олицетворяющий символ совершенства. Можно так же сказать и об арке - символе приобщения Божественному промыслу и о восходящей лестнице. И эти образы, столь близкие сердцу верующего, и составляют смыс​ловой прообраз входа - врат в Царство Небесное, и делают концепцию Храма полнокровной и целостной.

И тогда понятным для нас действием становится паломничество в Мекку (хаджж), которое обязан, хотя бы раз в жизни, совершить мусульманин. Сам же ритуал начинается с семикратного молитвенного обхода вокруг Каабы. Это сакральное для ислама здание представляет собой 15 метровый куб, укрытый черным покрывалом со златотканой вязью арабского письма. Внутри Каабы нет излишеств: надписи, деревянные колонны, поддерживающие кровлю, пол выложен мраморными плитами, несколько светильников освещают помещение. Они расположены так, что освещаемый ими драгоценный свиток Корана как бы парит в воздухе. В восточном углу, примерно на высоте полутора метров, вмонтирован заключенный в серебряное обрамление «черный камень» (аль-хаджар аль-асвад). Здание Каабы стоит на просторной площади, на границе которой возвышается колоннада «Священной мечети» (аль-Масджид аль-Харам), построенная халифом Омаром.


Но не будем описывать весь ритуал хаджжа, важно, что паломник, приходящий к ступеням Каабы, молится о милосердии, и более того, он здесь соприкасается с Миром вечным. И оттого он стремится не только преодолеть свою греховность, но и познать преображенный свет в своей душе, открыть сердце свое для Слова. И он, принимающий образ совершенного, совершающий ихрам, не только облачен  в белые одежды, но у него иное состояние души – открытое происходящему таинству, уже предрасположенное к осознанию того, как заполняется все вокруг светом, духовной силой, что преобразует мир. Об этой силе в Коране сказано следующее: «Аллах низвел Свою сакину на своего посланника и на верующих и сделал неотлучным для них слово богобоязненности, и они имели право на него и достойны его» (К. 48.26).


Сакина – это незримое излияние Божественного в сердца верующих, спасительная полнота единящая. В иудаизме эту незримую силу называют шехиной. А для христиан данное мистическое присутствие Господа Бога  в мире являет собой Иисус Сын Божий. Поэтому в христианстве Храм персонифицирован образом Христа, и вхождение во Храм происходит через таинство Евхаристии. Евхаристия (с греч. - «благодарение») – одно из важнейших таинств церкви, это Вечеря Господня, на которой освящают хлеб и вино. Принимая их, верующие соединяются с самим Христом, с Его Плотью и Кровью. Это таинство делает неразрывным Христа и церковь. Церковь при этом становится как бы возрастающим древом, церковью святых. А в конце времен, она будет преображена и восхищена, станет неотделимой от Христа – истинной Церковью. И все выше сказанное говорит о том, что полное представление о Храме и вхождение в него возможно, если мы видим гармоническое согласование и единение потаенного и явленного.


Ведь если мы решим, что существует лишь явленное, то церковь превратится, по сути, только в собрание верующих. Если же мы выделим только потаенное, то этим отделим Христа от церкви, решив, что Господь оставил нас, что таинство Евхаристии лишь обряд, укрепляющий дух нашей веры. Но это совершенно не так, благодать Господа нашего ни на миг не покидала и не покидает нас. Поэтому, когда в конце времен произойдет полное соединение Иисуса Христа с Церковью, то это сообразует наивысшую точку триумфа твари – ее преображение и полное обновление. Что, бесспорно, станет праздником Вселенским, настоящим пиром жизни, и даже более того, «свадебным пиром», ведь церковь, наконец, обретет Христа полностью. И все же, эта точка триумфа не есть абсолютное все, Христос не приходил от Себя и поэтому не уготавливал жизнь для Себя. Он пришел, чтобы открыть нам спасительное восхождение к Богу, пришел вывести нас на истинный Путь, что был предначертан волей Божией от начала мира. Христос – наш путь, Путь в Боге, то есть Он и организует нам путь и сам Путь, на который мы должны вступить, и тем самым обрести для себя надежную опору. Но этот путь нам дарует именно спасение, выход на него не означает абсолютное все. Идущий по лествице духа восходит, сообразуясь делами и трудами своими к единственному благу истинному, к единственному и единому началу всего – Господу Богу. И ничто не может затмить Творца, встать впереди, абсолютизироваться по отношению к Нему. Таким образом, новый окрыленный человек вступает во Храм Премудрости и в беспредельности небес обретает обитель для осуществления своей дальнейшей духовной жизни.


И то, что доступно взору святому, дается и по вере искренней, открывается вся правда сказанного: Бог есть, Он един и нет Ему равных. Другое дело, что не надо мыслить категориями величины, представлять некую возвышающуюся ввысь пирамиду, на вершине которой восседает Царь Царствующих. Духовное родство не зиждется на такой иерархии, но скорее определяется духовной связью, неразрывностью любящих. Бог не возвышается над всеми, Он держит все. Здесь не величина царственная, но величие Духа. И поскольку только для Бога открыты все тайны сердца, то именно Он - заключающий все в Себе. И по этой причине Христос не может быть «вторым» Богом, ведь это сообразует внешнюю связь, вне сердца. Поэтому, для того чтобы утвердилась связь внутренняя, Он непременно обязан пребывать родственной неразрывной сутью своей в единстве с Отцом. И это единство нами отвергаться не может, потому что в данном случае уничтожается истинно-благое величие правящего Духа.


Но если все же это единение будет оспорено, то Богосыновство будет поставлено под сомнение, что нарушит неразрывную связь любящих -  великое таинство благодарения. А именно то, о чем говорит Писание словами Иисуса: «Кто принимает вас (учеников), принимает и Меня, а кто принимает Меня, принимает Пославшего Меня» (Мат. 10. 40). Бог не возвышается над всеми, Он не один есть, Он Един, как держащий все, единящий.


Поясним вышесказанное на примере отношения Христа с Церковью. Когда церковь будет восхищена и преображена, она станет нерасторжимой и единой со Христом, полностью единосущное Ему. Но даже, если произойдет абсолютное единение, все равно, главой Церкви останется Христос, поскольку только Он держащий ее и нет Ему равных. Поэтому,  если мы признаем,  что Бог - истинный Творец мира, и Дух Святой исходит только от Него, то Он, а не кто-либо другой - Всеблагий наш. И последнее, если здесь и говорится о едином  Боге, то это не означает возв​ращение к абсолютному Богу монотеизма, полностью скрытого за облаками. В этой связи, бесспорно, принятие Троицы сделало более доступным вхождение в Царство Божие. Но приходит новое, заря иного, мы приближаемся к рубежам неведомым, и открываются перед нами глубины потаен​ные, являя начало начал. А это уже требует нового уровня осмысления и принятия мира, что трудно, ведь многое сокрыто от нас. Поэтому, в первой части этой книги, мы только коснемся этого вопроса, проходя дорогою мудрецов.

И надо признать,  что ни Коран, ни Библия не принижают саму мудрость, но различают ту премудрость, что исходит от мира сего  и от Гос​пода. Земные знания предначертаны словами,  они изучаются, духовные - всем миром, они созидаются. И сказано в Ветхом Завете самой мудростью: «Кто нашел меня, тот нашел жизнь, и получит благодать от Господа, а согрешающий против меня наносит вред душе своей: все ненавидящие меня любят смерть» (Прит. 8.35-36). Мудрость Божия дарует Жизнь, и именно поэтому Новый Завет называет Иисуса Христа Премудростью от Бога, несущего Свет человекам. «Был Свет истинный, Который просвещает всякого человека, приходящего в мир. В мире был, и мир через Него начал быть, и мир Его не познал» (Иоан. 1.9-10). А раз не познал, то это прев​ратило мудрость мира сего в безумие, в тлен, поскольку Премудрость, как было сказано, не отделима от Жизни. Чудотворение Христа - в самой силе Духа, реально сокрушающего смерть. Хотя, если говорить о тленном, то оно гибнет, поэтому лучше сказать: благодать Господа дает рас​тущему воду жизни из колодца вечности. И оттого, идут к Нему все страждущие обрести спасительное. Идут, осознав обращенное к ним Слово: «Придите ко Мне, все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас; возьмите иго Мое на себя и научитесь от Меня» (Мат. 11. 28-29).  «Возьмите и научитесь, чтобы следовать за Мной» - так Мудрость и Жизнь, вместе, сообразуют праведное деяние, миротворение, что открывает Путь, на ко​торый каждый может вступить и трудиться. Так как, только трудясь,  следуя этому Пути, созидая в себе Христа, верующий реально сумеет из​менить свою природу. Только через дарованное благо и труд он сможет сбросить с себя, как коросту,  все тленное, грехи мира.

Таким образом, сообразовались три возможности восхождения. Три реальных опоры: Свет, Жизнь и Мир. Восхождение через Мир наиболее доступно, поскольку по Пути Христа проходят и прошли тысячи верующих. Церковью, за все время утверждения христианства, накоплен огромнейший духовный капитал, который каждый вправе использовать и для своего блага, и для блага других. Если же говорить о Жизни, то ее надо принять и нести, а это тайна, которую книга не может вместить.  Остается Свет. И хотя познание и размышление представляются достато​чно доступными, ведь мы с детства впитываем информацию и умеем ею управлять, но это самый сложный выбор восхождения. Так как необходим переход от непосредственно осознающей ментальности  к истинному помышлению. И эта невидимая грань в том,  что разум разумеющих вольно или невольно похваляется перед Богом. И лишь проникающий в суть вещей, познавший ис​тинное, начинает хвалиться Господом. Внутреннее становится значительнее внешнего,  побеждает его.

И, как подтверждение вышесказанного, обратимся к Корану. В исламе,  кроме уже отмеченных нами символов,  также важны и взаимосвязаны между собой: лампа - источник Божественного Света и знания, и дерево – «дерево блаженства», в тени ветвей которого благоденствует жизнь. Такой  же символ обретенного рая несет и ниша в мечети (михраб).  Она, занимая достойное место, указывает молящимся направление на святыню - мекканскую Каабу. Теперь обратимся к суре, что открывается на слове «свет», в ней сказано: «Аллах - свет небес и земли, Его свет - точно ниша; в ней светильник; светильник в стекле; стекло - точно жемчужная звезда». А главное, истоком премудрости становится не сила знающего,  а страх Божий, потому что «ведет Аллах к Своему свету, кого пожелает» (К. 24.35).

Глава  седьмая.

Теперь обратимся к познаниям  мудрецов, отметим их путь, который  также необходимо упомянуть, пусть пока и вкратце. Поскольку, даже после столь сильной отповеди земным знаниям, мы не должны отвергать то, что накапливалось тысячелетиями непростыми трудами познания и утверждения человечес​кой мысли. Лучше быть справедливым к многообразному проявлению жиз​ни,  и тогда не нужно будет судить и отрицать ни философов, ни мистиков, ни ученых в их прорыве в неизведанное. Ведь призыв – «познай самого  себя», все равно остался актуальным и на сегодняшний день.

И если говорить о буддизме, о третьей великой мировой религии,  то многие ее черты в чем-то качественно схожи с христианством, даже по внутреннему свечению таинства предрождения, ожидания спасителя. И вот в этом ожидании предрождения, а не нового рождения и проходит та глобальная разница   выбора пути. Пути ближнего, через Христа, и пути дальнего - Будды.

При этом нельзя утверждать, что учение Будды в корне неверно,  но если милостью Божией построен мост через реку, а мы продолжаем искать брод, то понятна величина нашего заблуждения. Подчеркнем - расхождение именно в выборе пути этих учений, а не в вопросе о су​ществовании Бога. Буддизм его не ставит, сам Будда запретил это,  вполне резонно отметив, что важнее освободить человека от страда​ний мира сего, чем гадать о недоступном и потаенном. Поэтому не га​дающие, а идущие срединным путем, путем Будды, могут достичь осво​бождения от падшего мира, находящегося в борьбе и страдании, и вый​ти в мир иной, в белое безмолвие, в некую сферу высшего блаженства.  Выход в иное означает угасание страстей, свертывание жизни явленной, успокоение разума, а далее - погружение в полный покой и бесстрас​тие. Так душа обретает освобождение и блаженство, и такое состояние было обозначено Буддой словом «нирвана». А белое безмолвие, струящийся белый свет - было охарактеризовано словом «пустота». Это сло​во пугает непосвященных, для них «пустота» ближе к понятию вакуум,  полное отсутствие, ничто. Но здесь пустоту надо понимать как всякое отсутствие образа мира сего.Ведь для буддизма всякий рождающийся образ в этом мире- по сути есть отражение лжи мира сего,  неправедного. Мира, лежащего в бесконечной цепи рождений и смертей, из которого практически невозможно выйти и потому жизнь в нем обречена только на страдание свое. И вот этот мир бремени и печали и был назван в буддизме  словом «сансара».

Теперь представьте, видеть перед собой мир вечно обреченных и страдающих существ, которым не в силах освободиться от своего тяжкого бремени, и ничего не сделать для этого мира, не прийти к нему на помощь - разве не могло это не стать тяжким испытанием для Гаутамы, будущего Будды («пробужденного»). Ему была дана великая миссия - открыть тварному, пребывающему в слепоте своей, небо и освободить, причем, абсолютно всех рожденных на этой земле. Но раз есть в буддизме потребность освободить, значит, есть потребность и любить, состра​дать живому в горести его,  молиться о нем. А любящий всегда обрета​ет чистоту сердца своего. В буддизме также важна и мудрость, «познающая пустоту». Так, благодаря состраданию, любви и мудрости, обыкновенное тело, речь и ум ищущего, преобразуется в тело, речь и ум Будды.  И по сути своей каждый человек потенциально Будда, он только не раскрыл себя, не пробудился, не познал. И потому – «познай самого себя, и ты познаешь весь мир».

В рамках же наших привычных представлений о высшем начале в человеке можно сказать так: человек сотворен по образу и подобию Божию. Человек имеет в себе ростки духовного тела и души, он богоизбран. Но с другой стороны, он ограничен в сущем и потому не осознает своего предназначения.  Он по существу превосходит всю явленную реальность, но находится у нее в полной зависимости. Правда, человек не всегда смирялся с таким поло​жением вещей, и тогда он искал иной доли, иной связи с миром, и исто​рия религии нам на это как раз и указывает. Так все духовные уче​ния стремились вырвать обреченное сознание человеческое из бес​перспективного прозябания в коконе самовлюбленного эгоцентризма,  стремились вывести его из этой пустой бытийности к созерцанию более достойных и благих начал, но этот выход из нашего тварного мира явлений в мир духа оказался слишком уж сложен для человечес​кого осознания. Осуществить этот переход, трансцензус, для многих смертных оказывался просто не под силу. И это стало, в основном, пре​рогативой избранных: шаманов, которые могли через экстаз соприкасать​ся с духами; адептов различных мистерий, которые осуществляли переход в потусторонний мир, более открытый умершим,  чем живым; мистиков,  устремляющихся в абсолютное. Но данный основной метафизический вопрос: что там за горизонтом явленного, конечно же, был не праздным. Он всегда занимал людей, ищущих правду: мистиков, духовидцев и философов.  Разрешить же его всегда было непросто.  Но если утвержда​ется нами, что человек сотворен Богом,  и что он является неразрыв​ной частью со всей Вселенной, малой частью ее - микрокосмом, то, поз​навая большее, мы познаем меньшее и наоборот. 

Поэтому, если мы ре​шим обрести состояние Будды, состояние высшее, трансцендентное, то нам станет доступным и весь мир явленный, имманентный, мы осознаем весь разворачивающийся мир перед собой. И, говоря другим языком, достигая этого высшего состояния блаженства, мы только и начинаем осознавать образ Божий в себе. Да, только на таких высотах духа, мы являем собой образ Божий, в самом архетипе его. И через нас, как через «икону» начинает лучиться свет высший. О чем это говорит?  О том,  что весь тварный мир имеет в изначалии своем Образ Истины, некий идеальный первообраз, первоединое,  некое духовное первоначало,  которое проявляется вовне, в бытийности своей миром явленным. Это образно можно представить, как начало, исток реки, к которому нас манит осуществить паломничество и духовное соприкосновение. Ведь там мы со всей ясностью начинаем осознавать все дальнейшее полноводное величие реки. И поэтому, как не мутна теперь наша разворачивающаяся жизнь, у истоков ее журчал чистый ручеек. Как видно из нашего примера, высшее как бы истекает, излучается в низшее - эманирует. И все же, высшее не растворено в низшем, она напрямую не взаимосвязано с ним, то есть трансцендентно по отношению к нему. Высшее творит мир, но оно не зависит от него.

Это можно представить осью, вокруг которой все вращается, и чем дальше точка удалена от оси вращения,  тем сильнее центробежная сила ее. Так мир начинает разрываться своей внутренней яростью при​родных сил. Поэтому, если взять за пример «колесо жизни», то правиль​нее говорить о профанации ценностей, о нисхождении духа, инвольтации.  Ведь чем дальше живое от Истины,  тем более дисгармонично оно и страдательно в своих бурных проявлениях жизнедеятельности. И совершен​но очевидно, что истинный центр коловорота всегда находится в покое,  там нет движения.  Там то, что условно напоминает и пустоту, и отрешенное - нирваническое состояние Будды. И что примечательно: в буддизме Мироздание и обозначается символическим кругом (мандалой). Из центра этого круга, области – «разбрасывающая семена», исходит творящая  энер​гия,  что порождает конклав божеств, но чем дальше от центра,  тем мрач​нее божества,  тем больше загрязняется исходящая правда. Так распахива​ется сансара, мир бремени и печали, наполненный иллюзорностью и тленом. Крутится колесо мира, и испытывает страдание человек из-за сво​его несовершенства и неправильного видения мира.

Но со времен Будды наука не стояла на месте и фактически доказала нам, что мир не просто состоит из замкнутых и все время пов​торяющихся циклов, но  он имеет свое восходящее развитие, свою эволю​цию. Ведь как показали эмпирические обобщения,  развитие живого идет по нарастающей линии, постоянно и в одном необратимом  направлении.  Мир не статичен в своей метафизической завершенности, он динамично развивается по самой диалектической сути своей.  Через борьбу, через преодоление противоречий и побуждается  все живое к развитию.  Но жизнь не только борьба, она по существу устремлена к приобретению духовных ценностей, она ищет возвышения своего, сублимации, она дви​жется к будущей славе своей. А это означает,  что мир не возвращается к своему первоистоку (и если вспомнить, то о начале начал уже ранее говорилось - это основание горы, первый камень ее). Мир же теперь восходит, покоряя вершину всей жизнью своею, вершину,  которую,  бесспор​но, породило основание. Образно говоря, мир поднимается, восходит к своему первоистоку, а не возвращается к нему.

Но человек создан также и по подобию Божиему. Это нечто боль​шее, чем образ,  «икона Божества». Человек обладает самим «дыханием жизни», ведь «вдунул» это дыхание сам Господь Бог в сотворенного человека (Быт. 2. 7). И потому нам неведома эта высшая, пребывающая в  нас, человеческая наша суть, наше «Я». Но раз несем мы нечто вечное и неугасимое в себе, это чистое излияние славы Вседержителя, которое не в состоянии что-либо осквернить, ведь оно сокрыто пребывает само в себе,  то велика же наша сила, сила творящая,  заявляющая о себе: «Я есмь». Мы подобны Богу. Это сравнимо со светом, исходящим от солнца, ведь он ассоциируется у нас  c самим солнцем. Таким образом, если мы будем теперь говорить обо всем Мироздании, то истоком Царства Духовного является Свет Истины. И это Слово, став событием, рождает данный  Свет Истины, это дыхание силы Божией и замысел Его, который можно также назвать Премудростью-Софией.

А любящие Премудрость, желающие ее, обретают от нее неоценимый дар - целомудрие. Это очень емкое слово «цело-мудрие» для познавших единст​во мира во всей его всеохватности и раскрывших величие сердца своего.  В другом же значении слова, когда целомудрие подразумевает невинность,  отсутствует созидающий момент духовной жизни и подчеркивается лишь сама созерцательная чистота. Поэтому «будьте чисты и мудры» - целомудренны.

Вот как поэтично говорит о себе Премудрость в «Притчах Соломоновых». «Господь выбрал меня началом пути Своего, прежде созданий Сво​их, искони: от века я  помазана, от начала, прежде бытия земли. Я родилась, когда еще не существовали бездны, когда еще не было источников,  обильных водою. Я родилась прежде, нежели водружены были горы, прежде холмов, когда еще Он не сотворил ни земли, ни полей, ни начальных пы​линок вселенной. Когда Он уготовлял небеса,  я была там» (Прит. 8. 22-27). Когда Бог тво​рил небеса, Премудрость уже была там. И бесспорно, все великие мистики восходили в эти пределы, хотя и осознавали себя только «по эту сторо​ну», так как невозможно сознанию находиться «по ту сторону», созерцать сокрытое. Для них Свет Истины раскрывался опосредованно. Поэтому, эта  высшая истинная  реальность, что не охватывалась  сознанием, ими обозначалась общим словом «Абсолют».  А раз так, то даже в архетипе нам не осознать свое богоподобие, и мо​жет быть, за редчайшим исключением и достаточно условно, еще возможно соприкосновение к этой тайне.

И если нам взять за пример икону, только в самом начале работы над ней, нанесении золотого фона, то обращенное к нам «по эту сторону» является Образом Истины, а именно тем светом единого и абсолютного начала, в который в последующем облачаются святые. Но этот  образ скрывает в себе Свет Истины, который горит, как бы «по ту сторону» изображаемого,  что открывает мир исполняющей добродетели  и полноты - Софии. Сердцем открывается этот мир. Поэтому икона для верующего ста​новится как бы распахнутым окном в свет вышний,  что дарует образ абсолютно желанного. По существу, икона несет ему возвыша​ющий образ, и потому она так ценима и почитаема. Но если мы будем говорить о мистическом выходе, то наиболее сложен здесь переброс сознания, выход его «по ту сторону», что требует глобального пере​осмысления и отрыва созерцающего сознания от внешней стороны и об​ращение, по существу выверт, к внутреннему видению. Не всякий спо​собен совершить этот путь, и потому богоподобие в нас сокрыто, и пребывает само в себе.  Это тайное в нас доступно лишь только  Бо​гу.

Но если мы от начала творения мира придем к становлению его, то теперь София сообразует тело истинной Церкви. Царство Духовное, Храм животворящему Духу, в который  мы должны вступить, вернее с ним воссоединиться после преображения своего. И становится понятным, почему христианст​во персонифицирует Софию в лице Божией Матери. Она, как родительница Спасителя нашего - истинная защитница людей, украшающая своей святос​тью и дольний и горный мир. Ее покров, раскинутый над нами, не толь​ко «ширший небес» плат, но и облако, которое источает жаждущим воду живую. Она - скорбящих радость. Премудростью Божией также называют и Христа, ведь Он - собирающий нас. И здесь нет противоречия. Уже говорилось, что Христос и церковь будут воссоединены, произойдет очищение и освящение твари.  И мир станет истинным выразителем преображен​ной жизни, святым - под осеняющими Покровами невыразимой красоты творящей, самой Премудрости Божией, что стояла у начала всего. Со​фия распахнет небо своими Покровами, что аркою светлою накроет и новую землю, и новое духовное человечество. И надо также отметить,  что Христос не только несет одежды Премудрости, но Он также дер​жащий Истину, как Сын Божий, по естеству своему.

И показательна в данном случае Новгородская икона, представ​ляющая Софию в виде ангела, сидящего на престоле, над нею возвыша​ется Спаситель Всемилостивый наш, еще выше радуга, наподобие ленты,  несущая четырехножный золотой престол с орудиями Страстей Господ​них и с книгою. По сторонам от восседающей Софии на подножьях бла​гоговейно предстоят: справа - Божия Матерь, слева - Иоанн Предтеча. Так Спаситель, София и Божия Матерь находятся в последовательном иерархи​ческом подчинении, хотя все трое тесно и неразрывно связаны. Но эта композиция наиболее завершена и целостна, если иконописец являет нам еще образ Всевышнего. Он восседает над всем миром и каноничес​ки изображается Богом-Отцом, сидящим с воздетыми руками на троне с полуцилиндрической спинкой.

Таким образом, в своем восхождении мы предстанем во Храме Премудрости,  что пронизан Светом Истины и одухотворен Духом Святым,  ко​торый творит и созидает непрестанно. В этом мире будет возвещаться Истина, которая исходит только от Бога, поскольку Господь единствен​ный Вседержитель, и нет более Его. Тогда, если все Мироздание без Бога ничто, то и человек, не стяжавший Духа Святого, тоже продолжает быть ничем. Вся его величина ничего не стоит, не имеет ценности. Не рож​денный свыше, обречен на поражение, ведь нет в нем вседержащей Истины.  Это как солнце, которое испускает не только свет, но само является носителем и источником жизни, без него бы не было порождения «жара  жизни». Таково и благо творящей Истины, ведь именно благодаря ей  все возрастает и мир держится. Так человек, входящий в духовный мир,  всегда обращен своим ликом к Господу Богу, это, конечно,  не явный по​ворот к солнцу, как в нашем пространственно-временном мире, но ду​ховное обращение.

Поэтому, вышесказанное указывает нам на то, что, хотя человек и создан по образу и подобию Божиему, ему надо доказать деяниями сво​ими о своей правомерности и достоинстве  несения такого дара.  И ни​кто не в состоянии выполнить за него его работу. И оттого каждый духовно окрыленный человек в деяниях своих предрасположен к помощи ближнему, так как Свет Истины в духовных начинаниях только усилива​ется и укрепляет благих. Да и просто радостно осознавать подобие Божие в другом человеке.

И разве не удивителен этот мир Премудрости, к которому Бог при​зывает нас - мир духовной свободы и любви. И поскольку Он призывает нас на этот прямой путь, то и ожидает от нас ответного проявления доброй воли,  что рождается в мудрой чистоте открытого сердца.  И пусть для нас пока сокрыт мир самой Истины, мир Божественный, пусть мы песчинка перед мудростью его, но, трудясь и сообразуясь в  духовного человека, мы все же на ступеньку поднимемся к нему по лествице духа.  И когда-нибудь вхождение в мир Божественный станет для нас таким же удивительным событием, как теперь, в нашем обретении мира  Духов​ного.

Но вернемся опять к мудрецам и поговорим об их непростом пути ко Христу. Так влюбленные в мудрость – философы - в рамках своих воз​можностей сделали многое для осмысления проистекающей жизни. И на их философском языке выход из мира явленного, имманентного (или, в другом обозначении – феноменального), того мира, который еще доступен нашему опыту и чувственному постижению, в мир сущностный,  сокрытый - назван трансцендентальной редукцией,  что означает, возвращение к выс​шему исходному состоянию. Мы, как бы, делаем переход – транс - за пределы явленной действительности. Причем, при данной редукции происходит очи​щение сознания от эмпирических, психологических и прочих характеристик. Сознание поднимается до чистого созерцательного осмысления су​щностей, «идей» - той  сокрытой бытийности, так хорошо описанной Платоном.  По этой причине, этот мир, что созерцает сознание, назван ноуменальным,  как постигаемый только умом. И напротив, мир явлений постигается при помощи чувств и поэтому он и имеет название – «являющегося», феноменального.

Так Платон, указывая на различие между мирами явлений и сущностей, привел притчу о «пещере», в которой он описал ложное, обыденное сознание людей, как бы обращенное вглубь пещеры. Их глаза не знают солнца, все, что они  ощущают интуитивно - это отблеск костра за спиной,  все, что они видят, это тени на стенах пещеры. Поэтому, немыслим для них поворот к солнцу, ведь привыкли они проводить дни свои во тьме.  И понятно, что выход из пещеры к солнцу,  в распахнутую  даль иного и означает обретение мира «идей». И вот эту обретенную сверхбытийность,  мир «идей», что охватывается сознанием, как некое достоверное, чистое и неизменное пребывание, в философии получило и другое понятие - трансцендентальной реальности. И по утверждению Платона, душа чело​века обладала этим высшим достоверным знанием до своего вселения в смертное тело, в котором она попросту забылась и утеряла свою бого–избранность, и надо теперь совершить редукцию,  вспомнить откуда она пришла.

Теперь, если считать этот выход высшей реальностью,  то мы долж​ны разрешить вопрос, как человек соотносится с ней.  Это, так называ​емые, субъект-объектные отношениями. И в числе первых, кто этот вопрос поставил, был Декарт. Нам он известен, прежде всего, изречением: «Я мыслю, значит существую». То есть «Я» - есть та самоосознающая личность,  которая осуществляет мышление, как бы очерчивает круг своих понятий, и тем  удерживает мир в круге умосозерцающей оси, создает свою вселенную. Так человек мыслящий соорганизует мир своей собью, пребывает в субъективности своей. Здесь высшей и удерживающей осью являет​ся собь, вокруг которой все и вращается. Таким образом, «Я мыслю» – значит, из осевой точки очерчиваю круг своего мироздания, являю его к жизни. И раз мир этот действительно есть – «значит существую». Исходя из этого, возникает вопрос, что первичнее - субъект или объект, эту дилемму по-разному разрешал иде​ализм и материализм. Но не станем задерживаться на этом интерес​нейшем пласте философской культуры.

Отметим лишь, что данную дилемму можно разрешить, лишь встав на позицию внешнего наблюдателя, то есть, осуществив очередной транс,  выход за существующие границы познания. Для этого нам надо применить уже трансцендентную или абсолютную редукцию, вернуться к самим истокам сущего. Этот выход в белое безмолвие приоткроет нашему взору Абсолют, или другими словами - трансцендентную реальность. Такое выс​шее состояние достижимо лишь в мистическом экстазе. И поэтому, соз​нание здесь уже не может осуществить свой самоосознающий охват и пребывает в нирванической созерцательности. И интересно в данном контексте учение Плотина, основателя школы неоплатонизма. Для него миро​вой процесс начинается с непостижимого и невыразимого первоединого начала, которое проявляется вовне: сначала, как мировой ум, порождающий мир сущностный,  затем, как душа мира,  которая нам распахивает явленный мир, и, далее, открываются миры первичных субстанций материи.

Следующим шагом для нас может стать интерес к мистическому опыту Индии, поскольку йоги в наибольшей степени осознали неведомое.  Но сначала еще раз отметим, что, обретая изначальное, единое и абсо​лютное, обращенный уже избавил себя от мира явленного, что возможно при отказе от эмпирического сознания, объединяющего все чувственные мысли в одну рефлексирующую логическую мысль; и от мира сущностного,  что возможно при отказе от созерцания своей достоверности и самоорганизуемой субъективности, соби. Правда, Кант отрицал саму возможность  умопостижения сущностей. Он относил этот ноуменальный мир ко внечувственному созерцанию, а по Канту - сознание человека не выходит за рамки чувственного созерцания, что и означает полную невозмож​ность осознания мира сущностного.

Напротив, Платон и Декарт, исходя из своего опыта, не отрицали возможности постижения, «узрения» умом. О такой возможности говорил и Бергсон, определяя ее, как интуицию, понимаемую как непосредственное и непонятийное узрение, где «акт познания совпадает с актом, порождающим действительность». Восточная мысль тоже утверждает сверх​сознание в человеке, его волю ума, интуитивное прозрение - буддхи.

И все же, чтобы окончательно не запутаться в сложнейшем уст​ройстве мира, будем обрисовывать его обобщенно, оставив глубокомыслие до следующих частей книги. Поэтому, если говорить условно, Декарт очерчивал круг «по эту сторону», взгляд его был направлен в сторону мира явленного. И если  взять за пример платонову «пе​щеру», то в данном случае мы можем наблюдать только то, что освеще​но солнцем. Мы не направляем взгляд «по ту сторону», к самому солнцу, которое просто ослепит нас. А для  Канта «вещь в себе» нахо​дится «по ту сторону» и оттого не умопостигаема. И мистически,  этот диаметральный поворот созерцающему, дается очень непросто, ведь он должен отказаться от умопостижения, прекратив этим очерчи​вать круг своего познания.  То есть отказаться, по Декарту, от своей созерцающей мыследеятельности и, значит, от своего существования.  Собь человека как бы умирает, перестает существовать. Так, устрем​ляясь к ослепительному «солнцу», мы растворяем сознание в нем, но это в свою очередь позволяет сделать нам очередной транс, выйти в запредельное, к Абсолюту - из всего тварного мира реалий взойти в мир духовной реальности, истинной бытийности.

Итак, если весь тварный Космос озарен единым «солнцем», кото​рое объединяет все миры своими лучами; или другими словами, универсальный мировой ум созерцает в надмирности своей всю развора​чивающуюся под собою вселенную; или, словами Гегеля, этот мировой разум не погружен в свою надмирность, он активен и  деятелен, и осуществляет свое самопознание, то как бы ни было, в нас, как в микрокосме, тоже должно находиться синтезирующее начало. Это син​тезирующее начало восточная мысль обозначила «духовной душой» или, более поэтично, – «душой Лотоса». Но в этой нашей раковине сокрыто еще более удивительное – «сокровенная жемчужина», «зерно духа», «чис​тый дух», восходящий до невыразимого первоединого начала.

И, по сути, это и есть наша изначальная сущностная природа,  ядро нашего существова-ния  -   самость, сокрывающая в себе богоподобие наше, полностью недоступное сознанию, и оттого пребывающее само в себе как высшее «Я». И раз самость стоит над всем,  то она, бесспорно, обретает статус «вечной души», верховной сущности, которую индусы называют Атман. Вот как говорят об этом Упанишады: «Этот мой Атман внутри сердца, мельче рисового зерна, меньше горчичного зерна, мельче ядра в этом зерне. Этот мой Атман внутри сердца,  больше Земли, больше воздушных пространств, больше неба, больше всех миров» (Шандогия Упанишады). Так собственная истинная сущность в поисках высшего бы​тия восходит к надмирной истинной сущности, Абсолюту (Брахману).  Атман воссоединяется с Брахманом во всей неразрывности своей,  Атман-Брахман.

Но теперь встает вопрос о взаимном сопряжении, совпадении этих двух начал. Мы уже сталкивались с подобным в субъект - объектных  от​ношениях. Так буддизм рассматривает данную взаимосвязь, как индифферентное совпадение противоположностей. В их мистическом опыте это обозначается так: «созерцающий не отделим от созерцаемого, как желтизна от золота». Так малая часть обретает целое, капля воды возвра​щается и погружается в свой океан, из которого она была когда-то насильно выброшена. А это в итоге подводит к утверждению, что су​ществует только Брахман, он творящий через нас. Но есть и другая точка зрения, о единосущии Атмана. Это уже ближе к понятию Бога, так как творцом здесь предстает не некий безликий Брахман, некая высшая бытийность, являющаяся причиной самой себя, но осознающая Личность,  по существу хранитель всего Мироздания - у индусов это божественный Вишну.

И все же, раз существует противоположение Атман-Брахман в неразрывном взаимном сопряжении, раз есть  императив, требующий разрешения данного противопоставления, побуждающий к развитию, то мы подошли не к самой высшей точке. Ведь пока остается детерминизм,  зависимость от Брахмана, мы не свободны в полном смысле этого слова.

Поэтому, если мы пойдем путями индийских мудрецов - риши («видящие») и будем  восходить к абсолюту, все выше и выше, стараясь выйти из своей самости, то погрузимся в полное отсутствие, в созерцающее ничто, при ко​тором происходит полное угасание всего Мироздания и даже более того, не остается ни Атмана, ни Брахмана. Так созерцающий открывает свое «Я» через полное отсутствие каких-либо качеств, познает свою «ничтойность». «Не видеть ничего, ничего другого не слышать и не позна​вать, это и есть «полнота» (нечто большее, чем бытийность). Но видеть нечто другое, слышать нечто другое, познавать нечто другое, это есть «не​достаток». «Полнота»- это бессмертие, «недостаток» - смертность» (Шандогия Упанишады)

Этим состоянием йог схож с образом горы, у которой «ничто» (отсутствие каких-либо качеств) в основании, и потому она бесстрастно устремлена вверх - ввысь, в некое иллюзорное поднебесье свое. Вершина ее скована льдами и освещена слепящими лучами солнца, там всегда правит прозрачная и холодная тишина. А подошва горы уходит во тьму, сбе​гая, она прячется в сумраке ущелий синими тенями, пробивает землю своей невообразимой мощью и входит в ее жаркое лоно. Так Небо и Зем​ля находят свое неразрывное единство. Дальше восходить некуда, что оз​начает, не только Образ Истины полностью явил себя созерцающему духу, но он вышел в саму реальность  Света Истины, но дальше полное от​сутствие чего бы то ни было для него. Ведь «Я» пребывает само в се​бе и не взаимодействует со Светом Истины, наше богоподобие спит, мы не рождены свыше и оттого только «имеем» его, но не «обладаем» им.  А это указывает на то, что и Образ Истины также не обрел всей славы своей.

И если выразить это словами Сведенборга, то человек пока оста​ется духом, но не ангелом, обретшим преображенную плоть. Ведь Небо и Земля сомкнулись не только в природности своей, но и в жажде преоб​ражения своего. Эту особенность мира в рамках индийской  философии замечательно выразил Шри Ауробиндо. Но разрешить эту дилемму, остава​ясь только в рамках мистики, он, конечно, не мог. Поэтому единственно полноценное учение о пути спасения твари дало христианство. Ведь мир стремится не только обрести свою высоту - абсолютность, но он жаж​дет и созидания своего,  обретения своей широты-полноты, плеромы. Он хочет от единства взойти к своему всеединству. Так рождается любовь,  благодать- и раскидываются Покрова и над миром страждущих и обрет​ших, чтобы объять все и принять все. Вот именно на это деяние и ука​зывает нам Премудрость, ведь важно не стоять  у  истоков мира,  а созидать, преображать мир, быть активным творцом всего Мироздания.  И по существу, наше восхождение не такое уж и заоблачное. Мы восхо​дим из своего феноменального мира в мир ноуменальный, сущностный,  теперь его можно назвать мир Духовный - точнее то, что образует новую его землю. Ведь мы идем не по пути мистиков и ученых философов, указывающих нам путь к изначалию  мира, а совсем в другую сторону  -  к полноте его.

Так образуется еще одно неразрывное единство: кроме Неба и Зе​мли мы обретаем взаимосвязь мира Тварного, освещаемого Образом Исти​ны и мира Богоподобного, Духовного, освещаемого Светом Истины. Они сообразуют между собой крестовину, Крест - по вертикали соединяющего Тварное (смертное), и Духовное (бессмертное), а по горизонтали - Небо и Землю.

Крест, таким образом, представляет всю полноту разворачивающей​ся жизни, мировой Лад. И когда Христу была уготована смерть, и Он был распят на кресте явном, то Он победил и спас падшее своим Воскресением.  И тем утвердил истинный Крест Жизни. Он воссоединил Собою распадающиеся миры, и потому Он есть истинный управитель мирового Лада,  Он собирающий нас.

Вот поэтому Христос и говорил о Себе, что Он - указующий Путь, «дверь», через которую нужно войти, ибо «никто не приходит к Отцу, как только через Меня». Что Он- дарующий Жизнь, и это так, мы только что говорили об этом. Что Он - сама Истина, о том говорят Его слова: «Я и Отец – одно». И мы не можем сомневаться в этом. Ведь Он осуществляющий мировой Лад в Истине, а не созерцающий этот Лад. Но для человека, даже стяжавшего Духа Святого, это пока  невообразимо. Для него соприкосновение с Истиной - рождение в ее лучах и то уже удивительное благо. Ведь человек, по сути своей, представляет чашу, сосуд и даже ес​ли он сам подойдет к своим глубинам, то ничем наполнить их не сможет, он так и останется пустой чашей. Лишь только Бог может наполнить, освятить всю нашу глубину. Лишь только Он может освободить нас от нашей самости, замкнутости на себя и дать нам свободу. И только таким образом, и никаким другим, мы обретаем долгожданную свободу. Не в окончательном своем угасании, в случае сосредоточения всех  своих усилий в покорении абсолютности, высоты, но мы обретаем свободу в глубинах своих, и тем созидаем мир в полном смысле этого слова, а не выходим из него в надмирность.

Поэтому, если тварный человек мог сказать о себе:«Я есть сам собой сущее в явленности своей», то человек веры Христовой, уже должен понимать, что он живет не только собой, но, как говорил Достоевский,  ощутивший себя «сыном человеческим» уже осознает вину на себе и в грехах других. Человек открывает и принимает истинное, что он живет не собой, а всеми.  Он уже – «возлюбивший ближнего как самого себя»,  и потому освещен благодатью. Он уже вышел к свету из обособленной пещеры своей исключительной индивидуальности.

Любить ближнего - естественно для человека, открытое сердце к этому призывает. Даже другие религии нам на это указывают. Так в буддизме, это сострадающие всему живому - Бодхисаттвы, что переводится с санскрита – «стремящиеся к просветлению». Они не уходят в надмирное состояние Будды, отказываются от личного спасения ради то​го, чтобы помочь другим живым существам. Бодхисаттвы, как бы воспол​няют недостаток добродетели в мире, берут ношу на себя. И мне не хо​телось бы вступать в казуистические споры, что в буддизме только сострадают, но не любят, раз не признают верховной сущности в человеке и в итоге его личности. Только личность может полюбить личность. Но если греки и указывают на четыре направления любви от эротической до братской (агапической), а индусы еще добавляют любовь, как личную преданность Божеству (бхакти),  то для открыто​го и пробужденного сердца абсурдно  любить наполовину. Ведь если сердце сияет Образом Истины, то как этот Образ может препятствовать любви, наобо​рот, он подталкивает к этому, поскольку он сокрывает в себе сам Свет Истины. Вот почему буддизм и христианство близки по внутреннему све​чению,  но не схожи. Сама же любовь не имеет иерархий, это прерогатива благодати. Любовь - это открытость, это выход из своего «эго» ради мира: она само желание этот шаг совершить. И потому возлюбивший уже не только милостив ко всему живому, он уже миротворитель, помощник Премудрости Божией, о чем в Писании и говорится: «Блаженны миротворцы, ибо они будут наречены сынами Божиими». Так человек, пребывающий в самости своей, становится человеком Соборности.

Но это состояние всеединства возможно лишь в Храме Премудрос​ти. От себя человек Соборность создать не может, он может только породить эгрегор - некое общественное образование, объединенное какой-нибудь идеей. И даже это не все, когда человек взойдет в Мир Божественный, он сможет отказаться от своего «Я» и стать «Мы». Нашу индиви​дуальность, конечно, ужасает такая перспектива, ну что ж, пусть она пре​бывает в своей замкнутой пещерке и творит там мир по образу своему.  Свободный же дух не имеет страха и говорит – «Мы».

И подводя общий итог, отметим: наш опыт восхождения подвел к тому, что человек не в силах полностью познать самого себя самосто​ятельно, поэтому он не в состоянии сам от себя изменить свою приро​ду, как бы ни усердствовал в науках своих.

И поэтому, ему надо признать и принять то благо, что на самом деле может изменить всю его природу и значит саму суть его миропребывания. Надо принять то действительное, что по-настоящему способ​но действовать и преображать. Но это благое не дается надменным, гор​дым и тщеславным, пребывающим в своей греховности, оно дается только жаждущим, кротким и смиренным, ищущим правду, но не славу свою, ищущим источник жизни, чтобы поить и не иметь от этого выгоды.

И только там, где происходит умопостижение Бога, сердце активно и деятельно, оно не стоит в стороне от жизниустроения мира. И по другому быть не может, ведь если оно пребывает в холодном возвышении своем и не стремится к проявлению любви Божеской к миру и ближнему, то это указывает на то, что были приобретены лишь некие знания, а не сама небесная мудрость. Это относится и к свободе, к ее обретению. И данный вопрос разрешается и онтологически, поскольку Истина творит через нас и нравственно, ведь установление Истины утверждает Жизнь – добро в мире. Поэтому если мы ясно видим и признаем свет, силу, святыню и опору нашу, то значит, мы уже воистину свободны в деяниях своих, как свободны для духовного усовершенствования своего.

И свобода дается человеку не для приобретения власти над миром, но она направляет нас на преображение его. И потому духовно – жаждущим Истина открыта. И принимающий Истину восходит в преображении своем – он уже имеющий Жизнь и стоящий во Храме Божественной Мудрости. Так человек бездны обретает глубины свои, это рождение свыше, это величайший поворот от тьмы внешней к Царству  Божию.
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