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    Въведение


    I


    В миналото, по време на златния век на християнското богослужение, тайнството Кръщение се е извършвало в пасхалната нощ като органична част от ежегодното празнуване на Пасха1. Дори и днес, когато връзката между двата празника е прекъсната, кръщелното последование и пасхалното богослужение все още носят неизличимия знак на взаимната си връзка и зависимост2. Много християни обаче не знаят това. На малцина е известно, че в основата си Пасхалното богослужение е кръщелно и когато в навечерието на Пасха слушат старозаветните четива за преминаването на Червено море или за тримата момци в огнената пещ, или пък за Йона в утробата на кита, те всъщност чуват най-древните праобрази на Кръщението и присъстват на великото кръщелно бдение. Те не знаят, че радостта, която озарява святата нощ, когато прозвучи тържественият възглас „Христос воскресе!”, е радостта на онези, които „в Христос се кръстиха и в Христос се облякоха”, които са се погребали „с Него чрез кръщението в смъртта, та, както Христос възкръсна от мъртвите чрез славата на Отца”, тъй и те да ходят в „обновения живот” (Рим. 6:4)3. Малко християни знаят, че Пасха като литургичен празник и Великият пост като литургична подготовка за Пасха, имат за първоизточник честването на Кръщението; че Пасха, „Празникът на празниците”, е всъщност истинското осъществяване на Кръщението, а Кръщението е пасхално тайнство.


    Този факт е нещо повече от интересна подробност от историята на богослужението. В действителност, той е единственият път към едно по-пълно разбиране на Кръщението, на неговото значение за живота на Църквата и за личния ни живот като християни. А от точно такова разбиране на основополагащото тайнство на християнската вяра и живот днес, повече от всякога имаме нужда.


    Защо? Защото, казано просто, Кръщението отсъства от нашия живот. Разбира се, то все още се приема от всички като самопонятна необходимост, не се оспорва, дори не се поставя под въпрос, непрекъснато се извършва в нашите храмове, с други думи – приема се за даденост. И въпреки това, смея да твърдя, че в един много реален смисъл Кръщението отсъства и неговото отсъствие е в основата на днешната трагедия на Църквата.


    На първо място Кръщението отсъства от литургията на църквата, ако в понятието „литургия” влагаме значението, което този термин винаги е имал – общо действие, в което участва цялата Църква, т. е. цялата общност; действие, в което тя участва реално. Не е ли вярно, от литургична гледна точка, че днес Кръщението се е превърнало в частно семейно тържество и по правило се извършва извън общия молитвен живот на Църквата, извън нейната Литургия? Не е ли вярно, че човек може с години да ходи редовно на църква, без да е присъствал дори на едно Кръщение, без дори да знае как се извършва то?


    Като отсъства от богослужението, Кръщението, естествено, отсъства и от нашето благочестие. В миналото християнинът е знаел, че всяка Пасха е честване на собственото му Кръщение, на влизането и участието му в живота на Възкръсналия Христос. Той е знаел, че Христовото Възкресение отново се открива и потвърждава в този акт на обнова и второ раждане, чрез който новите членове на Тялото се приобщават към „обновения живот”. Днешният християнин обаче не свързва себе си или Църквата с Кръщението. Той, разбира се, знае, че е кръстен и че Кръщението е необходимо условие за неговото членство в Църквата. Но това знание остава абстрактно – то не разглежда Църквата като общност на онези, които са умрели в Христос и така са получили нов живот в Него. Благочестието на съвременния християнин вече не е кръщелното благочестие на ранните християни. Кръщението е престанало да бъде постоянна реалност и опит, който освещава целия му живот; вечно жив източник на радост и надежда. То е като факт в кръщелното свидетелство, но не и в християнската му памет. Така той престава да изживява реално Пасха и Петдесетница, Рождество Христово и Богоявление, целия литургичен живот на Църквата в тяхната непосредствена връзка с Кръщението като реалности, чието значение и действеност в Църквата се изпълват във и чрез Кръщението.


    В крайна сметка, като е престанало да подхранва нашето християнско благочестие, Кръщението очевидно е загубило силата си да формира християнския ни мироглед, т. е. основните ни нагласи, мотивации и решения. Днес не съществува християнска „философия на живота”, която да обхване цялостното ни съществуване – семейство и професия, история и общество, етика и дела. Просто няма разлика между ценностите и идеалите, възприети в рамките на християнската общност, и онези извън нея. Днес християнинът може да бъде добър енориаш, като едновременно с това живее според житейски стандарти и нагласи, нямащи нищо общо, ако не и открито противоречащи на християнската вяра.


    Християнинът от миналото знаел не само с разума си, но и с цялото си същество, че чрез Кръщението се поставя в радикално ново отношение спрямо всички аспекти на живота и спрямо самия свят; че получава, заедно с вярата си, едно ново разбиране за живота. За него Кръщението е било изходна точка и основа на една християнска „философия на живота”, на едно постоянно усещане за посока, което го е напътствало през целия му житейски път, давало е отговори на всичките му въпроси, решавало е всичките му проблеми.


    Тази основа е все още с нас. Хората се кръщават. Но ние сме престанали да разбираме Кръщението като врата, която води към новия живот, и като сила да се бориш за съхранението и израстването на този нов живот в нас.


    II


    Такива са трагичните последици от една промяна, която за мнозина може би изглежда вторична и чисто външна – превръщането на Кръщението от сърцевина на църковния богослужебен живот и благочестие в частен обред. От формална, догматическа или канонична гледна точка това може би изглежда маловажно. Не е ли Кръщението действително независимо от броя на присъстващите, от времето и мястото на извършването му, от количеството на използваната вода? Самото съществуване на такава гледна точка ни разкрива колко много нашето съвременно догматическо и канонично съзнание е откъснато от истинския дух и Предание на Църквата, до какава степен не познава древния принцип lex orandi lex est credenti, правилото на молитвата е правило на вярата”.


    Тази гледна точка, която днес се преподава като норма на Православието, е резултат от псевдоморфозата на православното богословие под влияние на Запада, започнала след края на патристичната епоха и отровила Църквата със законнически дух, изцяло чужд на светите отци и на ранното Предание. Резултат от това западно влияние е стесняването на самото разбиране на Кръщението. Ние можем да четем и да препрочитаме съвременните учебници по православно богословие, без изобщо да разберем защо се използва вода при Кръщението, каква е неговата връзка със смъртта и възкресението на Христос, защо светото миро се освещава само от епископи – обяснения, които очевидно са решаващи за разбирането на кръщелното тайнство. В тези учебници Кръщението се определя почти изключително като измиване на първородния грях и предаване на благодатта, като и двете действия се представят като необходими (в юридическото значение на думата) за спасението. Но Кръщението като тайнство на възраждането, като повторно сътворяване, като лична пасха и лична петдесетница за човека, като приобщаване към лаоса, Божия народ, като преминаване от стария в новия живот и накрая като епифания (явяване) на Царството Божие – всички тези значения, които са правили Кръщението така решаващо и важно за раннохристиянското благочестие и опит, днес на практика са пренебрегнати, защото не се вписват в законническата рамка, възприета от Запада.


    Този вид богословие на практика е казало всичко за действеността на тайнствата като цяло и на Кръщението в частност. Единственият въпрос, който очевидно не го интересува, е: „Кое прави Кръщението действено?” Поради тази причина официалното богословие всъщност е подпомогнало и ускорило литургичния упадък, който малко по малко е изгонил Кръщението от Литургията на Църквата и го е превърнало в частен обред. Ако действеността на Кръщението изисква само каноничен свещеник и малко вода, ако в крайна сметка има значение само тази „действеност”, защо да не сведем тайнството до тези най-важни негови предпоставки? Защо да не осветим водата и елея предварително, за да си спестим ценно време? Защо да се тревожим за архаични правила, според които „всички свещи се запалват”, а свещеникът „облича бели дрехи”? Защо да ангажираме енорията, паството, Божия народ с всичко това? Така днес за около петнадесет минути в някой тъмен ъгъл на храма, с един певец, който да отговаря на свещеника, се извършва тайнството, в което светите отци виждали и възвестявали най-голямото тържество на Църквата; тайнството, което „изпълва с радост ангелите и архангелите, и всички небесни власти и земни твари”; тайнството, за което Църквата се подготвяла с четиридесетдневен пост и което представлявало самата същност на нейната пасхална радост.


    Упадъчен литургичен живот, поддържан от упадъчно богословие и водещ към упадъчно благочестие – това е тъжната ситуация, в която се намираме днес и която трябва да се промени, ако обичаме Църквата и искаме тя отново да стане силата, която променя човешкия живот.


    III


    Ние трябва да преоткрием Кръщението – неговото значение, сила, истинската му действеност. Целта на тази книга е да помогне за едно такова преоткриване, или по-скоро да набележи предварителните условия за него, защото истинското преоткриване трябва да става всеки път, когато Църквата празнува това велико тайнство и прави всички ни негови участници и свидетели.


    Целта на литургичното богословие, както показва самото му име, е да се преодолее дълбокият разрив между богословието, богослужението и благочестието – разрив, който (както вече се опитах да покажа в друга книга4) е имал катастрофални последици и за богословието, и за богослужението, и за благочестието. Той е причина за неправилно разбиране на богослужението, което хората са започнали да възприемат като някакви красиви и тайнствени обреди, в които, въпреки че присъстват, не участват реално; той е лишил богословието от живия му източник и го е превърнал в упражнение за интелектуалци; лишил е благочестието от живото му съдържание и изходна точка.


    Не е било така обаче със светите отци. Ако те все още са критерии за истинност и духовен източник за нас, това е така, защото тяхното богословие е вкоренено в живия опит на Църквата, във великата реалност на молитвената общност. Показателен е фактът, че богословското обяснение на Кръщението възниква като обяснение на кръщелните правила за оглашените, като органична част от богослужението. Богословието се заражда като вдъхновена рефлексия върху богослужението, като разкриване на истинския му смисъл. И когато четем светите отци, колко отрезвително далеч сме от изкуствените символични обяснения на богослужението, така характерни за следпатристичната литература; колко далеч сме и от студените законнически определения на нашите учебници!


    Да разберем литургията отвътре, да открием и преживеем това „явяване” на Бога, света и живота, което богослужението съдържа и предава, да свържем това виждане и сила със собственото си съществуване, с проблемите си – това е целта на литургичното богословие. Кръщението е наистина начало, основа и ключ на всичко това. Целият живот на Църквата се корени в новия живот, изгрял от гроба в първия ден на новото творение; този нов живот се дава в Кръщението и се изпълва в Църквата.


    Започнахме това въведение с изначалната литургична връзка между Пасха и Кръщението. Настоящото изследване не е нищо друго освен опит да обясним смисъла на тази връзка и да предадем, доколкото позволяват слабите изразни средства на езика, радостта, с която тя изпълва християнския ни живот.


    
      
        1 За литургичната връзка между Кръщението и празнуването на Пасха вж. при Тертулиан:


        Тържествен ден за Кръщението е Пасхата, когато се изпълнили страданията Господни, в които се кръщаваме… После, твърде важен период за извършване на Кръщението е Петдесетница, защото тогава Възкресението Господне няколко пъти било явено на учениците и за първи път била дадена благодатта на Светия Дух. (За Кръщението).


        Вж още и едно ранно описание на кръщаване на Пасха в Йерусалим (Pilgrimage, E. C. Whitaker). В края на IV в. Кръщението се извършвало на Рождество Христово, Богоявление и Петдесетница.


        Забележително е обаче, че в богослужението празнуването на Рождество Христово и Богоявление дори и днес е свързано с празнуването на Пасха и в стария Типик и за двата празника пише: „Пасха – тридневен празник”. Тук „Пасха” означава включването на Кръщението в празнуването. Вж. също и L. Bouyer, The Paschal Mystery.

      


      
        2 Срв. кръщелния характер на старозаветните текстове, които се четат на вечернята на Велика събота. Вж. P. Lundberg, La typologie baptismale dans l’ ancienne Église, Upsala, 1942 и J. Daniélou, Bible and Liturgy, Notre Dame, 1956); замяната на Трисветое (древния въвеждащ химн, който се пее от шествието) със стиха „Елици во Христос крестистеся, во Христос облекостеся. Алилуя!” и четенето на новозаветни текстове като кръщелни наставления (Рим. 6 и Мат. 28).

      


      
        3 Всички библейски цитати са според Синодалното издание на Библията, С., 1993.

      


      
        4 Вж. моята книга Introduction to Liturgical Theology, Faith Press, London 1966.

      

    

  


  
    Глава I. Подготовка за Кръщение


    1. Значението на подготовката


    От няколко века насам Църквата практикува почти изключително кръщаване на младенци. Въпреки това, в литургично отношение тайнството е запазило формата и структурата си от времето, когато мнозинството кръщаващи се са били възрастни. Това се вижда особено в подготвителните правила, които в нашите съвременни богослужебни книги са групирани под заглавието „Молитви за приемане на оглашения”5.


    Тази част от последованието, днес относително кратка, е последният оцелял елемент от дългата подготовка за Кръщението, която в миналото, според местните традиции е продължавала от една до три години. Кандидатите за Кръщение, наричани оглашени, били въвеждани постепенно в живота на Църквата чрез специални обреди, които включвали екзорсизми (прогонване на нечистите духове), молитви, преподаване на учението на Свещеното Писание и т. н. В подготовката участвала цялата християнска община, като по този начин самата тя също се готвела за приемането на своите нови членове. Тъкмо тази двойна подготовка – на оглашения и на Църквата – станала начало на предпасхалния богослужебен период, който днес наричаме Велик пост6. Това било време на решаваща и напрегната подготовка за святата нощ, чийято кулминация било именно просветлението на онези, които идвали при Христос и търсели спасение и нов живот в Него.


    Какъв е смисълът на тази подготовка? Въпросът е важен, защото преобладаващото днес кръщаване на младенци като че ли превръща някои от тези подготвителни правила в ненужни отживелици. Но очевидното им значение за древната Църква и за съвременното литургично предание, както и запазването на онази структура на Кръщението, според която се кръщавали тогава възрастните, ясно показва, че в очите на Църквата подготовката е била неделима част от кръщелното тайнство. Ето защо изследването на Кръщението трябва да започнем с отговора на този въпрос.


    Първо трябва да осъзнаем, че подготовката е постоянна и съществена страна на църковния молитвен живот изобщо. Невъзможно е да вникнем в духа на богослужението, да разберем неговия смисъл и реално да участваме в него, без да сме разбрали, че то се основава най-вече на двойнствения ритъм на подготовка и извършване, и че този ритъм е основополагащ за църковното богослужение, защото открива и истински осъществява двойнствената природа и функция на самата Църква7.


    От една страна, самата Църква е подготовка – тя ни подготвя за вечния живот. Нейната функция е тя така да преобрази целия ни живот, че самият той да се превърне в подготовка. Чрез проповед, учение и молитви тя непрестанно ни разкрива, че пределната ценност, която дава смисъл и посока на нашия живот, е „в края”, тя е „в бъдещия век”, на нея трябва да се надяваме, нея да очакваме, нея да предчувстваме. Без това основно измерение на подготовката просто няма християнство, няма Църква. В този смисъл богослужението на Църквата е винаги подготовка – Църквата посочва и се съотнася с нещо отвъд самата себе си, отвъд настоящето. Нейната функция е да ни накара да започнем тази подготовка и чрез нея да преобрази живота ни, като го съотнесе с неговото възпълване в Божието Царство.


    От друга страна, Църквата в основата си е и изпълнение. Събитията, които са я създали и които са източник на нейната вяра и живот, вече са се случили: Христос е дошъл. В Него човекът е обожен и издигнат до небесата. Светият Дух е дошъл и Неговото идване е възвестило Божието Царство. Благодатта е дадена и Църквата е истинският „рай на земята”, защото чрез нея стигаме до трапезата на Христос в Неговото Царство. Ние сме получили Светия Дух и можем да станем причастници, на новия живот тук и сега и да бъдем в общение с Бога.


    Тъкмо във и чрез богослужението се разкрива и предава двойствената природа на Църквата. Същностната функция на богослужението е да превърне Църквата в подготовка и да я разкрие като изпълнение. Така всеки ден, всяка седмица, всяка година е преобразена и превърната в двойнствена реалност, в съотношение между „вече” и „още не”. Ние не бихме могли да се подготвим за Божието Царство, което тепърва трябва да дойде, ако това Царство не ни беше вече дадено. Не бихме могли да превърнем края в обект на нашата любов, надежда и копнеж, ако този край не ни беше разкрит като славно и блестящо начало. Не бихме могли да се молим „Да дойде Твоето Царство”, ако не ни беше даден вкусът на това Царство. Ако богослужението на Църквата не беше изпълнение, нашият живот никога не би могъл да стане подготовка. Двойственият ритъм на подготовката и изпълнението въобще не е случаен и съставлява самата същност на литургичния живот на Църквата, на богослужението, не само в неговата цялост, но и във всяка от съставните му части – всеки празничен период, всяка служба, всяко тайнство. Какво би била Пасха без светлата тишина на Велика събота? Тържественият мрак на Велики Петък без дългата подготовка на Великия пост? Не се ли превръща тъгата на поста в светла тъга от светлината на идващата Пасха? Ако днес за толкова много хора богослужението на Църквата е престанало да бъде най-дълбоката потребност и радост на техния живот, причината е, че те са забравили или никога не са знаели основното литургично правило на подготовката и изпълнението. Те не чувстват изпълнението, защото пренебрегват подготовката, а пренебрегват подготовката, защото не се стремят към изпълнение. Тогава наистина богослужението изглежда като нелепо възкресяване на архаични форми, които трябва да се „съживят” с някой концерт или с изкуствена и безвкусна тържественост.


    Кръщението не е изключение от този основен принцип. То изисква подготовка дори и ако човешкото същество, което ще се кръщава, е само на няколко дни и не е в състояние да разбере какво се случва. Като се различава коренно от някои рационалистични секти, Православната църква никога не е разглеждала разбирането като условие за Кръщението. Нещо повече, тя утвърждава, че истинско разбиране се постига чрез Кръщението, то е по-скоро негов резултат и плод, отколкото условие. Далеч сме от плоската идея, че Кръщение не можело да бъде получено, докато не бъде „разбрано” и „прието”, и следователно трябвало да се извършва само над възрастни. Може би пределната благодат на Кръщението е именно в това, че ни прави деца, възстановява в нас онова младенчество, без което, по думите на Самия Христос, е невъзможно да се придобие Божието Царство. Следователно подготовката е цялостен акт на Църквата, в който тя проверява всичко, което прави възможно кръщелното възраждане. Защото цялата Църква се променя, обогатява и изпълва, когато поредното Божие чедо се приобщава към нейния живот и става член на Тялото Христово.


    Както казахме, Кръщението е пасхално тайнство, а Пасха означава „преминаване”, „излизане”. Това преминаване започва с подготвителните обреди и ги прави истинско начало на тайнството, подготовка за онова, което предстои да се извърши в тайнството на водата и Духа.


    2. Оглашението


    Молитвата за оглашения в Требника се предшества от следните указания:


    Свещеникът развързва пояса на кръщавания, обръща го на изток, духа три пъти в лицето му и три пъти благославя челото и гърдите му, слага ръка на главата му…


    Тези указания трябва да бъдат обяснени, а описаният обред да бъде поставен в контекста на цялостната предкръщелна подготовка.


    В древната Църква желаещият да стане християнин бил довеждан при епископа на местната църква от своите възприемници8, тоест от онези членове на християнската община, които можели да свидетелстват за сериозните намерения на кандидата и за истинския характер на неговото обръщане. Разбира се, самото обръщане, е отвъд всяко обяснение. Какво довежда човека при Христос? Какво го кара да повярва? Въпреки всички опити да се систематизират и опишат „видовете” обръщания винаги остава неизследимо тайнството на уникалната връзка на Бога с човека, създаден от Бога за Самия Него. Следователно нашето обяснение започва на етапа, в който този тайнствен процес е довел до обективно решение – да се потърси Кръщението, да се влезе в Църквата.


    Обърналият се бил довеждан при епископа, който в древната Църква е бил свещеник, пастир и учител на местната християнска община. След като се уверял в сериозните намерения на обърналия се, епископът записвал името му в списъка на оглашените9. После прекръствал три пъти лицето му и възлагал ръка на главата му. Този първоначален обред, наречен записване, означавал, че този човек вече принадлежи на Христос, че е записан в Книгата на живота. Във времето на св. Йоан Златоуст това записване ставало в началото на Великия пост10. Днес то е първата стъпка на кръщелното последование, а смисълът му намираме изразен в първата молитва за оглашения:


    Господи, Боже на истината, от Твоето име и от името на Единородния Ти Син и Светия Ти Дух възлагам ръката си върху раба Ти, който се е удостоил да прибегне към Светото Ти име и да се запази под заслона на крилете Ти: отстрани от него старата заблуда и изпълни го с вяра, надежда и любов към Тебе, за да познае, че Ти едничък си Бог истинен, и Единородния Твой Син, Господ Иисус Христос, и Светия Твой Дух. Дай му да постъпва по всички Твои заповеди и да пази угодното на Тебе, защото, ако човек стори тия неща, ще живее чрез тях. Запиши го в Книгата Си на Живота и го съедини със стадото на наследието Си. Нека се прослави върху него Светото Твое име и името на възлюбения Ти Син, Господа нашего Иисуса Христос, и на животворящия Ти Дух. Нека очите Ти винаги милостиво да гледат в него и ушите Ти да чуват гласа на молбата му. Развесели го в делата на ръцете му и във всичкото му потомство, за да Те величае, като се покланя и слави великото Ти и възвишено име, и да Те хвали винаги през всичките дни на живота си. Защото Тебе възпява всяка небесна сила, и Твоя е славата – на Отца, и Сина, и Светаго Духа, сега и винаги, и во веки веков. Амин.


    Така още в първата молитва, в самото начало на кръщелното последование, виждаме истинските измерения, същинското съдържание на обръщането. Преди всичко то е излизане от света, който врагът е отнел от Бога и е превърнал в затвор. Обръщането е събитие не само в областта и на равнището на идеите, както мислят повечето хора днес. То не е избор на идеология и дори не е отговор на „проблемите” – термин, мъдро избягван от древната Църква и от Свещеното Писание. Обръщането е истинско излизане от мрака и отчаянието. Човек отива при Христос, за да бъде спасен, и защото друго спасение не съществува. Първото действие на кръщелното последование е действие на защита – ръката на епископа, ръката на Самия Христос, защитава, подслонява, „покрива с крила”, защото предстои смъртна борба и в тази първа молитва чуваме именно за нейната изключителна сериозност.


    Оглашеният сега е записан в Книгата на Живота и скоро ще бъде „съединен със стадото на наследието” Божие. В същото време му се посочва и крайната цел на Кръщението – възстановяване на истинския живот, който човекът е загубил в греха. Този живот е описан като величание, поклонение и прослава на великото и възвишено Име. Но това всъщност е описание на рая и вечността; на онова, което вършат небесните сили във вечността пред Божия Престол. Спасение, възстановяване на живота, дар на вечния живот – това са измеренията на Кръщението, разкрити в първата стъпка на неговото последование. Решителното събитие е започнало.


    3. Изгонването на нечистите духове


    Подготовката за Кръщение на оглашения включвала наставления и екзорсизми (изгонване на нечистите духове)11. Но тъй като днес, преобладава кръщаването на младенци и наставлението във вярата по необходимост се отлага за след Кръщението, ние ще разгледаме първо екзорсизмите, които в съвременното кръщелно последование на Кръщението непосредствено следват молитвата за оглашения.


    Съвременният човек, бил той и православен, обикновено е доста изненадан, когато научи, че кръщелният обред започва с думи, отправени към дявола. В неговия религиозен мироглед дяволът няма място; според него той принадлежи към паноптикума на средновековните предразсъдъци и грубия примитивен манталитет. Затова и много хора, включително и свещеници, на тази основа предлагат заклинанията просто да се пропуснат като ненужни и несъответстващи на нашата просветена „модерна” религия. Що се отнася до неправославните, те отиват дори по-далеч и настояват за демитологизирането на самия Нов Завет, за неговото освобождаване от архаизирания мироглед, чийто показателен израз е демонологията, която уж скривала неговото автентично, вечно послание.


    Нашата цел ни не е да очертаем, дори повърхностно, православното учение за дявола. Всъщност, Църквата никога не е формулирала по систематичен начин ясно и кратко учение по този въпрос. Но важното за нас е, че Църквата винаги е имала опит за демоничното, казано с прости думи, винаги е имала познание за дявола. И ако това непосредствено знание не е било формулирано в ясно и систематизирано учение, то е поради трудността, ако не и невъзможността ирационалното да се обясни по рационален път. А демоничното, и по-конкретно злото са категории именно от реалността на ирационалното.В опита си да обяснят и така да рационализират опита от съществуването на злото, някои богослови и философи го обясняват като отсъствие, отсъствие на добро. Сравняват го например с мрака, който е отсъствие на светлина и се разпръсква, щом тя се появи. Тази теория междувременно се възприема от всички видове деисти и хуманисти и все още е част от съвременния ни мироглед. В нея като средства срещу всяко зло винаги се посочват просвещаването и образованието. Например: обяснете на тийнейджърите механизма на пола, премахнете тайнствеността и табутата и те ще го използват рационално, тоест добре; увеличете броя на училищата, и човекът, който е по природа добър, ipso facto ще живее и ще се държи разумно, тоест добре.


    Не такова обаче е разбирането за злото в Библията и в опита на Църквата. Тук злото съвсем определено не е просто отсъствие. То е присъствие – присъствие на нещо тъмно, ирационално и много реално, макар и произходът на това присъствие да не е задължително напълно ясен и незабавно разбираем. Така омразата не е просто отсъствие на любов; тя е присъствие на тъмна сила, която може да бъде много активна, умна и дори изобретателна. Тя определено не е и резултат на невежество. Ние можем да знаем и едновременно с това да мразим. Колкото повече някои са знаели за Христос, колкото повече са виждали Неговата светлина и доброта, толкова повече са Го мразели. Това усещане за злото като ирационална сила, като нещо, което ни обладава и направлява в действията ни, съвпада с опита на Църквата и с опита на всички, които се стараят, всеки според мярата си, да „станат по-добри”, да се противопоставят на собствената си природа, да се издигнат към по-духовен живот.


    И така, първо утвърждаваме съществуването на демонична реалност – злото като тъмна сила; като присъствие, а не просто отсъствие. Но можем да продължим и по-нататък. Защото, както не съществува любов извън любящия, тоест личността, която обича, така не е възможна омраза извън мразещия, тоест извън личността, която мрази. Ако пределната тайна на доброто е свързана с личността, то и пределната тайна на злото също трябва да бъде личностна. Зад тъмното ирационално присъствие на злото трябва да има личност или личности. Трябва да съществува свят на личности – тези, които са избрали да мразят Бога, да мразят светлината, да бъдат против. Кои са тези личности? Кога, как и защо са избрали да бъдат срещу Бога? На тези въпроси Църквата не дава точни отговори. Колкото по-дълбинна е реалността, толкова по-малко тя може да се вмести във формули и схеми. Затова отговорът остава обвит в символи и образи, които ни разказват за първия бунт срещу Бога в създадения от Него духовен свят; за ангелите, повлечени в този бунт от гордост. Произходът на злото тук се разглежда не като невежество или несъвършенство, а тъкмо обратното – като такова знание и степен на съвършенство, които правят изкушението на гордостта възможно. Който и да е той, дяволът е бил сред първите и най-добри Божии творения. Той е бил, така да се каже, достатъчно съвършен, достатъчно силен, може да кажем дори достатъчно божествен, за да познава Бога и да не Му се покори; да Го познава и да избере да бъде срещу Него, да пожелае да бъде свободен от Него. Но тъй като тази свобода е невъзможна в любовта и светлината, които винаги водят към Бога и към свободно послушание пред Него, тя по необходимост се овеществява в отрицание, омраза и бунт.


    Разбира се, тези думи са слаби, и въобще не съответстват на ужасяващата тайна, която се опитват да изразят. Всъщност ние не знаем нищо за тази първоначална катастрофа в духовния свят, за омразата към Бога, възпламенена от гордостта, и за възникването на странната реалност на злото – нежелана, несътворена от Бога. За всичко това знаем само от собствения си опит от нея, от собствения си опит от злото. Този опит е винаги опит от падение, от нещо ценно и съвършено, отклонило се от целта си и предало собствената си природа, от неестествения характер на това падение, което е станало неразделна и „естествена” част на нашата природа. И когато се сблъскаме със злото в себе си и извън нас, в света, колко невероятно евтини и повърхностни стават всички рационални обяснения и всяко свеждане на злото до подредени рационални теории! Ако има нещо, което можем да научим от духовния си опит, то е, че злото не трябва да бъде обяснявано, а прието като нещо реално, с което трябва да се борим. Сам Бог се е справил със злото именно по този начин. Той не го е обяснявал, а изпратил Единородния Си Син да бъде разпнат от силите на злото, за да ги разруши със Своята любов, вяра и послушание.


    Това е пътят, който трябва да следваме и ние. По този път неизбежно срещаме дявола в момента, в който вземем решение да следваме Христос. Ние започваме обреда на Кръщението – акт на освобождаване и победа, със заклинания, защото по пътя към кръщелния купел неизбежно се натъкваме на тъмната властна фигура, която го препречва. Ако искаме да продължим, тя трябва да бъде отстранена и прогонена. В мига, в който ръката на свещеника докосне главата на Божието чедо и го осени с кръстния знак, дяволът е вече там, защитавайки това, което е откраднал от Бога и претендирайки да бъде негов собственик. Макар да не го виждаме, Църквата знае, че той е там. Може да не изпитваме нищо повече от приятната топлина на семейното тържество, но Църквата знае, че предстои смъртна битка, чийто краен залог не са някакви обяснения и теории, а вечният живот или вечна смърт. Защото, независимо дали искаме, или не, дали знаем, или не, всички участваме в духовната война, бушуваща от самото начало на света. Разбира се, решителната битка, вече е спечелена от Бога, но дяволът още не се е предал. Напротив, според Писанията, той устройва последната, най-жестоката битка точно когато е смъртно ранен и обречен. Той не може да направи нищо срещу Христос, но може да направи много срещу нас. Затова заклинанията са начало на борбата, която представлява първото и най-съществено измерение на християнския живот.


    Това е откъс от книгата...

  


  
    


    


    Други електронни книги може да намерите в Библио.бг

    

    



    



    

    

    

    

    Чети каквото обичаш!
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    Платформа за електронни книги и списания.
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