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Предисловие:

Богословские сочинения прот. Сергия Булгакова представляют уникальную систему православного богословия, еще почти неизвестную и неоцененную даже в церковных и научных кругах. В его большой богословской трилогии о Богочеловечестве, состоящей из книг «Агнец Божий», «Утешитель» и «Невеста Агнца», из которых в наши дни переиздана до сих пор только первая (теперь уже и вторая) часть, он не только ставит глубочайшие и дерзновенные вопросы такие как , например, положительное раскрытие Халкидонского вероопределения, но раскрывает их, пристально вглядываясь в текст Писания, создавая фундаментальную картину Божественного и человеческого миров в их взаимоотношении. Для примера можно вспомнить Н.А. Бердяева, одним из первых достоинств которого считается свобода постановки тем, который во всех своих трудах отстаивает право и призвание человека к  свободе и творчеству. Прот. Сергий Булгаков не отстаивает это право, но, согласно Писанию, говорит о свободе, как об онтологической основе сотворения человека. 

В своем автореферате трилогии о Богочеловечестве о. Сергий пишет, что богословский синтез христологической проблемы о соединении двух природ, Божеской и человеческой, в единой ипостаси Логоса,  «составляет еще искомое для богословской мысли… и желанный богословский синтез в учении о Христе остается на долю будущего, и, в частности, нашей теперешней эпохи»
. Писал он это в 1933г. в Париже, где, несмотря на  тяжелое положение эмиграции, богословская мысль впервые за многие столетия получила свободу от государственного и внутрицерковного давления. Однако и там подобное заявление вызвало активный протест и отец Георгий Флоровский, оппонируя отцу Сергию Булгакову, завершая свой самый известный труд «Пути русского богословия»  подчеркивает, что «православие есть   не искомое, но данное, но сразу и заданное…»
. Игумен Иннокентий Павлов в предисловии к первому тому трилогии, говоря о данной проблеме, пишет: «Скажем сразу, позиция отца Георгия Флоровского исторически оказалась преобладающей. К чему же это привело в православной, главным образом в русской зарубежной богословской мысли XX  века? К тому, что в ней стал господствовать неовизантинизм, когда вместо свежего богословского взгляда мы чаще встречаем пусть даже в научном отношении добротную, пусть даже литературно талантливую, но стилизацию»
.  

1. Понятие смысла жизни в трудах прот. Сергия Булгакова: о призвании к богочеловечеству.

Свою работу о. Сергий посвятил катафатическому богословию, раскрытию Халкидонского «да», в отличие от четырех предшествующих «не». Это чрезвычайно важно, так как, раскрывая соотношение Божеской и человеческой природы во Христе, и то, как человеческая природа обоживалась Христом, исполняя тем свое предназначенье, мы можем видеть, какими путями должна обоживаться и наша человеческая природа, ибо именно для этого Христос пришел в мир. «Бог стал человеком, чтобы человек стал богом», - писал Ириней Лионский еще в первые века христианства. «Боговоплощение есть не только средство искупления от греха, но и возведение человека к богочеловечеству, к которому он призван в сотворении», - пишет о. Сергий Булгаков
.  

Необходимо пояснить, почему человек призван к обожению и богочеловечеству. Человеческая тварность предполагает удобопревратность человека ко греху. Даже если бы человек не согрешил, возможность его отпадения от Бога оставалась бы всегда актуальной. «Человек есть творение Божие, в котором в силу тварности его содержится уже относительность и удобопревратность, а с ней заложена возможность греха, которая и есть всегда угрожающая и никогда не превосходимая силами самой твари действительность, и ее-то преодоление, не только греха, но и самой тварности, - и приемлет на Себя Сам Творец. В этом Он заканчивает Свое творение и тем самым оправдывает акт творения, которое, без этого божественного в него вхождения, является неизбежно несовершенным в силу своего происхождения из ничего, а потому и в силу ограниченности и удобопревратности своей тварной свободы. Бог не мог предоставить мира, хотя и совершенного в образе его сотворения («добро зело»), однако имеющего в себе неизбежное онтологическое несовершенство тварности, и отсюда проистекающую незавершенность, его собственным судьбам (как учат деисты). Возникает дальнейшая задача в творении мира, - преодолеть и самую его тварность, сделать творение уже не-творением или свех-творением, его обожить. Такова истинная теодицея, которая и есть Боговоплощение. Такова цена творения для самого Бога, такова жертва любви Божией в творении мира, «так возлюбил Бог мир, что отдал Сына Своего Единородного». Крест Христов вписан в творение уже при самом его возникновении. И уже в его начальном акте мир призван  к принятию в недра свои Божества»
.  Иными словами, Боговоплощение не зависит непосредственно от грехопадения, но было заложено изначально, чтобы обожить тварную человеческую природу; это был бы заключительный акт сотворения человека. Только после грехопадения крест Христов актуализируется, свобода человека посылает Его на крест. 

Этот основополагающий тезис о призвании человека к богочеловечеству является ключевым для определения того, что о. Сергий вкладывает в понятие смысла христианской жизни. Хотя у него нет специальной работы, которая носила бы такое название и в его работах не часто встречается это словосочетание, можно определенно сказать, что этому посвящена вся его трилогия, как и большинство других книг, так как вопрос о смысле христианской жизни предполагает ответ об онтологии образа Божьего в человеке, который должен прийти от потенции к действительности. Иными словами можно спросить: зачем нужна христианская жизнь, для чего она, причем не в частности, а в целом, какова ее энтелехия, целепринчина? Приведенная выше цитата как раз и говорит о богочеловечестве, как целепричине человеческого бытия. Ее можно по-другому выразить так: Бог стал человеком, чтобы искупить человека от греха и возвести его к богочеловечеству, к которому он призван в сотворении, то есть богочеловечество, заложенное уже в образе человека, одновременно является и задачей, свободным активным усвоением данного потенциала; иного пути быть не может, так как богочеловечество несовместимо с несвободой. Что же является задачей христианской жизни: о. Сергий сам об этом пишет: «Христос … примиряет с Богом людей, которые своей свободой восхотят усвоить это примирение, это спасение»
 и можно продолжить, исходя из вышесказанного, восходить, вслед за Христом, к богочеловечеству. Ведь именно Богочеловечеству Христову  и нашему богочеловечеству в их взаимопроникновении посвящена  его большая богословская трилогия, о чем он сам и пишет: «Что могу я сказать о теме, устремлении, пафосе этой книги, - о Богочеловечестве Христовом и нашем богочеловечестве?»
.

2. Цели, задачи и методы.

Следует подчеркнуть, что моя работа ставит своей целью  рассмотрение смысла именно христианской жизни, оставляя за рамками поиск смысла жизни людьми, еще не нашедшими Христа и не вступившими с Ним в отношения синергии. Целью работы так же не является доказательство того, что смысл человеческой жизни содержится во Христе, чему, например, посвящена, в основном, работа С. Франка под названием «Смысл жизни». Необходимой предпосылкой для раскрытия смысла христианской жизни является наличие этой христианской жизни, то есть рассматривается человеческая жизнь уже в отношении ко Христу, когда человек уже знает, что смысл его жизни во Христе, когда он вступил уже в личные отношения со Христом и, в нормальном случае, находиться в Церкви. Казалось бы, если мы знаем, что цель жизни во Христе, то в чем вопрос? Целью работы является раскрытие того, что значит жизнь во Христе, что в себе содержит «богочеловечество наше»  и как реализуется; что и как сделал Христос, что и нам заповедал делать. Конечно, я не претендую на то, чтобы дать все ответы, которые бы закрыли все вопросы, но важно выявить по трудам о. Сергия направления, векторы христианской жизни: личные, церковные и вселенские ее пути.


Как я уже писала, у о. Сергия нет специальной работы, посвященной задачам христианской жизни: в «Агнце Божьем» он говорит преимущественно о Богочеловечестве Христовом, в «Утешителе» о Духе Святом, в «Невесте Агнца» об онтологической природе Церкви и ее путях, другие труды посвящены иным целям. Так что моей задачей является выявить, обобщить и изложить из трудов о. Сергия, главным образом, его большой  богословской трилогии, в чем заключается «богочеловечество наше», каковы пути человека, образа в уподоблении Первообразу, о Котором преимущественно пишет о. Сергий.  Этой задаче сопутствует следующая: мне нужно показать практическое применение богословия, для многих трудного для восприятия, к нашей каждодневной христианской жизни, и, следовательно, его актуальность.
Основная часть работы состоит из двух больших глав: раскрытие смысла жизни и пути достижения поставленных целей, причем пунктам первой части примерно соответствуют пункты второй. 

Основная часть предваряется экскурсом о спасении, в котором я очень крупными штрихами постараюсь показать, по работам о. Сергия, в чем воплощение Христа и Его дело является новой данностью для человека по отношению к прежней, испорченной грехом, и даже по отношению к райской данности до грехопадения.  Нельзя говорить о смысле христианской жизни вне контекста истории взаимоотношений человека и Бога, не указав проблему и ее решение. Далее идет параграф о роли синергии в христианском бытии как принятии спасения,  без которой христианская жизнь невозможна как таковая.

Ключевой идеей первой части являются слова из Писания об образе и подобии, как пути свободного совершения обожения от образа к подобию, от данности к заданности при учете того, что образ Божий в человеке вследствие грехопадения исказился и его силу нужно восстанавливать, как усвоение Спасения, соделанного Христом. Это усвоение спасение происходит, по словам апостола Павла, в Церкви, как теле Христовом, одушевляемом Духом Святым.

Ключевой идеей второй главы является  призвание человека, находясь в Церкви с другими верующими и являя соборность, к творческому делу в себе и в мире по примеру служений Христа, о которых Сергий Булгаков пишет в «Агнце Божьем». 

Заключает работу небольшая, но важная глава о принципах христианской жизни и подведение итогов, выводы.

Прежде чем приступать к рассмотрению трудов о. Сергия, надо сделать краткий обзор того, что написано о нем в связи с указанной темой, а затем рассмотреть тоже очень кратко тот контекст религиозно-философской мысли, в котором появились труды о. Сергия, то есть что было написано на тему смысла жизни в России в конце XIX – начале XX века.
3. Что написано об о. Сергии в связи с заданной темой.

Об о. Сергии Булгакове написано немного, тем более, на заданную тему. Однако, существуют труды вполне полно отражающие мировоззрение и творчество о. Сергия. Это, прежде всего, работа его друга и ученика Л.А. Зандера: “Бог и мир”. Здесь  нет специальной главы, посвященной смыслу христианской жизни, однако ответ на поставленный вопрос можно найти совершенно четкий: человеку, приходящему ко Христу, надлежит стать другом Христу, отвергаясь своей самости, дать возрастать в себе Христу, войти с Ним в долю: “Основание ее (дружбы) есть дружба к нам Христа, Который говорит ученикам о Себе “вы друзья Мои… Я назвал вас друзьями, потому что сказал вам все, что слышал от Отца Моего”. Эти слова являются религиозным основанием дружбы, которая имеет первенствующее значение в учении о. Сергия о смысле и цели человеческой жизни.  Достаточно указать на то, что “величайший из рожденных женами” воспринимается им, первым долгом, как “друг Жениха”, как тот, кто “совершенно отвергся себя, перенеся центр своего существа в Другого – в Друга…  И каждая душа, приходящая ко  Христу, должна стать … другом Жениха, то есть пройти через жертву заклания своей человеческой самости, своего человеческого – и не только человеческого, но и люцеферического, - самоутверждения (Д.Ж., 114)”
. 

Труд Л.А. Зандера ценен еще и тем, что в нем показано, что все творчество о. Сергия одухотворено и вдохновлено огненной силой, стремящейся постичь смысл жизни не только со стороны человеческих вопрошаний, но и Божественных откровений. Л. А.  Зандер пишет: “кажется, что об о. Сергии написано  стихотворение Вячеслава Иванова, которое в образной форме характеризует русский ум в его стастях и крайностях и, вместе с тем, в его спокойствии , гармонии и мере: 

Своеначальный, жадный ум, 

Как пламень, русский ум опасен: 

Так он неудержим, так ясен,

Так весел он и  - так угрюм.

Подобный стрелке неуклонной, 

Он видит полюс в зубь и муть;

Он в жизнь от грезы отвлеченной 

Пугливой воле кажет путь.

Как чрез туманы взор орлиный

Отслеживает прах долины, 

Он здраво мыслит о земле, 

В мистической купаясь мгле.

(Кормчие звезды, стр. 77).”

И в связи с этим Л.А. Зандер выделяет несколько личностных черт о. Срегия, повлиявших и во многом определивших все его творчество. Это, прежде всего то, что Ф. М. Достоевский определяет как  почвенность: “Сын священника в шестом поколении священства, связанный всеми нитями своего физического и духовного бытия со своим русским народом и его прошлым, о. Сергий во все периоды своей жизни чувствовал свою глубокую укорененность в родной действительности, во всем богатстве, полноте и правде русской жизни. Это чувство реальности, эта глубокая срощенность души со сверхличным бытием родной природы, родного народа, родной церкви, была для о. Сергия тем путеводным маяком, свет которого всегда освобождал его от власти отвлеченных, хотя бы и идеальных схем”
. Основным свойством почвенности является та  укорененность в месте и времени жизни, та связь со своим народом и его судьбами, которая дает чувство действитеьлности, реальности жизни, которое не дает “впасть в прелесть”. О. Сергий действительно разделял свои судьбы с судьбами  русского народа поколения конца XIX- начала XX века:“его (Булгакова) увлечения и искания можно рассматривать, как символические вехи в истории русской души, а его священство, как залог оцерковления русской интеллигенции (одним из вождей которой о. Сергий безусловно был), а за нею – и всего русского народа”
.

В интеллектуальной и духовной жизни почвенность так же требует связи с действительностью, не дает уйти в отвлеченные области, не имеющие отношения к жизненной реальности:  “Правослвие – не теория, а жизнь”, “мое богословствование всегда вдохновлялось предстоянием алтарю”
.

Цель его работ “найти основание новому мировоззрению; основание не абстрактное, но жизненное: не учение, но его осуществление, не норму идеала, но конкретную и реальную историю и славу Церкви (“не убедительные слова человеческой мудрости, но явления духа и силы”, говоря словами ап. Павла – I Кор., II,3)»
. Не говорят ли эти слова именно о стремлении постичь смысл каждого явления, встающего перед мысленным взором о. Сергия  и не в отдельности, а находя подобающее место в свете целостного мировоззрения.  

Следующей чертой, которую выделяет Зандер, является эсхатологизм о. Сергия. Его постоянная неудовлетворенность данностью, существующим, его постоянная обращенность к искомому, чаемому, грядущему. Это чувство не дает ему удовлетвориться данным состоянием чего бы то ни было, в том числе, церкви, но всегда обращает его взгляд ко временам первохристианской Церкви, как наиболее полного явления Духа, или к последним временам и там ищет вдохновенья. Он всегда помнит, что у нас нет постоянного дома в этом мире, но мы лишь странники, взыскующие грядущего града. Это дает ему избежать католического взгляда на церковь как на Царство Божие на земле, и он подчеркивает, что церковь в истории – это не град, но лишь подготовление и взыскание града грядущего.

Казалось бы, эти два качества должны вступить в конфликт, но на самом деле, они необходимо дополняют друг друга, потому что время и вечность неразрывно связаны между собой и только в перспективе вечности можно понять данное конкретное время. Этот взгляд окачествовал все интересы о. Сергия еще и до его обращения. Это касается и экономики, и марксизма, и социальных явлений. Они волновали его не сами по себе, но в перспективе их общечеловеческого значения, их смысла для самых глубоких запросов, их эсхатологического значения . Поэтому увлечение марксизмом приняло в России почти религиозные формы. Но это же глубочайшее требование показало несостоятельность марксизма ответить на религиозные чаяния народа. Л.А. Зандер пишет: «Слушатели ранних курсов о. Сергия говорили нам, что в его изложении экономические категории всегда казались некоей призмой, в которой преломлялись и светились лучи иной реальности. «Горе имеем сердца» – этот возглас, который обрел всю присущую ему духовную силу в священстве о. Сергия, явственно звучал уже в его экономике, углубляя ее до проблематики космологии и антропологии, возводя ее до высот философского созерцания»
.  Но, пережив марксизм, о. Сергий не отверг его временного значения, но воспринял его как социальную проблему, на которую церковь должна дать ответ. Так он относился ко всякому явлению современной ему жизни. Этот эсхатологический взгляд на временную проблему выявляет ее вневременное значение, делая этот взгляд пророческим. Свои размышления о значении экономики, культуры, нации,  определения и характеристики ярким личностям и явлениям, повлиявших на мировоззрения современников, он отразил в работе «Два града».

«Третьим «личным» фактором, определяющим философский стиль мышления о. Сергия является его необычайная способность к философскому и богословскому синтезу. Мы имеем здесь в виду не только многообразие интересов, включивших в сферу его исследований самые разные области мысли и жизни: экономику и социологию, историю и филологию, поэзию и живопись, не говоря уже обо всех проблемах философии и богословия; но то свойство его ума, благодаря которому – преодолев те или иные точки зрения – он не отбрасывает их как изжитые и ненужные, но всегда стремиться увидеть их частную правду, выделить ее из окружающих заблуждений и включить в более высокий и полный синтез своей мысли»
. Это позволило ему использовать весь пережитый опыт как материал для этого синтеза. Так, дав одну из лучших критик марксизма в  «Философии хозяйства», он сохранил и его правду и истинное значение. «Преодолев и отринув претензии и требования критической гносеологии, о. Сергий сохранил в своем мышлении все ее положительные качества: «интеллектуальную честность вместе с неусыпным труженичеством, аскезой труда и научного долга» («Свет Невечерний» стр. 91)
. 

Четвертая черта, которую выделяет Зандер, как повлиявшую на все творчество о. Сергия – это свойство доходить во всем до конца. 

Эти качества важно было отметить для того, чтобы показать необходимые личностные предпосылки для прохождения пути обретения смысла жизни, а так же показать, что вся жизнь и творчество о. Сергия были исполнены горячим желанием обрести смысл, не формальный, но выстраданный каждым своим шагом как сначала в нехристианской сфере жизни, так потом и в самой Церкви. Ведь смысл жизни вещь не абстрактная и отвлеченная, как бы независимая от наших личностных переживаний, как, например, пишет Е.Н. Трубецкой в своем труде «Смысл жизни»: «Истина есть такое содержание сознания, которое обладает безусловною действительностью независимо от чего-либо психологического»
. Он приводит пример: если пароход идет вниз по течению реки, то это истина, не зависящая от того, кто и что думает, наблюдая за этим явлением со стороны. Это похоже на платоновское умозрение, заключающееся в том, что есть мир вечных идей и есть мир их более или менее сообразных подобий, и единственный достойный смысл человеческой жизни – созерцать мир идей. Так же здесь вспоминается мировоззрение стоиков, по которому надо отречься от всего волнующего, как бы мешающего, чтобы воспринимать истину. Но Бог, который сотворил дух, сотворил и душу, и тело, и вся библейская история нам показывает, что нет ничего спокойного в общении человека с Богом и ближним, но это горение всего человеческого существа, борьба с самостью и подвиг любви: это купина неопалимая, это борьба Иакова с Богом и многие другие примеры.  Е.Н. Трубецкой пишет, что «положение «земля вращается вокруг солнца» остается истиною, хотя бы психологически оно ровно ни для кого и ничего не значило»
.  Но оказывается, что все в мире взаимозависимо и что земля проклята за человека и что всякое явление ищет своего осознания в человеке, как своем духовном центре, и что в определенном состоянии человеку начинают повиноваться и духи, и звери и т. д.

Помимо перечисленных качеств, которые отметил Л.А. Зандер в личности о. Сергия, добавлю от себя, что их обобщает и как бы преображает способность о. Сергия выходить из своего эго в Бога, когда мы видим уже не его умозрение в красках пусть трижды интересное, но божественное откровение, им увиденное. Это свойство делает богословие о. Сергия пророческим. Эта пророческая окачествованность  трудов о. Сергия очень важна, это собственно то, что их и делает богословием. Так как без этого качества выхождения из себя, поборения своего эго, синергии, мы увидели бы очень интересный, хорошо разработанный, хорошо проработанный труд, но в этом труде мы будем видеть только человеческое, а не богочеловеческое творчество. 

Об этой же действенности богословия о. Сергия пишет  Paul Valliere, Mc Gregor Professor in the Humanities at Butler University, Indianapolis,  в своем труде : «Modern Russian Theology». Он пишет о значении богословских трудов о. Сергия, об их месте в церковной действительности. Он отвечает на обвинение, предъявленное о. Сергию в том, что он создает свою догматику, якобы искажающую патристическое наследие. Он пишет: «The mission of sophiology is to foster conversation, not dominate it; to catalyze relationships between dogma and culture, not abolish the distinction. Sophia guides theologians over the terrain, mostly uncharted, where dogma meets experience, church meets world, Christianity meets culture, Orthodoxy meets modernity” (задача софиологии заключается в том, чтобы поставить проблему, а не определить ее; оживить отношение между догмой и культурой, а не упразднить разницу. София ведет богословов по путям, большей частью не возделанным, где догма встречается с опытом, Церковь с миром,  христианство с культурой, Православие с современностью»
. Valliere пишет, что богословие о. Сергия говорит больше не об одухотворении человеческого, а об очеловечении божественного: «Seriousness about this dimension of the humanity of God is what distinguishes his dogmatics from patristic dogmatics»
. Эта человечность божества с одной стороны, приближает  Бога к человеку, с другой, возвышает человека, приводя его к изначально заложенному богочеловечеству . Главное же, что эта взаимопроникновенность ставит перед человеком колоссальные задачи, предельно выражающиеся в заповеди быть совершенными как совершен Отец наш Небесный. P. Valliere выделяет два ключевых слова в вопросе о задачах человека: это творчество и подвиг. Valliere отмечает, что в словаре патристического богословия отсутствует термин, эквивалентный творчеству. То есть наиболее традиционная точка зрения на человека как на более или менее пассивный субъект в свете величия и могущества Божия, тогда как  Булгаков говорит, что ответ на Слово Божие должен прийти изнутри самого человека и ответ этот должен быть дан каждым человеком своими собственными словами. Гениальный ответ требует творческого подвига, выхождения из своей самости навстречу Богу, подвига: "It is the Word of God, not some other word, to which human beings respond; only they do so with words that are truly their own. Genuine respond is a creative act, a going-out-to-meet the Lord, a podvig.
” И он добавляет несколько слов, характеризуя Православную традицию относительно данной темы: “This last term, brimming with movement, energy, aspiration, shows that Orthodox tradition always recognized the dynamism of the human response to the gospel. But it would be difficult to show that dogmatic theology as traditionally practiced brought that dynamism to the fore or gave an adequate account of it in systematic terms”
. (Это последнее понятие (подвиг), наполненное таким движением, энергией, устремлением показывает, что Православная традиция  всегда признавала динамизм человеческого ответа на  слово Евангелия. Но было бы трудно показать, что это догматическое богословие, так же традиционно применяемое на практике, привело этот динамизм к исполнению или дало бы адекватное систематическое учение о нем).
Итак, мы видим, что оба автора, писавшие об о. Сергии, подчеркивают действенность его богословия, его связь с реальной христианской жизнью и стремление реализовать его в этой жизни. Это то, что оставляет такой глубокий след, не оставляет равнодушным, читатель становится собеседником и … другом о. Сергия. 

Основное богословское творчество о. Сергия связано с софиологией, попыткой дать положительное раскрытие Халкидонского догмата, который заключается в Богочеловечестве Христовом, а так же и нашем богочеловечестве, как основном содержании и смысле христианской жизни, чему и посвящена моя работа. На эту тему написана большая богословская трилогия, состоящая из книг «Агнец Божий», «Утешитель»  и «Невеста Агнца». Но это его творчество еще почти не воспринято церковной общественностью.

Среди русскоязычного населения о. Сергий более известен своим учением об общественном идеале, философско-экономическими и философско-религиозным работами: «Философия хозяйства», «Свет Невечерний, «Тихие думы», «Современные диалоги», «Трагедия философии», «Философия имени».

На Западе о. Сергий более известен как активный экуменический деятель  (он был участником экуменических содружеств св. Албания и преп. Сергия) популяризатор Православия, автор таких работ, как «Православие», «О границах Церкви», «У кладезя Иаковля», множества статей и докладов и других работ. Православие пугало Запад своей канонической суровостью. «Поэтому основной задачей являлось здесь такое изложение православной истины, которое основывалось бы на живом ощущении того, как воспринимает инославное сознание чуждые и часто непонятные ему формы православной жизни»
.  Многие его работы написаны на английском языке или переведены на разные языки, «Агнец Божий» прекрасно переведен на французский язык.

4.   Проблема смысла жизни в русской религиозной философии конца XIX – начала XX века.

Конечно, всякая философия и всякий философ задается вопросом о смысле того или иного явления и его месте в целостной картине мироздания, но вопрос о смысле жизни является последним и обобщающим. Особенность русской религиозной философии может быть заключается как раз в том, что людей волнует преимущественно не какой-либо аспект явления, в результате которого мы можем видеть солидные труды, великолепно проработанные, посвященные разбору одной небольшой проблемы в контексте такой-то литературы такого-то времени, но  мучительная потребность найти смысл жизни, понять и оправдать свое существование. Проработана и изучена проблема может быть значительно хуже, чем, скажем, в германской философии, но горения и пафоса больше. О. Сергий Булгаков в своем дневнике «Из памяти сердца» пишет: «…печальная моя тайна, которой большинство не верят и не знают (кроме, конечно, о. Павла), что я не умею работать по-настоящему, что я невежественен. Таков же, даже хуже, Бердяев, но он этого не видит, не знает и форсит. Таков же был, в сущности, и Владимир Соловьев, при всей одаренности своей, но и он по-настоящему не знал. Мне наиболее импонируют сейчас аскеты науки, как Болотов, или даже самый рядовой немецкий специалист, который знает, однако, свой вопрос так, как я его никогда не знал, не говоря уже о гении, у которого аскеза знания соединяется с творчеством (о. Павел). Однако, что умею и как умею, я работаю»
. Вот такая самооценка. Это при том, что писал Л. А.  Зандер о способности о. Сергия фундаментально изучать материалы и труды на интересующую его тему. А вот что пишет об этом качестве монахиня Елена в своем труде «Профессор протоиерей Сергий Булгаков»: «В своей работе отец Сергий беспощадно строг и предельно точен. И если свобода мысли делает его независимым от авторитетных влияний, то возложенная на самого себя дисциплина придает его мысли характер научно-церковный»
.

Особенно остро вопрос о смысле жизни встал к концу XIX – началу XX века, когда общественное сознание обострилось на фоне смены эпох и мировых потрясений. И здесь мы видим ряд работ, посвященных непосредственно этой теме и носящих соответствующее название, причем все они принадлежат фактически одному поколению, пережившему первую мировую войну и крушение прежней эпохи и прежних устоев. Это труды Е.Н. Трубецкого «Смысл жизни», С. Франка «Смысл жизни», Н.А. Бердяева «О назначении человека», я не упоминаю сейчас труды о. Сергия, так как им посвящена моя работа. Важно отметить, что все они в большей или меньшей степени, участвовали в братстве Святой Софии под духовным попечительством о. Сергия Булгакова, пытаясь церковно объединить людей, любящих и ищущих Премудрость Божию.

Попробуем сейчас посмотреть, конечно, очень кратко, какой ставили они вопрос к этой теме и какой давали ответ.

Е.Н. Трубецкой ставит вопрос так: стоит ли жить, оправдана ли жизнь тогда, когда эмпирически мы можем наблюдать порочный беспросветный круг повторяющихся бессмысленных явлений, в то время как сознание наше жаждет полного и высшего смысла. Автор кратко рассматривает основные попытки человечества найти смысл жизни или в утверждении земного как высшего, или в бегстве от него, и отвергает их: «Не увенчивается успехом ни самоутверждение земного, олицетворяемое греческим Олимпом, ни прямолинейный аскетизм и бегство от мира Древней Индии»
. Отвергнув прежние попытки найти смысл жизни только на небе или только на земле, автор ставит вопрос категорично, но последовательно, который требует ответа да или нет: «Одно из двух – или все в конечном счете осмысленно, или все бессмысленно. Или есть всеединый смысл, проникающий в какой-то неведомой глубине все, что есть, и земное и небесное, и мертвое и живое, или тщетно само наше искание смысла»
. Нельзя прожить эту жизнь в бессмысленных страданиях   только ради будущих благ, это не оправдало бы этой жизни, значит – должны быть оправданы эти страдания: «Ибо, в конце концов, вопрос о смысле есть вопрос о том, может ли полнота неумирающей, совершенной, вечной жизни родиться из крайнего, предельного страдания? Может ли крест – символ смерти – стать источником и символом жизни?»
. На этот вопрос следует положительный ответ именно потому, что Бог воплощается и принимает на Себя всю силу человеческих страданий, восстанавливая человека и искупая его из порочного круга бессмыслицы, а человек, приняв это, обоживается, принимает в себя Бога. Е.Н. Трубецкой подчеркивает, что это возможно лишь потому, что здесь, в отличие от других религий, Бог не поглощает человека и человек не поглощен Богом, но явлено нераздельное и неслиянное единство Божеского и человеческого: «то и другое естество, не превращаясь в другое, пребывает во всей   свой полноте и целости в соединении»
. Почему именно это, а не что другое, решает вопрос о смысле жизни? Потому что: «Человек, соединясь с Богом, тут не растворяется в Нем, а, наоборот, восстанавливает нарушенную страданием и смертью целость своего существа, достигая полноты и совершенства своей человеческой жизни. Итак, венец творения – совершенный человек – вмещает в себе полноту Божеского, становится Богочеловеком»
. Таким образом прерывается круг бессмысленных повторений, человек призван уже не к круговому движению, но вперед и вверх. Идя по этому вектору, страдания человека искупаются, исцеляются и приобретают смысл.

С. Франк задает тот же самый вопрос: есть ли смысл жизни в этой бессмысленной круговерти. Ответ заключается прежде всего в том внутреннем делании, которое утверждает человека в Боге, в вечном. Когда текущая во времени жизнь человека связывается с вечностью, тогда обретают смысл и события временной жизни – все зависит от взгляда: поверхностного, когда события несут человека, приобретая значение рока или  от взгляда, укорененного в Боге, тогда события как личной жизни, так и мировой истории, предстают в свете духовной закономерности, или личного общения с Богом. Поэтому смысл жизни в этом внутреннем и внешнем делании утверждения в Боге. Ведь сознание не есть только свойство человека, но и основная его сущность, значит, делание сознания – основное дело человека. Конечно, это проявляется и в делах, исходящих так же из глубины и значащих принципиально больше для мира, чем любая поверхностная общественная активность. С. Франк пишет: «Смысл жизни – в ее утвержденности в вечном, он осуществляется, когда в нас и вокруг нас проступает вечное начало, он требует погружения жизни в это вечное начало»
.  А главное дело состоит «в действенном утверждении себя в Первоисточнике жизни, в творческом усилии влить себя в Него и Его в себя, укрепиться в нем и тем действенно осуществить смысл жизни, приблизить его к жизни и им разогнать тьму бессмыслия»
. С. Франк отмечает, что это дело не только личностное – молитвенное и аскетическое, но и соборное: «…оно есть общее, соборное дело, в котором все люди связаны между собой в Боге, и  все – за каждого, и каждый – за всех»
. Человек, приближаясь к Богу, освобождаясь от своей закрытости, приближается и к другому, особенно осознающему себя чадом Божиим. Автор подчеркивает, что усилия человека лишь создают почву для действия Бога, обожение человека – дело не человеческое, а Богочеловеческое, но человек призван соучаствовать в нем: «Единственное дело, осмысляющее жизнь и потому имеющее для человека абсолютный смысл, есть, следовательно, не что иное, как действенное соучастие человека в Богочеловеческой жизни»
.

О вопросе и ответе Н.А. Бердяева говорить несколько труднее, потому что он, по его собственному признанию, не ставит задачи последовательности в своих трудах и задает не один вопрос, на который дает не один ответ и иногда ответы бывает трудно друг с другом увязать. Основной пафос его трудов направлен, в первую очередь, на борьбу со всяким формализмом, угашением духа, творчества, на утверждение свободного видения, непосредственного творческого общения с чем-либо, непредвзятость мнения из-за принадлежности к тому или иному коллективу. Адресатом его книги «О назначении человека» является то любой человек, интересующийся данным вопросом, то круг философов, то религиозных деятелей, то интеллигенция его времени; он часто как бы спорит с представителями того или иного течения. По Н.А. Бердяеву, назначение человека заключается в ответе человека на призыв Божий. Этот ответ должен быть личным и творческим актом. Духовность, свобода, творчество являются ключевыми словами его работ. Автор даже предполагает особую эпоху духа, собирающего людей духа. Проблема только в том, что сам Н.А. Бердяев всегда был одиночкой,  и, говоря о необходимости церковной соборности, сам к соборности был неспособен. Он многократно об этом пишет в своих трудах то с горечью, то с гордостью. Он рассуждает о том или ином явлении, сам ему оставаясь неприобщенным. Вот, например, он пишет в книге «О назначении человека»: «Если философ - христианин и верит во Христа, то он совсем не должен согласовывать свою философию с теологией православной, католической или протестантской, но он может приобрести ум Христов и это сделает его философию иной, чем философия человека, ума Христова не имеющего. Откровение не может навязать философии никаких теорий и идеологических построений, но может дать факты, опыт, обогащающий познание. Если философия возможна, то она может быть только свободной, она не терпит принуждения. Она в каждом акте познания свободно стоит перед истиной и не терпит преград и средостений»
. Но если говорить о свободе Божьей, то она непосредственно связана с ответственностью, причем за все творение. Можно назвать себя христианином единой Церкви и не войти вглубь ни одной традиции, не взять реальную ответственность за реально существующую Церковь. Изнутри традиции уже можно стремиться к единству, но не вне ее. В конечном счете, объединяться могут только люди, входящие в состав семьи, преодолевшие реальные искушения разделения, но не наблюдатели, никогда не знавшие семейной жизни. Как может философ верить во Христа и не принимать откровения? Тогда он будет верить в какого-то своего бога, но надо давать себе в этом отчет.

Итак, смысл человеческой жизни, по Н.А. Бердяеву, заключается в актуализации духовности: «Духовность есть задача, поставленная перед человеком в отношении к жизни»
.  Иногда создается впечатление, что автор противопоставляет духовность и природу так, что дух должен вырваться за пределы этого мира, но в других местах она направлена на преображение мира: «Христианская духовность не холодно – бесстрастная, а горячая. В ней освобожденность  и отрешенность от стихий мира соединяются с разделением судьбы мира, человечества и всей страдающей твари. Духовность должна преображать, а не подавлять страстную природу человека»
. Но, в целом, в его работах недостаточно внимания уделяется преображению мира, как задачи творчества и тогда творчество становится безобъектным, ради себя. Ниже в своей работе я рассматриваю момент, когда Н.А. Бердяев противопоставляет этику творчества этике искупления. И в одном месте он пишет, что человек творческий неподвластен нормам этики, он оправдан своим творчеством. Но ведь если творческий человек себя не смиряет, то рискует впасть в человекобожие. В трудах  Н.А. Бердяева каждый вопрос на грани, можно найти весьма противоположные суждения на одну тему, но, повторяю, главный его пафос заключается в свободе и творчестве философского познания.

Итак, я рассмотрела трех философов, пишущих на тему смысла жизни. Двое из них, особенно С.Л. Франк, указывает на соединение с Богом и сотрудничество с Ним, как на смысл жизни. В обоих случаях мы видим упоминание богочеловеческого характера этих взаимоотношений, что особенно близко нашей теме. Напомню, что и С.Л. Франк, и даже Н.А. Бердяев были членами братства св. Софии, духовным предстоятелем и вдохновителем которого был о. Сергий Булгаков; поэтому идея богочеловечества естественным образом отражается в их трудах. Но если цель этих работ соответствует названию «смысл жизни» и заключается в том, чтобы доказать, что смысл жизни обретается в Боге и в содействии с Ним, то цель моей работы соответствует названию «смысл христианской жизни», которая уже предполагает наличие этой христианской жизни, и  заключается в том, чтобы  показать онтологически почему смысл христианской жизни в богочеловечестве, в чем это выражается и какими путями реализовывается.

 Введение:

Экскурс: о Спасении: дело Христово как новая данность.
«В начале Бог сотворил человека «по образу Нашему», мужа и жену сотворил Он, и дал им заповедь: плодитесь и размножайтесь, причем это относилось не к новым видам человека, или новым образам творения, но к единому человеку, тожественному в своей человечности, в своей природе, и в то же время множественному в ипостасях».
 В этом заключается образ Божий в человеке: множественность ипостасей  в единстве человеческой природы, как в Троице: Триипостасность в единстве Божественной природы. О. Сергий отмечает очень важную особенность Божественной полноты: в Триипостасности Божией каждая из Ипостасей имеет отношение к Себе и Другим как  Я, Ты, Мы, Вы, Они. Каждая из Божественных Ипостасей до глубины прозрачна  для Другой и Их отношения основаны на принципе взаимной жертвенности и любви. Этот образ Божий был для человека не только  данностью, но и заданностью. Конечно, между образом и Первообразом разница огромна: если природа Божественная в Боге абсолютно ипостасирована и прозрачна для Божественных Ипостасей, то для человека природа - данность, так же как и собственная ипостась. «В этом смысле тварный дух остается и сам для себя невыявлен и  неведом, сам себя не исчерпывает, но лишь собою становится»
.

Человек, как существо свободное, должен был сам, находясь в согласии с Богом и ближним, актуализировать свою сообразность Богу, одухотворить и чрез то обожить себя и мир, он должен был сам найти и актуализировать «устойчивое равновесие между духом и плотью ...  Хотя человеку при сотворении дана была полнота сил и благодатная помощь, но при всем этом ему еще предстояло свободным самоопределением проявить свою долю участия в собственном сотворении».
 Ему, как существу свободному, нужно было тоже ответить «да», «аминь» на творческое повеление Бога «да будет». Создание Богом человека по образу и подобию, как и данная Богом заповедь хранить и возделывать сад касались как раз этого отношения данности и заданности, образа и уподобления. 

Пав же, человек не ответил «да» на Божье «да будет», тем самым не выполнил своего предназначения, потерял возможность прозрачного общения с Богом и ближним, стал непроницаем. Человек выпал из рая, того светлого места, где должно было быть его сознание и оно ушло в темноту.  Мир потерял свой потенциальный духовный центр и тоже развратился, человек подпал под власть развращенной природы: «Имея в себе как бы два центра бытия, духовный и тварный, человек  сделал свой выбор, отклонившись в сторону плоти, подчинив свой дух ее зовам, а не овладев ими духовно...  вкушение плотского (запретного) плода поставил выше данной ему пищи - творить волю Отца и совершать дело Его, чему учит пример Нового Адама - Христа (Ин 4: 34). Вместо пищи древа жизни, которая уже прообразовала небесную пищу, хлеб жизни (Ин 6:51), человек вкусил от  пищи земного познания добра и зла, и тем вступил на путь магического, то есть природного, а не духовного, не Христова овладения миром».
 Появилось то «больное люциферическое я, которое сознает себя в противопоставлении ко всякому другому я, как не-я».
 Человек оказался один на один с собой, «как бог». 

Сам человек в таком состоянии не мог оздоровить свою природу и уйти от греха. Если бы не было смерти, мир стал бы ужасен, превратившись в бесконечность греха.  Для спасения человечество должно было остаться самим собой, ибо, если бы оно стало другим, то не на  него уже будет распространяться сила спасения, но и быть иным, ибо подвластно силе греха и спасено быть не может. Человечество не могло спастись ни своими собственными силами, ни внешней механической силой. При этом спасен должен быть именно человек, причем сам, так как только это совместимо с его свободой, но сам он спастись не мог, следовательно, спасение могло быть через человека и не-человека, выше человека. «Таким человеком и не-человеком явился Иисус Христос, новый Адам, вочеловечившийся Бог».
 

Грехопадение проложило разрыв между человеком и человеком, и человеком и Богом. Если прерванную связь изобразить схематически, то получится крест. Воссоединение утраченного единства, а тем самым и актуализация его (что отличается от данности, как акт от потенции) не могло обойти теперь крест. «Человеческой свободе, в силу которой человек одинаково мог и склониться ко греху, и удержаться от него, дано было решить, понадобиться ли действительно Голгофская жертва, но как возможность она была предрешена в предвечном совете о сотворении человека: Отец решил отдать Сына, а Сын явил послушание воле Отца вплоть до крестной смерти. А послать или не послать Его на Голгофу дано было свободе человека»
.

Новый Адам, Христос, имея в Себе всечеловечество, пройдя путь послушания воле Отца даже до смерти крестной, восстановил утраченное единство и актуализировал его. Теперь человечество во Христе находится в ином, более высоком состоянии, чем было в раю, так как Христос - всечеловек выполнил волю Отца, пройдя весь искус и тем восстановил и освятил человеческую природу. «Ибо Он есть мир наш, соделавший из обоих одно и разрушивший стоящую посреди преграду, упразднив вражду Плотию Своею, а закон заповедей учением, дабы из двух создать в Себе Самом одного нового человека, устрояя мир, и в одном теле примирить обоих с Богом посредством креста, убив  вражду на нем» (Еф.2,14-16). Нельзя яснее выразить сущность Спасения. Это состояние человеческого  естества достигнуто Богочеловеком - совершенным Богом и совершенным Человеком.

 Согласно Халкидонскому догматическому вероопределению о нераздельности и неслитноси двух природ, во Христе нет ничего такого, что было бы свойственно только Богу или только человеку, следовательно, во Христе нет ничего, что было бы несвойственно человеку (кроме ипостаси Логоса и Его Божественной природы, которая во Христе была кенотически умалена и находилась в становлении по образу человеческой: «принял образ раба»). «То, что в человеке лишь открывается (или не открывается) в глубине его духа, здесь (во Христе) сияет как солнце подлинного богосыновства, полного согласия и единения с Отцом. Однако это сознание всегда остается богочеловеческим, оно не отрывается от человеческого сознания, в него вмещаясь, с ним соединяясь, его проникая. Богочеловек, который сознавал Себя в единстве с Отцом, в глубинах Своего личного самосознания, оставался нам  со-человеком, сродным братьям Своим, до конца Своей земной  жизни, и все, что в Нем открылось Божественного, открылось в человеческой жизни, не выходя за ее пределы, и выражалось в человеческом слове, обращенном к человекам. Божественность была человечной и человечность божественной, в соразмерности, в соединимости их в одной богочеловеческой жизни».
 Поэтому-то оказалась возможной заповедь людям о подражании Христу. «Возьмите иго Мое на себя и научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен сердцем, и найдете покой   душам вашим: ибо иго Мое благо и бремя Мое легко» (Мф.11:28-30).  Человечество во Христе обожено, оно преодолело разделение и сделалось послушно воле Отца, так что спасение человечества - уже совершившийся факт и данность, однако, для всех, кроме Нового Адама, это  является еще и заданностью.

Экскурс: Роль синергии в христианском бытии как приятие спасения.

Спасение человечества в мире до время осталось  прикровенным. Человек, как существо свободное, должен свободно принять этот дар. Он, как и в первый раз, должен ответить «да» на Слово Творца «да будет». Иначе человек, находясь в падшем  состоянии, покоренный плоти и вражде, и вовсе онтологически не существовал бы, если бы не образ Божий, который невозможно уничтожить. Это является как  бы новой данностью для человека в свободном приятии Божьего дара, в самосозидании. 

Христос, как и обещал, не оставил своих учеников и после  Вознесения, но таинственно пребывает в мире: Церковь являет Тело Христово, одушевляемое Духом Святым. В ней, в Церкви, в Теле Христовом  через принятие и реализацию  даров Святого Духа осуществляется это обожение, очеловечение, уподобление Христу.

Здесь необходимо отметить, что всякое действие в христианстве, личное или церковное совершается во взаимодействии человека с Богом, в отношении синергии, сотрудничества. Спасение возможно не самостоятельно, но только как принятие и усвоения тварной свободой уже совершенного Спасения. «Здесь раскрывается общая тема синергизма, то со стороны божественного дара, то человеческого усилия для его приятия. Можно сказать, что спасение есть основание и плод синергизма, его конечное свершение; благодать же есть путь для этого последнего; первое есть ч т о, второе – к а к. И то, и другое принадлежит силе Церкви».
 Воля человеческая ищет воли и помощи Божьей и таким образом стяжается эта новая реальность жизни с Богом и ближним. Пример этому дает Христос, Который, как мы помним, никогда не действовал только как Бог, и не говорил от имени только Божьего, но всегда проявлял Себя как Богочеловек, Сын Божий и Сын Человеческий, умаляя Себя человеческими возможностями. Христос говорит: «не может Сын творить Сам по Себе ничего, если не видит Отца творящим» (Ин.5.19), или в другом месте: «говорящий сам от себя ищет собственной славы» (Ин.7.18).    

Как только человек действует от себя, от своей самости, не ища и не опираясь на волю Божью, он выпадает, сам себя закрывает для этих отношений сотрудничества, как бы вновь выпадая из рая. Поэтому любое действие только от себя является антихристианством. Поэтому любая нравственная доктрина, существующая сама по себе, вне личных отношений с Богом, не будет ни являться,  ни входить в христианство. Поэтому учения, видящие в христианстве только нравственные нормы, не являются христианством; таково, например, толстовство. Строго говоря, нравственные нормы невозможно исполнить только от себя, т. к. «буква убивает, а Дух животворит» (2 Кор.3.6.), т. к. нет двух одинаковых ситуаций, на которые бы в равной степени можно было бы наложить одни и те же нормы. Каждая ситуация живая и требует соответствующего подхода. Яркий пример тому мы видим в Евангелиях, когда Христос одному предлагает следовать за Собой, а другого останавливает, несмотря на его желание, и предлагает служить там, где он есть; одному говорит, что богатому трудно войти в Царствие Божие, а у другого (мытаря) принимает гостеприимство и тот становится Его учеником; восседает с мытарями и грешниками и обличает праведников, не моет рук перед едой и «нарушает» субботу и многое другое. Поэтому неминуемо тот, кто руководствуется только «буквой», вне живого общения с Богом, становится рабом этой буквы и человек становится для субботы, а не суббота для человека.   

О том, что синергизм реализуется именно в Церкви, я буду говорить ниже. Сейчас мне важно было отметить, что принятие новой данности, соделанной Христом, осуществляется только посредством синергизма. 

Глава первая. Раскрытие смысла жизни в трудах прот. С. Булгакова.
1. Восстановление силы образа Божьего в человеке.

Ключевой  для человека  является  все  та же заповедь: хранить и возделывать сад. Только в  этом саду человеку уже ведомы горькие плоды с  древа познания добра и зла, так же ему  дано уже вкушать от древа жизни - Христа. Сад не является для  человека той непосредственной реальностью, каковою  он был до изгнания из рая, но его реальность стяжается подвигом веры. Однако после  служения Христа человек имеет определенные преимущества  перед первоначальным состоянием, так как человечество во Христе уже совершило то, ради чего  было создано, то есть было обожено, свободно  прошло путь послушания воле Отца. Человек был создан для того, чтобы быть «богом по благодати». Теперь надо свободно принять то, что уже совершено во Христе. Постараемся сейчас разобрать, что именно совершено и куда человеку стоит направлять свои усилия. 

· Преодоление разделения между человеком и Богом, и человеком и человеком или жертва своей «самостью».

Во-первых, как уже было сказано выше, образ  Божий состоит в том числе в том, что единое человечество должно было реализовываться во множественности ипостасей, в единстве друг с другом и с Богом. В этом единстве, можно сказать, заключалась райская Церковь. И в Павловых посланиях мы имеем определение Церкви, как тела Христова. «Если принять во внимание, что эта характеристика Церкви, как одного тела, состоящего из разных  членов, относится ко всему множественному человечеству, как многоединству, то, очевидно, начало множественности относится к человеческим ипостасям, а единство тела к единству человечества, сначала в ветхом, а затем в Новом Адаме».
 Это многоединство никогда не бывает статично, но всегда в динамике, оно не есть раз навсегда положенная данность, но и всегда актуальность. В  этом многоединстве есть блаженство, но оно достигается жертвенностью. Именно жертвенность лежит в основе единства, как это и происходит в Святой Троице, образ которой мы носим в себе. «Жертва любви Отчей - самоотречение, самоопустошение в рождении Сына; жертва любви Сыновней - самоистощание в  рожденности от Отца, в приятии рождения как рожденности; то и другое есть не только предвечный факт, но и акт для обеих сторон. Жертвенность  любви в реальности своей есть предвечное страдание, - страдание не ограниченности, каковая не совместима с абсолютностью божественной жизни, но подлинной жертвы и безмерности ее. Это страдание жертвенности не только не противоречит Божьему всеблаженству, но есть, напротив, основание для этого всеблаженства, которое было бы пусто и нереально, если бы не  имело в своей основе подлинной жертвенности, реальности страдания. Если Бог есть Любовь, то Он есть и жертвенность, каковая только через страдания являет побеждающую силу любви и ее радость. Эта взаимная жертвенность рождения, самоопустошения и самоистощения, явилась бы трагедией в Боге, если бы оставалась и самодовлеющей. Но она предвечно разрешается в блаженстве принесенной и взаимно принятой жертвы, преодоленного страдания. Она никогда и не существует в неразрешенности, хотя не может быть отделена или выключена из этого блаженства, как скрытое его основание. Блаженство Божие не может быть понимаемо, как себялюбивое и пустое самолюбование, подобное эгоистическому человеческому счастью, и полнота любви требует жертвы реальной, а не кажущейся. Бог не есть двоица Отца-Сына, но Троица Отца, Сына и Святого Духа, который и есть радость жертвенной любви, ее блаженство и осуществление»
.  В этом единстве есть постоянное делание и глубокая красота. Как же высоко предназначение человека, если он имеет в себе образ этой божественной любви.  Но его нельзя лишь иметь, находясь в пассивности,  он, даже для своего сохранения требует постоянных усилий, то есть уподобления. 

Как уже говорилось выше, при грехопадении это единство было разрушено, между человеком и Богом, и человеком и человеком прервалась непосредственная связь, прозрачность, единство, и возвращение ее стало возможно теперь только через крест, через отвержение самости, что и было совершено Христом. В Теле Своем, в Церкви единство вновь обретено и актуализировано, но человек призван свободно это принять, а это значит опять идти путем непрестанного делания. Через непрестанное и часто мучительное делание отвержения своей самости происходит хотя бы отчасти единение, мир становится реален, а не искажен видением сквозь кривое зеркало своего эго, ты становится так же реально, как я, рождается мы. В этом делании мучительность жертвы соединяется с блаженством любви, как дара. «Надо отречься от себя, не восхотеть своего я, идти крестным путем аскетики смирения, которая потому и получила такое значение и такую разработку в христианстве. Нет задачи для человека труднее победы над самим собой, ибо грех проникает во все поры нашего существа, и этого можно до времени просто только не видеть. В беспощадной правдивости самопознания своеобразно выражается духовное достоинство христианина. Подвиг юродства, совершенное отвержение своего психологического лика, маска мумии на живом лице, род смерти заживо – таков предел этого пути самоотречения. Оставаясь ему совершенно чуждым, не юродствуя в сердце своем, нельзя достигнуть христианского отношения к себе и к миру, и, в сущности, мерою юродства, способностью отрицать мудрость мира сего определяются достижения на христианском пути. Юродство многолико и многообразно, оно не связано с определенными формами, но повелевает не любить в себе своего я, своей самости. Оно требует жертвы сокровенной, но непрерывной и ежечасной. Надо возненавидеть себя ради Христа и возлюбить Его больше себя, и тогда в Его вселике откроется для каждого его собственный лик. Он найдет себя в Другом, причем Другой этот есть Христос. А находя себя в Другом,  ощущая источник жизни в любви к Нему, человек приобщается к тайне св. Троицы, взаимному истощанию Божественных Ипостасей во взаимной любви, блаженству жизни в Другом и чрез Другого. Человеческий дух поднимается в недосягаемую высь, и человеческая личность сияет в красоте того образа, по которому и ради которого она создана».
 Еще раз надо подчеркнуть, что, отрекаясь своей самости, человек не только восстанавливает единство с Богом и  ближним, но и познает самого себя, находит свою личность, ипостасирует, иными словами, одухотворяет себя, то есть, делает то, к чему был призван изначально. Когда сознание человека погружено в свою самость, мир становиться нереальным, искривленным, люди живут в «своих» субъективных мирах,  которые и пересекаясь, остаются темными друг для друга и для самих себя. Познать себя можно только в Боге, потому что в Нем находится наш истинный, богочеловеческий образ. При выходе из своей самости глаза человека начинают видеть реальный мир, сотворенный Богом и искаженный человеческим грехом, он вообще начинает видеть духовную реальность: «вынь прежде бревно из твоего глаза, и тогда увидишь, как вынуть соринку из глаза брата твоего» (Лк.6,42). Через отвержение самости человек освобождается из плена иллюзий: «и познаете истину, и истина сделает вас свободными» (Иоан.8.32). В духовной зрячести заключается существо пророческого дара. Сейчас я говорю об ипостасировании, духовном познании себя в аспекте освобождения из плена иллюзий, созданных грехом, самостью. Ниже я буду говорить об ипостасировании себя и мира в аспекте уподобления Христу.

· Подчинение плоти духу.

Следующей, из первой вытекающей, задачей является восстановление правильной иерархии в сложном человеческом существе или подчинение плоти духу. Бог, творя человека, создал его из персти земной и вдунул в лице его дыхание жизни. То есть человек сложен по своей природе. Мир, из которого взят человек, и которому поэтому имманентна человеческая природа, является данностью для человеческого духа. В этом так же отражается образ Божий, так как Бог существует Триипостасно в Божественной природе - Божественной Софии, по о. С. Булгакову, но Божественная природа для Ипостасей является их самооткровением, а не  данностью. «Тварный мир, как тварная София, существует соответственно небесному первообрарзу и есть поэтому так же человеческий мир, центрирующийся около человека и им. Человек есть стяженный мир (микрокосмос). Мир свою полноту и вершину имеет в человеке, который есть логос для мира и, говоря принципиально, нет и не может быть в мире ничего, что не было бы человечно, на что бы не мог распространиться человек своим познанием, чувством и волею. Человек создан «обладать землей» и «владычествовать всей тварью» (Быт 1:28), и весь мир есть потенциальное и переферическое тело для человека»
. Однако человек не вполне имманентен миру, ибо дух его от дыхания Божия: «человеческий дух («душа») имеет не тварное, но божественное происхождение: человек, по этому своему началу, есть сотворенный бог. То есть человек по сотворению своему уже двуприроден, причем дух его призван ипостасировать и весь природный мир: «вся сотворенная природа, тварная София, принадлежит человеческому духу, как своему ипостасному центру. Человек, по образу своего сотворения, в этой сложности своей, есть уже богочеловек»
.  Но человек, как существо свободное, самоопределяющееся, не может быть только данностью, но должен актуализировать, свободно и активно принять свое бытие, пребывая в «сотрудничестве» с Богом. Однако, как известно, этого не произошло: человек согрешил в самом начале, не пройдя испытания «дурного» выбора между добром и злом. Через это его плоть приобрела иное состояние «кожаных одежд», человек покорился миру, который через грехопадение «покорился суете», человек выпал из  светлого места, в которое его поселил Бог, в темноту стихий и собственного подсознания. Для человека с отяжелевшей плотью духовный мир перестает быть очевиден и становится предметом веры. Обратный путь подчинения плоти духу человечество уже прошло во Христе. Христос искупил падшее человечество, взяв на себя всю скорбь мира, понеся тягчайшие страдания вплоть до богооставленности, через что человечеству было дано как бы новое рождение, новая данность, но человек опять должен ее взять. В своем трактате «О чудесах  евангельских» о.Сергий  доказывает, что то, что в Евангелиях называют чудесами, не является насилием над  «естества чином», но с точностью наоборот, его исполнением, хотя для падшего человечества это кажется сверхъестественным. «Чудо не есть фокус-покус, не имеющий корней в бытии и даже их отрицающий, оно всегда есть оздоровление естества, раскрытие его подлинной природы и постольку возведение на высшую ступень. В чудесном мы именно опознаем истинную природу естественного».
 Во Христе природа находит свой духовный центр и  становится ему послушна. Следуя Халкидонскому догмату о нераздельности и неслитности природ во Христе, чудеса были совершены не отдельно Богом, но Богочеловеком, поэтому явилось возможным обетование: «верующий в Меня, дела, которые творю Я, и он сотворит, и больше сих сотворит» (Иоан.14.12). После рассуждений о том, что «каждый человеческий акт (Христа) есть и богочеловеческий, обоженный акт, и ничто не совершается вне этого взаимообщения», - о. Сергий пишет, - «поэтому чудеса совершались Сыном Человеческим и в Его человечности, следовательно, они человечны, доступны человеку, заключены в возможностях этого мира, возглавляемого человеком. Это же значит далее, что чудеса естественны, а не противоестественны  и не сверхъестественны. В них выявляются возможности, заложенные в отношении человека к миру. Они суть самосвидетельство человечности, ибо человек призван «господствовать» в мире, он есть царь творения, тварный бог»
. Однако, хоть человечество во Христе уже  восстановлено, для человека это остается предметом  делания, активного сотрудничества: «Царствие Божие усилием берется и употребляющие  усилие восхищают его» (Мф.11.12). Делание это не может прерываться, но есть постоянное и часто мучительное. 

Если посмотреть на земную жизнь Христа, то делание это выражалось в Его необычайной и постоянной собранности, молитве, постах: Он сорок дней воздерживался от пищи и питья. Претерпевал искушения от сатаны, которые были обращены к царскому достоинству Христа. Искушения всегда основаны на том, что человека может искусить, а не на том, что не может; то есть на тех свойствах, которыми  данный человек наиболее привязан к миру сему. Христос пришел в мир, будучи Царем, в мир, Им созданный, но пришел в состоянии кенозиса, спасительного для человечества умаления, иначе мир не выдержал бы явления силы Его. Сатана искушал Его взять власть не Божьим путем, «стать как боги», что для Него не составляло бы труда, тогда народ принял бы Его, как обещанного Мессию. Но Богочеловек Христос выбрал иной путь: быть отвергнутым, осмеянным и принять позорное распятие на кресте. Трудно предположить, что для Него это был легкий и безболезненный выбор, это уже было предвозвестием скорби Гефсиманской ночи.

Далее мы видим, что Христос часто оставался без еды, имея другую пищу: творить волю Отца. Он не имел места, где голову приклонить, Он не имел ничего для Себя и Своего. Как уже было сказано, Его чудеса и исцеления тоже были явлениями главенства духа, хотя для людей они казались сверхъестественными. А после Христа уже многие Его ученики совершали исцеления и даже воскрешения, так апостол Павел, беседуя в Троаде с учениками весьма долго заполночь, утомил одного юношу, который, упав с третьего этажа, был поднят мертвым, воскресил его, после чего, преломив хлеб, «еще немало побеседовал до зари». (Деян.20.9) 

Страсти Христовы являют предел подчинения плоти – тела, оживленного разумной человеческой душой – велениям духа, распятия плоти, ее смерти. Самым тяжким испытанием было состояние Богооставленности. Нет слов, чтобы говорить о страданиях Того, Кто, предавая Себя на поругания и распятие, теряет связь с Отцом, теряет единственно реальную и последнюю поддержку, а следовательно, можно предположить, и ощущения правильности совершаемого дела. Христос поистине побывал в глубинах ада, вынес страдания всего человечества вкупе, чтобы не осталось ничего: ни состояния, ни страдания, которые не были бы Им пройдены и искуплены. 

В течение всей Своей жизни Христос исполняет не Свою волю, но волю пославшего Его Отца, в этом тоже есть предел уничижения самости. Это опять-таки было совершаемо Христом не механически, но путем жесточайшего самоотречения, и опять, в страстях Христовых, мы видим предельное напряжение этого пути: «Отче, если хочешь, пронеси эту чашу мимо Меня; впрочем, не Моя воля, но Твоя да будет» (Лк.22.42). Трепетный страх перед страданиями Мессии заставляет здесь остановиться и не анализировать их далее. Однако думать о них важно, и важно понимать, что все, содеянное Христом, содеяно и Его человечеством, ничего не свершалось механически, только божеством, но предельным напряжением человеческой обоженной воли. 

Христиане призваны идти Его путем, поэтому все, содеянное Им, актуально для христова человечества. Поэтому апостол Павел мог сказать: «Кто нас отлучит от любви Христовой: скорбь или теснота, или гонения, или голод, или нагота, или опасность, или меч? Как написано: за Тебя умерщвляют нас целый день, сочли нас за овец, обреченных на заклание. Но во всем том мы торжествуем победу через  Возлюбившего нас. Ибо я убежден, что ни смерть, ни жизнь, ни ангелы, ни начала, ни настоящее, ни будущее, ни силы, ни высота, ни глубина, никакая другая тварь не сможет нас отлучить от любви Божией во Христе Иисусе, Господе нашем» (Римл.8.35-39). Вот награда для победившего похоти плоти и гордость житейскую: свобода в Господе, освобождение от страстей и страхов, блаженство любви Божией, от которой никто и ничто не может отлучить. От этой любви отлучить может человек только сам себя, вот что страшно; и может, и отлучает. Свобода страшна своей неумолимой реальностью и трагическими последствиями. Отлучают человека, как правило, именно страхи и похоти плоти, то есть духовная непросветленность. Нет ничего плохого в плоти, она хороша и является данной природой для человека. Плохо, когда человек, фактически забыв о духе, об образе Божьем, акцентирует свое сознание исключительно на своей плоти и руководствуется в жизни ее желаниями. Человеку в падшем состоянии очень свойственно язычество, то есть установление таких отношений с божеством, которые гарантировали бы ему жизненное благополучие и преимущество перед другими по принципу «ты - мне, я - тебе». И это понятно, кому нужно быть в отношениях с божеством, которое не ограждает тебя от болезней, нужды, гонений и смерти, но идя по этому пути, человек ставит себя все в большую зависимость от этих явлений, а не освобождается от них. Каждая следующая неудача будет восприниматься как крах в жизни и разочарование в идоле, потому что в таких отношениях интересен не он, идол, а свое благополучие. 

2. Уподобление Христу.

· Принятие креста Христова.

Сердцевиной же христианства является крест, и миновать его нельзя. Вражда превозмогается только крестом и без него невозможно восстановление единства человека с Богом и человека с человеком. На нем должно распинать свои страхи и похоти, взамен получая свободу от них. 

Ничего из вышесказанного невозможно совершить в обход креста. Как уже говорилось, и отвержение своей самости, своей воли, эгоцентризма, и подчинение плоти духу проходит через крест. Крест напрямую связан с грехом, как в самом человеке, так и в мире сем. Крест и страдание не одно и тоже. Из приведенной выше цитаты о. Сергия (стр.18, сноска 48: Агнец Божий, 130-131) мы видим, что всеблаженство  Божественной любви основано на предвечном страдании самоотречения и самоистощания Ипостасей, но это страдание не крестоносно, оно предвечно разрешается в блаженстве взаимной любви. Крест актуализируется тогда, когда происходит разрыв единства и центром человека становится самость. Хотя возможность креста, как возможность грехопадения, заложена в самой тварности человеческой, которую, как говорилось выше, надо преодолеть. Преодолеть человеку свою тварность невозможно, это совершается Богом, который, принимая тварную, а затем и падшую человеческую природу, обоживает ее, совершая спасение.  Как уже говорилось выше, свободе человека дано было решить, действительно ли понадобится Гефсиманская жертва. 

Крест для человека актуален для борьбы со своей самостью, для распятия своих страстей и похоти, желания все иметь своим и для себя, отвержения своей воли и принятия воли Божьей. Есть и другая сторона креста – это общение с другими, несение их немощей, а так же борьба со злобой и законами мира сего, духами злобы поднебесной.  Будучи безгрешен, Христос понес все тяготы мира на Себе, примирил людей с Богом, сделал грех как бы несуществующим. То есть дал возможность человеку принимать такую благодать, которая снимает тяжесть греха, грех перестает определять, окутывать человеческую жизнь. Облекаясь во Христа и отрекаясь от сатаны, человек меняет главу своей жизни, он должен сам нудиться, чтобы изжить свой грех, конечно, но грех уже не властен над человеком.  Конечно, как и все, эта данность является прикровенной, ее надо взять. «Искупление всего человеческого рода, совершенное в Новом Адаме, должно реализоваться в свободе для каждого из чад Ветхого Адама, и его усвоение есть собственное дело каждого»
.  Христов крест особый, крест борьбы с духами злобы поднебесной, которые поработили человека в его падшем состоянии. Явление силы Христовой вызывает лютую агрессию в мире сем и неминуемо провоциркет крест, потому что она обличает дела тьмы и являет пример правды. Вот почему стоит оставить всякую надежду на мирную победу христианства в мире этом. Мир сей по отношению к Царству Божию неминуемо складывается крестообразно. Ученикам Своим Христос говорит, что как Его гнали, так будут гнать и их, и что раб не больше господина своего. В продолжение этой же темы апостол Павел говорит, что всякий, желающий жить благочестиво, будет гоним.

 В принятии креста Христова есть особая сила и благородство, сила, превозмогающая грех, законы мира сего, которая только и способна освободить  людей от рабства греху. Человек, принимающий крест Христов, становится свободен и независим от власти мира сего, он становится больше мира сего, он выводит мир из состояния греха. Обоживаясь и тем преодолевая тварную удобопревратность ко греху, человек становится «сверх-творением»
. «…грех, представляя собой порождение тварной свободы, уничтожим и должен быть уничтожен, изжит и преодолен, в чем и состоит искупление»
.

· Одухотворение себя и мира: нахождение своего «я» в Другом и через Другого, послушание воле Отчей; прозрачность и послушность творения человеку, как своему ипостасному центру.

Теперь перейдем к тому, что человеку было дано и что задано по его сотворении и что, несмотря на грехопадение, онтологически осталось тем же, так как грех коснулся состояния человека, а не его существа.

Человек в сотворении своем уже богочеловек, как имеющий одну ипостась и причастный двум природам. Человек создан «из праха земного», причем как вершина природного мира, изнутри знающий его и несущий его в себе, имеющий с ним  одну и ту же животную душу. «Животная душа всецело принадлежит тварному миру, она есть его собственная тварная жизнь, … которая многолика в пределах разного вида животного мира, где есть место и для животной индивидуальности»
. Но человек отличается от всего тварного мира тем, что он имеет дух от Бога: «И вдунул (Господь Бог) в лице его дыхание жизни» (Быт.2:7). Итак, человек имеет дух от Бога, Который отобразил в человеке Свой образ. Поэтому «человеческий дух имеет не тварное, но божественное происхождение: человек, по этому своему началу, есть сотворенный бог»
. «Вы боги и сыны Всевышнего все вы» (Пс.81:6). Человеческие  ипостаси, как сообразные Богу, «уже по своему происхождению причастны божественной природе, в чем и полагается онтологическая основа для обожения человека»
. 
Итак, человек имеет и знает изнутри весь природный мир, но имеет и неотмирный дух, ипостась, через него будучи причастным и божественной природе: это отражено в Евангелии, где Христос говорит, что человек может родиться по плоти, а может от духа. Более того, тварный мир в человеке и через человека находит свой духовный центр, через человека мир должен быть одухотворен, очеловечен, и  этим осуществить свое предназначенье.

«Человек в природе, как духовная ипостась мира, имеет образ Небесного Богочеловека, Логоса в Софии»
 и на этом тожестве, при всей непреодолимой пропасти между образом и Первообразом, основывается возможность грядущего боговоплощения. 

Неотъемлемое свойство духа есть свобода самоопределения. Поэтому человек не мог быть сотворен одним повелением Божьим, как сотворен весь тварный мир. Личное я не может быть сотворено без его собственной воли к существованию. В этом уже есть кенозис Божества.  Так что по отношению к человеку Божье «да будет» содержит не только творческий акт, но и вопрос. «Поэтому, хотя тварное я и полагается Богом, но в этом творении оно со-полагается и им самим. Строго говоря, творческий акт создает лишь возможность самоположениия, которое осуществляется самим я, говорящим свое да»
. Человек имеет свою природу и свой дух как данность, в отличие от Божества, где Божественные Ипостаси имеют Свою природу как самоопределение и самоположение. Человек должен еще осмыслить, осветить, одухотворить самого себя и свою природу, свободно подчинив свой дух воле Отца, а свою природу, так же как и мир, воле своей. 

В человеке нет ничего своего,  в нем все от Бога, но у него есть свободное я, которое вправе самоопределяться и самополагаться. Задачей человека для начала является свободно признать свою неоригинальность, увидеть себя образом Первообраза  и это будет лишь констатацией факта. У человека, действительно, нет ничего своего; все, что  у него есть - от Бога. Добавлю от себя, что в этом свете приобретает новое значение заповедь блаженства: «блаженны нищие духом». Нищий – ничего не имеющий, и человек, действительно, нищ, у него нет ничего своего и для себя, но когда он это понимает, он становится блажен, так как обретает духовную зрячесть, видит мир таким, каков он есть перед Богом, человек видит себя отражением Бога, отдает себя Ему и в Нем обретает свое истинное лицо, становится  Ему подобен. В этом и заключается уподобление, к которому человек призван изначально. В этом добровольном отдании себя Творцу заключается онтология богоподобия, так как основой взаимоотношения Лиц Святой Троицы, как говорилось выше, является взаимное истощание Ипостасей и блаженство обретения Себя в Другом. 

Заметим здесь, что Христос говорил и действовал не от Себя, но от имени пославшего Его Отца -  в этом так же заключается Его кенозис, ибо Он действовал не как Бог, но всегда как Богочеловек, не превышая, но раскрывая и обоживая человеческие возможности. 

«Итак, образ Божий, и именно образ Сына, в личном самосознании тварного я состоит в том, что он свободной любовью сознает себя образом Первообраза, то есть свою личность имеет не как свою, отдавая ее Богу. Богосыновство в этом смысле имманентно человеческому я, как онтологическая заданность, а вместе и данность для его свободы. В человеческом я человеку   дано, и он призван уразумевать то божественное Я, которое для него есть и божественное Ты, и его тварное я молитвенно смотрится в Я абсолютное».

Человек владеет не только духом, но и имеет свой собственный, хотя всегда данный, человеческий мир, с которым он связан через душу и тело. Образ Божий выражается в отношении человека к природному миру, так как мир есть тварная София, имеющая свою ипостась в человеке.  Однако разница между образом и Первообразом огромна.  Божественная София, являясь самооткровением Бога, вполне ипостасирована и до конца прозрачна для Него.  Для человека же его природа является данностью, а вместе и принудительной необходимостью, от которой  он частично был избавлен силою Божьей: при сотворении Бог поселил человека в раю и заповедал хранить и возделывать его. Остальное пространство оставалось непросветленным  и еще требовало возделывания. Это пространство при неправильном к нему подходе могло стать угрожающим и довлеющим над человеком, что и произошло при грехопадении. Добавлю от себя, что соотношение рая и остальной земли можно сравнить с отношением сознания и подсознания. Человек призван овладевать своим подсознанием, просветлять его, делать его послушным, то же можно сказать и в отношении природы. Здесь опять уместно вспомнить чудеса Христовы, касающиеся усмирения стихий, хождения по воде, принесенной рыбой монеты: как уже неоднократно говорилось, Христос нигде не действовал как Бог, как бы совлекаясь Своей человеческой природы, но всегда оставался человеком, не насилуя, но раскрывая человеческие возможности. Эти чудеса не превышали человеческие возможности: Христос, установив должные отношения с природой, владычествовал ею и она повиновалась ему. Тому доказательством служат многочисленные эпизоды в Евангелиях: Христос предлагает Петру идти по воде и Петру удается пройти некоторое расстояние до тех пор, пока он не усомнился, или тот эпизод, где, усмирив бурю, Христос был несколько раздосадован, Он упрекнул своих учеников, говоря: «Что вы так боязливы? Как у вас  нет веры?» (Мк.4:40), а так же неоднократные обещания, говорящие, что  ученики Его не будут получать вреда от природы и смогут сами воздействовать на нее. Причем условие этого – вера; жизнь в реальности духовного мира, то есть актуальность духа, его преобладание над плотью. Природа мира сама по себе душевно-телесна в отличие от божественной природы, которая духовна духовностью Божьей. Природа есть «плоть, то есть живое и живущее естество, организованное на разных своих ступенях. Она может (и должна) становится духовной, теряя свою «плотскую» самозаконность. Но в своей душевности природа внедряется в жизнь духа, поскольку человек есть воплощенный дух, и устойчивое равновесие между духом и плотью может быть найдено только им самим, его актуальностью».
 Адам этого равновесия не нашел и, вместо того, чтобы черпать силы в общении с Богом для одухотворения  творения, он сам ему покорился, как бы став плотью: «прах ты и в прах возвратишься» (Быт.3:19). Природа через человека тоже извратила пути свои и предстала перед человеком не софийным, но тварным своим ликом: «Вместо того, чтобы, господствуя над животным миром, и его возвести к доступной для него мере духовности, привести к Богу, быть царем, пророком и священником животного мира, человек себя унизил, сам приблизившись к нему, а через то ослабил свою духовную силу и власть над миром»
. Приближение нормального отношения к животному миру можно видеть в тех редких, но очень выразительных случаях, когда отношения хозяина и домашнего животного достигают удивительного взаимопонимания и дружбы, когда животное уже теряет свою природную самозаконность и очеловечивается от человека  через любовь к нему. Оно становится уже иным по отношению к своим собратьям, приобретая наполнение, не свойственное ему «по плоти».   


Обобщая все вышесказанное в этой теме, можно сказать, что человеку духовно должно не только вернуться в состояние до грехопадения, но, следуя за Христом, актуализировать приоритет духа над плотью, перейти от данности к заданности. Это выражается в просветлении, ипостасировании, одухотворении своей человеческой природы, так же как и тварного мира, созданного для человека.  

· Актуализация изначально заложенного богочеловечества: жизнь в Церкви.

Как уже говорилось, изначальное богочеловечество заключается, во-первых, в том, что человек обладает одной ипостасью, будучи причастен  двум природам, причем тварной  природой он владеет как своей собственной, а причастность к божественной надо еще стяжать, родившись от Духа; во-вторых, человечество существует в единстве своей человеческой природы при многоипостасности  индивидов. Это является одновременно и данностью и заданностью для человека. Данностью является то, что в человеческом существе эти качества есть от начала, заданностью является необходимость свободно их принять и актуализировать, сделав их достоянием своей свободы, в чем и преодолевается тварная удобопревратность человека ко греху. Однако, самому человеку невозможно преодолеть свою тварность, поэтому, как говорилось выше, боговоплощение было заложено при сотворении мира и оно не связано исключительно с грехопадением. Грехопадение придало боговоплощению свойство искупления, спасения, а так же сделало его крестным, но нельзя забывать о том, что боговоплощение есть не только искупление, но еще и возведение человека к заложенному от начала богочеловечеству.  Богочеловек Христос в Себе совершил обожение всего человечества, и это является новым этапом в сотворении человека. Но, как всякое действие Божие в отношение к человеку, это обожение синергично, то есть предполагает активное его усвоение со стороны человека. Принятие этой новой  благодатной богочеловеческой данности мы имеем в Церкви и только в ней.

а) Экскурс: о Церкви как Теле Христовом, одушевляемом Духом Святым.

 Церковь, по многократному определению апостола Павла является телом Христовым, одушевляемым Духом Святым. «В Слове Божьем Церковь употребляется в двояком смысле: как поместная община верующих, церкви  во множественном числе, соединенные единством жизни, и Церковь, как  сама эта жизнь, как единая мистическая сущность. Церковь в этом смысле описывается как тело Христово, одушевляемое Духом Святым, как храм Его, как Невеста Христова. Надо уразуметь всю силу этих речений».
 В Церкви мы имеем непосредственный доступ к божественной природе, иначе божественной Софии, так как Церковь, являясь телом Христовым, по природе своей Богочеловечна. И именно в Церкви преодолевается ненавистная рознь мира сего: разрыв между человеком и Богом, и человеком и человеком. И именно в Церкви через правильное общение с Богом и ближним, через жертву своей самостью человек обретает свое собственное лицо, становится личностью, а не только индивидом, по отношению к которому можно поставить не только неопределенный, но определенный артикль. «Церковь, как тело Христово, рассматривается  в отношении как к единству м н о г и х  членов, так и к различению их в  е д и н о м теле»
. Так что и приобщение к божественной природе, и через это обожение своей собственной тварной природы, и восстановление единства с Богом и ближним, то есть то, что содержит в себе понятие богочеловечества может осуществляться только в Церкви, в теле Христовом,  так как в нем мы имеем прямой доступ к Богу и в нем мы имеем соборность, преодолевающую ненавистную рознь мира сего. «Ибо Он есть мир наш, соделавший из обоих одно и разрушивший стоящую посреди преграду, упразднив вражду Плотию Своею, а закон заповедей учением, дабы из двух создать в Себе Самом одного нового человека, устрояя мир, и в одном теле примирить обоих с Богом посредством креста, убив  вражду на нем» (Еф.2,14-16). Соборность в Церкви есть именно внутренняя связь, преодоление розни, которая осуществляется в синергии, сотрудничестве Бога и человека, человеком же она созидается, нудится, если угодно, так как совсем не является естественной для мира сего, который, в лучшем случае, знает хорошо организованную внешнюю связь – коллектив. Именно это созидание соборности так недооценивается и недоосмысливается сейчас в церкви. Соборность возможна только в общинном устройстве церковной жизни, который только и знала Церковь в доконстантиновскую  эпоху, пока христианство не стало господствующей государственной религией, то есть не заняло неподобающего для себя место. Только в общинной жизни возможно действительное созидание соборности, когда верные соединяют свои жизни на основании Христа, Его Церкви, как Его ученики, тем самым исполняя заповедь о единстве. Только к объединенным людям можно применять понятие членов Христовых, вместе составляющими единое тело, только находясь действительно в общинных отношениях, где есть общее, можно совместно исполнять заповеди Христовы и по ним стараться строить свою жизнь. Иначе кому Христос давал заповеди Свои, кому апостол Павел посылал послания, кого увещевал? – Приход? – Да тогда и храмов то не было. А если бы и были. Одиночкам, не имеющим ничего общего, кроме того, что иногда собираются вместе на богослужения? Перед кем можно ставить насущные церковные вопросы? 

С другой стороны, человек, говорящий, что у него Бог внутри и Церковь ему не нужна, обманывает себя и Бога, так как не вступает с Ним, по сути, ни в какие взаимоотношения и служение Христово объявляет недействительным. Так как Бог не есть вообще какой-то Бог, но совершенно конкретный, хотя и превышающий наше разумение, Он для того и вочеловечился, чтобы явить Себя людям и через это установил Новый Завет, предполагающий новые отношения. Он дал Себя людям, дал заповеди, учение, путь, приблизил Царство Божие, и человек, говорящий, что у него Бог внутри и ему ничего не нужно, отрицается всего делания Божьего. То же самое можно сказать о людях, называющих себя немощными и грешными и на этом основании не берущих никакой ответственности за Церковь, ибо есть ли в теле хоть один орган, который был бы настолько плох, чтобы не нести никаких функций, и от которого бы не зависела деятельность всего организма. Через отсутствие созидания реальной соборности в Церкви, с одной стороны, и через непросвещенность и полную пассивность людей, с другой, мы имеем на сегодняшний день такую ситуацию, при которой  выходящий после литургии клирик, обращаясь к разрозненным людям, стоящим на богослужении и, большей частью, не причащающимся, зачем-то сообщает, что Святая Церковь празднует сегодня то-то и то-то. Кто такая эта Святая Церковь, где она, из кого состоит, зачем и кому обращены эти слова?

Отец Сергий, говоря о Церкви, описывает ее, как и все остальное, в отношении синергии, причем в Церкви явлена вся божественная Троица: Богочеловек Христос, осуществивший новую реальность для человека, присутствующий в этом мире через Церковь, Дух Святой, подающий людям благодать и Отец, создавший эту новую реальность, являющий Себя  через Сына и Духа Святого. Это с одной стороны, а с другой – человек, в котором и для которого все это существует, которому дано принимать и реализовывать дары, восходя по пути, проложенному Богом, принимая руку Того, Кто ее уже протянул. И не делать этого – самый тяжкий грех против Бога. «Можно не знать Христа, будучи чуждым христианству (каковы и теперь нехристианские религии, в известной мере принадлежащие  еще к дохристианской эпохе), но зная о Нем, и в то  же время отрицаясь Церкви, как единственного пути жизни в Нем, человек делается жертвой религиозного обмана и самообмана. Только в Церкви существует новая жизнь; живя в Церкви, а постольку и сам становясь Церковью, человек восприемлет в себе Христа. Но при этом не утрачивается, а даже утверждается его собственное существо. Ибо Господь Иисус есть и совершенный Человек, и поэтому все подлинно, онтологически человеческое через Него, как универсального Всечеловека, находит свое утверждение. В ветхом Адаме, или в развращенном и самостном человечестве, утрачена истинная чистая человечность, каждый остается замкнутым сам в себе, человечество существует в смене индивидов и поколений, как коллектив, а не соборность. Единый и универсальный всечеловек, собранное  и потому соборное человечество, объемлющее живых и мертвых, а так же еще нерожденных, онтологически содержится в новом Адаме, потому Церковь и есть истинное Человечество, как положительная сила. Христос есть Личность всех личностей, Ипостась всех ипостасей. В греховном состоянии человека личное начало есть непроницаемость, в силу которой она совершенно заполняет собой духовное пространство, и из занятой им точки выталкивается всякая другая личность. Человечество благодаря этому рассыпано  на личности, находится в дезинтеграции и способно образовать только коллектив или множественность, хотя и внешне связанную и урегулированную. С напряженностью этого личного начала связана острота жизни. И тем не менее, религиозно утверждая свою личность, мы должны согласиться ею пожертвовать, потерять свою душу, чтобы спасти ее от самости и непроницаемости, открыть ее радости любви-смирения. То больное, люцефирическое  я, которое сознает себя в противопоставлении ко всякому другому я, как не-я, должно приобрести с ним совместимость и тем получить положительное, а не отрицательное только определение».
 Отец Срегий всегда говорит о соборности, как о первом свойстве Церкви и связывает ее с возрождением апостольского духа, но явленной эту соборность он видит или в первые века христианства, или уже как возрождение церковности, в миллениуме. Об общинах в первые века христианства отец Сергий говорит в приведенной выше цитате, когда говорит об определении Церкви в слове Божьем, как о жизни всех существующих общин.  Победу христианства в мире отец Сергий видит связанной с обращением Израиля в конце истории, «пока не войдет полное число язычников» (Рим.11:25), по слову апостола Павла. И пишет так: «Если апостольская проповедь в начале была «во всю землю исшедшим вещанием их и в концы вселенной глаголами их», то и в конце истории  через обращение Израиля  вольется новая апостольская сила христианства, которая проявится во всем: и в проповеди, и в делах, и в жизни».
  О чем здесь говорится как не о явлении истинной церковной жизни, то есть явленного единства людей во Христе, где только и могут реализовываться и дела, и христианская жизнь.

Итак, подводя итог этой теме, можно сказать, что сама жизнь в Церкви, как соборное делание, как явление единства, как возможность для  реального обретения себя в Другом и приобщения божественной природе, и в ближнем и через ближнего, сама такая жизнь самоценна и ценна прежде всего. Все остальное в Церкви: дары, служения, дела служат этой цели: преодолению  ненавистной розни мира сего и обретения любви, без которой, по слову апостола Павла, «я медь звенящая, или кимвал звучащий, ... я ничто, ... и нет мне в том никакой пользы» (1Кор. 13:1-3). 

· Осуществление истории в свете эсхатологии, преображения или воцерковлениие мира. Природа и назначение творчества.

Мир, по отцу Сергию, есть тварная София, которая отличается от Божественной Софии иного рода бытием, бытием в становлении.  Если Софию Божественную можно сравнить с белым цветом, который, по сути, не есть цвет, но содержит все цвета в себе, то София тварная есть разложенный спектр цветовых лучей. То, что в Божественной Софии существует в целокупности и абсолютности, в Софии тварной – в множественности и становлении. Кроме того, тварная София существует вне Божественных Ипостасей и свою ипостась находит в человеке, который потому и призван владычествовать и обладать  всею тварью и возделывать сад, иными словами, одухотворять мир, который без человека  теряет смысл своего существования, становится самозаконным. Человек есть вершина творения, поэтому он знает это творение изнутри, так как имеет его в себе, оно ему имманентно: «Мир есть одновременно и периферическое тело человека, и область его душевности, и, наконец, арена его духовной активности, предмет его творчества»
. Человек обладает миром, тварной природой, как своей собственной. Тварная София является энтелехией мира, его целепричиной, данностью и заданностью для мира и человека в нем. Тварная София заложена в основании мира и та премудрость природы, которую человек всегда может созерцать, является естественным откровением о Боге. Красота природы, ее утонченность («ты спросишь, кто велит, чтоб август был велик, кому ничто не мелко, кто погружен в отделку клинового листа?») не может не говорить человеку о величии Творца. И София же является целью становления, как ипостасированная, одухотворенная человеком и в человеке.

Если мир существует в становлении, значит, у него есть история, которая имеет свое начало и конец. Начало ее, как известно, положено творческим актом Бога, конец определяется тоже Им, хотя, не без участия человека. История по окончании века сего переходит в метаисторию, трансцендентную нашему настоящему состоянию. Конец века сего не случаен, так как история должна совершиться, пройти свой путь: «История не может  произвольно или случайно оборваться в любой точке, она должна внутренне закончиться, созреть для своего конца»
 согласно слову Христа: «От смоковницы возьмите подобие: когда ветви ее становятся уже  мягки и пускают листья, то знаете, что близко лето» (Мф.24:32). Конец истории во многом зависит от человека, так как именно человек является ипостасью мира и через человека мир проходит свой путь. 

Итак, человек, как становящийся в истории и, в некотором смысле, совершитель ее, обладает  определенными свойствами в отношении к ней.  Человек является единым познающим субъектом в мире: «Субъектом истории является все человечество, и как множественность личностей, из которых каждая имеет свое самостоятельное бытие и судьбы, и как род, многоединство»
. Человек, как всечеловеческое я, познает мир. Только в этом свете становится понятно преемственное накопление мысли и знания. Способность человека передавать накопленный опыт из поколения в поколение осуществляет этот единый процесс познания. Если бы этого преемства не существовало, человек не смог бы развиваться и совершать историю, ее бы просто не было, так как каждое поколение было бы оторвано от другого и человечество не могло бы подняться выше уровня аборигена, у которого тоже есть, хоть и вырванная из мирового контекста, но своя история.  Человек является не только субъектом познания, но и деятелем в этом мире: «Существует не только единый познающий, но и единый действующий субъект (трансцендентальный субъект хозяйства), общее действие человека в мире»
. Наконец, человечеству свойственно творчество красоты, некое общее представление о красоте, при всем многообразии ее форм. «И это единство красоты тоже предполагает трансцендентального субъекта красоты, всечеловеческого художника, и единый источник красоты, саму Красоту»
. 

Здесь очень важно понять совсем неочевидную для разобщенного состояния мира мысль, что человек может рассматриваться с двух точек зрения: как индивид и как род, как единый всечеловек Адам. В этом, как уже говорилось, содержится образ Божий: Бог един, Он один и в то же время Триипостасен, и Ипостаси одновременно и подобны друг другу, и различны, подобны Своей природой, различны Ипостасями. Так и человек. Интересно, что при таком видении сходятся разные интуиции относительно смысла человеческой жизни: и утверждение личности, как единственной, что имеет смысл (экзистенциализм и подобное) и утверждение себя в роде, продолжение в потомках. Но эти точки зрения сходятся не как противоположные, а взаимодополняющие, потому что человек проявляется и в том, и в другом аспекте и пренебрежение одним из них делает взгляд на человека ущербным. 

Именно при взгляде на человечество как на единый познающий, действующий и творческий субъект приобретает смысл история человечества. Без него любые попытки построить философию истории обречены на неудачу, или они будут интуитивно приходить к той же мысли, как, например, философия Тойнби: мысль, что одна цивилизация передает эстафету другой предполагает наличие единого субъекта истории. 

Человек, как единый субъект истории, в своем космическом творчестве есть не только хозяин и работник в мире, но и мыслитель, и художник и «что еще того важнее, - из этого общего дела человека в мире не исключаются никакие племена или эпохи, ибо каждое из  них приносит в полноту свой вклад».
  Все самое важное в каждой эпохе принадлежит этому субъекту и, в конечном счете, является тем материалом, который подлежит преображению и из которого будет созидаться Царство Божье.

В сотворение мира Богом уже заложено творчество человека: «миру принадлежит двоякая полнота: через его сотворенность Богом, силою которой в него вложено уже при сотворении в «Шестодневе» эта полнота его сил и образов, как тварная софийность; и в его истории, в которой раскрывается она же. Тварное творчество человека – завершение творения мира, по мысли Творца. Цель мира – его преображение силою Творца, но тогда, когда мир внутренне созрел, как смоковница. История является в этом смысле самотворчеством человека в мире».
 Иными словами, Бог «из ничего» создал ту данность, которую положил человеку реализовывать. Как и везде мы видим данность и заданность. И вот  исполнение человеком божественных заповедей совершается на путях тварного творчества. Мы здесь приходим к осмыслению творчества, его природы, его места и роли. Конечно, творчество человека отличается от творения Божьего: для Бога творчество является самополаганием, творением «из ничего»: «Се, творю все новое», для человека – из положенной Богом данности, так как человек своего, как говорилось выше, ничего не имеет: и себя самого, и мир, и свою свободу человек имеет от Бога. 

Здесь интересно вспомнить, что для Н.А. Бердяева было принципиально отстаивать творчество человека именно как творчество «из ничего». Для него Ничто первоначально. Бердяева не удовлетворяло, что грехопадение человека было злоупотреблением данной Богом свободы. Если Бог дал свободу, значит, предвидел грехопадение, значит, ответственен за него. И тогда Бердяев, желая оправдать Бога, приписывает появление Самого Бога-Троицы из Ничто, Ничто делает первичным, а творение Богом мира вторичным актом. В таком случае, по Бердяеву, Бог не ответственен за свободу, Он Сам является ее порождением: «Из Божественного Ничто рождается Святая Троица, рождается Бог-Творец. Творение мира Богом-Творцом есть уже вторичный акт. С этой точки зрения можно признать, что свобода не сотворена Богом-Творцом, она вкоренена в Ничто, первична и безначальна. Свобода не детерминирована Богом-Творцом, она в том ничто, из которого Бог сотворил мир. Различие между Богом-Творцом и свободой ничто уже вторично – в изначальной тайне, в Божественном Ничто это различие снимается, ибо из Ничто раскрывается Бог, из него же раскрывается и свобода. Но с Бога-Творца снимается ответственность за свободу, породившую зло».
 Всю свою теорию об изначальном Ничто Бердяев основывает на несогласии с тем, что свобода есть дыхание Божие в человеке и Его бесценный дар. Свобода потому и есть свобода, что результат ее зависит от ее носителя, и потому Бог не мог предвидеть грехопадения. Бердяев, говоря о том, что Бог предвидел грехопадение, основывается на утверждении катафатического богословия, что Бог обладает всеведением. Но в том-то и дело, что Бог, творя человека, уже вступает в кенозис по отношению к нему: Он намеренно ограничивает Себя в Своем всеведении и всемогуществе, полагая границу ему в данной человеку свободе. Поэтому, творение человека изначально есть жертва со стороны Бога. Однако, дав свободу, Господь согласился на возможность грехопадения и тем опять положил предел Своему всемогуществу. Поэтому, как потенция, Крест Христов лежит в основании творения. И воплощение Христово, как говорилось выше, есть не только искупление человечества, но и преодоление его удобопревратности, возведение его на новую ступень и  является продолжением творения человека. В том-то и проявляется величие Творца, что человек, как носитель Его образа, не может быть несвободен, иначе это будет не человек, а кустик, в котором не будет возможности никакого зла.  И, исходя из своей теории о свободе, Бердяев рассматривает творчество, как идущее из свободы,  которая вытекает из ничто. Дар дает Бог, материалы для творчества человек берет  из мира, то есть тоже от Бога, а сама свобода из ничто. То есть и Сам Бог появляется из Ничто, и человек свою свободу имеет не данной от Бога, а из Ничто, не зависящем от Бога, а определяющем Его, и творчество как человека, так и Бога проистекает из Ничто: «Творчество есть величайшая тайна жизни в человеке, тайна явления нового, небывшего, не из чего не выводимого. Творчество предполагает ничто, меон (а не укон). И этот меон есть тайна изначальной, первичной, домирной, добытийственной свободы в человеке».
 Ничто выходит на первый план, обуславливает творчество и Бога, и человека, и разница между образом и Первообразом оказывается не вполне определенной: «он (Бердяев) видит недостаточное различие между образом и Первообразом, между беспредельным творчеством человека на основе софийности и абсолютным божественным творческим актом. Поэтому получается безобъектный, а потому бессильный, хотя и притязательный творческий жест».
 Между тем человеческое творчество, по отцу Сергию, есть актуализация данной Богом потенции, есть осуществление заданности из данности, уподобление Богу, заложенное в образе, есть свободное становление человека, без которого, человек не становится человеком в полноте: «В этом смысле мир, сотворенный Богом, завершается человеком, разумеется, не как творцом «из ничего», но как исполнителем предначертаний Божиих. Это исполнение совершается на путях тварного творчества»
. И этот дар свободы и творчества есть величайший дар Божий, из Него проистекающий и ничем более не обусловленный, так как ничего, кроме Бога и Его творения вовсе не существует: «Я есть Альфа и Омега» (Откр.1:8). 

Царствие Божие не творится Богом из ничего, но на основании Иисуса Христа (1Кор.3:11) из тех материалов, которые подготовлены историей, творчеством и делами человека, которые испытывает огонь: одно дело устоит, другое сгорит (3:13-15).  Поэтому во времена Нового Завета Церковь Христова действует во всем мире подобно закваске в тесте. В мире уже нет ничего нейтрального, оставшегося вне зоны действия Церкви. Христос есть Царь Иудейский, а так же и Царь всего мира. И воцарение Христово, в глубине творения  происшедшее в Гефсиманском саду и на кресте, исторически совершается в мире. До второго пришествия Господа нашего оно совершается в кенозисе и Царство Христово не есть очевидный для всех факт, реальность его надо стяжать подвигом веры и дел: «Господь воцаряется в мире не силою Своего всемогущества, но действием Духа, вдохновением Своим: «не воинством, не силою, но Духом Моим» (Зах.4,6). «Царство Божие внутрь вас есть». Однако, водворяясь «внутрь», в сердцах, оно необходимо проявляется и в делах, овладевает волею, действительно «нудиться».
  Это действие Церкви в мире стоит понимать конечно, не клерикально, а всемирноисторически, как действие Духа Божьего.

Но это строительство Церкви в мире происходит не безболезненно и однонаправленно, но в борьбе с князем мира сего. Если воцарение Христово совершается Духом Святым, проявляется как самооткровение человеческого гуманизма и возглавляется человечеством Богочеловека, то противостоит Ему дух сатанинский,  животное, стихийное начало в человеке, утверждающее себя как высшее и единственное, которое в Откровении символизируется зверем, выходящим из моря человеческого: «Это апокалиптическое человекобожие, вызов со стороны душевно-телесной стихии, «крови», утверждающей себя вместо духа, вопреки духу»
. Итак, богочеловечеству, обожению человеческого естества в единстве с Богом и ближним противостоит человекобожие – желание не свое иметь своим и для себя, то же самое желание быть «как боги». И нашему времени, пишет отец Сергий, переживший русскую революцию, крушение мировоззрения целого поколения и две мировые войны, и, можно добавить, нашему тоже, «свойственно столь широкое развитие творчества «во имя свое», разлив человекобожия, осуществляющим себя именно в люцферическом упоении творческом, а наряду с этим такое погружение в тупое чувственное язычество, которое не может быть ниспровергнуто только отрицанием, но требует раскрытия положительного христианского учения о мире и творчестве и явления силы его»
. Здесь опять принципиально надо вспомнить позицию  Н.А. Бердяева, для которого творческий человек уже оправдан своим творчеством, для него не актуальны нравственные нормы: «Существует трагический конфликт творчества и личного совершенства. Сила, величие, гениальность творчества совсем непропорциональны  степени совершенства,  достигнутого человеком. Творец и великий творец может быть гулякой праздным, может быть ничтожнейшим из детей ничтожных мира. … Творческий гений ни за что дается человеку, он не связан с религиозным или нравственным усилием человека достигнуть совершенства, преобразить себя. Творец стоит как бы вне этики закона и этики искупления и предполагает иную этику. Творец оправдывается своим творчеством, своим творческим подвигом»
. Ужасные слова, за которыми стоит идея о сверхчеловеке, для которого ничто и никто не является нормой. Может быть, из-за подобных идей в период Второй Мировой Войны Бердяев со своим домом не подвергался репрессиям со стороны гитлеровского режима. Идея о сверхчеловеке, оправданном своим творчеством вполне созвучна идее о сверхчеловеке Ницше, на творчество которого, в основном, опирался Гитлер. Н.А. Бердяев хотя и пишет, что творчество – это ответ человека на призыв Божий, но в таком использовании творчество становится человекобожеским актом, когда человек, пользуясь даром, который ему дан Богом, не служит им, а использует его по своему усмотрению. При этом люди таким даром не владеющие становятся людьми второго сорта, с которыми, по логике, можно делать что угодно. Между тем творчество не является исключением, оно является нормой для человека, более того, его задачей. Даже в обыденности человек постоянно творит, человек продолжает именовать предметы и явления, сравнивать, обобщать их свойства. Отражение этого всегда можно найти в гениальности языка: «Самая простая повседневная речь кишит тропами и есть в этом смысле непрестанная стилизация, а не то и поэзия. Сравнения и образы вовсе не составляют принадлежности одних только поэтов. Разница заключается лишь в характере этих образов, их избитости или свежести, красочности или сухости и т. п., но и только. Язык всегда рисует. Он есть всегда поэтическое творчество, творимая в слове картина мира. Он есть не мертвое зеркало, но живой слепок».
 Разница в творчестве заключается в разных дарах и, главное, в степени раскрытости, реализации своего дара, а это уже зависит от свободы человека. Но нет людей бесталанных и каждый имеет войти во владение Господина своего. Кто в малом верен, тому дастся большее, а кто неверен в большом, у того отнимется и то, что имеет. Нет людей более несчастных и, в определенном смысле, опасных, чем те, кто большим даром своим служит не Тому, Кто его дал. Вместо того, чтобы заполнять апостольские бреши, по слову Феофана Затворника, они создают образы, тянущие людей в пустоту. 

Однако душевно-телесная стихия мира совсем не подлежит умерщвлению, как раз наоборот, будучи поставлена человеком на свое место, то есть, подчинена духу, она подлежит обожению, ипостасированию в человеке и, как уже говорилось выше, она есть природа для человека и арена для его творчества. Поэтому христианство не может быть не творческим, а только пассивным, ибо пусто место занимается злейшими врагами. История есть раскрытие творческих потенций в человеке. Это возможно благодаря личной свободе человека. Но эта свобода вдохновляется разными духами. При этом следует помнить, что творчество совершается как отдельными индивидами, так и человечеством в целом. «Человеческое творчество есть всегда в этом смысле делание истории. «Я есмь лоза, а вы ветви» (Ин.15,5). Есть здоровые ветви, как есть иссохшие и больные. В этой связи рода и индивида проявляется характер человеческого творчества со всеми многообразными его коэффициентами»
. Так как человеческая свобода склоняется или к богочеловечеству, или к человекобожию, то в истории по многократным образам Нового Завета созревают зерна и плевелы, созидаются два града: Град Божий и Вавилон; Жене, облеченной в солнце  противостоит великая блудница, упивающаяся кровью святых. И история не придет к мирному завершению, но к трагическому концу. Закваской же истории, особенно в последние времена, является Церковь, ибо мир уже принял сошествие Святого Духа. «Основная же руководящая идея этой историософии состоит в том, что эта история Церкви есть не мирный «прогресс», ведущий к гармоническому свершению в пределах данного времени, но борьба и трагедия, которая заканчивается всемирно-исторической катастрофой и мировым пожаром, и из него лишь рождается феникс будущего века»
. Человеческое творчество, развиваясь в двух направлениях, созидая «два града», происходит «в недрах того же единого человечества, причем в пределе, на грани конца обнаружится и всечеловеческий итог жатвы: плевелы будут отделены от пшеницы и сожжены, пшеница же собрана вместе».
 Поэтому человеческие дела в этом мире стоит воспринимать в свете эсхатологии как тот материал, который или сгорит, или послужит строительству Царства Божьего. И творчеству человека есть на что распространиться, служа Богу и выполняя свое предназначенье. Оно должно охватить все области жизни, потому что то, что создано, было создано хорошо весьма и отдано для управления человеку. В последние времена человеку дано творить, опираясь на человечество Христово, в котором человечество было обожено и получило новую силу. Творческое делание в мире есть исполнение обещания Христа: «дела, которые Я творю, и вы сотворите, и больше сих сотворите» (Ин.14,12). Невозможно перечислить задачи, на которые может распространяться человеческое творчество, так как они бесконечны: «сюда относится овладение социальной стихией, или родовой жизнью человечества, то есть социально-политической организацией, - это есть социальный вопрос в самом широком смысле. – Я лично полагаю, что упорядочение социальных отношений может относиться только к внутрицерковному социуму, так как для церковных людей нормы жизни внутренние, основанные на убеждении, тогда как для нецерковных людей нормы жизни внешние, основанные на принципе поощрения и наказания. - Разумеется, на путях к этому достижению стоит раздробленность христианства на вероисповедания, ибо до тех пор, пока христианство оказывается неспособным само преодолеть это раздробление, оно остается бессильным и в социальном упорядочении жизни человека. В  связи же с этими задачами стоят общие неисчерпаемые задачи культурного творчества. На этих путях предстоит последнее противоборство творчества во имя Христово с творчеством во имя свое, антихристовым, сатанинским»
. Творческое отношение к жизни предполагает внимательное к ней отношение, к вопросам современности и современников, к постоянному обновлению.

Наряду с тем, что история окончится катастрофически при полном созревании «двух градов», сказано, что закончится она не раньше, чем христианство будет проповедано от края земли до края, так же  сказано о тысячелетнем царстве прежде конца мира, то есть о победе христианства. Апостол Павел связывает победное шествие христианства в мире с обращением Израиля (Рим.11,15-36). Отец Сергий пишет, что в конце истории в связи с этим обращением в христианство вольется новая апостольская сила, «которая проявится во всем: и в проповеди, и в делах, и в жизни»
.  Тысячелетнее царство и первое воскресение святых, о котором говорится в Откровении,  отец Сергий воспринимает как «духовное воскресение, которое состоит в сообщении душам особой активности для потустороннего участия  в жизни мира и человеческой истории. Это и выражено в словах: «они ожили и царствовали во Христе, доколе не  окончится  1000 лет» (20, 4-6) . И еще говорится: «Они будут священниками Бога и Христа и будут царствовать 1000 лет». То есть действие святых в мире будет очевидно и, конечно, это отразится на ходе истории. При том, что сказано, что дьявол будет низвергнут в бездну и скован доколе не окончится 1000 лет, после чего будет опять освобожден на малое время перед окончательной битвой (Откр.20,1-3). Тысячелетнее Царство являет наиболее полное приближение к Царству Божьему в мире сем: «Очевидно лишь, что преграда, разделяющая оба мира, посюсторонний и потусторонний, настолько при этом утончается, что арена истории расширяется, и история делается не только живущими поколениями, но и при участии «оживших»
. История, которая есть воцарение Христа в мире, согласно Его царскому служению, в этот период являет с непреодолимой силою свое существо. Что является центральным в этот период? – Общение святых, в которых преодолена ненавистная рознь мира сего и явлена сила Христова, распространяется на всех святых, живущих и умерших, и становится очевидной и руководящей силой в мире. В чем сила христианства? – в единстве с Богом и ближним. В чем сила дьявола? – в розни.  И это самое  главное. Поэтому общение святых, явленное в истории, есть воцарение Христа и являет невидимую доселе силу Церкви. 

Однако, как всякое мистическое явление, тысячелетнее царство имеет как свое место в истории, так и принадлежит вечности, а значит, реально всегда. Как всякое явление земной жизни Христа имеет место в истории, но и на все времена, но и вечности. Но духовная реальность приобретается духовным опытом. Так и тысячелетнее царство: «Церковь есть воцарение Христово в мире, которое совершается в душах и своим светом озаряет жизнь. В этом смысле можно сказать, что святые облагодатствованные души, которых есть «царство небесное», уже царствуют со Христом в 1000-летнем царстве, и в этом смысле оно есть предмет мистической очевидности, духовного опыта»
. Идея миллениума может быть примером и вдохновением для христианского творчества и делания в истории в противовес антихристианскому творчеству. В этом раскрывается онтологический смысл истории и на этом основывается чувство ответственности за нее. История вершится, конечно, не только человеком, но и Богом: так все заветы Бога с человеком исходили от Бога. Бог полагает начало человеческой истории, Он, отдавая Сына Своего на заклание, восстанавливает падшее человечество, Он основывает Церковь, как новую реальность, Он дает Духа, Ему ведомы времена и сроки и Ему же принадлежит конец истории. Однако для человека все совершается в свободе, он волен принять или не принять Божьи дары, осуществить свое предназначенье, выявить свое лицо, стать сыном Божьим по благодати или жить под властью рока. Так что в истории, как и во всяком взаимодействии Бога с человеком все совершается в синергии, в сотворчестве. Однако надо помнить, что после 1000-летнего царства зверь вновь будет выпущен на свободу для последнего сражения и история, как упоминалось уже, не придет к мирному концу, но закончится катастрофой. Поэтому Апокалипсис, по многократным утверждениям, есть предварение о мученичестве, но и зов к борьбе, к творчеству и утешение, так как «человечество в истории проходит во Христе и со Христом трагическое борение, за которым следует славное воскресение»
. Единое человечество, о котором шла речь в начале этой темы, восстанавливается уже в другом измерении бытия при всеобщем воскресении. Поэтому ожидание второго пришествия Христова, а с ним и конца этого эона для христиан является радостным: «и Дух, и Невеста говорят: прииди. И слышавший да скажет: прииди» (Откр.22,17).
Это созревание истории с миллениумом в качестве ее венца, а так же сокровенно пребывающим в истории, как непрестанно совершающееся откровение Церкви, как все лучшее, наиболее творческое, совсем не соответствует идее эволюционного прогресса, как постепенного саморазвития человечества в дурной и плоской бесконечности. С этой точки зрения человечество, во-первых, не улучшается, а во-вторых, не существует как целое, так как разрывается смертью, и может существовать только как очередность поколений.

Итак, история осуществляется на путях человеческого творчества. Внутренняя сила этого творчества содержится в тварной Софии, заложенной в человеческом существе. Как уже говорилось, человек при создании потенциально уже богочеловек, но раскрывается его богочеловечество, когда человеческое творчество соединяется с благодатью, София тварная с Софией Божественной. Это происходит в Церкви. В Церкви человек вступает в отношения сотрудничества с Богом. 

Добавим здесь, что деятельность человека должна  распространяться на все области человеческой жизни и тем воцерковлять ее. «История включается в общее дело ософиения мира в человеке и через человека. Таким образом, историософия вводится в софиологию как ее необходимая часть»
.

Глава вторая. Пути достижения поставленных целей.

Экскурс: благодать, как действие Святого Духа, созидающего Церковь.

Благодать есть сила, совершающая в человеке богочеловечество. Содержание богочеловечества дается Христом, а его осуществление Духом Святым. Благодать подается Духом Святым. Воплощение Христово и сошествие Святого Духа взаимодополняющие явления и не могут рассматриваться одно без другого: «Сошествие Св. Духа дало «ученикам и апостолам», а через них и всей Церкви ведение Богочеловечества»63. 

Благодать есть дар. В своей статье «Пролог Евангелия от Иоанна (1:1-18) как вероисповедальный гимн и «сумма идей» Иоаннова корпуса», игумен Иннокентий Павлов пишет, что «у Павла она (благодать) одна из самых частотных, обозначает в разный вариантах то, что Бог через Иисуса Христа ниспосылает как дар, помимо наших заслуг». Но дается этот дар только тому, кто его ищет. Известное качество Святого Духа: «Дух дышит где хочет» относится к Его полной свободе, но не беспринципности. Нужно, чтобы творчество человека было актуализировано, жаждало соединения с благодатью: «ниспослание Духа совсем не означает медиумической одержимости, но, напротив, личную вдохновенность, в которой индивидуальное напряжение человеческого духа приемлет Духа Божественного»64. В этом творческом напряжении проявляется личностные качества человека. Люди, воспринимающие дары Св. Духа, разные, и они не теряют своей индивидуальности через благодать, но утверждают и проявляют ее: «Исполнение Св. Духа изменяет и самые личности апостолов, - они становятся как бы другими людьми: «некнижные премудрые сотвори, рыбари богословцы показа»… Однако это перерождение духовное не упраздняет индивидуальностей и не делает их похожими друг на друга:  перед нами по-прежнему стоят и Петр, и Павел, и Иоанн, и другие, с их ярко выраженными индивидуальностями»65. 

Говоря о дарах Святого Духа, мне хотелось бы остановиться на трех пунктах преимущественно: на первом и главном для всех даре любви, связующим многоипостасное человечество в единое тело Христово; на пророческом даре не в его специфике, но в общем для всех применении и на личном даре для служения, чтобы, служа им, занять свое место в Церкви.

А) Кроме естественного стремления человека, в высших своих проявлениях, к любви и единству, существует еще дар любви, онтологически основной дар Святого Духа, осуществляющий в Церкви единство ее членов: «Новое чувство Церкви, как жизни во Христе Духом Святым, единства в любви церковной, родилось в мире, - кафолическое чувство церковного единства, во исполнение таинственной  заповеди Христовой: «заповедь новую даю вам: да любите друг друга»66. 

Я говорила о соборности в разных аспектах. Сейчас я подчеркиваю, что она есть основной дар Святого Духа, являющийся целепричиной всех других даров, созидающих наше богочеловечество: «И мы сразу же имеем перед собой факт этой новой жизни в соборности тела церковного, которая рождается одновременно с апостольской проповедью, как первый и основной дар Святого Духа – органическое, онтологическое многоединство»67.  Это единство жизни в Духе Святом было с особой силой явлено в первой Церкви после проповеди Петра сразу по сошествии Святого Духа, когда крестившихся было до 3-х тысяч и они пребывали вместе: «У множества верующих было одно сердце и одна душа, и никто из своего имения не называл своим, но было все общее… и великая благодать была на всех них» (Деян.4,32-34).

Я столь много уделяю внимания этой теме, во-первых, потому что она основная в богочеловечестве и неисчерпаемая: «преображаемся в Его же образ от славы в славу» (2Кор.3,18), а так же потому, что со времени Церкви первых веков она часто уходит и забывается и в жизни, и в учении; особенно в жизни и особенно на  востоке. Христиане зачастую акцентируют внимание на разных служениях, разных сторонах церковной жизни: приходах, бедных, богатых, политической и социальной активности и так далее, но забывают о том, что Церковь есть, прежде всего, собранные во Христе люди. Даже сегодня многие христиане, имеющие опыт общинной жизни, не понимают его значимости и недооценивают его действенности. Сначала людям кажется, что служить – это значит совершать некие конкретные дела: кормить бомжей, ездить в больницы к детям и старикам и другое, а по прошествии некоторого времени пыл обращения уходит и вновь житейские дела растекаются по всей жизни и заполняют ее. Люди нелегко понимают, что хранить и возделывать церковное единство есть главное служение. Любовь-агапе не есть чувственная эйфория, но постоянный и самый тяжелый труд, требующий жертвы, прощения и принятия прощения, ношения немощей других, критического и трезвенного отношения к себе, постоянного очищения, обновления, внимания к тем реальным проблемам, которые постоянно возникают - отсюда непрестанная актуальность слова Божия, потому что оно падает на живую почву. Наконец, любовь требует  умения видеть в разных людях образ Божий и возгревать его, короче, непрестанного усилия: «Царство Божие усилием берется». Кто научается созидать единство, кто стяжает мир, тот проецирует эти качества в любой ситуации, куда его поставит Бог.

Другой аспект: «Кафолическое общение сопровождается и Евхаристическим общением, «преломлением хлеба»68. Церковное единство и Евхаристия, как причащение многих одного тела Христова, есть две стороны одной медали. Из этого можно сделать вывод, что при отсутствии реального единства христиан, таинство, которое, как мы помним, есть синергический акт, со стороны человека в полноте не совершается. Претворение хлеба и вина в тело и кровь Христову совершается  тем же Духом Святым, Который подает, и во многом, именно через Евхаристию, дар единства.

Б) Другой дар Святого Духа, окрашивающий собою все другие дары, есть дар пророчества, взятый не в специфическом его проявлении возвещения будущего или примыкающего к учительству, но как особого состояния принятия человеческим духом Духа Божия: «Пророчество есть встреча и соединение человеческого духа с иным началом»69. Пророчество требует предельного напряжения человеческого духа в устремлении к Духу Божию. Дух Святой, соединяясь с духом человека, осуществляет наше обожение: «Человеческое вдохновение при этом становится богочеловеческим и в этом смысле  еще раз пророчественным. Это есть изнутри происходящее обожение человеческого духа, соединение тварного и нетварного естества в человеческом духе, новое богочеловечество человеческого духа, которое соединяется с богочеловечеством человеческого естества, воспринятого в единстве человеческой жизни во Христе»70.

Церковная жизнь основывается на двух началах: вечности и становления, соответственно соединению Божественной и тварной  природы. Пророчество относится преимущественно к становлению, творческому отношению к жизни и ее задачам, как к предмету делания: «Существенно для него (пророчества) творчески вдохновенное отношение к жизни, осуществление ее возможностей и внутренних задач, отношение к ней не только как к данности, но и как к заданности, христианской активности, принятии истории, как к творческому акту и задаче. Дар пророчества, как общий дар Пятидесятницы, означает, что отныне христианский человек вдохновенно, пророчески делает историю и за нее ответственен»71. Поэтому так  важно в Церкви чуткое живое отношение к ее современным проблемам и нуждам, их постижение и решение. Церковь, имея неизменное ядро в вечности, должна постоянно обновляться в своем становящемся естестве: «Пророчествование, как творчество и вдохновение, обращено к будущему, но не поверх настоящего, а через это настоящее, которое чревато будущим. Таково же было и ветхозаветное пророчествование, которое в этом смысле всегда было существенно исторично, то есть исходило из живого чувства современности, ее нужд и ее проблем»72. 

Понятое в этом смысле, пророчество есть особая окачествованность всех возможных даров. Предмет пророчества может быть направлен на любую возможную проблему в Церкви и в мире: «Лишь в глубоком внутреннем изживании современности и ее проблем заключается начало пророчественного ее постижения, как задачи, которою сегодняшний день соединяется с завтрашним и вчерашним»73. Содержание же пророчества есть история, понятая как становление и метаистория, то есть то существенное в истории, что войдет в Царство будущего века: «Последнее время» есть апокалиптическое связное, содержательное, организованное время, которое включается в сверхвремя, в эсхатологию: не в отрицательное время – бескачественного течения, но положительное – становление. Во всяком случае, это «последнее время» должно не  только протечь, но и творчески совершиться»74.

В конце стоит отметить, что дар пророчества, будучи обращен к истории, имеет второстепенное значение по отношению к любви, относящейся к вечности и непреходящей: «Этому же соответствует и общая эсхатологическая оценка пророчества в его приуроченности к историческому времени и в силу этого все-таки ограниченности, опять таки в сравнении с вечной силой любви»75.

В) Кроме главного и единого для всех дара любви, обеспечивающего единство Церкви и дара пророчества, окрашивающего все другие дары, каждому Духом даются и особые дары для служения. В Церкви нет людей принципиально бездарных. Дары и их обилие зависит от индивидуальных свойств человека и, главное, их приумножения, свободного обращения человека с даром. Эти различные дары, неоднократно перечисляемые апостолом Павлом, обеспечивают жизнедеятельность Церкви.  Как в организме нет лишних органов, так нет людей, потенциально неспособных служить и занять свое место в Церкви. Дух Святой, как уже говорилось, осуществляет наше богочеловечество в истории, являет нам  Христа. Здесь чрезвычайно важно отметить, что явление Духа не есть только событие древней Церкви, но раз сошед, Он пребывает в мире и постоянно действует, осуществляя домостроительство Божие. 

Одним из препятствий для обретения дара может быть нежелание самого человека, отсутствие его личного творческого напряжения: «Дух Святой подает Свои вдохновения и Свои научения в ответ на человеческие усилия и искания, соединяя их с последними в едином акте человеческого вдохновения, облагодатствованного свыше, то есть богочеловеко-вдохновения»76. Однако расслабленных людей в Церкви мы видим гораздо чаще, чем служащих. Ведь служение не дается механически, требуется  усилие, дерзание человека. Да, печать дара Духа Святого дается при крещении, как новая данность, но принятие и реализация дара Духа Святого есть новая заданность, требующая предельного напряжения творческих сил, дерзания, но и послушания. Однако мы зачастую имеем расслабленность или своеволие. Часто легче помыть пол, чем духовно собраться и приняться за работу. Люди иногда согласны на послушание, и то не часто, но не на вхождение в духовное совершеннолетие, но не на личную ответственность за себя и за Церковь. Другим препятствием в служении является своеволие, та же самость, так как деятельность человека в Церкви в таком ракурсе принимает извращенный характер и кроме вреда ничего принести не может. При своеволии человек не имеет, как уже говорилось, адекватного духовного зрения, то есть не-самости.

Таким образом, принятие даров и служение в Церкви, к которому призваны все, на деле является уделом избранных: «много званных, а мало избранных» (Мф.20,16). Но, несмотря на  печальную реальность, Церковь осуществляется именно таким образом и так, через сотворчество Бога с человеком, обоживается человек. Это есть данность и заданность, и стимул для постоянного делания. Церковь является землей обетованной, настоящим вместилищем для человеческого духа и творчества.

1. Соборность, как жертва своей «самостью».

Ко всему вышесказанному остается добавить, что соборность является не только содержанием богочеловеческой жизни, но и ее путем, не только «что», но и «как». Единство, на каком бы этапе не находилось, никогда не бывает статичным. Выше я приводила цитату о том, что единство лиц Святой Троицы не есть только предвечный  факт, но и акт для ее сторон. Единство человека с Богом и ближним взаимозависимо и постоянно влияют одно на другое. Так что уровень отношений церковных людей между собой являются камертоном личных отношений человека и Бога. Общинная жизнь никогда не даст человеку быть слишком нетрезвенным в отношении себя, она всегда проявляет настоящее лицо и глубокие раны, которые человек, не живущий общей жизнью с другими людьми, может просто не знать. Мне хочется здесь привести цитату из недавно вышедшей книги Жана Ванье, носящей названье «Община. Место прощения и праздника»:  «Когда я начинаю постоянно  жить с другими людьми, то обнаруживаю свою убогость и свои слабости, свою неспособность со многими найти общий язык, свои комплексы, свою повышенную эмоциональность или нарушенную сексуальность, свои кажущиеся ненасытными желания, свою неудовлетворенность, ревнивость, свою ненависть или волю к разрушению. До тех пор, пока я пребывал в одиночестве, я мог верить в то, что люблю всех; теперь, пребывая в общении с другими, я отдаю себе отчет в том, что  неспособен любить, в том, что я отвергаю жизнь с другими»77.  Столкнувшись в реалии с самим собой, со своими глубокими ранами, со своей самостью, человек имеет возможность меняться, потому что он может рассчитывать на прощение и сам это прощение давать. Заметим, что этот путь гораздо труднее, чем просто не совершать смертные грехи. Он предполагает не только неделание разрушительного, но делание созидательного. Он позволяет человеку выйти из плена иллюзий относительно себя и осознать, что весь мир он воспринимает своим и для себя и даже этого не понимает. Он позволяет человеку начать выдавливать из себя раба своей самости и от парадигмы «мир для меня» переходить  к парадигме «я для мира», не «чтобы мне послужили», но «чтобы мне послужить». Это очень трудный путь, путь положительного делания, путь постоянного усилия, но идя именно этим путем человек обретает свободу и любовь во исполнение евангельской заповеди: «заповедь новую даю вам: да любите друг друга». 

Сам отец Сергий уделял огромное значение соборности и ее полноте и в богословском творчестве, и в пастырской практике. Хотя полноту церковной жизни отец Сергий видел или в апостольском веке, или в конце истории, связывая эту полноту с обращением Израиля, в своей христивнской жизни он старался ее созидать. Так по инициативе некоторых церковных и культурных деятелей в эмиграции, где особенно остро ощущался недостаток провославной соборности, и главное, по инициативе самого отца Сергия было создано православное братство Святой Софии, задачей которого и было явление соборности, воцерковление всей жизни ее членов. Так на совещании членов Братства во имя св. Софии 14/27 марта1924 года в Праге, отец Сергий говорил: «Задача Братства в том и заключается, чтобы некоторым внутренним подвигом, усилием любви друг к другу помочь осуществлению в нас соборности»
. Отец Сергий видит проблему действительной разобщенности церковных людей, оттого двойственности такой жизни: «Конечно, никакое Братство не может и не должно заменять или восполнять то, что дает нам Господь в церкви, - но живя в церкви и питаясь ею, мы созраняем сознание, что в жизни своей мы не осуществляем все возможности того сближения, к которому зовет церковь. Ведь можно, будучи в храме единомысленными, в жизни быть греховно чужлыми друг другу, до ужаса быть разобщенными. Душа наша болезненно переживает это и ищет того, что знало ранее христианство, ищет такого устроения жизни, при котором она была бы сочетанием храмовой и внехрамовой литургии»
. Но этот путь затрагивает самые серьезные глубины нашего существа, он труден гораздо более современного приходского благочестия,  потому он более крестоносен, ибо все силы, поставившие букву выше Духа, будут ополчатся на него, и это мы видим повсеместно в церковной действительности: «…мы до того одичали, до того стали неправославными в своем  быту, что когда делаются первые попытки вернуться к освящению быта церковными началами, то это нередко ощущается как опасное новшество даже неправославного характера»
. Но без реальной соборности наша вера останется поверхностной и во многом нереализованной.

Итак, мы имеем постоянное совместное усилие человека и Бога: творческое напряжение человека, направленное на исполнение новой заповеди: да любите друг друга, соединяется здесь с  основным даром Божьим – даром единства, подаваемым Духом Святым через Евхаристию, через причащение одного тела и крови  Христа Спасителя нашего. Через это совместное усилие, синергию, человек стяжает многоединство, уподобляясь триединству Пресвятой Троицы. Человек становится богочеловеком через соединение тварной и Божественной природы.   

И здесь можно сделать и дальнейший вывод: насколько человек осуществил в себе подобие Божие, настолько он познал в себе божественную свою идею, обрел свое лицо,  настолько он имеет силы жизни и роста в Царствии Божьем.
2. Аскеза, молитва, борения, искушения на пути подчинения плоти духу.

В богословии, так же как в эгзегетике не раз возникал соблазн объяснить достижения Христа Его божеством. Но мы знаем, что Логос, Сын Божий пришел на землю, совлекшись славы величия Своего божества. Божетвенная природа Христа в течение всего Его  земного служения была кенотически умалена, проявляясь только в меру человеческого Его существа и в меру его  возрастания. Это имеет колоссальное практическое значение, так как дела Хирста есть путь, проложенный для людей. Как только мы признаем, что дела Христовы совершены Его божеством, мы сразу прологаем границу невозможности для нас следовать Его путем. Это, в первую очередь, касается духовного овладения Христом Своей человеческой природы. Спасение человечества во многом относится именно к тому, что Христос через непрестанное борение, восстанавливает правильное отншение между плотью и духом: “Он восстанавливает в Себе то соотношение между духом и телом, которое есть норма для человека: не плоть властвует над духом, но ему послушествует. Благодаря подению Адама нормою стала ненормальность, - власть плоти над духом. Повернуть течение жизни в обратную сторону, восстановить норму – и при этом не силою вемогущетва Божия, но свободным усилием человека, аскетическим подвигом, и составляет человеческую сторону земного служения  Богочеловека”
. Чрезвычайно важно, что совершение этого подвига не было призрачным или простым, легким для Богочеловека, но сопроводалось тяжелейшим аскетическим и молтвенным усилием, требующим все большего напряжения по мере приближения к концу: “Эта внутренняя борьба никога не ослабевала, напротив, с приближением к концу она все усиливалась. Мы присутствуем при величайшем ее напряжении в Гефсиманском борении и крестном истощании. Это не была даровая победа силою Божества над человеческой немощью, это была человеческая победа, которая только и была здесь нужна и ценна и совершилась в Богочеловеке”
.

Необходимым условием для победы духа над плотью является пробуждение духа, духовное рождение, которое происходит не от хотения плоти, но от Бога. Духовному рождению предшествует пробуждение самосознания, в глубинах которого мы обретаем ведение нашего богосыновства. И здесь мы идем путем,  проложенным Христом, Который, имея меру человеческих  возможнотей и возрастая от младенчества до мужа совершенна, в глубинах Своего самосознания обретал ведение Своего Богосыновства: “Здесь нам остается искать аналогии с собственным самосознанием. Оно открывается нам в нашей жизни и через эту жизнь в своих божественных глубинах и истоках. В нем носим мы сознание нашего богосыновства, ищем Бога и обретаем. В нашей природной жизни начинается иная благодатная, божественная жизнь”
. Пробуждение самосознание есть первая победа над плотью, потому что человек выходит из органического прородного сознания и начинает сознавать свое духовное “я” и задаваться соответсвующими вопросами. Наличие и жизнь духовного “я” есть уже вещь неочевидная для самозаконного плотского мира. Следующая победа происходит тогда, когда духовные искания человека приводят его к сознанию богосыновства. Это и есть духовное рождение, которое происходит, конечно, не без помощи Божьей. Далее начинается жизнь человека в вере, в этой неочевидной для природного мира реальности.  Жизнь в вере  через свою неочевидность требует постоянного усилия, подвига. Сознание богосыновства должны быть подкреплены реальным наполнением - общением с Отцом.  Это есть молитва: “Вера есть превосхождение своего тварного существа, молитва есть жизнь его в нетварности, выхождение из себя”
.   Лишь в ответ на взыскание человека открывает себя Господь, открывает Себя через молитву. В молитве черпет человек силы для жизни в вере, для несения креста, в молитве находит ответы на вопросы. Пример мы опять имеем во Христе: “Господь находился в непрестанном (и, конечно, непритворном) подвиге молитвы к Богу, и в этой молитве почерпал силу и для проповеди, и для чудотворения, и для страдания”
. Очень важно, что через молитву человек познает самого себя: чем более актуальной молитва становится в жизни человека, тем более он осознает свою связь с Отцом,  тем более он приобщается благодатной жизни, совершая свое богочеловечество. Отец Сергий пишет о Христе: “Его молитвенное возношение к Отцу через подвиг любви и веры к Нему возвращалось как Его собственное богосознание”
. Конечно, это обожение Сына отличается от обожения твари, но здесь дело не в отличии, а в подобии.

Итак, необходимыми условиями для овладения плотью духом и через то восстановление нормального человеческого существа, являются: рождение самосознания, духовное рождение от Бога, жизнь в вере, наполненная молитвою, как общением с Отцом, то есть прежде всего и главнее всего, нужна новая жизнь, новое положительное содержание жизни, ради которой человеку естественно приходится выкарчевывать старые грехи и обуздывать самодавлеющую плоть, притязающую в греховном своем состоянии на первенствующее место. Но, конечно, необходимо и прямое и постоянное борение с греховностью плоти, обуздание и подчинения ее страстей, то есть аскеза. Отец Серний пишет о Христе: “Они (проявления Его человеческой природы) Им приемлются для того, чтобы тут же оказаться крепко схваченными духом и ему покоренными. Это не есть только высшая, какая мере человеческой вообще доступна,  человеческая  гениальность, и это не есть только высшее, какое человеку свойственно, человеческое благородство, парящая над землей чистота святости и безгреховности, но это есть всепобеждающая духовность, духовное бодрствование и непрестанно осуществляемая аскеза, - победная борьба духа с плотью, непрестанное ее преодоление и одуховление (что существенно входит в искупительный подвиг Спасителя)
. 

Остается добавить, что это борение, аскеза не ослабевает по мере пути, но возрастает. Чем больше человек в себе исправляет, тем большие задачи перед ним встают, тем   большая ответвенность принимается, тем больше от него зависит, тем дороже может стоить ошибка. Если в начале своего пути человеку часто надо прикладывать усилия, чтобы избавиться от смертных грехов, затем постепенно раскрываются греховные  накатанные рельсы в душе и психике человека, которые надо изживать непрестанным усилием, то затем речь встает о постоянной жертве, жизни не для себя. Как уже говорилось выше, наибольшее духовное борение Христу пришлось принять в конце Своего земного пути, в страстях: “Божественная жизнь в Богочеловеке проявляется как торжество человеческого естества, которое оказывается способно вместить послушание велениям Божественного Духа Сына, творящего волю Отца. Это послушание является всесторонним, - как отрицательным, в смысле устранения и преодоления недолжного, так и положительным в смысле исполнения велений Боиих, с претерпением страдания даже до смерти крестной”
.

Весь путь подчинения плоти, одуховления ее, происходит в совокупности: человек вырывается из самодавлеющих плотских уз подвигом веры, живет молитвою и через молитву открывает Отца и познает себя, аскетические усилия, направленные на конкретные проблемы, так же являются пищей для молитвы и самопознания. Вся эта духовная жизнь требует непрерывного творчества от человека, непрерывного самоопределения, самокоррекции. Это делает человеческую природу более прозрачной и более послушной духу, тем самым возвращая ее в свойственное для нее состояние, спасая ее, освобождая ее из плена проклятия: “проклята земля за тебя”. Причем испытано и искуплено должно быть все человеческое естество: и тело, и душа, и дух: “Торжество послушания плоти духу, человеческого естества и духа – божескому естеству и воле, чтобы быть полным, должно быть исчерпывающим, то есть ничего не оставить неиспытанным и неизжитым в опыте послушания. Всякого рода страдание: духовное, душевное и телесное, - должно быть испытано на крестном пути борьбы с миром во исполнение воли Божией”
.  Все это уподобляет человека своему Первообразу.  

Но это не все, есть опять одно условие: человек не может спастись один, вне Церкви. Спасение  невозможно вне благодатной жизни, вне причащения божественной природы. Но так же почти невозможно спастись вне церковного собрания и общей жизни. Насколько проще и естественней человеку жить  в вере, как говорилось, неочевидной духовной реальности, не одному, но среди таких же как он. Эта духовная реальность богосыновства объединяет людей в Церковь. В общении с подобными себе людьми, человек осуществляет новую благодатную жизнь. Так же и аскетические усилия  в общине верующих направлены в конкретное русло, община быстро выявляет проблемы человека: труднее всего, но вместе и благодатнее, жить вместе и стяжать реальную любовь к реальным людям: “по любви между вами узнают, что вы Мои ученики”. Кстати сказать, что “братство Сятой Софии”, возглавляемое отцом Сергием Булгаковым и состоящее из мудрых людей, очень быстро проявило всю трудность, а для некоторых невозможность, общей жизни, но люди осмелились взять крест общения. В этом свете опять по-новому звучат слова: “заповедь новую даю вам: да любите друг друга”.

3. Обожение Духом Святым  через Церковь и церковные служения, синергию, через творческое дело в себе и в мире по примеру служений Христа.

Христос совершил дело, ради которого Он был послан в мир (Ин.17,14). Дело это заключается в том, что Сын Божий, по воле Отца и по Своей воле, стал Сыном Человеческим, «принял зрак раба», отождествился с падшим естеством Ветхого Адама и мерою своих человеческих сил, а не своего божественного всемогущества, изжил этот грех, сделав Свое человечество до конца прозрачным и  послушным Божьей воле, обожил его. То есть не только искупил человечество, но возвел его к изначально заложенному богочеловечеству. «Это дело в целом составляет средоточие всей жизни человечества на земле, в нем оно имеет обобщающее начало и возглавление. Оно в единстве своем неисследимо и неисчерпаемо, ибо составляет самую основу жизни человечества в вечности»
.

Христос совершил это богочеловеческое дело в Своем человечестве, сделав для всего человечества в целом это дело возможным: «Дела, которые Я сотворил, и вы сотворите, и больше сих сотворите». Усвоение дела Христова своей свободой соответственно своим дарам есть личное дало каждого, за которое он понесет ответственность в день Суда и с которым придет в жизнь вечную. Если человек ничего не сделает,  то он рискует оказаться нагим в Царстве Божьем: «Только бы нам и одетым, не оказаться нагими» (2Кор.5,3).

Дело Христово, а, соответственно,  и человеческое, в богословии традиционно разделяют на три служения: пророческое, первосвященническое и царское. Начнем с пророческого: в чем состоит пророческое служение Христа и к чему призван в этом отношении человек?

· Пророческое: постижение и возвещение воли Божьей.

Прежде всего, опять и опять отметим, сто Христос, имея ипостась Логоса и божественную природу, жил в меру Своей человеческой природы. Соответственно,  Он не имел всеведения, свойственного Божеству, но обретал ведение Духом Святым от меры в меру. Это ставит Его, хоть и в совершенно особенном смысле, в ряд иудейских пророков. Это опять имеет первостепенное практическое значение, так если бы Он вещал от всеведения Своего  Божества, то это не было бы ни воспринято человеком, ни являлось бы для него примером. Как уже говорилось в разделе о дарах Духа, особое пророческое состояние происходит при максимальном личном творческом напряжении человека, с одной стороны, и действием Духа Святого, с другой. Конечно, пророческие откровения Христа непроходимой пропастью отличались ото всех иных, так как Христос Духом Святым узнавал в Себе Единородного Сына Божьего: «Ты Сын Мой возлюбленный, в Котором Мое благоволение» и все вытекающее отсюда, но узнавал Он это в меру Своего человечества.

Христос говорит: «Я на то родился и на то пришел в мир, чтобы свидетельствовать об истине» (Ин.:18,37) и эта же цель в отношении ко Христу есть цель всякого новозаветного пророчества: «возвещение истины, к чему бы оно не относилось:  к настоящему, прошедшему и будущему, - к отдельной человеческой судьбе или судьбам целого народа, всего человечества, - к человеческой душе или к природному миру, есть дело пророческого служения, истинного пророчества…»
.

Есть и другая сторона пророчества: через пророческое вдохновение вскрываются и познаются человеческие глубины, человеческое естество настолько возвышается, что становится доступно Духу Святому: «Пророк испытывал высочайшее личное вдохновение, которое было и боговдохновеньем; тот дух, которому внимал пророк, был не только его собственным духом, открывающимся в таинственных своих и в обыном состоянии самому пророку неведомых глубинах, но этот дух становился проницаем Духом Божьим, в этом акте обожался Им»
.
То есть пророческим вдохновением достигается две цели: самопознание как одухотворение, ипостасирование своей тварной человеческой природы и причастность божественной природе, то есть совершается обожение человека.

В этом смысле, к пророчеству, как взаимопроницаемости божественной и человеческой природы, призваны все люди, но, как и всегда, такие высокие требования выполняются далеко не всеми: «Пророки суть люди напряженной мысли и пламенного сердца, жертвенной любви и горячей веры»
. Высшая степень напряженности человеческой личности «представляет субъективно-человеческое условие боговдохновенности, - вложения божественного угля в раскрытые и запекшиеся уста»
. 

Здесь, однако, нужно оговориться, что личная вдохновенность бывает не всегда доброю и далеко не всегда проницаема Духом Святым. Как уже говорилось, творчество свойственно человеку, важно, куда оно направлено. Граница между богочеловеческим вдохновением и человекобожеским есть внутренняя, и «нужно особое водительство Духа Божия, живущего в Церкви, чтобы различать их»
.

Каково же может быть содержание христианского пророчества? – «Не дано человеку измерить слова Богочеловека, хотя и дано их постоянно измеривать»
. Вот это «измерение», то есть восприятие и переложение на сегодняшний день слов Христа и является содержанием новозаветного пророчества.

Чрезвычайно важно, что предметом Христовой проповеди является Он Сам. Все остальное есть пояснение к этому основному факту. Явлением Богочеловека на землю приближается Царство Божие, которое есть «Дух Святой, соединяющий Божеское и человеческое в Богочеловеке, оно есть боговоплощение и сила его в личной жизни человека, в мире, в истории, в будущем веке, «всегда, ныне и присно и во веки веков»
. Итак, откровение и усвоение богочеловечества Духом Святым является центром пророческой проповеди, и от этого центра расходятся все остальные темы, как переложение этого основного мотива на конкретный предмет. Это касается и социального аспекта, и взгляда на конкретную историческую ситуацию  как внутри Церкви, так и в обществе, так как нормы человеческих отношений и исторические события с духовной точки имеют совершенно определенное духовное значение, как правило, совершенно не совпадающее с восприятием современников. Пророческая мысль, конечно, должна касаться и культуры, и науки (не столько самой науки, сколько осмысления ее результатов) и даже вопроса национальности. О. Сергий пишет в своем труде «Два Града» в разделе «Размышления о национальности» о том, что мы имеем свою национальность, как и семью, и время, в которое мы родились не случайно, но как важнейшие  качества нашего бытия, которые влияют как на нас самих, так и на роль нации в судьбе человечества: «Между индивидом и человечеством стоит только нация, и мы участвуем в общекультурной работ человечества как члены нации»
. И перед человеком стоит задача осмыслить свою национальность, понять как особое миссианское (в смысле особой миссии) призвание, так и возможные опасности, с ней связанные, и найти ей подобающее место в целостном мировоззрении: «Национальное чувство нужно всегда держать в узде, подвергать аскетическому регулированию и никогда не отдаваться ему безраздельно. Идея избрания слишком легко вырождается в сознание особой привилегированности, между тем как она должно родить обостренное чувство ответственности и усугублять требовательность к себе. При правильном развитии национального чувства,  им должно порождаться историческое смирение, несмотря на веру в свое призвание, так же точно как высота христианского идеала и возвышенность обетований не надмевают, но смиряют их подлинных носителей»

Религиозная мораль может восприниматься только в приложении к этой основной мысли, она помогает человеку ориентироваться в духовной жизни, но взятая отдельно от Богочеловечества Христова и нашего богочеловечества, она становится красивой, но неосуществимой, а потому бездейственной  иллюзией. 

Через Христа стала возможной заповедь: «Будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный». Естественно, это делание должно стать главным в  жизни, откуда следует другая заповедь: «Ищите прежде всего Царства Небесного». Это требует от человека постоянного творческого усилия в самоопределении, в выстраивании и подтверждении иерархии ценностей. Нагорная проповедь раскрывает разные аспекты жизни человека в Боге, показывая, чего же нужно прежде всего искать: «Нагорная чпроповедь, как и вся евангельская мораль, имеет предметом отношение души к Богу, к небу, к вечности, в котором гаснут и упраздняются все земные, относительные, преходящие ценности. Они не уничтожаются, но отступают в своей относительности, подобно тому, как человек, смотрящий на небо, не замечает окружающего его горизонта, устремляется не по горизонтали, но по вертикали. И необходимая диагональ земного и небесного, временного и вечного, обретается каждым человеком лишь в его собственном творчестве»
.

Церковная жизнь в любое конкретное время требует нового осмысления евангельских откровений в зависимости от внутренних и внешних проблем. Евангельское слово потому еще неисчерпаемо, что открывается заново каждый раз, когда подходишь к нему с определенным вопросом из глубины своего духовного опыта. Оно именно и рассчитано на прочтение его из глубины жизненного потока. Если его обстрагировать, оно замолкает, теряет жизненные силы, потому что и Бог, и человек, и Церковь  есть предельно конкретные величины. Вот почему еще так важна живая церковная ситуация: в ней и только в ней живет слово Христово, так как обращаются к нему из глубины той конкретной ситуации, в которой находится данная община, или любая другая живая часть Церкви. Но если мы имеем только приход, то из года в год повторяется одна и та же картина: приходят люди ничем не связанные между собой, нет церковной среды, евангельское слово теряет свою конкретность. Поэтому так важен в Церкви новый исторический взгляд на вечно актуальные слова Слова.  


Итак, предмет пророчества базируется на евангельском слове Богочеловека Христа в переложении его на конкретную проблему конкретного исторического времени. В этом смысле особая задача пророка состоит в том, чтобы постичь волю Божью относительно данного вопрошания: «Человек может становиться вещим в своем уме и сердце в меру их напряжения, в отношении к тому, к чему оно направлено»
.


Обобщая все вышесказанное, повторим, что новозаветное пророчество направлено на постижение и возвещение истины, центром которой является Богочеловек Христос. Для самого пророка то творческое состояние, в котором он постигает эту истину, открывает его собственные человеческие глубины и делает его проницаемым для Духа Святого, то есть обожения.

· Первосвященническое: принятие и реализация даров Святого Духа через таинства Церкви и в Церкви.

Первосвященническое служение Христово связывают обычно с искуплением человеческого рода от греха через добровольное приношение Себя в жертву: Своей жизни, тела и крови. Христос при этом является и приносящим, и приносимым. Поэтому первым делом первосвященнического служения является искупление, но не только. Ни в коем случае нельзя связывать боговоплощение Христово исключительно с фактом грехопадения. Боговоплощение вписано в само основание мира, как древо жизни, как второй и последний акт сотворения человека, его обожения, придания тварному естеству вечности и бессмертия. Творение не может само преодолеть свою тварность, свою относительность, которая заключается в самой возможности грехопадения, противопоставлении себя Богу и через это отпадении в смерть греховную. Человек как творение имеет и свою природу, и свой дух как данность, а не самоположение, для него не ясен ни свой дух, ни природа. Он, как существо свободное, должен был прояснить это сам, увидеть себя образом Первообраза и свободно своим определением предать свой дух в руки Творца. Здесь, как и везде, речь идет о делании в двух направлениях: отвержении пути смерти как пути человекобожия, желание не свое иметь своим и для себя, - это отрицательное делание, - и избрании пути жизни, как пути богочеловечества, чтобы «Твое от Твоего Тебе приносить о всех и за вся». То есть человек должен был наполниться положительным содержанием, чтобы смерти, даже как возможности, не было бы места. Все это было возможным при условии общения человека с себе подобным, обретением себя в другом; с миром, как вместилищем для своего творчества, и, конечно, Богом. Это должно было произойти в синергии: при творческом самоопределении человека к Богу и при постоянной помощи Божьей, которая, в конечном счете, выразилось бы в принятии тварного естества Богом для обожения и бессмертия человека, что символизировалось древом жизни, посаженном в Раю. «До воскресения к бессмертной жизни человеческая природа должна быть еще возвышена, и не только в отрицательном смысле, через освобождение от греха, но и в положительном, через внутреннее ее освобождение. На путь к этому внутреннему обожению, совершающемуся Божественным  воздействием, через человеческую свободу, и был поставлен первозданный Адам через испытание своей свободы в заповеди Божьей, но оказался несостоятелен»
. 

После несостоятельности человека Бог Сам принимает его вину  на Себя и, приняв образ раба, проходит путь послушания воле Отца вплоть до смерти крестной: «Бессмертие, как и слава, не могло быть актом над человеком, не будучи в то же время и актом в самом человеке, своей свободой духовно овладевающим своим душевнотелесным существом. Христос в человечестве Своем совершил это овладение. Он до конца и в жизни, и в смерти Своей, победил тварную немощь своего человеческого естества и принес его в жертву послушания воле Отчей»
. Таким образом Христос стирает рукописание грехов человеческих и проходит тот путь, который был уготован человеку, приводит его к положительному бессмертию, когда смерти уже нет места: «Бог дает человеку бессмертную жизнь, когда человек становится способным и достойным ее принять, но таковым он является только в Богочеловеке»
.

Христос – Первосвященник Сам приносит в жертву Богу Самого Себя. Жертва эта заключается не только в добровольном отдании Своего тела, но в принятии грехов Единым Безгрешным как Своих и изживании их. Искупление произошло за счет отождествления в одном человеке Ветхого и Нового Адама. Через это грехи Ветхого Адама Христос соделал Своими. Он страдает не только от немощи Своей человеческой природы и не только от того, что Ему приходится жить среди человеческого греха и принять распятие, но и от того, что Он добровольно испивает чашу человеческого греха не внешне только, но внутренне. Как мог Единый Безгрешный испить зловонную чашу человеческого греха: «Грех мира, принятый Богочеловеком как Свой собственный, был выстрадан Им в Гефсиманскую ночь, прежде всего как нечто чуждое, страшное и отвратительное, что уже самым своим приближением невыразимым мучением терзало святую душу Единого Безгрешного»
.  Следствием греха является смерть духовная, отпадение от Бога и в Гефсиманскую ночь мы видим духовное борение и мучение Христа, вплоть до смерти духовной, а не только телесной: «Сама нераздельность Святой Троицы как будто прерывается, Сын остается один, и через  эту потрясающую жертву Бога наступает «совершишася» спасения мира. Это есть божественная смерть, ибо «прискорбна душа Моя даже до смерти», до смерти духовной, которая и есть богооставленность»
. Богооставленность достигает своего предела на кресте перед лицом смерти: «Боже Мой, Боже Мой! Для чего Ты Меня оставил?» И даже в этом состоянии, испив всю чашу греха, пройдя через смерть сначала духовную, а затем и телесную, Христос предает Свой дух в руки Бога: «Отче, в руки Твои предаю дух Мой». Эта верность Богу из смерти богоставленности и есть победа над грехом.

Христос принял всю человеческую природу и в краткие часы Своих мучений выстрадал весь человеческий грех, поэтому Он может отождествиться с каждым человеком и каждый в Его искупительном подвиге может найти изживание своих грехов и свою примиренность с Богом. В глубине человечества спасение совершилось для всех, эта новая данность, но каждый должен лично его принять и осуществить. Здесь, как и везде, действует принцип усилия, а не насилия. «Объективное совершение спасения должно реализоваться для каждого чрез его субъективное принятие (или непринятие) на основе личного, свободного самоопределения (Мк.16,16). Но субъективное непринятие искупления не уничтожает его объективной силы»
. Спасение есть, но принятие его человеческой свободой остается проблемным, человек стал до того  тугим сердцем, что и собственная смерть духовная его не тревожит, он может не принять его, но любовь Божья изживает и извергает всякую пустоту: «Спасение для всякого человека есть, оно приобретено Христом в Его первосвященническом служении, а путь личного усвоения спасения может быть сложным, ломанным и противоречивым. Но любовь Божия предельно превозмогает тварный грех, и в полноту времени «будет Бог всяческая во всех»

Более того, через искупление от греха во всечеловеческой личности Христа обретается для каждого человека его вечный, нерушимый лик в Боге, хотя он может остаться и не выявленным в жизни самого этого человека, но он – этот лик – существует. «Этот лик человека, сущий в Новом Адаме, сообщается ему в таинстве крещения, как новое рождение, и он же получает новое раскрытие через другие таинства Церкви»
. Здесь стоит остановиться подробнее, это впрямую касается нашего богочеловечества: через искупительную жертву Христа мы получаем примирение с Богом и обретаем во Христе новый лик. Задачей же человека является: 

· принять это искупление, то есть, прийти к покаянию и не единожды только, но постоянно отслеживать и изживать следы своих грехов;

· принять свой новый лик в таинстве крещения, то есть умереть для жизни плотской и воскреснуть для жизни духовной. (Вот почему это таинство совершается в полноте лишь в сознательном возрасте, а если крещение совершено в младенчестве, то его надо восполнять потом в сознательном возрасте);

· и возрастать в этом новом лике потом всю жизнь.

Все это осуществляется при условии жизни в Церкви в Духе Святом (через другие таинства) в общении с Богом и ближним.

Возвращаясь к исторической реальности, мы видим, насколько церковные таинства отличаются от своей нормали: крещение совершается большей частью во младенчестве и затем не восполняется; крещаемые взрослые не имеют почти никакой подготовки и не несут ответственности за совершаемое таинство и не изменяют свою жизнь, входя внутрь Церкви и приступая к главному таинству – совершению Евхаристии и причащению Святых тела и крови Христовых. Как следствие – профанируется таинство, профанируется и церковная жизнь, Церковь Христова страждет, люди умирают заживо и даже об  этом не знают. Соответственно, тем большая ответственность лежит на тех, кто имеет очи духовные: надо и постигать волю Божью, и исполнять ее, надо постоянно созидать Церковь. Постижение и возвещение воли Божьей относится к пророческому служению, а вот исполнение ее – к царскому: к воцарению Христа в мире. Мы видим, как тесно переплетены эти служения и одно без другого не осуществляется. Вспомним, что Церковь имеет два цетра бытия: вечный, к которому по-приимуществу относится первосвященническое служение Христа (так как спасение совершилось в вечности на всегда и для всех и новые лики обретены для людей в вечности) и исторический, имеющий бытие Церкви в становлении, к которому относятся пророческое и царское служение. Эти два цетра неслитно и нераздельно соединены в земном бытии Церкви, а так же и человека. 

Итак, подводя итоги первосвященнического служения Христа и принятия его Церковью, скажем, что каждый челвоек может своей свободной волей найти искупление своих  грехов и примирение с Богом в спасительном подвиге Христа через таинство покаяния, каждый челвоек может обрести свое новое рождение и новый лик во всечечеловеческом лике Христовом в таинстве крещения и возрастать в нем в Духе Святом через причастие и другие таинства церкви, через постижение и исполнение воли Божьей. Возрастая во Христе, человек может, соответственно заповеди о подражании Христу, делать то же дело, что и Христос: имея в себе источник жизни вечной, можно и должно брать на себя немощи других людей и помогать им обретать свой лик во Христе. Это достигается не только проповедью, но и свидетельством, явлением силы жизни вечной, жизни иной, чем мирской. Надо сказать, что наличие  этой силы люди чувствуют, хотя и реагируют по-разному и явление этой силы прежде всего в любви: “По любви между вами узнают, что вы мои ученики”. Переходя к исполнению воли Божьей о мире, мы  переходим к царскому служению в Церкви. 

Царское служение.

Христос есть Царь всего творения. Но воцарение Его еще не завершено и не является объективной для всех реальностью, оно продолжается: «доколе низложит всех  врагов Своих под ноги Свои»(1Кор.,15,25). В этом смысле прославление Христово хоть и совершилось по вознесении в одесную Отца сидении, но на земле еще не завершилось. Христос таинственно пребывает на земле и Его воцарение остается доныне сокровенным, явление силы Его неполной. В  отличие от других служений, царское служение Его еще не закончилось, но совершается в истории: «Христос – Царь в мире, но Он не царствует в нем в полноте Царствия Божия, но лишь воцаряется в нем»
. История в глубине своей и есть воцарение Христово и она должна закончится вторым Его пришествием в мир и окончательной победой: «воцарение Его совершается во всей истории, которая увенчивается эсхатологией»
. Воцарение Христово в мире есть продолжение Его богочеловеческого служения, это «царство в мире, а не над миром, хотя и преходящее свыше, не от мира сего»
. Это царство, конечно, не есть власть Бога-Творца над творением во всей силе и полноте, но продолжение кенотического служения Богочеловека. Поэтому царству этому возможно сопротивление со стороны тварной свободы. Это и происходит в истории: воцарение Христово происходит не мирно, но в борьбе с противодействующими силами зла, в истории созревают два града, противостоящие друг другу и история совершается в трагедии: «Воцарение совершается в борьбе за царство, в противоборстве силе Христовой со стороны князя мира сего, сил антихристовых. Такое противоборство было бы невозможно в отношении к власти Бога-Творца над творением. Однако здесь речь идет именно о царстве Христа-Богочеловека в мире, и Он действует не божеским всемогуществом и не властью мира сего, «не воинством и не силою, но Духом Моим (Зах.4,6)»
. Царство Христово – преходящее явление, так как оно совершается в этом эоне, доколе есть враги, а затем Христос отдает Свое царство Отцу: «В самой последней дали ее (истории) упраздняется даже и само царство Христово для того, чтобы уступить место царству Отца, а с ним и всей Святой Троицы, Царству Небесному (Божьему), когда снята будет грань между Богом и отпадшим, противоборствующим Ему, миром, так что «будет Бог все во всем»
.

Итак, какими силами воцаряется Христос на земле? Еще раз обратим внимание, что это не абсолютная власть Бога над миром, «это есть миру имманентное служение Богочеловека, который в своем воплощении совлекся Своей божественной власти над миром, и, получив ее от Отца по воскресении силою Своего спасительного подвига, осуществляет ее, покоряя Себе мир и врагов Своих, чтобы предать царство Отцу, продолжающимся служением, именно царским, через совершающееся воцарение»
. 

Прежде всего, это есть власть духовная, как продолжение действия пророческого служения, Евангелия Божия, которое воцаряется в сердцах и целиком изменяет жизнь человека. Заповедь Христова, данная ученикам, о проповедании Евангелия Царства всему миру, есть предусловие конца. Эта заповедь относится, в первую очередь, к воцарению Христа в мире. То есть конца мира не будет ранее того, как весть о Христе не  возвещена будет всем народам.

 Далее, это есть сила Евхаристическая , «как таинственная связь прославленного Христа с человеком в причащении и непрестанно продолжающееся освящение стихии мира через присутствии в нем Святых Даров, Тела и Крови Христовых»
. 

И, наконец, это есть сила природная, которая не зависит уже от субъективного принятия или непринятия спасения. Природа человечества изменилась после воплощения, служения и  воскресения Христа. Как уже говорилось, Новый Адам отождествился с Ветхим и через  это отождествление искупил грехи Ветхого. Сила этого искупления распространяется на все человечество, касается именно природы человеческой, изменившейся в самой своей глубине: «как во Адаме все умирают, так во Христе все оживут (1Кор.15,22). Это изменение человеческой природы не зависит от ее принятия или непринятия конкретным лицом, хотя человек призван к свободному определению; это касается новой природной данности, изнутри которой человек может делать свой выбор и эта новая данность распространяется на всех людей: знавших и не знавших, и даже отрицающихся Христа.   По слову апостола, силе воскресения подвластны все люди просто по факту принадлежности к человечеству, которое стало христовым. 

Итак, новая человеческая природа – это новая данность, основание, на котором основываются дела всех людей и народов. Другого основания нет. Именно это общая для всех данность является основанием для суда всех народов перед лицом Господа: «Действие Христа не исчерпывается личным христианством и личной жизнью во Христе отдельного человека, но включает в себя природную жизнь человечества, ибо все оно изменилось в судьбах своих, стало иным самого себя вследствие боговоплощения, ибо Христос есть Царь всего человечества, имеющий судить его за дела его»
.  Личная ответственность человека касается его самоопределения и того, что он построил на данном ему основании. Христос сделал Свое дело – Он изменил падшую человеческую природу, но для воцарения Ему необходимо и наше дело, так как воцарятся в истории Он может только через людей, через свободное определение и дело человека. Здесь опять и опять мы видим жертву умаления божеского всемогущества уже прославленного Христа относительно человека, но и значимость для Бога вольного самоопределения человека. Возможности человеческой свободы ограниченны, но ее значение колоссально: «Христос живет в Своем человечестве, в нем и через него воцаряясь, в царском Своем служении». Это касается не только воцарения Христова в истории, но и конца этой истории. Конец мира не может быть случаен, мир должен созреть до своего конца,  Христос говорит, чтобы мы от смоковницы брали подобие. День и час конца мира во многом зависит от человеческих дел, к которым призваны ученики Христовы. Христос Сам говорит о делах, даже больше Его, которые должны быть совершены учениками, в том числе проповедание Царства всем народам. Действия Бога по отношению к человеку всегда синергичны и Господь даровал долю участия в Своей победе людям: «Каковы эти дела в пределе, каково общее дело человечества, умолчено в пророчествах, это вверено творческому человеческому вдохновению в истории,  ибо люди будут научены Духом Святым. Бог заключил в неведение, какую долю участия в деле Своем Он отдает самому  человечеству, однако Слово Божие указывает, какова будет последняя и общая задача и победа этого царствования Христа: «последний враг истребится – смерть» (1Кор.15,26), «Благодарение Богу, даровавшему нам победу Господом нашим Иисусом Христом» (1Кор.15,57). И Господу угодно было даровать нам часть в этой победе, какова бы  не была эта часть»
. 

Итак, невозможно сказать, какие именно дела в каждой конкретной ситуации нужно делать, так как история не есть заранее программируемая и неизменяемая схема, но она творится при участии человека, и человеку нужно становится прозрачным для действия Духа Святого, чтобы при Его водительстве сотворять историю. Но в общем целом нам эти дела известны: это дела богочеловеческие, богоуподобления, о которых многократно писалось ранее: «Будучи по существу делом Христовым, историческое творчество человека должно раскрыть и проявить всю глубину и силу человечности, явить в нем подобие образа Божия».
 Сюда относится и устойчивое единство с Богом и ближним через жертву своей самостью, и очеловечение мира с господством над ним во имя Божие, и все-все с этим связанное: и преодоление разделения конфессий, и овладение социальной стихией внутри Церкви, то есть устройство всей жизни церковного человека так, чтобы ему не приходилось быть на церковных собраниях христианином, а на работе не христианином, вся жизнь человека должна быть воцерковлена; и явление духовного искусства и духовной культуры, так как именно в духовности черпает свои силы и то, и другое. Как говорилось в параграфе: «Осуществление истории в свете эсхатологии, преображения или воцерковление мира.  Природа и назначение творчества», человечество, как единый хозяйственный и творческий субъект, должно себя в Церкви реализовать.  Участие человека в деле Христовом касается даже воскресения. Хоть воскрешение есть трансцендентное для твари дело Божие, но и оно совершается не без участия человека: чем меньше в человеке будет смертных дел, тем меньше в человеке будет места смерти. Как я выше приводила цитату отца Сергия о Христе: смерть не в силах была удержать Его, она не  имела в Нем власти. Так как конец истории зависит от созревания мира, то и Второе пришествие Господа нашего так же  зависит от дел человека и его свободы: «В этом смысле Второе пришествие является не только Божеским, но и человеческим делом, которое имеет совершиться на путях истории. Такова важность, серьезность и значительность человеческой истории после Христа на путях  к Его воцарению, которое совершается в нас и через нас»
.

Здесь чрезвычайно важно отметить, что кроме отдельных человеческих актов, несовершенных и разрозненных, есть еще дело промысла Божия, связующего их в единое целое, в историю: «Христова сила, совершаемая Духом Святым, связует воедино всю человеческую историю и делает ее  апокалипсисом, то есть откровением Христовым»
. Из чего следует очень важный вывод: не надо под предлогом своего несовершенства отказываться от дел- это есть отказ от сотрудничества с Богом, от участия в Его воцарении – но, помня о своем несовершенстве, надо делать, Господь управит, как это восполнить и как применить это в деле Своем.

История силою Христовою движется к своему концу, который есть всеобщее воскресение и преображение твари, она созревает для своего конца, но, как уже говорилось, воцарение Христово в этом мире не есть мирное свершение, но возрастающее напряжение в борьбе с силами мира сего. Созревают два града: Иерусалим и Вавилон для последней и решающей битвы. Поэтому Апокалипсис содержит не обетование о почивании на лаврах для верных своих, но призвание христиан к мужеству, бодрствованию и терпению в испытаниях: «История Церкви в пределах общей истории, есть не идиллия и не покой достигнутого царства, но трагедия, борьба и разделение…»
. Но все же воцарение Христово совершается и Невеста приготовляет себя для брака с Агнцем; и Дух, и Невеста говорят: прииди.
Заключение.

Выводы.

Ключом к ответам на поставленные вопросы является раскрытие основных положений нашего богочеловечества.  

Во-первых: «Человек имеет нетварный, от Бога исшедший и Богом призванный к ипостасному бытию дух, и свою природу, которая есть мир, как тварная София, в своем душевно-телесном организме»
. То есть человек причастен двум природам: божественной (духовной) и тварной, причем тварную он имеет как свою собственную, а причастность к божественной природе еще надо стяжать, «родиться от Духа». Здесь надо остановиться. Человек имеет дух от Бога и природу. Но человек и свою ипостась, и свою природу, и ближнего имеет не как самоположение, но как данность. Он еще не знает ни себя, ни мира, и в его задачу входило как раз это осознать, ипостасировать, одухотворить, найти нужное соотношение между духом и плотью, двумя центрами своего бытия, и, главное, свободно и сознательно увидеть себя образом Первообраза, своего Творца и, соответственно, быть Ему послушным. Вспомним слова на анафоре: Твое из Твоего Тебе принося о всех и за вся». То есть человек, по мысли Творца, как существо свободное и богоподобное, должен был сам участвовать в своем творении. Человек, в отличие от всего творения, не мог появиться только Божьим повелением: «да будет», но он должен был сам ответить «да, аминь» на слово Творца. Человек должен был осознавать свой дух и овладевать своей, и не только своей, но и всего мира, плотью. Все творение, не имея своего ипостасного центра, должно было найти его в человеке, иметь в человеке своего царя и священника.

Второе онтологическое положение нашего богочеловечества – 

это наше многоединство по образу Триединства Пресвятой Троицы. Как в Божественной Троице Три Божественных Ипостаси имеют одну Божественную природу – Божественную Софию, так человечество, имея множество человеческих ипостасей, имеет одну человеческую природу – тварную Софию. Но это опять данность, которая должна осуществляться, которая не может быть только фактом, но всегда актом для ее носителей, которая осуществляется в блаженстве взаимно принесенной и принятой жертвы. 

Третье положение есть то, что человек – существо становящееся, так как у него есть данность и задание, он должен это задание реализовывать. Значит, у человека есть история: начало и конец. Здесь уготовано место человеческому творчеству. Человек призван в Божьем мире творить свой мир. И с делами это делания, этого творчества человек войдет в Царствие Небесное.

Если совсем упростить эти основные положения, можно сказать, что онтология нашего богочеловечества заключается в потенциальной возможности единства человека с Богом и ближним, что одновременно является данностью и заданием для нас.

Это есть ключ к решению проблемы. Через него можно рассмотреть всю историю взаимоотношений человека и Бога. 

Человеческий грех прошел как раз по сердцевине нашего существа: человек  захотел не свое иметь своим и для себя. В результате человек потерял непосредственный доступ к Богу, не только не осознал, но почти забыл, что он – существо духовное, его дух не овладел плотью, а подпал под ее господство, и само творение, не обретя в человеке своего господина, развратилось, человеческое сознание ушло в область магизма, а само человечество, вместо того, чтобы жить в любви друг к другу и созидать эту любовь, распалось на непроницаемые индивиды. Восстановление единства не может обойти теперь крест. Человечество уже тогда послало Сына Божия на крест. Человек в таком состоянии и не мог уже выполнить поставленных перед ним задач. 

Сын Божий, воплотившись и приняв в Себя природу ветхого Адама,  исполнил человеческое призвание, которое опять соответствует названным положениям: Он обожил свою человеческую природу, был послушен Отцу до смерти и смерти крестной и восстановил в Себе разорванное грехом единство. По вознесении Своем к Отцу, Христос основал Церковь, которая есть особая богочеловеческая реальность на земле. Человечество в Церкви обретает вновь свою целостность, живет и действует как один организм, котороый теперь обретает свою ипостась во Христе. 

Соответственно положениям нашего богочеловечества, основная задача человека состоит в том, чтобы преодолеть разделение между человеком и Богом и человеком и человеком. По этим положениям и пойдем.

Во-первых, касательно причастности человека двум природам: духовной и тварной. Человек должен родиться от Духа. Родившись же духовно, человек призван актуализировать свою причастность Божественной природе в Церкви, обретая свой истинный духовный лик во Христе, как Ипостаси Церкви. Через таинства и действие Святого Духа с одной стороны, и через ответ человека и его дело, послушании воле Отчей,  с другой стороны, совершается обожение  тварной природы. Через тайну личного Богообщения человек познает самого себя.

В близкой связи с первым тезисом, наше богочеловечество предполагает верховенство духа над плотью, когда плоть становится прозрачной и послушной духу. Через выявление своего духа, видение духовной реальности с одной стороны и аскезу, борения и искушения, с другой, совершается послушание плоти духу. Здесь неминуемо встает крест, на котором надо распять свою самость. Есть и другая сторона креста, это уже крест Христов – это принятие грехов и злобы других на себя, это борьба с князем мира сего и духами злобы поднебесной.

Далее, человеческому духу должна быть послушна не только его плоть, но и все творение. Человек, находясь в любви Божьей, должен владычествовать всей тварью: «Ибо тварь ждет с напряжением откровения сынов Божиих. Ибо тварь была подчинена суете не по своей воле, но ради подчинившего ее в надежде, потому что тварь и сама освобождена будет от рабства тлению в свободу славы детей Божиих» (Рим.8,19-21). Каждое явление  в творении, каждая деталь должна быть осознана, постигнута и любовно принята  человеком, как царем твари, ибо только у него есть власть именовать все и вся, то есть познавать.

Во-вторых, наше богочеловечество заключается в нашем многоединстве, то есть в единстве человеческой природы при множестве  ипостасей. Этот принцип реализуется в соборности Церкви, основном качестве Церкви, соответствующему дару любви, единства, подаваемым Святым Духом через Евхаристию. Это основное качество Церкви так забыто сейчас, так недооценивается, так подменяется чем угодно, что Церковь поражается в самое сердце, а мир секуляризируется и охладевает.

Само существо Церкви, сама жизнь в Ней ценны и ценны прежде всего, потому что в ней человек уподобляется  Триединому Богу - Любви и обретает силы для дел в мире, для проповеди Слова. 

Принципы христианской жизни.

Третье качество нашего богочеловечества, заключается в том, что человек становится, сам участвует с собственном творении. Я выделила несколько принципов христианской жизни, согласно основным дарам Святого Духа и служениям Христа, соответственно, и нашим служениям:

Итак, мы живем в становлении, в истории и ведаем и знаем только историю. Но и в истории самое главное есть то, что принадлежит вечности. Историческое творчество должно восприниматься в свете будущего преображения, эсхатологии: «История есть, так сказать, prius эсхатологии, так же как личная история жизни каждого человека есть не только материал для суда, но и сила для жизни  грядущей (1Кор. 2, 9-15)»
.  История, так же как и человек, имеет в себе два центра бытия: вечный, содержащий в себе ее основания и становящийся, осуществляющий их во времени. 

Помня об этом соотношении, определим основные принципы христианского историзма. 

Во-первых, в истории абсолютизировать можно только то, что относится к ее вечным основаниям, то есть жертвенный дар любви, который соответствует первосвященническому служению Христову.
Как следствие этого, ничто земное нельзя абсолютизировать, подменяя земными ценностями вечные. Все земные дела должны восприниматься в их правильном свете: в свете грядущего конца и преображения. Это то мерило, которым можно и должно оценивать свою христианскую жизнь. Как много ценностей, столь почитаемых в этом мире, потеряют свою значимость и притягательность, но и наоборот: «Это есть особая музыка вечности, которая слышится около христианских героев и подвижников. Именно это придает земным делам их исключительную значительность, ставя их в перспективу вечности … они вписываются в книгу живота и следуют за своими свершителями из истории в эсхатологию. Этим придается творчеству в истории  значительность, утверждается ее дело и за него ответственность »
.  

Во-вторых, важно отметить, что результат творчества не определен заранее, так как основным признаком творчества является его новизна, хоть и на основании данности. В этой новизне творчества есть и радость богочеловечества, и большая опасность человекобожия. Таким образом, содержание и тема творчества зависят от данных исторических проблем. Их надо уметь видеть, быть пристально внимательным к запросам сегодняшнего дня. Это принцип постоянного обновления христианской жизни, чему соответствует дар пророчества. 

Творческой новизне противостоит ограниченность его достижений, в этом смысле творчество есть трагика, «которая состоит в противоречии между абсолютностью порыва и относительностью его достижений»
. Но это несоответствие между творческим порывом и достижением не дает успокоиться, завет вперед и вверх.

Третий принцип касается царского служения и воцарения Христова в мире. В мире созревают два града: Небесному Иерусалиму противостоит Вавилон. История не заканчивается в любой своей точке, но должна созреть для своего конца по образу созревшей маслины. Христос должен воцарится там, где может, материалы для Небесного Града должны быть собраны. Поэтому христиане должны этот град созидать и через проповедь Слова Божия, и через красоту и свидетельство своей жизни.
В самых общих чертах, это есть основные проявления нашего богочеловечества. Постановка и  хоть относительное раскрытие вопроса богочеловечества в христианской  жизни является откровением и судом. Откровением, потому что он открывает заложенное в нас и ждущее раскрытия, открывает новые перспективы; судом, потому что судит явленное в нас. Это суд, потому что указанные векторы христианской жизни каждому дают понять, что он делает из того, что делать не должен и чего не делает из того, что делать должен. 

Лично для меня эта работа была наградой и большим счастьем, хоть я и понимаю весь свой дилетантизм. Чтение и постижение трудов отца Сергия шло сначала на грани понимания, как бы прорывом в мир иной. Затем принятые откровения ложились на дно и заново освещали Писание, давая увидеть в нем всю неумолимую конкретность его слов: например, что Церковь есть Тело Христово, в Котором крестом разрушена преграда, разделявшая людей: «Ибо Он есть мир наш, соделавший из обоих одно и разрушивший стоящую посреди преграду, упразднив вражду Плотию Своею, а закон заповедей учением, дабы из двух создать в Себе Самом одного нового человека, устрояя мир, и в одном теле примирить обоих с Богом посредством креста, убив вражду на нем, и, пришед, благовествовал мир вам, дальним и близким, потому что через Него и те, и другие имеем доступ к Отцу, в одном Духе» (Еф.2,14-18). В этих нескольких стихах содержится почти все наше богочеловечество: и единство друг с другом через Христа, через то, что Он убил вражду на кресте, и в Его Теле, связующим двух в одно, то есть в Церкви, и доступ через Христа к Отцу, твари к Богу, соединение божеской и человеческой природы, причастность природе Божественной в одном Духе. Можно сказать, что вся моя работа есть комментарий к этим стихам. Но как по-новому и как конкретно и наполнено  воспринимаются эти слова через такое видение их. Это видение Писания отцом Сергием, умение ставить вопросы и отвечать на них, уникально. Чтение Писания в свете работ отца Сергия лишь подтверждало его откровения. Теперь основные понятия его большой богословской трилогии заняли важнейшее место в  моем восприятии христианской жизни. Я надеюсь, что и для других размышление о богочеловечестве Христовом и нашем, поможет прояснить данность и задание христианской жизни, принять правильные решения в трудных вопросах.
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