II.
СистематиЧеское размышление
Для систематического размышления о таинствах мы воспользуемся категорией символа. Таким образом, мы возьмем лучшее, что есть в христианском Предании, начиная с его апостольских и патристических истоков, включая святого Августина и святого Фому, и вплоть до наших дней. Кроме того, мы принимаем самый позитивный вклад, сделанный современными науками о человеке, которые ввели в мир мысли эту категорию символа, многие века остававшуюся на заднем плане из-за рационализма, отдававшего предпочтение понятийным средствам выражения.

Когда человек осмысливает пережитый им опыт, когда ощущает необходимость выразить свои самые глубокие переживания, он прибегает к символам и к символическому языку. В этих случаях понятия и слова, которые выражают этот опыт, недостаточны. Становятся необходимы метафорические образы, мифологический рассказ, художественное творчество и создание обрядов, жесты, намеки, способные придать более достоверный облик тому, что мы чувствуем. Символотворческая способность человека ведет к самым глубоким тайнам человеческой души (индивидуальной и коллективной) и вселенной. Создавая и используя символы, мы, люди, встречаемся с самым драгоценным в нашем внутреннем мире и созидаем гармонию в мире, который кажется раздробленным и утратившим связь частей. Благодаря символическому действию мы становимся способными наделять смыслом действительность и открывать смысл, который в ней есть.

1.
Символ – средство, которое соединяет

1.1.
Этимология слова «символ».

Изначальный смысл слова символ – «соединять вместе». Символизировать – значит «соединить вместе» разные элементы одного целого. Тогда как знак указывает на реальность, отличную от него самого, символ составляет часть реальности, на которую намекает.

В Древней Греции sym-bollon был знаком узнавания, он требовал дополнения: это была часть предмета, которая, при полном совпадении с другой частью, вместе с которой они составляли весь предмет, позволяли узнать человека, владевшего этой частью. Элементы, соединяющиеся в действии символизации, различны, но взаимно принадлежат друг другу и поэтому сами по себе связаны друг с другом.

Если мы взглянем на действительность открытыми глазами, без предвзятости, мы откроем, что все существующее обладает символическим и сакраментальным (таинственным) характером. 

1.2. Символический и сакраментальный характер действительности

Удивительно удостоверяться, что мир полон вещей и явлений, абсолютно отличных друг от друга, противоположных, разнородных, ни в чем друг на друга не похожих и даже вступающих друг с другом в открытое противоречие. Именно поэтому для того, чтобы вступить в общение с миром, воспринять его, осознать его, необходимо иметь многообразные способы доступа к нему. Обычно говорят, что существует, пять «окон», через которые мы воспринимаем мир. Это пять чувств: зрение, слух, обоняние, осязание и вкус. Однако на самом деле существует еще нечто большее, нечто, труднее определимое, но не менее реальное: восприятие тепла и холода, боли-удовольствия, движения, состояния отдыха и самовосприятие. 

Так и должно быть, потому что действительность невозможно постичь только под каким-то одним углом. Представим себе, каким абсурдом было бы сказать: я верю только в то, что видят мои глаза. А что же с данными других чувств, с тем, что слышишь, осязаешь и пр.? Не говоря уже о том, что понимаешь, предполагаешь сделать, открываешь…

Итак, есть вещи зримые, слышимые, те, что можно воспринять только обонянием, иные – только на вкус, третьи – на ощупь. Между всеми ими  существует такое несходство, что кажется невероятно трудным свести их к общим категориям: чем похожи звук на цвет, цвет на вкус, а вкус – на протяженность? Факт такой богатейшей разнородности вещей мира может сначала создать впечатление их чуждости друг другу. Разнородные вещи образуют между собой группы большей или меньшей однородности, но при этом сохраняется удивительное богатство в различиях и противоположностях внутри групп: есть звуки низкие и высокие, пронзительные, вкус может быть сладким и горьким, цвета имеют бесчисленное множество оттенков, вещи бывают твердыми и мягкими и т. д. 

Интересно, что существуют другие «вещи», более сложные, состоящие из таинственного сочетания этих столь разнородных между собой элементов; однако эти сложные реальности сосуществуют вместе и связаны друг с другом (цвета с запахами, звуки – с тактильными ощущениями…) в таинственной гармонии. Но и на этом новом уровне сложности история повторяется. Существуют вещи, противоположные друг другу, проявляющие несхожие свойства, из-за которых становятся чуждыми друг другу: есть вещи жесткие и мягкие, проводники электричества и изоляторы, горючие и нет, твердые, жидкие, газообразные и т.д.

Это интересно и удивительно: только благодаря этой несхожести возможно существование мира и жизни. Если бы все вещи проводили электричество и были «наэлектризованы», жизнь была бы невозможна; если бы все служило изолятором, не было бы движения, а значит, передачи энергии; если бы все было жидким или твердым и т. д., жизни опять же не было бы.

Жизнь и мир существуют за счет того, что разнородное и несхожее обладает взаимными связями. Ничто не является только тем, что оно есть само по себе; оно является тем, что оно есть, благодаря отношениям с другими вещами. Мы знаем о твердом, потому что существует жидкое, о звуке, потому что есть вещи, не издающие звуков… Каждая вещь определяется именно на фоне того, что не есть она сама, благодаря вещам, которые на нее непохожи.

И таким образом мы понимаем, что вещи, именно в силу своей разнородности, связаны друг с другом, означают друг друга, вызывая присутствие друг друга. Чем похож звук, например, слово, на каракули, с помощью которых его воспроизводят? А эти каракули и этот звук на смысл, который выражается в этом слове, устном или написанном? Мы видим написанное слово, произносим звук, улавливаем смысл. Происходит чудо общности между несхожими реальностями, соединенными незримыми, но очевидными узами. Мы видим их глазами ума. Потому что, кроме пяти чувств (или 9) есть разум, который с помощью чувств открывает измерения, для них скрытые: смысл вещей, их значение, их внутреннюю истину. И мы даем ей имя: смысл, переведенный в звук, изображенный в написанном слове…

Вся действительность в целом, кажущаяся разрозненной, разнородной, состоящей из противоречивых вещей, будучи соединенной в символической игре взаимосвязей, обладает таинственным характером. 

«Человек может не только манипулировать миром. Он также способен читать послание, которое мир несет в себе. Оно запечатлено во всем, что образует собой мир. Семиологи во все времена прекрасно понимали, что вещи это не просто вещи, а целая система знаков. Они словно буквы огромного алфавита, а этот алфавит служит для того, чтобы прочесть написанное посредством вещей послание, расшифровать которое может только человек с открытыми глазами”.

1.3. Символическая способность человека

Человек не только открывает смыслы и символы, но и создает их. В своей попытке постичь мир, господствовать над ним и приручить его он делает предметы (понятые, преобразованные, прирученные) символами, таинствами своих усилий, встреч, праздника или скорби, жизни или смерти. Щиты, знамена, трапезы, жесты и т.д. – реальности, далеко превосходящие просто свое физическое присутствие:

«Всегда, когда некая сущность, не покидая этого мира, напоминает об иной сущности, отличной от нее, она играет роль таинства, престает быть вещью, чтобы стать знаком или символом. Всякий знак является знаком чего-либо или какой-либо ценности для какого-либо человека. Как вещь он может быть абсолютно незначителен, но как знак имеет огромную ценность”.

Таинственная сторона нашего мира возможна именно благодаря этому многообразию и взаимосвязям между всем, что его наполняет, а особенно благодаря символическому измерению человека и его способности запечатлевать смысл и воссоздавать вещи символическим образом. Но как мы превращаем в символы то, что нас окружает? Первым отношением с неизвестными вещами, о которых у нас нет опыта, может быть отчужденность и даже страх. Потом мы пробуем подступиться, приблизиться к ним, включаем их в наш мир, они становятся частью пейзажа нашей жизни, нашего дома, постепенно мы к ним привыкаем. Значит, в этот момент произошло «приручение». Дом – это та часть мира, которая становится нашей, в нем каждая вещь имеет свое имя и свое место.

«Именно жизнь рядом и вместе с вещами создает их и воссоздает их символически. Именно время, “потерянное” на них, попытка уловить их, включить в наш опыт, очеловечивает их и дает им возможность говорить языком человеческих существ. Таинства обнаруживают типично человеческий образ мышления. Существует подлинно сакраментальное мышление, так же как существует научное. В сакраментальный способ мышление все видно в первую очередь “sub specie humanitatis” (…) Чем глубже человек вступает в отношения с миром и его вещами, тем больше становится сакраментальное измерение. И тогда рождается Родина, которая есть нечто гораздо большее, чем географическое понятие страны; возникает почва, родившая нас, которая намного ценнее обычной землю, принадлежащей определенному государству; появляется родной город, который далеко не только сумма домов и населяющих их жителей; возникает отеческий дом, который больше и глубже, чем просто каменное сооружение”.

1.4. Интегрирующая функция символов

Из всего сказанного следует, что символический язык, а значит, и таинственное мышление не должны ассоциироваться с незрелой, донаучной или фантастической формой отношений с действительностью. Наоборот. Если разум, который действует в области науки, - это, в основном, аналитический разум (он разделяет и определяет, чтобы понять и овладеть), то человек также и даже в высшей степени нуждается в синтетическом подходе, который открывает его разум и душу смыслу действительности (а не только ее фактическим структурам), ее ценностному измерению, которое позволяет не только господствовать над ней, но и гармонично воссоединиться с ней и с  другими людьми.

Аналитическая психология Юнга показала, что в коллективном бессознательном человечества существуют общие матрицы, направляющие символообразующую деятельность: архетипы. Символ – это результат творческого действия нашего «я», динамически объединяющего личные и культурные содержания, которые нас характеризуют, и некоторые организующие матрицы (архетипы), присутствующие в каждом человеке. Архетипы – нечто вроде первоматерии, сырья, которым мы пользуемся в своем творчестве символов. Поэтому, хотя символов почти бесчисленное множество, архетипов, из которых они происходят, немного. Некоторые авторы определили ряд основных архетипов, являющихся как бы каналами для символотворчества. В пространственном ключе находятся архетипы движения как восхождения духа (символ солярного героя, Дон Кихот, восхождение на гору Кармил...), как погружения вглубь и концентрации (идея центра души…), как странствия и пути (путь совершенства, следование…) и как циклического возвращения реальности (колесо жизни, перевоплощение…). Если их понимать в личностном ключе, они оказываются соответственно архетипами фигуры отца (символ одинокого дерева, горы, Бога-Господина всего, Творца, Законодателя, солнца, света…), матери (которая представляет собой бессознательное, плодородность земли, воду, воздух, Дух…), сына (это образы человека на земле: символы солярного героя, Прометея, блудного сына…) и невесты. Другие авторы говорят об архетипах глаза, центра, зеркала и сердца (которые приблизительно соответствуют символам отца, матери, сына или невесты).

То, что архетипы и основанная на них символотворческая деятельность, так же как и таинственный образ мышления, который является формой этой деятельности, есть не что-то фантастическое и донаучное, а основополагающее измерение человеческого существа, проявляется в его величайшей значимости для построения и интеграции человеческой личности. Если функция символа – это «соединять вместе», то есть создавать гармонию между элементами, в принципе далекими друг от друга и даже противоположными, понятно, что эта функция особенно важна в процессе формирования и созревания личности. В нас существуют противоречивые аспекты, напряженность между ними, которые требуют постепенной гармонизации: сознание и бессознательное, интроверсия и экстраверсия, разум и эмоции, и т.д. Конфликт между ними порождает невроз, тогда как гармонизация способствует равновесию, зрелости, здоровью. Именно символическая деятельность гармонизирует и воссоединяет личность и создает позитивные связи с другими людьми и с миром. Это форма экологии (строительства человеческого дома) духа и человеческих отношений, которая имеет непосредственное отношение к сохранности естественной среды как среды обитания человека.

1.5. Символическая и таинственная структура межличностной встречи

Ясно, что символическая функция играет основную роль во встрече с другими людьми. На самом деле встреча между людьми обладает поистине таинственным характером.

Попробуем теперь определить внутреннюю структуру и условия межчеловеческого общения. Здесь мы имеем в виду, прежде всего, межличностное общение. Однако, как увидим позже, все, что говорится, применимо также и к другим уровням.

Структура выглядит следующим образом:

1) Различие. Общение – это действие, делающее что-то общим, а значит, создающее общее пространство между «я» и «ты», которые до этого действия были чужды друг другу. Факт межличностного общения исходит из расстояния или различия между «я» и «ты», которое в своем радикальном аспекте опирается на сам личностный характер, неповторимость каждой личности: 

«В диалоге есть абсолютная дистанция между “я” и “ты”, которые оказываются абсолютно разделенными невыразимой тайной их интимности, ведь каждый собеседник уникален  так же, как я и ты, совершенно отличен от другого, без всякой общей мерки или свободного пространства для совпадения»
. 

Речь идет о различии и неповторимости, которые не предполагают замкнутости в себе. Мы уже говорили об основополагающей открытости человека к «ты» и «мы». Человеческое существо, будучи самим собой в личностной идентичности, имеет отношения с другими, а кроме того, из-за присущей ему ограниченности, нуждается в других. Различие и ограниченность побуждают его к попытке преодоления этой дистанции.

2)  Опосредованность. Для преодоления дистанции нужны средства, которые могли бы перекинуть мостик между личностями. Межкоммуникативная опосредованность относится по существу к личностной реальности человека как воплощенного духа, присутствующего в мире и наделенного своим внутренним миром. Отсюда необходимость быть выраженным и открытым. «Общение не является той реальностью, какой могла бы быть неотразимая ясность ангельского создания, чуждого пространству и времени, оно есть движение самости в материи действительности»
. Опосредованность реализуется особым образом, через язык
 , а также через различные типы телесных проявлений - например, через сексуальность,  психофизические акты любого рода (символические действия, подарки, и т.д.)
 . Однако опосредованность, именно в силу ее выражения внутреннего мира, который непосредственно не очевиден, сохраняет по отношению к нему определенную дистанцию и потому двусмысленна. Знак опосредованности «не передает сам по себе никакого сообщения в том смысле, чтобы обладать неким готовым “содержанием”, это я должен толковать и расшифровывать его, и, конечно, я могу ошибиться»
 .

3)  Риск. Возможная двусмысленность в употреблении слова или другого выразительного средства объяснима, потому что через опосредованность человек выносит наружу нечто из своего внутреннего мира, из себя самого, делаясь открытым, а значит, уязвимым. Это риск, но и смысл выхода за пределы самого себя, о котором говорит Мунье: «Личность есть существование, способное отсоединиться от самого себя, отказаться от самого себя, рассекретить себя, чтобы открыться другому»
. Подлинное общение включает риск. Часто, испытывая потребность в другом и одновременно не желая рисковать, люди выбирают двусмысленное общение. Поэтому, чтобы настоящее общение состоялось, а опосредованность действительно было таковой, необходимы дополнительные условия.

4)  Молчание. Молчание как условие общения есть предвестие и подготовка к раскрытию того богатства бытия, которое кроется в самом человеке и предчувствуется или угадывается в другом; которое никоим образом не исчерпывается опосредующими его внешними выражениями. Всегда есть нечто, что больше сообщенного, что требует взаимного уважения (мы больше того, чем  обмениваемся друг с другом) и побуждает к чувству меры в общении. Мы не должны «разоблачаться», открывая себя более, чем  необходимо. В общении очень важно целомудрие. Поэтому молчание необходимо как подготовка подлинного общения, которое порывает с обыденным уровнем существования и готовится принять другого в его подлинной личностной действительности. Но это несет в себе также требование ограниченности и пространственно-временной обусловленности человека. Общение имеет историческую длительность и является процессом, приблизительно совпадающим с процессом формирования собственной идентичности
. 

5)  Доверие. Однако главное условие установления опосредованной связи для единения людей, со всеми их различиями, - доверие. Только тот, кто доверяет другому, идет на риск, открываясь ему и доверчиво принимая то, что другой ему передает. Речь идет о самом настоящем акте веры в другого, в его правдивость и чистоту намерений. Только доверие делает возможным выйти за рамки своей личности, искренне открыть собственный внутренний мир и связать себя с жизнью другого. Без доверия отношение, неизбежно опосредованное, становится расчетом, борьбой за власть, гегелевской диалектикой «раба и господина» или сартровой игрой взаимных объективаций - сковывающих, властолюбивых, порабощающих. Только доверие делает возможным общение, стремящееся к общности и любви. Сама религиозная вера, движимая опосредованностью Божественного, имеет ту же антропологическую основу
.

6)  Общность (сопричастность). Достижение полноты межчеловеческого общения – это тот объединяющий тип отношений, который мы называем общностью (сопричастностью). Общность означает единство самых личностных центров людей. Тем не менее эта глубокая, тесная форма связи не предполагает отождествления, смешения личностей; каждая остается самой собой. Смешение предполагает частичную утрату идентичности, происходящую в моменты страсти или тогда, когда мы становимся частью толпы. В общности же присутствует взаимное дарение, прозрачность друг для друга и свободное приятие другого
, исходящее из неотъемлемой неповторимости каждого и представляющее собой то характерное «мы», о котором говорит Бубер: 

«Под “мы” я подразумеваю соединение разных, независимых личностей, уже достигших высоты “самости” и личной ответственности, соединение, которое покоится именно на основании этой “самости” и личной ответственности и становится возможным благодаря им. Особая природа “мы” проявляется потому, что в его членах существует или время от времени возникает сущностное отношение; иначе говоря, в “мы” действует онтическая непосредственность, представляющая собой важнейшую предпосылку отношения «я – ты». “Мы” заключает в себе потенциальное “ты”. Только люди, способные действительно говорить друг другу “ты”, могут по-настоящему сказать о себе “мы”»
.

Межличностная общность, отождествляющаяся с любовью в разных ее формах и скрепляющая общину личностей, является событием, благодаря которому другой открывается в своей неповторимой индивидуальности, не подлежащей объективированию. Поэтому она выражается посредством ряда своеобразных действий - таких, как понимание, способность уважать чужую позицию или разделить участь другого, щедрая и бескорыстная самоотдача
, когда исчезает всякий личный интерес и расчет, по которым любовь можно отличить от страсти
. Любовь-общность можно определить по ее соотнесенности с высшими ценностями – этическими и религиозными – единственными, способными сместить центр внимания человека с него самого на другого и побудить его смотреть дальше собственных интересов. Однако это вовсе не значит, что общность является чем-то чисто «духовным». Именно общность в высших ценностях требует распространения на ценности низшие. Если сосредоточенность исключительно на низших ценностях (гедонистических, утилитарных, экономических) порождает эгоизм и конкуренцию, то устремленность к высшим – лучший способ придти к «общности благ». 

Изначально общность основывается на различиях между людьми и потребности в отношениях с другими. Однако после достижения полноты общения и общности, когда каждый открывает другого как незаменимое «ты», потребность преобразуется в любовь, центр которой – в другом человеке: это «бескорыстное желание» Валери, упоминаемое Левинасом, асимметрия, как он называет, рождается в человеке далеко за пределами его собственных нужд благодаря призыву, исходящему от лица другого (основа этики), в силу которого я ответствен за него и добровольно беру эту ответственность на себя
. Такая характерная черта общности между людьми не является, как можно предположить, недоступной вершиной, она присутствует уже в асимметричном отношении матери к ребенку, хотя достигает своего совершенства в бескорыстном самодарении, не обусловленном зовом крови (как, например, у о. Кольбе). 

Несмотря на присутствие этого ядра во всяком отношении, оно почти никогда не встречается в чистом виде, поскольку потребности и любовь к себе сопровождают (и в каком-то смысле затемняют) всякие отношения между людьми. Поэтому всегда действует диалектика «я – ты» / «я – оно», о которой пишет Марсель, игра авто- и гетероцентризма, борьба Пороса и Пении  (богатства и бедности), порождающие Эрос (любовь). Такое  неизбежное ограничение самых глубоких человеческих отношений, тем не менее, способствует рождению нового потенциала.

7)  Ограниченность. Надежда и верность. Общность постоянно наталкивается на собственные границы: в другом всегда есть нечто, что от меня ускользает, будучи по самой сути «другим», потому что другой свободен и не находится в моем распоряжении, но также и потому, что его сокровенная глубина мне абсолютно не доступна, как, впрочем, и моя собственная. Кроме того, в нас существует, напоминает Мунье, некая «изначальная злая воля», она сопротивляется усилию, направленному на взаимность
. Эта неготовность существует также и потому, что мы не являемся чем-то данным раз и навсегда, но проходим становление в пространственно-временном процессе жизни: благословенные моменты общности очень хрупки и быстротечны, заглушаются повседневными нуждами и требуют постоянного возобновления. 

Но тем самым жажда и потребность в общности проецируются в будущее в надежде на их совершенное исполнение: либо в утопической мирской, либо в трансцендентной, благодатной, религиозной перспективах
. А воля к общности, питаемая в этом временном существовании надеждой, и есть верность: «Жизнь – это нескончаемое приключение, длящееся от рождения до смерти. Преданность, любовь и дружба совершенны, если только они постоянны. Постоянство не имеет ничего общего ни с устойчивостью, ни с единообразием, свойственным материальным объектам или логическим обобщениям, оно – непрекращающееся излучение. Личностная верность имеет творческий характер»
.

8)  Преодоление различия. Ранее мы сказали, что отправная точка общения есть различие между людьми и опосредованный поиск его преодоления; однако это последнее не происходит через смешение (слияние) или отождествление. Я думаю, что преодоление различия есть этическое событие, прекрасно выраженное удачным словом Левинаса «не-без-различие»:

«Между одним, мной, и другим, за кого я ответствен, - беспредельное различие. Оно также и не-без-различие ответственности, важность значимости, не сводимой ни к какой системе. Не-без-различие суть сама близость ближнего, благодаря которой проступает горизонт общности  между одним и другим, единство человеческого рода, возникающее в силу братства людей»
.

1.6. Заключение: трансцендентность, имманентность и прозрачность 

Сакраментальность (таинственность) вещей, возможная из-за непостижимого сочетания их многообразия, различий и  взаимосвязей приводит к тому, что, особенно в человеческой сфере, они приобретают новые значения: 

«— Я ищу друзей - сказал Маленький принц. А как это — приручить?

— Это давно забытое понятие,  — объяснил Лис. — Оно означает: создать узы. 

— Узы?

— Вот именно, — сказал Лис. — Ты для меня пока всего лишь маленький мальчик, точно такой же, как сто тысяч других мальчиков. И ты мне не нужен. И я тебе тоже не нужен. Я для тебя только лисица, точно такая же, как сто тысяч других лисиц. Но если ты меня приручишь, мы станем нужны друг другу. Ты будешь для меня единственный в целом свете. И я буду для тебя один в целом свете... (...) Если ты меня приручишь, моя жизнь словно солнцем оза​рится. Твои шаги я стану различать среди тысяч дру​гих. Заслышав людские шаги, я всегда убегаю и пря​чусь. Но твоя походка позовёт меня, точно музыка, и я выйду из своего убежища. И потом — смотри! Ви​дишь, вон там, в полях, зреет пшеница? Я не ем хлеба. Колосья мне не нужны. Пшеничные поля ни о чём мне не говорят. И это грустно! Но у тебя золотые волосы. И как чудесно будет, когда ты меня приручишь! Золо​тая пшеница станет напоминать мне тебя. И я полюб​лю шелест колосьев на ветру...»

Важно понять, что в таинственном символе одна вещь не становится попросту другой. Это было бы превращением, процессом изменения, но не таинством. В таинстве вещь-символ остается сама собой, тем, что она есть, то есть, сохраняет свою имманентность. Однако по своему таинственному смыслу она связана с другой вещью, которая ее саму превосходит: вещь символизируемую. Это не просто напоминание, потому что благодаря символу последняя возникает в памяти и присутствует реально. И присутствует она, непостижимым образом, благодаря вещи символизирующей, ее физической, имманентной реальности. Иначе говоря, в таинстве нечто трансцендентное становится прозрачным (транс-парентным) в имманентности вещи-символа.

«Хлеб (имманентная реальность) открывает присутствие того, что не есть хлеб (трансцендентная реальность). Как это происходит? Благодаря хлебу и через него. Он словно становится прозрачным для иной, трансцендентной реальности, и, тем самым, перестает быть чистой имманентностью, как всякий обычный хлеб”.

Имманентность и трансцендентность – не единственные категории нашего мира; они не являются противоположными реальностями, исключающими друг друга; это реальности, которые причастны друг другу и встречаются между собой. Они проницают друг друга, сочетаются, соединяются, сообщаются, соприсутствуют одна в другой. Это и есть транспарентность: трансцендентное становится присутствующим в имманентном, тем самым делая прозрачной реальность последнего. Трансцендентное, вторгаясь в имманентное, преображает его, делая его прозрачным.

Ни эмпирический взгляд, ни взгляд с точки зрения магии не способны уловить сущность таинства, которое уважает и сохраняет имманентное, но открывает его глубину, способность пропускать через себя и вызывать присутствие трансцендентного.

Конечно, опыт говорит нам, что отнюдь не все в мире гармонично. Его разнородность часто становится причиной конфликта и разлада. И это, прежде всего, в человеческой сфере: в области отношений человека с миром, с другими людьми и с самим собой. В этом – власть диа-волического, которое, в противоположность сим-волическому, означает непрозрачность, разделение, распад действительности, ведущий к ее гибели. Это власть зла, которое, пренебрегая порядком, существующим в мире, своим действием разрушает гармонию, в которой мир предстает нашему взору.

2.
Таинственные символы встречи с Богом.

Итак, мы видим, что сакраментальность, таинственный характер всего запечатлены в действительности нашего мира и в символотворческой способности человека. Существует сакраментальность мирская и человеческая.  Однако наибольшего проявления она достигает в области религиозного опыта. Более того, именно эта последняя проясняет сакраментальность всего сущего, поскольку весь мир, и, прежде всего, человек, являются творением Бога, Творца всего онтологического  и ценностного многообразия, гармонично соединившего незримыми, но реальными узами все, что есть во вселенной.

Если вещи связаны друг с другом, особенно в человеческом мире, то вся действительность в целом связана с Богом как своим Творцом. Бог оставил Свой след в мире и в его восхитительном порядке:

«Небеса проповедуют славу Божию,

и о делах рук Его вещает твердь.

День дню передает речь,

И ночь ночи открывает знание.

Нет языка и ни наречия,

Где не слышался бы голос их.

По всей земле проходит звук их,

И до пределов вселенной слова их». (Пс 18)

Поэтому святой Павел мог сказать: «Ибо невидимое Его, вечная сила Его и Божество, от создания мира через рассматривание творений видимы» (Рим 1, 20).

И если весь мир – великое таинство Бога, человек является им по преимуществу, до такой степени, что библейское откровений называет его «образом и подобием» Божиим (Быт 1, 27).

Религиозное измерение человека (поиск абсолютного смысла, высшего объяснения, полноты, добра, спасения) выражается таинственным образом.

Все самое важное (дружба, любовь, великодушие, справедливость и т.д.) незримо для глаз и может восприниматься только таинственным мышлением и чувством, открывающими трансцендентное в реальностях, которые его выражают и воплощают, становясь при этом прозрачными, проницаемыми, транс-парентными. Главное невидимо, но становится видимым в таинстве. Насколько же это вернее, если речь идет о смысле смысла, о том, что не только есть, но что дает жизнь всему, что есть исток и цель всего, источник и высший горизонт мира:

«Бог предстает как тайна столь абсолютная и глубокая, что открывает Себя во всем, все пронизывает своим сиянием. Раз Он — единственный Абсолют, значит, все сущее — Его откровение. Для того, кто переживает Бога таким образом, имманентный мир становится прозрачным для этой Божественной трансцендентной реальности. Мир делается незамутненным. Святой Ириней говорил: “Перед Богом ничто не пусто. Все есть Его знак”. Все свидетельствует о Боге, о Его красоте, благости, тайне. Гора — это не только гора. Она служит воплощенному Величию, о котором говорит. Солнце больше, чем солнце: оно — таинство Божественного света, с равной щедростью изливающегося на кучку навоза на дороге и на величественный собор, на бедного уличного бродягу и на Папу Римского. Человек — не просто человек: это величайшее Божие таинство, таинство Его мудрости, любви и тайны. Иисус из Назарета — не просто житель Галилеи. Он Христос, живое таинство Бога, воплощенное в Нем. Церковь — нечто большее, чем сообщество крещеных, это таинство воскресшего Христа, присутствующего в истории”.

Человек переживает опыт Божества как Тайну Абсолютно Иного, перед Которым испытывает завороженность и трепет, притяжение, потому что Он есть полнота Бытия и Блага, но и уничиженность, потому что переживает на опыте свою пустоту, слабость и греховность. Опыт Бога не является ни опытом некоего Высшего Объекта, «Сверхвещи» ни загадки, которую нужно разгадать, ни того, от кого надеешься чего-либо добиться. Это опыт встречи с абсолютным Ты, с недоступностью Его внутренней жизни, подобной, хотя и в бесконечно высшей степени, недоступности души другого человека. Поэтому адекватной категорией для понимания религиозного опыта является категория встречи, при которой, как мы уже видели, символическое мышление и таинство как средство встречи играют главную роль. Феноменология религии утверждает, что в подлинном религиозном опыте именно Бог всегда является Тем, Кто делает первый шаг и открывает Свое Лицо. Всякая религия (в том числе и «естественные» религии) отвечает в этом смысле структуре откровения, которая суть структура межличностной встречи.

Если весь мир и все в мире играет роль таинственного средства встречи с Богом, закономерно, что разные религии обнаруживали эту сакраментальность в самых различных вещах и явлениях. Практически нет в мире ничего, что хоть раз не послужило бы средством встречи с Богом; поэтому все, будучи Его творением, может стать проницаемым для Его трансцендентности.

Однако человек (изгнанный из Рая, находящийся в ситуации греха, то есть заблуждающийся относительно Бога и самого себя) очень легко путает таинство как средство встречи с Богом и Самого Бога, тем самым впадая в идолопоклонство. Тогда Бог становится неким объектом, находящимся в распоряжении человека, мирская реальность обожествляется и становится непроницаемой для Божьей трансцендентности. Извращение символов – опасность, существующая во всех религиях. Извращенный сим-вол становится диа-волическим:

«Если в греческом языке sym-bolon означает то, что соединяет, что становится мостом, сочетает, то слово diabolos, того же корня, означает то, что разделяет, разъединяет и нарушает общность. Если мы сопоставим следующие тексты Писания, мы сразу же увидим два полюса нашего существования: одиночество и мрак, с одной стороны, знание и свет – с другой. Когда Иисус спрашивает: “Как тебя зовут? Кто ты?” бес отвечает: “Легион имя мне, потому что нас много”. Единство зла только видимое: имя мое (в единственном числе); но перед лицом Христа бес раскрывает свою подлинную природу и рассыпается на легион, порочное множество».

Постоянная критика идола, диа-вола, - это условие, необходимое для обретения сим-вола. 

Особенность религиозного опыта Израиля заключается в сильнейшем утверждении трансцендентности Бога. Из этого, в конечном итоге, вытекает его своеобразный монотеизм, являющийся, кроме того, зародышем его религиозного универсализма, уже присутствующего у пророков, но полностью развившегося с приходом христианства. Эта особенность подразумевает неприятие естественных символов встречи с Богом, которые являются неадекватными и недостаточными образами трансцендентного и Единого Бога.

Отвергнув естественные символы встречи с Богом из-за опасности идолопоклонства, Израиль открывает новую область таинства: область человеческого, и прежде всего, историю. Бог дает увидеть Свое Лицо (становится транс-парентным) в событиях истории народа: в его битвах, победах и поражениях, в его чаяниях и разочарованиях, в процветании и бедствиях. Ради Своего народа Бог вмешивается в историю гораздо больше, чем в ход естественных явлений, так что религиозный опыт Израиля понимается, прежде всего, как перечтение истории: перечтение прошлого (memoria) открывает промысел Божий, совершающийся в настоящем, освещающий его и направленный в будущее как замысел и надежда.

Открытие таинственности истории Израилем было решающим шагом в понимании Бога и человека как личностей, а значит, в персоналистическом понимании религиозного опыта как диалога. Природа, которая нас поддерживает и питает, которая угрожает нам и ужасает нас, должна быть подчинена и приручена, чтобы обеспечить ее расположение. Религиозность легко соскальзывает в стремление к магическим манипуляциям, которые являются формой чисто «технических» отношений. Однако история – это место человеческой деятельности, свободы и личности.  Для Израиля природа – тоже часть истории, поскольку она тоже – плод творческого деяния Бога, Который дал начало времени и человеческой истории. А поскольку Бог продолжает действовать в истории, она становится областью встречи с Ним, и необходимо вступить в диалог. Бог говорит, а человек отвечает, человек молит, а Бог являет Себя. Таинственность истории – это таинственность встречи и диалога, а значит, свободы, ответственности, личностного начала. Встреча и диалог выражаются в Завете Бога с народом.

Израиль чувствовал, что Бог настолько вовлечен в его жизнь и историю, что, в противоположность другим народам, в качестве места встречи с Ним он отдал предпочтение времени, а не пространству: день Господень важнее, чем Храм, священное время важнее, чем священное пространство. Благодаря этому Израиль сохраняет свой религиозный опыт, даже когда лишается Храма и оказывается изгнанным из своей земли. Так время становится местом Божественного действия и историей спасения. И если вначале это спасение связывается с избавлением от угрозы, со стороны других народов и  их Богов (Египет, хананеи и т.д.), то опыт собственного зла и греха, особенно в моменты бедствий и изгнания, открывает более глубокий смысл спасения, превосходящий историю: спасение от зла, присутствующего в самом народе, и от смерти как следствия этого зла. Радикальность спасения открывается как спасение всеобщее: обетование спасения для всех людей, потому что один лишь Бог Израиля является Богом, другие же – произведение рук человеческих
, а значит, Бог Израиля – это Бог всех народов.

Эти аспекты всеобщности и диалога особенно явны у пророков Израиля. Пророки обличают пустой ритуализм и говорят о таинственности самого человека: «Я пресыщен всесожжениями овнов и туком откормленного скота…не носите больше даров тщетных; новомесячия ваши и праздники ваши ненавидит душа Моя… Омойтесь, очиститесь; удалите злые деяния ваши от очей Моих; перестаньте делать зло; научитесь делать добро; ищите правды, спасайте угнетенного; защищайте сироту; вступайтесь за вдову»
. Потому что именно лицо человека более всего являет трансцендентность Бога. Религиозный опыт и нравственная ответственность в пророчестве тесно связаны. Людям открывается религия нового сердца: «И окроплю вас чистою водою, и вы очиститесь от всех скверн ваших, и от всех идолов ваших очищу вас. И дам вам сердце новое, и дух новый дам вам; и возьму из плоти вашей сердце каменное, и дам вам сердце плотяное» (Иез 36, 25-26).

Таким образом, подготавливается самая радикальная таинственность Бога в мире, который уже не просто – таинственность природы или истории, или Народа, но конкретного человека: Иисуса из Назарета, Христа, видимого образа невидимого Бога. Поэтому Иисус есть «полнота времен» (см. Гал 4, 4-5) и символ Бога по преимуществу, символ, собирающий чад Божиих, рассеянных дьявольской силой греха.

3.
Иисус Христос, Таинство Бога

В Новом Завете вся символотворческая способность веры сосредоточивается в Иисусе. Вся она стремится к постижению и выражению тайны Его личности, деятельности и Страстей. Иисуса исповедуют высшим проявлением Бога на земле, используя такие символические образы: Сын Божий, Слово Божие, образ Божий, Глава Церкви, Жених Церкви, вечный первосвященник, мессия, Сын Человеческий, страдающий Отрок Божий, начаток творения, первенец из мертвых, Путь, Истина, Жизнь, Альфа и Омега, Царь, Законодатель, Судия, пастырь, сеятель, заступник, врач, Учитель, Князь, Агнец, лев, виноградная лоза, зерно, свет, звезда, храм, краеугольный камень, источник живой воды, дверь, меч, ключ, хлеб. Такое изобилие образов и символов, в основном, построенных на архетипе пути, сына или героя, свидетельствуют о том, что Иисус был великим явлением, полной епифанией (Богоявлением свыше и извне) или диа-фанией (Богооткровением изнутри). Перед Ним вся символическая вселенная теряет свое сияние и силу, потому что «там, где светит солнце, меркнут звезды» (гимн Рождества).

Новый Завет – последнее великое перечтение всей прошедшей истории. Приход Иисуса, Сына Божия, в мир, стал исполнением «дня Господня», которого ждали пророки. Время Иисуса – это время посещения Господня. Бог становится имманентным, став исторической личностью. Речь идет о неповторимом событии, о факте решающем, совершившемся раз и навсегда. Исполняется обетование, данное Аврааму, Моисею, Давиду, и наступает «полнота времени».

Иисус –величайшее историческое таинство Божие, и поэтому все в Его жизни носит характер таинства: Он – Учитель  знаков, притч, чудес, значимых жестов.

Когда Иисус был с нами, в нашем времени и нашем пространстве, не существовало другого, более сильного и действенного средства встречи с Богом, чем Он Сам, Его историческая личность. Благодаря Своей жизни, смерти и воскресению Иисус из Назарета стал высшим таинством, живым символом Бога. Утверждая: «через Него мы получили благодать на благодать» (Ин 1, 16), «в Нем была жизнь» (Ин1, 4), «Кто видит Меня, видит Отца» (Ин 14, 9), Новый Завет говорит о Нем в терминах таинства. 

4.
Символы Духа

Иисус по-прежнему находится в мире через Духа. Различные символы, почти все основанные на архетипе центра-матери, пытаются передать откровение Духа Божия: ветер, огонь, вода – как начала силы, жизни, очищения и собирания воедино; помазание, благоухание, печать, заступник, свидетель, покровитель, утешитель, толкователь, поручитель, голубь, облако, указующий перст.

Согласно новозаветной символике, Дух сделал христианскую общину и тело каждого христианина Своим святилищем, Своим храмом. Благодаря харизмам и высшей из них - любви (см. 1 Кор 12-13) Дух преобразует общину в «тело Христово», в постоянное самооткровение воскресшего Господа в мире.

5.
Церковь – таинство Христа

Вся Церковь в целом, как община верующих и историческая община веры в воскресшего Иисуса Христа, со своим символом веры, литургией, каноническим правом, преданием и обычаями, со своими святыми и мучениками, является великим таинством благодати и спасения мира. Потому что она, подобно драгоценному дару, несет в себе Христа, главное таинство Бога. И так же, как Христос есть таинство Отца, так и Церковь есть таинство Христа. Конечно, вне Церкви Христос и Его Дух тоже действуют в истории, но скрыто, тайным образом. В Церкви же Христос действует явно. Он не является узником Церкви, но в ней открывает Себя. Церковь лишает Его анонимности, произносит Его подлинное имя и поклоняется Ему как Освободителю и Господину вселенной.

Церковь становится таинством в той мере, в какой каждый день актуализирует то таинство, каким является Христос, и сопричастна Ему. Именно вера в присутствие воскресшего Господа делает Церковь таинством. Таким образом, Церковь, скорее живой организм, чем организация, скорее община спасения, чем институт спасения.

Все в Церкви имеет характер таинства, поскольку все напоминает о Христе: литургия с ее обычаями, священные предметы, священные книги, материальные элементы, которые используются, но главное – ее люди, ее деятельность в мире (социальная, миссионерская, ее пророчество). Все жесты и слова Церкви-таинства выполняют функцию таинства. Но существуют действия, в которых Церковь с наибольшей силой выражает всю свою тайну: традиционно мы называем их «семью таинствами».

6.
Семь таинств: ритуалы в важнейшие моменты жизни

Таинственность Христа и Церкви сосредоточивается и осуществляется в семи таинствах. Это особые моменты празднования, и поэтому они сопровождаются определенными ритуалами.

Обряд, ритуал – это особая форма выражения таинственности. С его помощью человек выражает то, что его жизнь не заключается только в работе, отдыхе и продолжении рода. Довольно часто люди, общества и культуры порывают с монотонным ритмом повседневной жизни и посвящают себя странной, на внешней взгляд непонятной деятельности.

Ритуалы – это «символические пространства», традиционные, повторяющиеся, учрежденные, придающие смысл решающим моментам жизни или всей жизни человека в целом. Речь идет о взгляде, который воссоединяет, благодаря которому целое (ситуация, жизнь, смерть…) переживается на опыте и ощущается больше, чем анализируется и понимается разумом. Поэтому они предполагают разрыв уровней с повседневной жизнью, требуя специального места, специального времени, особого языка, часто особых одежд. Однако этот разрыв связан с повседневной жизнью, потому что именно ее он объединяет, освещает и гармонизирует. Существуют две противоположные опасности, угрожающие обрядам: сделать слишком сильный акцент на «разрыве уровней» вплоть до отделения обрядов от жизни с вытекающим отсюда иератизмом (ригидностью), формализмом и негибкостью; и слишком тесно связать их с повседневной жизнью, устранив разрыв вовсе и, тем самым, сделав их банальными и поверхностными.

В обрядах человек выражает и постигает, что жизнь – это не только то, что полезно и поддается контролю, что в ней заключена тайна, и что эта тайна как раз является основанием всего остального.

Несмотря на существование мирских ритуалов, полностью их смысл раскрывается в религиозной области.

Как мы уже сказали, в христианстве есть главное таинство: Христос, воплощенное Слово Божие. Вокруг этого Слова рождаются и сосредоточиваются все христианские обряды таинств: это живое и действующее Слово, которое проникает в человеческое сердце и преображает его. Христианская литургия – ритуальный момент и пространство, старающееся дать место Слову, способствовать живой встрече с Христом.

Эта глубочайшая таинственность продолжается и совершается благодаря Духу в Церкви.

Почему же тогда таинств семь? Как мы уже знаем, в Церкви не всегда говорили о семи таинствах, «ни больше, ни меньше»; это довольно позднее учение.

Определение семи таинств следует понимать как момент зрелости Церкви и исходя из основополагающей таинственности Христа и Церкви. Христос, воплощенное Слово, освящает человека и мир, когда несет в мир Бога и Его Царство. Церковь, таинство Христа, сакраментальна вся в целом.

Именно этот полный и всеохватный смысл выражается в семи таинствах. Семь – символическое число, означающее полноту: 3 – (Бог-Троица) + 4 (мир с его четырьмя первоэлементами: воздухом, водой, огнем и землей). Семь же таинств по своему специфическому содержанию охватывают все решающие моменты человеческой жизни, в которые ее тайна особенно явственно проступает, в которые человек особенно ощущает силу трансцендентного, благость жизни, ее риск, хрупкость всего человеческого, необходимость основы и смысла.

Поэтому, чтобы понять истину семи таинств, нужно преодолеть (но и сохранить) конкретность отдельного обряда и негибкость правовых норм в двух направлениях: в том, которое ведет к Христу и Церкви  как полным таинствам, и в том, которое ведет к важнейшим, решающим переживаниям, дающим возможность увидеть жизнь как благодать. Невозможно совершить таинство хорошо, если понимать его как некую религиозную «лавку», куда приходишь сам по себе за своей «порцией» благодати. Таинство совершается, как совершается сама жизнь. А жизнь всегда есть там, где есть отношения. Поэтому таинство дает нам вступить в живое общение с христианской общиной, Телом Христовым, внутри которого и происходит сакраментальное действие, и таким образом дает нам ощутить свою собственную жизнь, соединенную с жизнью других, как благодать, в одном из ее аспектов.

Эти важнейшие аспекты или «решающие моменты» связаны с Богом как с первоначалом, основанием и целью. Их нетрудно открыть:

- Биологическое рождение, соответствующее рождению к новой жизни во Христе и выражающееся в Крещении.

- Достижение зрелости, когда человек, получивший жизнь без собственного участия, ответственно берет ее в свои руки, часто с помощью обрядов, отмечающих достижение первой зрелости, которое христианин выражает в таинстве Миропомазания.

- Человеческая общность, происходящая каждый день, а также в особые моменты, почти всегда за столом вокруг общей трапезы. Христиане выражают его в Евхаристии, трапезе, приготовленной Христом Его ученикам.

- Опыт зла в самих себе и в других, неудачи в отношениях, неверность себе и другим, требующие нового начала через примирение с самим собой, с Богом и с другими, которые находят выражение в таинстве Примирения.

- Человеческая любовь между мужчиной и женщиной, которая влечет за собой принятие перед лицом общины, часть которой они составляют, решения разделить друг с другом свою жизнь во всех ее аспектах и моментах. Любовь обладает призванием к вечности и сама по себе плодотворна, будучи начатком общины и новой жизни, которую христиане видят идеальным образом осуществленной в отношении Христа с Церковью и которая таинственным образом совершается в таинстве Брака.

- Служение человеческой общине, представляя ее в самых важных ее аспектах, которое в Церкви подразумевает служение посредничества между Богом и Его народом во Христе, едином и вечном первосвященнике, осуществляется в таинстве Священства.

- Опыт болезни и угроза смерти, напоминающие нам о нашей слабости и быстротечности жизни, озаряемые смертью и воскресением Христа, выражается в таинстве Елеопомазание.

В эти экзистенциальные моменты человеческая жизнь оказывается на перепутье, влекущем и опасном: это время принятия решений, время, так или иначе связанное с общиной и проявляющее благодатность жизни даже в самые трудные ее моменты.

Эти семь основных моментов, которым соответствуют семь таинств, говорят о ситуациях, имеющих различное значение. Поэтому в таинствах необходимо установить различие:

- Есть таинства посвящения: Крещение и Миропомазание, к которым можно добавить Первое Причастие как кульминационный момент христианского посвящения;

- таинства христианской зрелости: Священство и Брак;

- таинства для особых ситуаций, таких, как болезнь или грех: Елеопомазание и Примирение;

- Великое таинство христианской жизни, проходящее через всю жизнь как ее источник и цель и обычно сопровождающее совершение других таинств: Евхаристия.

В иерархии таинств высшую точку занимает Евхаристия. Она венчает собой христианское посвящение, благодаря ей живет и укрепляется общение с Богом и с братьями в течение всей жизни и в ней верующий переходит в вечную жизнь в час смерти, Кроме того, постоянное совершение Евхаристии в течение литургического года является гармоничным выражением во временной протяженности всей тайны Христа, начиная от Воплощения и Рождества, следуя за Ним во всех важнейших событиях Его земной жизни, сопровождая Его в Иерусалим, вплоть до Страстей и смерти, свидетельствуя о Его Воскресении и Вознесении и радостно ожидая Его пришествия.

«Всякое таинство зависит от совершения Евхаристии и включено в это совершение… В силе этого таинства таинств, то есть в Церкви-Евхаристии все таинства обретают свой смысл».

По важности среди других таинств выделяется также Крещение, поскольку им отмечается начало жизни во Христе, возрождение человека к новой жизни благодати. Вокруг этих двух центральных таинств все прочие находят свое место, будучи все связаны с ними: Священство и Брак говорят об особом призвании каждого христианина, о том, что его следование за Христом осуществляется в общине, которой каждый должен служить согласно своему призванию; это конкретные воплощения любви - харизмы харизм, к которой призваны все без различия. Примирение и Елеопомазание напоминают о нашей физической и нравственной слабости, которые для христианина находят себе исцеление во Христе, имеющем власть прощать грехи и возвращать жизнь умершим. Примирение и Елеопомазание свидетельствуют о том, что благодаря Христу зло не сильнее любви Божией, что всегда, во всех негативных ситуациях, какими бы отчаянными они ни казались, можно найти смысл и выход.

7.
 Христологическое происхождение таинств

Задавая себе вопрос о происхождении таинств, мы обращаемся не только к прошлому, но и к настоящему и будущему. Это то же самое, что спросить себя об источнике, из которого постоянно рождаются символы нашей общины. Господь Иисус находится не только в начале. Благодаря действию Своего Духа Он – постоянный их создатель. Таинства являются символом Его динамического присутствия в Церкви. Это не «вещи», которые Он оставил, чтобы мы могли инструментально использовать их, когда нужно. Это символические формы, через которые Он, живой, продолжает быть Господом и Спасителем, пребывающим в Своей общине.

Поэтому, может быть, адекватным вопросом является не вопрос о том, учредил ли Иисус каждое из таинств «юридически», в определенные моменты и в определенном месте. Чтобы подтвердить подобное утверждение, пришлось бы искусственно толковать тексты или прибегать к преданию без документальных источников. Даже говоря о таинствах, наиболее явно связанных с историческим Иисусом, как Крещение и Евхаристия, не так просто определить какой-то один определенный момент их учреждения. Евхаристия наиболее связана с Тайной Вечерей, но и с другими моментами жизни Иисуса, вроде умножение хлебов и трапез с самыми разными людьми, а также с трапезами Воскресшего с учениками после Пасхи.

По этой причине следовало бы говорить, скорее, не об учреждении таинств, а об их происхождении, причем в динамической перспективе истории спасения.

Иисус участвует в иудейских религиозных обрядах, но критикует их,  говорит об их относительности и ставит Свою личность в центр опыта Бога. Он есть истинный Храм, Господин субботы, истинный и единственный священник, хотя и не по обряду, поскольку Он был «мирянином», а экзистенциально, принося окончательную жертву на Кресте, где стал одновременно священником, жертвой и алтарем.

Так Иисус Своими словами и делами, символическими действиями, чудесами и притчами являет Царство Божие.

Иисус не думал о том, чтобы быть основателем ритуалов. В течение какого-то времени – возможно, как ученик Иоанна Предтечи –Он крестил, но потом перестал.  Исторический Иисус и учеников своих не просил крестить. Он лишь однажды совершил с ними вечерю, а во время ее – символический жест умовения ног, который, возможно, совершал и в других случаях, когда служил за столом; поскольку часто совершал трапезы и на них показывал, как Бог принимает грешников. Он избрал символическую общину Двенадцати как символ нового Израиля, однако не поставил их священниками. Он прощал грешников, но не учреждал обряда прощения грехов. Он говорил о браке в контексте Царства, но ничего неизвестно о том, чтобы Он организовал новый обряд бракосочетания. Он исцелял больных и воскрешал мертвых, но не создал обряда исцеления.

Символические действия Иисуса рождались ситуациями. Они связаны со всей Его жизнью и спонтанно оказывались в поле Его зрения. Они не игнорируют человека, а являются конкретным ответом на его нужды, тревоги и проблемы. Этими действиями Иисус провозглашал милосердие Бога, но не извне, а преображая ситуацию человека изнутри.

Потому о христологическом происхождении таинств следует говорить  в смысле, охватывающем Его земную жизнь, смерть и воскресенье и Его живое присутствие в общине после Пасхи. Церковь принимает к себе новых христиан, крестя их «во имя Господа Иисуса», совершает преломление хлеба как особый момент опыта Воскресшего, прощает грехи своих членов, призывает «венчаться в Господе», рукополагает своих служителей, возлагает руки на больных, чтобы помочь им…

Вся жизнь Иисуса, смерть и воскресение, Его присутствие в общине после Пасхи силой Духа – все это и есть христологическое, пневматологическое и экклезиологическое происхождение таинств. Утверждая, что Христос является их создателем, Церковь говорит, что они изобретены не ею, учреждены не ее властью, что это реальности, которые она лишь передает, определяя способ и условия этой передачи, однако она не может свободно распоряжаться ими, поскольку они происходят от Бога. 

8.
 Действенность таинств

Иногда некоторые верующие задают себе вопрос, «для чего служат таинства», или же говорят, что перестали ходить на Мессу, потому что «ничего из нее не извлекают». Можно, конечно, ответить им в официальном и ортодоксальном тоне: они служат, чтобы давать благодать и спасение, или являются обязанностью, или же ограждают нас от какого-то зла… Но устоят ли подобные ответы перед критическим и прагматическим мышлением современного человека?

Поэтому, может быть, лучше начать с того, чтобы встать на позицию критиков, утверждающих, что таинства бесполезны. Однако их прагматическая бесполезность может помочь человеку открыть до сих пор дремавшие и неведомые измерения жизни, измерения тайны, глубины, дара и праздника. И тогда они больше не будут обязанностью, а станут потребностью, или скорее, ответом на глубочайшие потребности человеческого существа.

Что делает Бог перед лицом мирового зла, несправедливости и болезни, смерти и греха? Это вопрос, который очень часто звучит как свидетельство против Бога. Но что делаем мы, которые не идем Ему навстречу, не пытаемся услышать Его голос и ответ? Бог же делает вот что: Он приходит к нам, разделяет с нами наше существование, страдает вместе с нами и сопровождает нас, умирает нашей смертью и в ней самой открывает двери надежде. Видя зло, Он его прощает, видя рассеянность, собирает, видя страдание, дает силы и смысл, видя смерть, которую испытал Сам, дарует жизнь, которая не имеет конца.

Если же мы по-прежнему продолжаем с вызовом спрашивать, что Он делает, то из-за того, что мы слепы, считая себя зрячими, глухи, хотя думаем, что слышим. Его ответ – Христос, и Церковь – место встречи с Ним, а таинства – особые моменты этой встречи. Таинства не нужны ни для чего, но они нужны нам самим, потому что  в них Иисус становится слугой каждого из нас.

Действенность таинств нельзя понимать с точки зрения причинно-следственной, почти магической, установки: обряд совершается и производит определенный эффект. Есть другой тип действенности, существующий в тех областях действительности, которые тоже «ни для чего не нужны» и «бесполезны»: в дружбе, испытанной временем, в верной любви, в празднике… И чтобы испытать на себе эту действенность, нужно погрузиться в глубинные измерения жизни, а для этого, как мы видели, нужно увидеть другую логику, логику символического и таинственного мышления. Таинству присущ тот же тип  действенности, что и символу-знаку, как подчеркивает святой Фома: «Sacramento significando efficiunt gratiam»: символы-знаки действительно делают присутствующим то, что они означают.

Формула «ex opera operato» ( в отличие от просто субъективного «ex opera operantis») значит, что сам знак таинства сообщает благодать, которая не является чем-то субъективным и не зависит от психологического состояния тех, кто его совершает или принимает. Однако речь идет не о магическом действии, а о диалоге. «Ex opera operato» значит, что Бог безусловно расположен в пользу человека и всегда готов действовать для его блага. Но дар благодати требует его принятия человеком, поэтому субъективное сопротивление последнего может помешать ему. 

Символическая действенность таинства зависит не только от материального элемента, от слов, произносимых во время его совершения. Именно все символическое целое, включающее в себя все материальные и смысловые элементы (знак таинства и Слово) а также собравшуюся христианскую общину, осуществляет присутствие Христа.

Эффективность таинства связана с (и является) действенностью Божьего действия во Христе и в Церкви, в истории, следующей своим путем к эсхатологическому завершению, которое суть победа Бога над злом и смертью.

Поэтому действенность таинства – это:

- воспоминание о Христе, к Которому оно нас реально приобщает;

- воспоминание критическое и «опасное» для настоящего, потому что разоблачает все, что противоречит царству Божию, все дьявольские, разобщающие элементы;

- предвосхищение окончательного будущего, благодаря которому мы уже в этой жизни можем предвкушать блага, обещанные для будущей жизни;

В конечном счете, таинства – это подлинная личная встреча с Христом, Который созывает и созидает Церковь: это присутствие тайны Божией в истории и знаком, посредством которого человек принимает и отвечает на это присутствие.

Благодаря возникновению этой связи верующего и общины с Христом они преображаются и, отвечая Ему верой и любовью, сами становятся живыми таинствами спасения для других.

9.
 Христианская таинственность в секуляризованном постмодернистском мире

Мы уже видели значение символически-таинственного мышления для человеческой жизни и для религиозного опыта. Современный мир с его впечатляющими достижениями, но и с излишками аналитического начала, стремящегося все разложить на составные части и с его желанием господствовать, решил, что история окончательно вошла в фазу непрерывного материального и социального прогресса. Однако современному миру не удается соединить свои достижения в приемлемом для человека синтезе.

Постмодернистская эпоха, называемая «эпохой пустоты» является разоблачением всех современных лакун и предполагает довольно пессимистический взгляд на завоевания нашего мира. Однако отсутствие смысла пробуждает ностальгию и нужду в нем, а неспособность науки ответить на глубочайшие вопросы человека заставляют искать другие пути, на которых можно было бы обрести единство вселенной, смысла мира и человека. И здесь вновь открываются возможности для символического и таинственного мышления. Наш мир ищет смысл и гармонию на путях эзотеризма, в новых мифологиях (как, например, движение «New Age»), которые на самом деле не так уж новы и являются заимствованиями из восточной духовности (которые ее совершенно искажают); на путях эстетики, вкуса к созерцанию и игровых аспектов жизни. Однако часто эти поиски, в совокупности с наличием многих ценностей, оказываются связанными с простой праздностью, субъективизмом и произволом или с индивидуализмом. Новый образ восприятия можно угадать, но эпоха постмодернизма, разоблачающая современные мифы и требующая новых путей, не смогла дать адекватного ответа, поскольку альтернатива, которую она предлагает - только фрагмент.

Но разве символическая и таинственная сила христианства не может предложить достойную альтернативу? Христианство предлагает опыт Божественного Логоса - чем избегает субъективной иррациональности - но Логоса, ставшего человеком, так что принимает требования современного гуманизма. И выражает оно этот опыт в своей великой символической и таинственной силе. Христианство может, как оно уже сделало в эпоху эллинизма, соединить ответ на стремление к личному спасению и к осмысленности с универсализмом, который сегодня находит выражение в явлении глобализации. И так личное спасение оказывается связанным с общностью и солидарностью со всем человечеством.

Необходимо вновь обратиться к христианскому таинственному мышлению со всей его гуманистической силой, со способностью к созиданию общности, общины и общения с Богом. Нужно избегать пустого ритуализма, узкого морализма (сводящего таинства к обязанности). Христианские таинства – это символические моменты встречи с Богочеловеком, а значит, с людьми - таинственными образами Бога. Это моменты спасения и смысла, праздника и самоотдачи, окна, открывающие в потоке жизни присутствие Бога в истории, иконы, где через человеческую и мирскую имманентность (община, хлеб, вода, масло, тела новобрачных, личность служителя…) проступает трансцендентный, но близкий Бог. Со всей силой и простотой своего символизма таинства говорят то же самое, что говорил Иисус в начале Своего общественного служения: «Приблизилось Царствие Божие».
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