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ОТ РЕДАКЦИИ

Быть вторым Христом

В праздник Сретения Господня в Католической Церкви отмечается день монашествующих. Однако, каждый христианин должен сознавать данное ему призвание подражать в своей жизни Христу. Это значит - стать вторым Христом, подобно Ему любить, страдать и служить. Каждый должен быть Христом на своем месте, в своей семье или общине, в которую Бог его призвал.

Даже если для посвященной жизни необходимо особое призвание, пусть она с ее обетами бедности, чистоты и послушания напоминает вам, уже вступившим в брак или готовящимся к нему, что в крещении все мы были посвящены Богу и призваны стремиться к святости. Будем же в течение этого месяца особенно молиться о тех наших братьях и сестрах, кто взял на себя эту трудную задачу особого служения Богу и ближнему. Для тех, кто живет в миру и часто сталкивается с иными, нежели духовными, проблемами, для тех, кого в мучает искушение забыть Бога и поступать, как дети мира сего, а не света, посвященные Богу люди являются напоминанием о том, что в любой ситуации можно обернуться и взглянуть на Христа-Искупителя. Поэтому, сознавая свою долю ответственности за личную святость  и святость окружающих, не останемся равнодушны к призыву Святого Отца - более частому поклонению Христу в Пресвятых Дарах и усердной молитве за священников и монашествующих.

Пусть Бог благословит нас всех в  нашем стяжании святой жизни, а Приснодева Мария сопровождает нас своей материнской защитой и молитвой.
ОФИЦИАЛЬНО

Письмо конгрегации в поддержку

практики евхаристического поклонения

foto 150-1

8 декабря 2007 г., в торжество Непорочного зачатия Преблаго-словенной Приснодевы Марии, Конгрегация по делам клира обатилась ко всем епископам с призывом развивать в своих епархиях парктику постоянного поклонения и молитв о священнических призваниях и святости священников.

В сегодняшнем мире для блага клира и плодотворности пастырского служения необходимо многое. Горячо желая ответить на эти требования времени и не преуменьшая при этом всей сложности и трудоемкости данной задачи, а также учитывая, что действие следует бытию, а душой любого апостольства является глубокая близость с Богом, мы стремимся найти точку опоры для духовного делания. Дабы никогда не терять глубочайшего сознания онтологического единства между Евхаристией и священством и должным образом помнить об особой материнской заботе Преблагословенной Приснодевы Марии о каждом священнике, мы стремимся осуществлять взаимосвязь между непрерывным евхаристическим поклонением ради удовлетворения за грехи и освящения священников с одной стороны, и, с другой стороны, пробуждения чувства ответственности у монашествующих женщин, которые, по образу Преблагословенной Приснодевы Марии, Матери вечного Первосвященника и Помощницы в Его деле искупления, могут духовно усыновить священников, помогая им своей самоотдачей, молитвой и покаянием. Неизменное содержание священного предания учит нас тому, что тайна и реальность Церкви несводимы к ее иерархическому устройству, литургии, таинствам и юридической администрации. В действительности, внутреннюю природу Церкви и истоки плодотворности ее освящающей миссии следует искать в мистическом единении со Христом.

В соответствии с учением и самой структурой догматической конституции о Церкви «Lumen gentium» такое единение со Христом нельзя понимать обособленно от Матери вочеловечившегося Слова – единственной, с кем пожелал внутренне соединиться Иисус ради спасения человечества.

Так что не случайно именно 21 ноября 1964 г., в тот самый день, когда была обнародована догматическая конституция о Церкви, Папа Павел VI провозгласил также Преблагословенную Приснодеву Марию «Матерью Церкви», т.е. Матерью верных и их пастырей.

Говоря о Преблагословенной Приснодеве Марии, Второй ватиканский собор выразил ту же мысль следующими словами: «Зачав Христа, родив Его, вскормив, представив во Храме Отцу и страдая вместе со своим Сыном, умирающим на Кресте, Она совершенно особым образом споспешествовала послушанием, верой, надеждой и горячей любовью делу Спасителя, восстановлению сверхъестественной жизни в душах. Поэтому она - наша Мать по благодати» (LG 61).

Никоим образом не дополняя и не умаляя особого посредничества Христа Иисуса, Преблагословенная Приснодева Мария признается и призывается в Церкви как Заступница, Помощница, Благодетельница и Посредница. Она являет собой образец материнской любви, которым должны вдохновляться все те, кто в рамках апостольской миссии Церкви трудится ради возрождения человечества (ср. LG 65).

В свете представленного выше учения, являющегося составной частью экклезиологии Второго ватиканского собора, верные призваны устремлять свои взоры к Марии - сияющему примеру всякой добродетели - и подражать ей, подобно первым ученикам. Именно ей Христос препоручил всех прочих учеников, когда она стояла у подножия Креста (ср. Ин 19, 25-27). Становясь ее детьми, мы постигаем подлинную суть жизни во Христе. В виду всего вышесказанного, а именно в виду места и роли Преблагословенной Приснодевы в истории спасения, мы хотим особым образом препоручить всех священников Марии, Матери вечного Первосвященника, организовав в Церкви движение молитвы, сосредоточенное вокруг 24-часового непрерывного евхаристического поклонения, чтобы молитва поклонения, благодарения, прославления, прошения и удовлетворения непрестанно возносилась к Богу со всех уголков земли, стремясь, прежде всего, пробудить достаточное число святых призваний к священству и, в то же время, соединить в духе с некоего рода духовным материнством - на уровне мистического тела - всех тех, кто уже призван к служебному священству и онтологически сообразован с вечным Первосвященником. Это движение сможет лучше служить Христу и Его братьям - как тем из них, кто «внутри» Церкви, так и тем, кто стоит «впереди» ее, выступая от лица Христа и представляя Его как Главу, Пастыря и Жениха Церкви (ср. «Pastores dabo vobis», п. 16).

Поэтому мы просим всех епархиальных ординариев, особенно остро ощущающих специфичность и незаменимость рукоположенного служения для жизни Церкви, а также неотложную необходимость общих действий в поддержку служебного священства, принять активное участие в этой работе и способствовать образованию в различных частях вверенного им народа Божьего подлинных и истинных горниц, в которых клир, монашествующие и миряне, соединенные друг с другом неподдельным общением, посвятят себя молитве в форме непрерывного евхаристического поклонения в духе достойного и должного удовлетворения и очищения. С этой целью мы прилагаем небольшое руководство, которое более подробно разъяснит характер данной инициативы, а также бланк, который необходимо заполнить и отослать обратно в нашу конгрегацию, если у Вас, как мы надеемся, возникнет желание с верой присоединиться к осуществлению изложенного в настоящем письме замысла.

Мария, Матерь единого и вечного Первосвященника, да благословит это начинание и да ходатайствует пред Богом, моля о подлинном обновлении священнической жизни по единственно возможному образцу Иисуса Христа, доброго Пастыря!

Сердечно приветствую Вас в единении церковного общения с чувством глубокой братской любви.

† Клаудио кардинал Гуммес, префект
† Мауро Пьяченца, секретарь
Молите Господина жатвы, 

чтобы выслал делателей на жатву Свою! 
 «Молите Господина жатвы, чтобы выслал делателей на жатву Свою», - эти слова означают, что нивы уже созрели, но Господь хочет привлечь помощников, чтобы собрать урожай в амбары. Они нужны Богу. Ему нужны люди, способные сказать: «Да, я готов стать Твоим жнецом; я готов помочь в том, чтобы эта жатва, созревающая в человеческих сердцах, была собрана в амбарах вечности и превратилась в непрекращающееся, божественное общение радости и любви.

«Молите Господина жатвы…» означает также, что мы не можем просто «производить» призвания; они должны проистекать от Бога. Мы не можем просто набирать людей, как в случае с другими профессиями, прибегая к надлежащим методам рекламы или правильно подобранной стратегии. Зов, исходящий из сердца Божьего, должен всегда находить путь к человеческому сердцу. И именно здесь необходима наша помощь. Молить Господина жатвы, помимо всего прочего, значит взывать к Его сердцу: «Просим Тебя, сделай это! Пробуди делателей! Разожги в них пламя и радость благовестия! Помоги им понять, что это сокровище ценнее всех прочих и что любой нашедший его должен делиться им с другими!»

Мы взываем к сердцу Божьему. Но наша молитва не может ограничиваться словами; слова должны порождать действие так, чтобы и наши молящиеся сердца искрились радостью в Боге и в Евангелии и чтобы от этих искр в сердцах других воспламенилась готовность сказать «да».

Как люди молитвы, наполненные светом Божьим, мы идем к другим, внося их в свою молитву и приводя пред лице Бога, Который непременно сделает Свое дело. Сознавая это, мы должны продолжать молить Господина жатвы, взывать к Его сердцу и вместе с Богом пробуждать сердца других посредством своей молитвы. А уж Он, по Своему замыслу, приведет к зрелости их «да», их готовность к ответу, укрепит их постоянство, т.е., иными словами, поможет им, вопреки всем трудностям этого мира, вопреки дневному зною и ночному мраку, сохранить верность своему служению.

Так они узнают, что их труд, хотя и тяжел, но благороден и достоин, так как нацелен на существенное, так как он позволяет людям вкусить то, на что они надеются: свет Божий и Божью любовь.

Бенедикт XVI,

встреча со священниками и диаконами во Фрайзинге, 14 сентября 2006 г
Призвание
быть духовной матерью

Призвание быть духовной матерью священников, несмотря на его основополагающую значимость, обычно не встречает должного внимания и понимания, и потому редко кто-либо старается осуществлять его. Это призвание часто скрытое, невидимое для невооруженного глаза, но при этом служащее прекрасным средством для передачи духовной жизни. Папа Иоанн Павел II был настолько убежден в его весомости, что пожелал организовать затворнический монастырь в Ватикане, монахини которого молятся в интенциях верховного понтифика.

Своей матери я обязан тем, кем стал, и тем, как я стал таким!

                        Св. Августин

Любая женщина, независимо от возраста или общественного положения, может стать матерью священников. Подобный тип материнства доступен не только матерям семейств, но и более чем возможен для незамужних девушек, вдов и больных. Но это особенно уместно для миссионерок и монахинь, полностью посвятивших свои жизни Богу ради освящения других. Иоанн Павел II благодарил за материнскую помощь даже ребенка: «Мне хотелось бы также выразить свою благодарность бл. Гиацинте за ее жертвы и молитвы в интенциях Святого Отца, которого она видела глубоко страдающим» (13 мая 2000 г.).

У каждого священника есть биологическая мать, которая зачастую становится для своих детей и духовной матерью. Например, Джузеппе Сарто, будущий Папа Пий Х, посетил после епископского рукоположения свою 70-летнюю мать. Поцеловав перстень сына, она вдруг задумалась, а затем показала свое простенькое серебряное обручальное кольцо и сказала: «Вот так, Джузеппе, ты бы никогда не надел этого кольца, если бы я сперва не надела своего». Св. Пий Х справедливо подкрепляет ее слова собственными жизненными наблюдениями: «Любое призвание к священству проистекает из сердца Божьего, но оно нисходит при этом через материнское сердце!»
Ярким примером тому может служить жизнь св. Моники. Августин, в 19 лет потерявший веру во время учебы в Карфагене, позднее в своей знаменитой «Исповеди» напишет о матери: «В любви ко мне она пролила больше слез, чем проливает мать над бездыханным телом своего сына. Девять лет я барахтался в тине этого глубокого болота и в мраке лжи. Но все же эта благочестивая вдова не прекратила всех своих многочасовых молений, оплакивая пред Тобой мое несчастье и вознося пред лице Твое свои молитвы».

После своего обращения Августин с благодарностью говорил: «Моя святая мать никогда не покидала меня. Она вынашивала меня в своей плоти, чтобы я мог появиться на этот временный свет, и в своем сердце, чтобы я мог родиться для вечной жизни».

Св. Августин всегда был рад, когда его мать присутствовала на философских диспутах. Она внимательно слушала и иногда вмешивалась в дискуссию с такой тонкой интуицией, что повергала в изумление собравшихся мыслителей своими вдохновенными ответами на самые запутанные вопросы. Так что нет ничего удивительного в том, что Августин называет себя «последователем ее философии»!
ЖИЗНЬ ЦЕРКВИ

Кардинальский сон
foto 150-2

В связи с тем, что нынешний год объявлен казахстанской епископской конференцией годом призваний, нам хотелось бы предложить вниманию уважаемых читателей цикл рассказов из подборки ватиканской Конгрегации по делам клира. Эти небольшие истории свидетельствуют о поистине чудодейственной силе поклонения и молитвы о священнических призваниях и святости священников и могут вдохнуть новые силы в наши личные и общинные прошения в этих интенциях.

Кардинал Николай Кузанский (1401-1464 гг.), епископ Бриксенский, был не только значительным деятелем церковной политики, авторитетным папским легатом и реформатором духовности клира и верных XV в., но и человеком молчания и созерцания. Особое влияние на него оказал сон, в котором ему была явлена та духовная реальность, которая не утратила своего значения для священников и мирян по сей день: сила самоотдачи, молитвы и жертвы духовных матерей, укрывшихся в монастырях.

Кардинал Николай в сопровождении своего проводника вошел в небольшую старенькую церквушку, украшенную древними мозаиками и фресками, и его взору открылось удивительное зрелище. Более тысячи монахинь молились в этом маленьком храме. Хотя места было немного, они все поместились здесь благодаря своей худобе и спокойствию духа. Сестры были погружены в молитву, но при этом вели себя как-то совсем необычно. Они не преклонили колен, а стояли во весь рост со взглядами, устремленными не куда-то вдаль, но скорее сосредоточенными на чем-то, расположенном прямо перед ними, чего кардинал не мог видеть. Ладони их разведенных рук были обращены вверх в жесте жертвоприношения.

К огромному удивлению Николая в руках у них были мужчины и женщины, императоры и цари, города и страны. Города поддерживали несколько пар ладоней, а страны, которые можно было распознать по их государственным флагам, опирались на целые леса рук, но при этом каждая из монахинь сохраняла молчание и молитвенное сосредоточение. Впрочем, большинство сестер держали в руках отдельных людей.

В руках одной худенькой, совсем еще юной, выглядевшей почти как ребенок монахини Николай увидел Папу. Нетрудно было заметить, насколько тяжел для нее этот груз, но ее лицо излучало при этом радость. И тут на руках одной из пожилых монахинь наш герой увидел себя – Николая Кузанского, епископа Бриксенского и кардинала Римской Церкви. Он отчетливо видел и морщины на своем лице, и изъяны своей души, и все огрехи своей жизни. Он смотрел на себя изумленными и испуганными глазами, но вскоре к его страху стало примешиваться какое-то невыразимое счастье. А его проводник шепнул ему:

- Теперь ты видишь, что поддерживает и хранит грешников, и почему, несмотря на их грехи, они все еще любят Бога.

- А как же те, кто уже не любит? – спросил кардинал. И вдруг вместе с проводником он оказался в крипте церкви, где также молилось более чем тысяча монахинь. Но в отличие от предыдущих, они носили людей не на руках, а в сердцах. Их лица были особенно серьезны, так как речь шла о вечном спасении душ.

- Как видишь, ваше высокопреосвященство, - сказал проводник, - и те, кто уже потерял любовь, не остаются без внимания. Изредка случается, что они вновь загораются благодаря тем пламенным сердцам, которые сжигаются ради них – изредка, но не всегда. Иногда, в час  смерти, их забирают из этих спасительных рук  в руки божественного Судьи, и тогда им приходится держать ответ и за те жертвы, которые были за них принесены. Любая жертва приносит свой плод, но если этот плод не срывается, то созревает плод тления.

Кардинал был восхищен женщинами, превратившими свою жизнь в жертву. Он всегда знал об их существовании, но до сих пор никогда столь ясно не понимал их значимость для Церкви, мира, для народов в целом и для каждого человека в отдельности. Только сейчас он с изумлением осознал это и глубоко склонился перед этими мученицами любви.

«Преступление быть католиком»
Встречи с о. Александром Хирой 
(продолжение)
foto 150-3

В камере № 57
Вскоре заключенные камеры № 18 были разведены по разным закоулкам тюрьмы, и я попал сначала в камеру № 53. Спустя какое-то время здесь же появились Александр Хира и Яша Левкипер - 19-летний еврейский парень, пытавшийся перейти румынскую границу в надежде добраться до Израиля. Затем нас по непонятным причинам перевели в камеру № 57, где к тому времени уже находились Володя Комедат, юноша из-под Полтавщины, и немец Пельман.

Еще 15-летним подростком Володя был вывезен немцами в Германию на принудительные работы. Из лагеря его освободили англичане, а на родине парня обвинили в шпионаже. Пельман был очень высокорослым человеком со злым голодным взглядом. До плена он весил 90 кг., а сейчас едва дотягивал до половины прежнего веса. В обращении с окружающими он был просто невыносим. Я перестал общаться с ним после того, как он стал глумиться над моим немецким, а Яша и Володя вообще игнорировали его. Только у Хиры хватало смирения говорить с ним, хотя Пельман как протестант то и дело пускался в оскорбительные разглагольствования по поводу католического вероучения и из кожи вон лез, чтобы вывести о. Александра из себя. Тогда я в первые понял, что значит подлинная доброта и пастырское терпение.

Пельман любил рассказывать, причем всякий раз невыносимо громко, что он до войны строил дороги, а в армии был ответственным за отопление и канализацию немецкого штаба. И якобы именно поэтому советы арестовали его, когда он попал в плен. Я был почти уверен, что он заведовал не отоплением, а газовыми камерами и крематориями… По сей день меня пробирает дрожь, стоит мне вспомнить его лицо и голос, когда он со звериным, хищным рычанием шептал: «Если бы земля была серным шаром, а я – спичкой, то я поджег бы эту планету и радовался…, ох как радовался…».

Каждое утро дежурный подходил к окошку для подачи пищи, на тюремном жаргоне называвшемуся «кормушкой», и получал еду на всю камеру. В тот день была очередь Пельмана. Каким-то образом ему удалось получить двойной паек на всех четверых. Не отходя от двери, он в мгновение ока проглотил шесть порций, а одной из соседних камер в тот день пришлось голодать. Разносившие пайки солдаты пожаловались дежурному офицеру лейтенанту Хмаре. Надзиратели были уверены, что двойной паек достался именно нашей камере, но лица заключенного, получавшего его, они не запомнили: для них мы все выглядели одинаково, как какая-нибудь скотина. Лейтенант вызвал нас для выяснения обстоятельств в «приемное отделение». Он орал, угрожал и требовал назвать имя виновного. Но мы соблюдали неписаное тюремное правило и молчали: это правило запрещало выдавать кого бы то ни было, иначе предатель становился «сукой», с которым любой заключенный сможет делать все, что ему заблагорассудится. Если Пельман был порядочным человеком, то признался бы сам, чтобы  из-за него не наказывали всех нас. Но от тоже молчал. Хорошо поставленный рык офицера и наше растерянное и отчаянное молчание все более и более накаляли атмосферу. Мне казалось, что еще немного, и я упаду в обморок.

По выработанной органами госбезопасности «схеме» коллективного допроса Хмара должен был определить самого слабого среди нас и сосредоточить все свое давление на нем. Но лейтенант не был нашим следователем и, не зная нас лично, допустил большую ошибку. Слабейшим ему показался Хира, в действительности обладавший огромными внутренними силами. Сначала офицер обрушил на него громы и молнии своей безграничной ярости – это тоже был психологический трюк, который должен был сделать заключенного более податливым на дальнейшие «ласковые» убеждения. Так что, излив на священника поток ругательств, Хмара неожиданно смягчил тон и стал взывать к совести заключенного:

- Ведь ты же духовное лицо, а значит, наверняка, считаешь себя поборником истины и справедливости. Подумай сам: разве это справедливо, что ваша камера получила двойной паек, а другая осталась голодной?

- Несправедливо, - ответил Хира.

- Ну, значит, скажи, кто получал хлеб?

- Не знаю; я спал.

- Ах, вот ты как! Вот она - ваша иезуитская этика: людей убивают, а вы – лицом к стене, и ни слухом, ни духом!

Хмара приказал отвести Хиру в карцер, а нас – обратно в камеру.

- Ты будешь сидеть там, пока не скажешь, кто сегодня дежурил, - бросил он о. Александру, и с довольной улыбкой закурил сигарету. Он был горд тем, что показал, насколько чекистская этика выше церковной этики.

- Мы придушим тебя, если ты не признаешься. Мы не позволим ни в чем не повинному Хире умереть из-за тебя в карцере! – сразу же набросился я на Пельмана в камере, а Володя и Яша тем временем утвердительно кивали головами.

Пельман два часа просидел в темном углу камеры, прячась от наших угрожающих взглядов и, наконец, постучал в двери и попросил отвести его и меня (в качестве переводчика) к Хмаре. Хиру выпустили из карцера, а Пельмана на три дня посадили туда вместо него. Лейтенант так радовался своей победе, что назначил немцу довольно легкое наказание.

Поселок Ольчерас, Кемеровская область, Комишлаг

…Прошло четыре года. Свой срок мне пришлось отбывать в Комишлаге в поселке Ольчерас Кемеровской области. Здесь я подружился с Левитаном – кандидатом медицинских наук, получившим 10 лет и заведовавшим рентгенологической станцией лагерного медпункта. Однажды он шепотом сообщил мне, что вечером к нему на рентген должны привести группу политзаключенных из другого лагеря. Если мне интересно, я мог бы заглянуть в окно рентгенкабинета: может быть, там будет кто-то из моих знакомых.

Сделав порученную мне работу, я подошел к окну и стал наблюдать за заключенными, поочередно входившим в кабинет. Хиру я узнал сразу, хотя он осунулся, поседел и немного сутулился. Я постучал по стеклу, а он, заметив меня, с радостью пошел ко мне. Мы поприветствовали друг друга, и он рассказал мне, что давно болен. К сожалению, один из конвоиров заметил нас и отогнал меня от окна.

Это было летом 1953 г. Больше я уже не встречался с о. Хирой и ничего о нем не слышал. Но в моей памяти он навсегда останется как пример праведника, скромно, отважно и безо всякой шумихи несшего добро в этом мрачном мире. Мне неизвестна его дальнейшая судьба. Возможно, он дожил до массового освобождения заключенных, которое началось после смерти Сталина. Но возможно, что его вместе со многими другим западными украинцами приговорили к таким ужасающе длинным тюремным срокам, что он остался в лагере до самой смерти.

В любом случае, мне очень хотелось бы, что память об этом человеке жила в людских сердцах. Может быть, мой рассказ прочтет кто-нибудь на Украине и помянет добрым словом этого мужественного и неизвестного героя, жизнеописание которого заслуживает более высокого литературного дарования, чем скромные способности школьного учителя с его незамысловатым языком.

Приложение
После объявления амнистии 1956 г. о. Александр Хира вернулся в Карпаты. Но в 1957 г. он был вновь арестован за «подпольное» душепопечение, которым пытался поддерживать жизнь Греко-католической Церкви. Его приговорили к пяти годам лагерей и запретили возвращаться на родину. После освобождения в 1962 г. он поселился в Караганде, где включился в окормление римо-католиков польского и немецкого происхождения. Однако и здесь его пастырская деятельность носила нелегальный характер, и лишь в 1978 г. местная римско-католическая община была официально зарегистрирована и получила разрешение на строительство небольшого храма.

Тайный епископ Александр Хира умер в конце мая 1983 г. в Казахстане в тысячах километрах от своей родины. Давайте же почтим минутой молчания память этого поистине доброго пастыря, которому пришлось испытать всю тяжесть своего служения, так и не воспользовавшись его привелегиями. Он все отдал и всех простил. Помолимся.

Из книги Йозефа Марии де Вольфа „Katholisch sein ist Verbrechen“ («Преступление быть католиком»)
Новое назначение апостольского нунция Ю. Веселовского
foto 150-4

Апостольская нунциатура (посольство св. Престола) в Центральной Азии имеет честь сообщить, что Папа Римский Бенедикт XVI назначил его высокопреосвященство архиепископа Юзефа Веселовского, нынешнего нунция в Средней Азии, апостольским нунцием в Доминиканской Республике и апостольским делегатом в Пуэрто-Рико. В связи с этим архиепископ Веселовски в скором времени покинет Астану и отправится в Санто-Доминго.

До прибытия его приемника преподобный о. Хрвое Шкрлец, заместитель главы миссии, будет исполнять обязанности временного поверенного в делах.
Астана, 24 января 2008 г.
Архиепископ Юзеф Веселовский родился в Новом Тарге (Польша) 15 июля 1948 г. В 1972 г. был рукоположен во священники, а в 2000 г. принял епископскую хиротонию. До приезда в Казахстан исполнял обязанности апостольского нунция в Боливии. В Среднюю Азию был назначен 16 января 2002 г. За время его служения Церковь в нашем регионе претерпела важные структурные преобразования. Епархиальный статус получили бывшие апостольские администратуры в Астане и Алматы. Администратуры Атырау, Узбекистана и Кыргызстана обрели собственных епископов, которыми стали соответственно о. Януш Калета, о. Ежи Мацулевич и о. Николай Мессмер. А о. Атаназиус Шнайдер был назначен епископом-помощником Карагандинской епархии.

От имени всех пастырей и верующих Средней Азии нам хотелось бы поблагодарить его высокопреосвященство архиепископа Юзефа Веселовского за его многолетнее служение в нашем регионе и пожелать ему Божьего благословения на новом месте.

Освящение часовни в Кульсары
foto 150-5

4 декабря 2007 г. в Кульсары съехались все священники атырауской апостольской администратуры. Для небольшой общины городка это был особый день. Спустя почти четыре года после основания прихода здесь, наконец-то, была освящена часовня и приходской дом. Освящение совершил епископ Януш Калета, апостольский администратор Западного Казахстана.

foto 150-6

История прихода в Кульсары

Кульсары – это сорокатысячный город, расположенный в 230 км. от Атырау. История местного прихода началась в ноябре 2003 г. У ее истоков стоял крещенный еще покойным о. Лоренцем Гаволем Амантай – казах по происхождению. Он несколько раз приезжал в Атырау на св. Мессу и, в конце концов, сказал, что, может быть, лучше было бы открыть приход в Кульсары: тогда местным католикам будет легче участвовать в жизни Церкви.

10 ноября 2003 г. мы купили небольшую двухкомнатную квартиру в 5 микрорайоне Кульсаров, и, действительно, в городке нашлось более десятка католиков. Начались еженедельные поездки в Кульсары и подготовка верующих к святым таинствам.

Приход в честь Божьего милосердия нам после череды мытарств удалось, наконец, зарегистрировать 21 мая 2004 г. Его первым администратором стал о. Дариуш Бурас. Оглядываясь назад, сегодня можно было бы сказать, что то, что начинается с трудом, часто приносит плод сторицею. Вскоре оказалось, что молящиеся по праздникам и воскресеньям уже не помещаются в нашей квартирке. Стало ясно, что придется подыскать иное помещение.

28 февраля 2005 г. был куплен дом с небольшим участком земли. Изначально это здание задумывалось как магазин, но впоследствии к нему были пристроены кухня и гараж. Как бы то ни было, наше новое прибежище требовало капитального ремонта, и все же мы радовались тому, что нашли, наконец, отдельное помещение, где можно будет, никому не мешая, служить св. Мессу. О. Дариуш приспособил одну из комнат под часовню, и мы переехали «к себе». А после всех необходимых изменений в регистрационных документах прихода здесь начали служить св. Мессу.
foto 150-7
Кульсары расположен примерно в 100 км. от Тенгиза – обширнейшего в Казахстане и одного из крупнейших в мире нефтяных полей. С самого начала нашей работы в Атырау мы старались распространить на этот район свое душепопечительское служение. Но это оказалось нелегко, хотя там, среди всех прочих, работает и немалое число католиков: американцы, филиппинцы, ирландцы, поляки, казахстанские католики. Открытие прихода в Кульсары значительно сократило расстояние до Тенгиза. После множества усилий мы, наконец, начали служить там св. Мессу в микрорайоне «Шанырак». Сначала литургия совершалась раз в две недели в одном из местных учебных заведений. Но потом мы перебрались в кинотеатр, где богослужение проходит уже еженедельно по воскресеньям в 1000.
Следующим шагом в развитии прихода в Кульсары стала подготовка к реконструкции дома. Планы капитального ремонта были разработаны общими усилиями о. Януша Калеты и г-на Иосифа Шегеды, директора фирмы «Рона-строй», построившей в Атырау Католическую Церковь, душепопечительский центр и конвент сестер. Ремонтные работы всерьез развернулись в июле 2006 г. и продолжались, с перерывом на зиму, до октября 2007 г.

2 мая 2006 г. о. Дариуш Бурас был освобожден от должности администратора прихода в Кульсары в связи с его назначением духовным отцом в Межъепархиальной высшей духовной семинарии в Караганде. Его место занял о. Цезарий Комосиньский, который по завершении ремонта дома молитвы окончательно переехал в Кульсары.

В результате устранения потолка и перегородок между бывшими магазинными отделами, отделявшего первый этаж от второго получилась часовня общей площадью 56 м2, в которой вместе с хорами может разместиться до 70-80 человек. Нам удалось привезти для нее мраморный алтарь, амвон и крестильню, изготовленные в Польше в каменотесной мастерской г-на Кшиштофа Чарноты. О. Ежи Карпиньский, бывший настоятель российской провинции иезуитов, ныне исполняющий служение исповедника в святилище Божьего милосердия в Кракове на Лагевниках, подарил кульсарской общине образ милосердного Иисуса, написанный Доротой Пивоварчик. Оттуда же, из Польши, были привезены настоящие церковные лавки.

В приходском доме находятся также комната для священника, канцелярия прихода, кухня и многофункциональный зал, который в зависимости от потребностей может использоваться для проведения катехизации или приходских встреч. В условиях Кульсары большим достижением является также обладание собственным водоснабжением, системой отопления и подогрева воды. Ванна, в которой всегда есть вода, да еще и горячая, в нашем городке – настоящая роскошь.

Молитвенный дом был куплен благодаря дотациям апостольского престола, а его реконструкцию профинансировали немецкая благотворительная организация «Renovabis» и фирма «Ескерт Кызмет Рутледж» (“Rutledge H2S”), покрывшая большую часть наших расходов. Прочие недостающие средства добыли отцы Цезарий Комосиньский и Дариуш Бурас, а также епископ Януш Калета. Нам хотелось бы выразить огромную благодарность всем нашим благодетелям и заверить их в своей молитвенной памяти.
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О. Растислав Другий (CSsR)

Молитва в посвященной жизни
Жизнь посвященных мужчин и женщин отсылает к небу, к вечной жизни, к жизни воскресения, к Богу. Некоторые отличаются от окружающих еще и одеждой, символизирующей их окончательное стремление жить с Богом и ради Него. Однако, верность такому решению они могут сохранить лишь в том случае, если их жизнь станет неустанной молитвой. Любое призвание к посвященной жизни рождается в созерцании, т.е. в минуты интенсивного единения и глубокой приязни со Христом, в красоте, свете, излучаемом Его ликом. Именно в такие мгновения созревает желание остаться с Господом навсегда и идти за Ним. Такое призвание должно непрестанно обновляться и дозревать в близких отношениях со Христом. Только в этом случае человек останется верен ему. В одной из своих проповедей Святой Отец говорил посвященным людям, что их первоочередной задачей является созерцание, потому что их жизнь зарождается, обновляется и развивается благодаря взгляду, неотрывно прикованному ко Христу.

Смотреть на лик Христов
Без молитвы, в которой человек смотрит на лик Иисуса и прислушивается к Его голосу, теряется перспектива веры. А затем и жизнь постепенно лишается смысла, черты наших братьев и сестер расплываются, и мы уже неспособны распознать в них лик Христов. Различные исторические события становятся нечитаемыми, а жизненные ситуации – совершенно безвыходными, миссионерская же и благотворительная деятельность превращается в хаотическую суету. Шумные, бурные явления мира сего делают нас глухими к тихому, ненавязчивому, любящему голосу Божьему. Каждый посвященный человек призван помочь людям услышать этот голос, несущий им мир и утешение. Молитва позволяет ему вырваться из порочного круга «неотложных задач» и не дает ему стать случайным гостем в собственном сердце и в сердце Божьем. Благодаря молитве он чувствует себя в Боге уютно, как дома, даже тогда, когда вынужден странствовать, переезжать с места на место, зачастую преследуемый насилием и войной.

Каждый христианин, а тем более посвященный человек должен начинать сызнова со Христа, так как Он Сам первый пришел к нам и сопутствует нам, как некогда ученикам по дороге в Эммаус. Посвятившие себя Богу знают, что без Иисуса они ни на что не способны и, наоборот, все могут в укрепляющем их Христе. Они никогда не теряют из виду, что являются живым напоминанием о жизни Иисуса и Его поведении. Это значит, у них установились особенно доверительные отношения с Ним, и Он служит источником любого их начинания. Посвященные стремятся соединиться в молитве с Иисусом, усвоить Его устремления и образ жизни, стараются быть послушными Христу, ощутить прикосновение Его перста и услышать Его голос.

Молитва – это время, когда посвященные люди стараются пребывать в изначальной Божьей любви. Они открываются на нее, чтобы в них не угасла Божья искра и чтобы все отчетливей чувствовать, что Иисус первый возлюбил их и любит их по сей день, жертвуя ради них Самим Собой. Потому что сознание того, что они являются предметом неисчерпаемой любви, помогает им превозмогать все трудности как в личной, так и общинной жизни. Эти люди действуют во имя Христа, а поэтому должны молиться, потому что каждое слово, каждый данный совет и любой их поступок должны проистекать из сердца, близко познавшего Бога.

Где искать Христа?
Святой Отец учит, что в начале третьего тысячелетия посвященная жизнь должна идти путем созерцания Христа с глазами, прикованными к лику Господню неотрывнее, чем когда-либо ранее. Но где же могут видеть этот лик монахи и прочие посвященные люди? Они находят его в слове Божьем и таинствах и, прежде всего, в Евхаристии, Церкви, общине и бедных.

Учитель являет Себя в Своем слове, которым Он воспитывает сердце и разум. Здесь формируется мировоззрение веры. Здесь Господь учит нас смотреть на события и факты глазами Самого Бога, чтобы познать Его замыслы. Папа утверждал, что при постоянном размышлении над словом Божьим в нас отпечатываются качества воплощенного Слова.

Посвященным людям в их стремлении соединиться со Христом и уподобиться Ему помогает Евхаристия. В ней Иисус вместе с ними всецело отдает Себя Отцу. Посвящение уже само по себе имеет евхаристическую природу: это полное самопожертвование, неотрывное от евхаристической жертвы. Святая Месса изнутри обновляет стремление пожертвовать собственной жизнью. В Евхаристии Иисус появляется посреди общины посвященных людей, разъясняет им Писание, воспламеняет сердца, просвещает разум, открывает глаза и позволяет познать Себя наново. Помимо св. Мессы, посвященные Богу особы часто встречаются с Господом и при поклонении алтарному таинству. Часто они проводят долгие часы с Тем, Кто призвал их следовать за Собой.

Видов и стилей молитвы существует большое множество, но цель у них всех одна: не только сохранить близость с Иисусом, но и все более и более сближаться с Ним.

Пустота для Бога
Монашествующие служат для окружающих знамением и предвозвещением будущего века. Особую роль здесь играет девство и безбрачие, которые являются ярчайшим проявлением их отношения к Богу. Они ощущают в себе внутреннее незанятое пространство – святое место, которое они носят в себе и о котором явно и осязаемо свидетельствуют своей жизнью. Фома Аквинский называет его пустотой для Бога. Благодаря такой пустоте монашествующие открыты на присутствие Бога и свободны для служения Ему. Тем самым они напоминают мирянам, что и они должны сохранять подобную пустоту для Бога, внутреннее пространство, которое не должно быть занято никем иным, помимо Господа. Монашествующий напоминает о необходимости любой ценой оберегать внутреннее святилище, так как подлинная близость в супружеской жизни зиждется, прежде всего, на глубокой близости с Богом. Устремленный к горнему монах – это храм, возвышающийся над низкими домиками в шумном и вечно спешащем городе. Храм отделяет пустое пространство, говорящее о Святом – тихом, спокойном центре человеческой жизни. В таком храме нет места для громких звуков и нетерпеливых жестов. Большую часть времени в них царит тишина, но не такая, какая царит в музеях. Эта тишина вселяет успокоение, побуждает преклонить колени, внимательно слушать Бога и погрузиться в него всем своим бытием. Без подобных старательно оберегаемых мест, где человек может побыть в тишине, в которой рождаются слова, в покое, из которого проистекает деятельность, городам грозит опасность утраты своего настоящего центра.

Так монашествующие с их отношениями с Богом, рождающимися в их внутреннем пространстве, отведенном Ему одному, являются для современного мира призывом и, в то же время, укором: возможна ли глубокая близость между людьми без этого святого пространства, существующего в нас и между нами, без святого пространства, на которое человек посягать не вправе? Не живут ли некоторые люди удушающе близко друг с другом? Монахи своей радикальной привязанностью к Богу говорят окружающим, что носят в себе глубокую жажду Бога, которую не в силах утолить никакой человек. Они чувствуют, что свидетельствовать о жажде Бога - их призвание.

Молитва – это основа посвященной жизни. В молитве монашествующие предоставляют Богу все больше места, все более к Нему приближаются. Вся их жизнь – это путь домой. Они знают, что земля – лишь временное пристанище, и потому стараются поддерживать огонь в светильниках и сердцем прислушиваться к голосу Жениха. При этом они созывают и прочих на вечерю Агнца.

Монашествующие всегда служат живым и ясным свидетельством того, что Бог через них призывает нас к себе. Они - пророки сегодняшнего мира, снедаемые ревностью о доме Божьем и воле Отца.

Молитвы о погибших шахтерах
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Чуть более года минуло с тех пор, как вся наша страна со скорбью провожала в последний путь тружеников карагандинской шахты им. Ленина. Но прошедшие рождественские и новогодние праздники были омрачены новой трагедией. Редакция газеты «Кредо» спешит выразить свои глубочайшие соболезнования семьям шахтеров, погибших при взрыве на шахте «Абайская» 11 января 2008 г. В тот день восточные Церкви праздновали праздник свв. невинно убиенных младенцев вифлеемских. Так пусть же эти мученики, не знавшие Христа, но пролившие ради Него свою кровь, предстательствуют на небесах за наших усопших братьев независимо от их вероисповедания и введут их своим заступничеством в небесные обители, где уже не будет ни горя, ни печалей. И пусть Господь утешит тех, кто никогда уже не дождется из забоя своих мужей, отцов и сыновей.

17 января, т.е. на седьмой день после взрыва, в соответствии с исламской традицией верховный муфтий и председатель Духовного управления мусульман Казахстана Абсаттар кажи Дербисали совершил над местом трагедии поминальный молебен и установил камень с именами жертв этой катастрофы. А на девятый день за упокой их душ молился архимандрит Серапион, освятивший крест и памятные плиты. С наступлением тепла над теперь уже законсервированной шахтой, ставшей братской могилой для двадцати трех из тридцати погибших горняков, планируется начать строительство мазара и православной часовни.

А 14 января, т.е. в первый день объявленного в Караганде трехдневного траура, свои соболезнования в особом письме выразил апостольский нунций в Казахстане архиепископ Юзеф Веселовски: «Апостольская нунциатура в Казахстане глубоко переживает ужасную трагедию на шахте “Абайская” г. Караганды, в которой погибло огромное число шахтеров и были ранены многие подземные рабочие. От имени Папы Римского Бенедикта XVI примите мои искренние соболезнования по поводу случившегося. Хочу выразить свое глубочайшее сочувствие всем семьям, родственникам и друзьям погибших и прошу благого Бога утешить страждущих и дать силы для быстрого выздоровления раненых».

Епископ-помощник Карагандинский о. Атаназиус Шнайдер отслужил заупокойную св. Мессу за души усопших. Он также лично посетил акима Абайского р-на, выразив соболезнования от имени католиков Карагандинской епархии. 

КАРИТАС

Пауль Иозеф Кордес

Забытые корни милосердия

3. Фредерико Озанам (продолжение) 
2. Не менее, чем к социальной несправедливости, Озанам был чувствителен к процессам, происходившим внутри Церкви. С самого начала своей студенческой жизни в Париже он писал для «L’Avenir». Эта газета, впоследствии приобретшая общеевропейскую известность, была основана о. Ф. Ламеннэ в 1830 г. – подлинным глашатаем демократического гуманизма. Ламеннэ выступал с острой критикой характерной для Франции тенденции к образованию национальной Церкви и высказывался за отделение религии от государства. Тем самым он завоевал симпатии французского епископата, но тем больше его агрессивные статьи воспринимались как угроза для французского государства, так что его даже обвиняли в «проповеди революции под предлогом религии».99 В конце концов, римская курия также начала проявлять обеспокоенность тем, что тревожные тезисы о. Ламеннэ могут нарушить общественное спокойствие, и даже бельгийский епископат забил тревогу. В итоге программа «L’Avenir» была запрещена Папой Григорием XVI в августе 1832 г.

Редакторы подчинились, но Фредерик был глубоко потрясен. И его боль стала еще сильнее, когда в 1836 г. Ламеннэ окончательно порвал с Церковью. Одно из писем этого периода (от 5 ноября 1836 г.) демонстрирует его отчаяние, но в то же время и его решимость не поддаваться и продолжать поддерживать миссию Церкви: «Мы часто нуждаемся в людях, которые были бы сильнее и лучше нас, чтобы они указывали бы нам путь, чтобы их пример вселял в нас мужество и облагораживал наши слабые сердца. Нам, молодым христианам, не стоит даже надеяться когда-нибудь подменить собой таких людей. Но не думаешь ли ты, что мы можем хотя бы стараться им подражать и заполнить своей численностью и трудолюбием брешь, оставшуюся после них в наших рядах?»100 

Озанаму еще не раз приходилось переживать подобные удары. Окружение было как никогда враждебно к религии и постоянно готово к новым нападкам. Принятые правительством законы о религиозном культе носили открыто ограничительный характер. Культовые собрания верующих и процессии допускались лишь вне пределов Парижа, так что Фредерик приглашал своих студентов принять участие в торжествах Тела Господня где-нибудь в Нантере или Батиноле.

Человеческое несовершенство Церкви, болезненные решения ее учительства и бесконечные насмешки университетских коллег, студентов и общественного окружения нисколько не поколебали верности Озанама Католической Церкви. Он дважды ездил в Италию, что по тем временем и при его здоровье было для него нелегким путешествием, и оба раза он встречался с Папой. И хотя пасхальная литургия с Григорием XVI (1841 г.) со всем ее великолепием произвела на него глубокое впечатление, в своих взволнованных воспоминаниях он вновь и вновь возвращался к моменту, когда «этот апостольский старец один и без всей своей свиты простер руки над двумя молодыми людьми (Озанам к тому времени женился) и безвестными туристами».101  В январе 1847 г. супруги получили приглашение на аудиенцию у Папы Пия IХ. Он принял их с дружелюбной приветливостью. Озанам был поражен здоровой внешностью нового понтифика (которому тогда было всего 54 года), его величественной походкой и доброй улыбкой. Они обсудили развитие «Общества св. Викентия». Папа проявлял хорошую осведомленность и неподдельное понимание духа движения. Так что Фредерик мог считать эту встречу выражением официального одобрения его начинанию.

В последующие годы верность Церкви продолжала приносить Озанаму болезненные испытания. Когда после революции большинство католиков из страха или приспособленчества переметнулось под знамена консерваторов, его демократичность стала предметом яростной неприязни. На сей раз эпицентром враждебности стал его родной город Лион, где распространялись слухи, будто бы он утратил веру или впал в меланхолию. На все нападки он отвечал смирением, тактом и терпением, говоря, что ему неприятна печальная необходимость самозащиты, но что, в конце концов, и св. Павла не обошла та же участь; что вся его жизнь была посвящена служению вере; что в своей преподавательской деятельности он всегда подчеркивал чрезвычайную значимость вклада христианства в развитие Европы, начиная с эпохи варваров и кончая средневековьем. «Неправда, - писал он, - что я оставил веру, что я отверг, исказил или смягчил какой-либо пусть самый незначительный пункт нашего вероучения (5 июня 1850 г.).102 
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ЖИЗНЬ ЦЕРКВИ

О. Габриэль от св. Марии Магдалины (OCD)

Великая битва

О, Иисусе, я вновь ухожу духом в пустыню вместе с Тобой; научи меня побеждать тройственные страсти.
Вот и начался Великий пост. Церковь призывает нас стать на великую битву – битву с собственным грехом, чтобы в ней подготовиться к пасхальному воскресению. И в этом сражении образцом для нас должен служить Иисус. Неподвластный страстям, Он все же благоволил ради нас испытать искушения дьявола, чтобы «мочь сострадать нам в немощах наших» (Евр 4, 15).

После строгого сорокадневного поста Он почувствовал приступы голода. И сатана подал Ему мысль превратить камни в хлеб. Никакое серьезное покаяние или умерщвление плоти не бывает приятным. И нужно бдительно противостоять назойливым мыслям, делающим нас слишком податливыми на требования тела. Вслед за Иисусом нам следует отвечать: «Не хлебом одним будет жить человек, но всяким словом, исходящим из уст Божиих» (Мф 4, 4). Ведь наша жизнь зависит не столько от пищи материальной, сколько от воли Божьей. У того, кто уверен в этом, достанет и мужества пойти на лишения, положившись на божественное провидение.

Затем сатана искушал Иисуса в гордыне: «Если Ты Сын Божий, бросься вниз, ибо написано: Ангелам Своим заповедает о Тебе, и на руках понесут Тебя…» (Мф 4, 6). Без сомнения, подобное чудо вызвало бы восторженное благоговенье народа. Но Иисус знал, что Отец уготовал Ему иное: не торжество, а унижение, крест и смерть. И, не желая избежать Своей участи, Он решительно отклонил соблазн тщеславия. А лучшим оружием в борьбе с искушениями гордыни и самовлюбленности является сознательное принижение себя в глазах окружения.

Но сатана вновь набросился на Иисуса и попытался ввергнуть Его в корыстолюбие: «Все это дам Тебе, если, пав, поклонишься мне». Но он отвечал: «Господу Богу твоему поклоняйся и Ему одному служи!» Тот, кто прилепился сердцем к Господу, никогда не отречется от служения Ему ради стремления к преходящим благам. Но если связь со Христом исчезает, то соблазн алчности может полностью овладеть даже душами тех, кто особым образом призван «Богу одному служить»!

Иисус был искушаем, потому что Сам пожелал этого. Нас искушения постигают без нашей воли, а чаще всего и против воли. Иисус был искушаем чисто извне, без какого-либо значимого внутреннего эха. Нашей же природе, зараженной тройственными страстями: желаниями плоти, гордыней и корыстолюбием, зачастую и не требуется особых нападок сатаны; порой она сама становится источником множества искушений. Потому-то мы не можем прожить без искушений, и наша добродетель состоит не в неподверженности им, но в умении их побеждать. Этого боя никому не дано избежать. Более того, Бог пожелал, чтобы именно этот бой стал для нас залогом вечной жизни: «Блажен человек, который переносит искушение, потому что, быв испытан, он получит венец жизни…» (Иак 1, 12).

Так будем же учиться у Иисуса, как вести себя в искушениях. Прежде всего, нам необходимо глубокое упование на Бога. Иисус не поддался ни голоду, ни соблазну совершить такое чудо, которое заставило бы всех восхищаться Им, ни страсти к царской власти и богатствам именно потому, что всецело уповал на Бога. Свою жизнь, Свою миссию, Свою славу – все Он предал Его попечению. Кто поистине уповает на Бога и абсолютно уверен в Его провидении, никогда не пойдет на поводу у пустых обещаний дьявола, мира и плоти. Он твердо знает, что Бог в силах дать Ему настоящее благо, настоящее счастье.

Но в момент искушения наше упование должно быть проникнуто несколько иной мыслью. Если Бог допускает соблазн, то все же зорко следит за тем, чтобы он не превосходил наши силы. Любое искушение всегда сопровождается достаточной для его преодоления благодатью. Так что вместо того, чтобы растерянно метаться в пылу сражения, лучше с упованием используем ниспосылаемую нам свыше благодать, помня о том, что мы обретем ее в терпеливой и преисполненной доверия молитве:

«Как воск тает в огне, так грешники исчезают пред лицем Твоим. Я же сокроюсь в Тебе и возрадуюсь вместе с Твоими детьми, насыщенный всяким благом Твоим. О, Господи Боже, Отче сирот, и ты, Матерь малых, прострите крылья свои, чтобы нам укрыться под ними и спастись от врагов». (св. Августин)

Из книги „Geheimnis der Gottesfreundschaft“, т. 1, текст на первое воскресенье Великого поста.
о. Ежи Зелиньский (OCD)
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Глава шестая

МАРИЯ АРНОЛЬДА БОСТИУСА
Наследие трех веков мариинской мысли
«О, Счастливейшая из матерей, Ты основала, укрепила наш орден и образцово заботишься о нем. Все мы, простираясь ниц пред тобой, благодарим тебя за то, что Ты всегда почиталась первой Родительницей нашей кармелитской общины. Все мы, радующиеся тому, что обитаем на этой горе, утоляем жажду у твоих источников. Следуя твоему примеру, поддерживаемые твоим советом, просвещенные твоим светом, мы искренне веруем, что ты преобразила нас в себе. Так останься же с нами, Мария, Владычица наша. Мы ищем прибежища в твоем сердце. Верно и свойственно матери оставаться со своими детьми, учительнице - со своими учениками, настоятельнице - со своими подопечными, госпоже - со своими слугами. Твое смирение ведет к благодати, благодать - к славе, твоя слава - к достоинству, твое достоинство - к совершенному счастью». (А. Бостиус, «De рatronatu», 1531).

Этим прекрасным молитвенным размышлением Кармель обязан фламандцу Арнольду Бостиусу (1445-1499 гг.), автору первого синтеза мариинской идеи ордена. По просьбе своего друга детства, приора монастыря в Генте, он пишет как заместитель приора того же монастыря самое большое произведение своей жизни, воспевающее историю защиты и покровительства Марии посвященному ей ордену. («De рatronatu et patrocinio B.V.M. in dicatum sibi Carmeli ordinem»). Это не строго исторический труд. Бостиус интерпретирует в нем, в типично кармелитском ключе, доступный ему исторический материал и легенды. Впрочем, автор не столько заинтересован историей как таковой, сколько историей кармелитского почитания Богородицы, определяя его богословские и доктринальные принципы. Для этого произведения, написанного для побуждения благочестивых сердец, характерен прекрасный, богатый метафорами и сравнениями язык, в котором проявляется живое воображение автора и его личное, глубокое почитание Матери Христовой.

«De рatronatu» сосредотачивается вокруг тематики самопожертвования Богу посредством Марии. Это самопожертвование охватывает весь орден и приобретает конкретное выражение в мариинском образе жизни каждого сына и каждой дочери Кармеля в соответствии с известным учением: «Jesus in corde, Maria in mente» - «Иисус в сердце, Мария в мыслях». Автор также защищает идею непорочного зачатия Марии, не имевшую еще в то время догматического определения, перечисляя причины, по которым Она была зачата без греха. В частности, он пишет: «Никаким образом не приличествует ей быть запятнанной каким-либо несовершенством, малейшим пороком, осуждением, недостатком или неугодной Богу в каком-либо отношении. Ведь на самом деле именно благодаря ей другие удостаиваются спасения; благодаря ей порочные, обремененные грехом скитальцы вновь обретают сияние, находят друг друга и достигают очищения» (там же, 1697). В многочисленной корреспонденции автор призывает своих друзей защищать эту мариинскую истину. Он также посвятил непорочно зачатой отдельный трактат, в котором вступает в спор с доминиканцем Винченцо Банделли. К сожаленью, это произведение не сохранилось до наших дней. Наконец, Бостиус обращает внимание на значение скапулярия, сравнивая его ношение с ношением монашеского одения. Он пишет, что скапулярий - это прочный щит благодати Марии, крепость, скрывающая ее оружие, сокровище чистых душ и святыня небесной Императрицы.

Материнский дар любви и избрания
Представляя мариинский путь Кармеля, Бостиус видит его начало в материнской заботе Владычицы горы Кармил, которую орден испытывал на протяжении всей своей истории. Ее опека сосредоточена, прежде всего, на духовной действительности, на внутреннем пространстве ордена, что автор «De рatronatu» хочет проиллюстрировать, сравнивая кармелитское сообщество с землей, которая плодородит благодаря тому, что ею управляет Мария. «Мария всегда принимала обитателей Кармила, любя их более, нежели других… Никогда ни случалось, дабы она, глава которой подобна горе Кармил и которая сама есть краса Кармила, не любила орден, не правила им и не делала его особенно плодоносным» (там же, 1528). Как будто не доверяя самому себе, он задает вопросы, которые должны подтвердить эту любовь. «Как могла бы она не услышать своих сыновей и братьев Кармила, вверенных ее защите, избранных и возлюбленных ветвей ее цветущего виноградника? Как не пришла бы к ним на помощь и не опекала бы их с материнской заботой? Как не оберегала бы их своим чутким вниманием та, кто является источником благочестия, океаном благодарности, рекой доброты и благодати, Царицей милосердия?» (там же, 1578).

Так ревностная забота Покровительницы ордена пробуждает ответ с его стороны. И чем больше Кармил осознает исключительность ее любви, тем более полным становится его ответ. «Се, Матерь твоя, достопочтенное собрание Кармила! - с пафосом говорит Бостиус. - Хотя по многим причинам она - Матерь для всех, но совершенно особым образом она - твоя Матерь. Произношу слова, заслуживающие веры. Ибо если она - твоя Матерь, то Иисус - твой Брат, Его Отец - твой Отец, а Его Царство - твое наследство. Се, Матерь твоя, ее кротость - твое сокровище. Матери, прежде всего, обогащают своих детей. Се, Матерь твоя, к сердцу которой возносится каждая нужда, ибо ее глубокая любовь склоняется к каждому брату и сыну. Так люби же и почитай ее, ведь она повсюду с тобой. С сего времени прими ее как свою матерь, дабы когда-нибудь она взяла тебя в свою славу» (там же, 1584).

(Продолжение следует)
«SPE SALVI»
Spe salvi

«Надеждой спасены»

Окружное послание Верховного понтифика Бенедикта XVI епископам, священникам и диаконам, монашествующим и всем верным Христовым о христианской надежде.

Предисловие
1. «Надеждой спасены мы», - говорит Павел римлянам и нам (Рим 8, 24). «Искупление», спасение по христианскому вероучению - это не просто понятия. Искупление дано нам как надежда - надежда, которой можно верить и которая позволяет нам смело смотреть в лицо настоящему: ведь даже нынешняя тягостная жизнь может быть сносной и приемлемой, если она ведет к цели и если мы можем быть уверены в этой цели, если эта цель настолько высока, что окупит трудности пути. И здесь сразу же возникает вопрос: что же это за надежда, которая способна убедить нас в том, что благодаря ей и просто одному ее существованию мы спасены? И насколько мы можем быть уверены в этом?

Вера есть надежда
2. Прежде чем приступить к обсуждению данных вопросов, столь волнующих сегодня наши умы, нам следует внимательно прислушаться к свидетельству о надежде в святом Писании. Ведь «надежда» - одно из основных понятий библейской веры, причем, оно важно настолько, что в различных местах слова «вера» и «надежда» кажутся взаимозаменяемыми. Так послание к Евреям тесно связывает «полную веру» (10, 22) с «неуклонным исповеданием надежды» (10, 23). Когда первое послание Петра призывает христиан быть готовыми к ответу вопрошающим о «логосе», т.е. о сути и основании их надежды (ср. 3, 15), то и здесь «надежда» равнозначна «вере». Сколь определяющим для сознания первых христиан стало обретение достоверной надежды как дара, может показать также сопоставление христианского бытия с образом их жизни до принятия веры или с состоянием последователей иных религий. Павел напоминает ефесянам, как до своей встречи со Христом они «не имели надежды и были безбожники в мире» (Еф 2, 12). Он, конечно же, прекрасно знал, что у них были боги, что они исповедовали свои религии, но вокруг их богов возникли споры, а их противоречивые басни не могли дать никакой надежды. Имея богов, они влачили жизнь без Бога, томясь в этом сумрачном мире в ожидании темного будущего. «Сколь скоро вновь впадаем мы в ничто из ничего»1 , - откровенно и без прикрас вторит Павлу одна из эпитафий той эпохи. И ту же мысль апостол язычников вкладывает в свои слова, когда призывает фессалоникийцев поступать так, чтобы «не скорбеть, как прочие, не имеющие надежды» (1 Фес 4, 13). И в этих словах именно тот факт, что у христиан есть надежда, становится их особой отличительной чертой: и хотя им неизвестны все детали будущего, они все же знают в общем, что жизнь не кончается пустотой. Ведь лишь в свете уверенности в положительном будущем настоящее кажется достойным того, чтобы жить. Так что можно сказать, что христианство – это не только «благая весть», это также приобщение к неизвестным до тех пор реалиям. Говоря современным языком, христианское благовестие не только «информативно», но и «перформативно», т.е. Евангелие – это не просто сообщение того, что стоит узнать, но сообщение, производящее действие и преображающее жизнь. Загадочные врата времени, будущего времени, открыты. Обретший надежду живет иначе, так как ему дана новая жизнь.

3. Но здесь возникает вопрос: в чем же состоит эта надежда, которая как надежда есть «искупление»? Ключ к ответу на это вопрос содержится в уже приводившихся выше словах из послания к Ефесянам: до встречи со Христом ефесяне были лишены надежды, так как «были безбожники в мире». Познать Бога, истинного Бога, означает обрести надежду. Мы, испокон века живущие с христианской концепцией Бога и свыкшиеся с ней, почти не способны почувствовать, что такое обрести в подлинной встрече с этим Богом надежду. Понять, что значит впервые и по-настоящему встретить Бога, нам в какой-то степени сможет помочь пример одной из наших святых современниц. Мысль Наша обращается здесь к Иосефине Баките, причисленной к лику святых верховным понтификом Иоанном Павлом II. Она появилась на свет ок. 1869 г. (даже она сама не знала точной даты своего рождения) в суданском селении Дарфур. Ей было девять, когда ее похитили работорговцы; девочку жестоко били и пятикратно перепродавали на суданском рынке. Наконец, она попала в услужение к матери и супруге некоего военачальника, которые ежедневно до крови секли ее, так что на ее теле навсегда останутся 144 рубца. Но в 1882 г. итальянский торговец приобрел ее для консула своей страны Каллисто Леньями, вернувшегося на родину из-за набега мадистов. И после всех ужасных «господ», собственностью которых она была, Бакита смогла, наконец, познакомиться с совершенно иным «господином», которого девочка на венецианском диалекте называла “paron”: она познала Бога живого, Бога Иисуса Христа. Прежде она сталкивалась лишь с господами, которые презирали и истязали ее или же, в лучшем случае, ценили ее лишь как хорошую рабыню. Теперь же она услышала о “paron’е”, превосходящем всем господ, Господине всех господ; и причем этот Господин добр, Он - сама Доброта. Постепенно она стала понимать, что тот Господин знает ее, что Он сотворил ее и даже любит ее. И ее любит этот высший “Paron”, рядом с Которым все прочие господа всего лишь ничтожные слуги. Ее знают, любят и ждут. Более того, этому Господину Самому довелось некогда сносить побои, а сейчас он ждет ее «одесную Бога Отца». Теперь у нее появилась «надежда», и уже не просто слабенькая надежда попасть к господам подобрее, но надежда надежд: «Наконец-то я чувствую себя любимой, и, что бы не случилось, эта Любовь будет ждать меня. Это делает мою жизнь хорошей». Познав таким образом надежду, она почувствовала себя «искупленной», она ощущала себя уже не рабой, но свободной дочерью Божьей. Она поняла, что имел в виду Павел, когда говорил ефесянам, что прежде они жили в мире без надежды и Бога – без надежды, потому что без Бога. Так что, когда хозяева решили отослать ее в Судан, Бакита запротестовала, не желая вновь разлучаться со своим “Paron’ом”. 9 января 1890 г. она получила знамения крещения и миропомазания и приняла первое причастие из рук Патриарха Венеции. А 8 декабря 1896 г. в Вероне она принесла монашеские обеты, вступив в Конгрегацию сестер-каноссианок, и с того времени, помимо выполнения работ по уходу за храмом и обязанностей монастырской привратницы, она особенно старалась пробудить миссионерский дух в тех, кого встречала во время различных поездок по Италии: ведь ей хотелось донести освобождение, полученное ею при встрече со Христом, до как можно большего числа людей. Она не могла оставить при себе рождавшуюся в ней и искупавшую ее надежду, потому что эта надежда должна была стать уделом многих, уделом всех.

Идея надежды, питаемой верой, в Новом Завете и ранней Церкви
4. Прежде чем заняться вопросом, может ли встреча с Богом, явившим Свой Лик и открывшим нам Свое Сердце во Христе, быть для нас не только «информативной», но и «перформативной», т.е. способна ли она так преобразить нашу жизнь, чтобы мы почувствовали себя искупленными надеждой, которую дает эта встреча, вернемся-ка вновь к ранней Церкви. Нет нужды объяснять, что история юной африканской рабыни Бакиты – это история множества людей, обреченных на мучения и рабство на заре зарождающегося христианства. Христианство не проповедовало никаких общественно-революционных идей, как те, которыми обманулся Спартак, отстаивавший их в жестокой борьбе. Иисус – не Спартак, Он не сражался за политическое освобождение, подобно Варавве или Бар-Кохбе. Он, Сам умерший на кресте, возвещал нечто совершенно иное, а именно - встречу с Господом всех господ, встречу с Богом живым, т.е. встречу с надеждой, которая оказалась сильнее мук рабства, так как преображала жизнь и мир изнутри. Но с другой стороны, к чему привело благовестие Иисуса, со всей очевидностью показывает нам послание св. Павла к Филимону. Это сугубо личное послание Павел написал в тюрьме и вручил его беглому рабу Онисиму, чтобы тот передал его своему господину, т.е. Филимону. Итак, Павел отправил раба назад к его господину, от которого тот бежал, не повелевая при этом, но умоляя: «…прошу тебя о сыне моем Онисиме, которого родил я в узах моих…, я возвращаю его, ты же прими его, как мое сердце… Ибо, может быть, он для того на время отлучился, чтобы тебе принять его навсегда, не как уже раба, но выше раба, брата возлюбленного…» (Флм 10-16). Люди, которые по своему социальному положению являются друг для друга господами и рабами, в качестве членов единой Церкви становятся братьями и сестрами – ведь так называют друг друга христиане. Возрожденные и напоенные одним Духом благодаря крещению и собранные вместе, они подкрепляются Телом Господним. И сам этот факт, хотя внешне все остается по-прежнему, преображает общество изнутри. Когда послание к Евреям заявляет, что христиане не имеют постоянного пристанища на земле, но ищут скорее грядущего жительства, (ср. Евр 11, 13-16; Флп 3, 20), то это означает нечто совершенно иное, чем простое отражение ожидания грядущего: нынешнее общество христиане не считают своим, поскольку они принадлежат к новому обществу, в пути к которому они находятся и которое в своем странствии заранее предвкушают.

5. Взглянем на этот вопрос с еще одной стороны. Первое послание к Коринфянам (1, 18-31) позволяет нам сделать вывод, что большинство первых христиан принадлежали к низшим слоям общества, и потому оказались готовы к опыту новой надежды, в чем мы могли убедиться на примере св. Бакиты. Но с самого начала обращения происходили и среди людей знатных и образованных, потому что и они «не имели надежды и были безбожники в мире». Миф уже не пробуждал веры, римская религия сводилась к простым церемониям, которые с точностью соблюдались, но связывались при этом лишь с «политической религией». Философский рационализм изгнал богов в небытие. Божественное так или иначе усматривалось в космических силах, но Бога, к Которому можно было бы возносить моления, не было. Павел абсолютно верно улавливает основную религиозную проблематику той эпохи, когда сопоставляет жизнь «по Христу» с жизнью под властью «стихий мира» (ср. Кол 2, 8). Определенный свет на данный вопрос мог бы пролить один из текстов святого Григория Назианзина. Последний, в частности, утверждает, что в тот момент, когда приведенные звездой волхвы поклонились новому царю Христу, наступил конец астрологии, так как звезды с тех пор движутся по установленному Христом кругу.2  Ведь эта сцена переворачивает существовавшее в то время представление о мире, которое в несколько видоизмененной форме распространено и по сей день. Не стихии этого мира или законы материи управляют в конечном итоге шаром земным и человеком, но личностный Бог, повелевающий звездам, то есть всей вселенной; не законы материи или эволюции являются первопричиной, но разум, воля, любовь, то есть Личность. И если мы знаем эту Личность, а Она знает нас, то беспредельная власть материальных стихий действительно перестает быть для нас первопричиной, мы уже неподвластны миру сему и его законам, мы свободны. Именно осознание этой истины двигало в древности ищущими душами. Небеса не пусты. Жизнь – не просто производное материальных законов и случайного стечения факторов, но во всем и, в то же время, над всем царит личностная воля, Дух, открывающийся в Иисусе как Любовь.3 
6. Саркофаги зарождающегося христианства видимым образом иллюстрируют это представление перед лицом смерти, столкнувшись с которой уклониться от вопроса о смысле жизни нельзя. Христос на этих древних гробах предстает перед нами, прежде всего, в двух образах: как философ и как пастырь. Термин «философия», как правило, не ассоциировался в те времена со сложной академической дисциплиной, как сегодня. Философом скорее был тот, кто мог обучать важнейшему искусству: искусству того, как подлинно быть человеком, искусству жизни и смерти. Конечно же, люди издавна понимали, что большинство из тех, кто выдавал себя за бродячих философов, учителей жизни, были всего лишь пустословами, желавшими лишь нажить денег своими байками и не имевшими никакого понятия об истинной жизни. Но тем более велика была нужда в подлинном философе, который мог бы научить истинной жизни. На детском саркофаге конца третьего века мы впервые встречаем изображение, на котором Христос в контексте сцены воскрешения Лазаря представлен как истинный философ, с Евангелием в одной руке, и дорожным посохом, характерным для философов, в другой. Этим посохом Он побеждает смерть; Евангелие учит истине, которой тщетно искали странствующие философы. Этот образ, долгое время живший впоследствии в погребальном искусстве, со всей очевидностью демонстрирует, что именно люди, образованные они или нет, находили во Христе: Он открывает нам, кто же поистине есть человек и что же он должен делать, чтобы поистине быть человеком. Он указывает нам путь, и этот путь есть истина. Он Сам - и путь, и истина, а потому и жизнь, которой все мы ищем. Он указывает нам путь по ту сторону смерти, и лишь тот, кто способен на это, может считаться истинным учителем жизни. То же представление отражено в образе пастыря. Как в случае философа, так и в случае пастыря ранняя Церковь могла опираться при выработке этого образа на существовавшие уже прежде мотивы римского искусства. Там пастырь обычно символизировал жажду спокойной и простой жизни, о которой мечтали уставшие от суматохи жители больших городов. В христианстве же этот образ толковался в новом контексте, придававшем ему более глубокий смысл: «Господь - Пастырь мой; я ни в чем не буду нуждаться… Если я пойду и долиною смертной тени, не убоюсь зла, потому что Ты со мной…» (Пс 23[22], 1. 4). Это истинный Пастырь, Которому известны даже пути, ведущие через долины смерти, Который даже на стезе крайнего одиночества, по которой никто не может пойти со мной, сопутствует мне и ведет меня по этой стезе: Он Сам прошел по ней, сошел в царство смерти, победил ее и вернулся, чтобы сопутствовать нам и вселять в нас уверенность в том, что вместе с Ним можно отыскать путь. Сознание того, что есть Некто, Кто даже в смерти будет сопутствовать мне и ободрять меня Своим жезлом и посохом, чтобы я не боялся зла (ср. Пс 23[22], 4): вот новая надежда, взошедшая над жизнью верующих.

7. Но вернемся к Новому Завету. В одиннадцатой главе послания к Евреям (ст. 1) мы находим определение веры, тесно связывающее ее с надеждой. Споры вокруг понимания ключевого слова данной фразы не утихали среди экзегетов со времен реформации, но сегодня, как кажется, наконец, наметились общие способы истолкования. Мы же пока оставим это ключевое слово без перевода и озвучим упомянутую фразу следующим образом: «Вера же есть гипостазис с надеждой ожидаемого и доказательство невидимого». Для церковных отцов и средневековых богословов было очевидно, что греческое слово «гипостазис» следует передавать латинским «substantia». Поэтому латинский перевод древней Церкви гласил: «Est autem fides sperandarum substantia rerum, argumentum non apparentium» - «Вера же есть “субстанция” с надеждой ожидаемого, доказательство невидимого». Фома Аквинский,4  пользуясь терминологией своей философской традиции, так изъясняет интересующее нас утверждение: «вера есть состояние сознания, зачинающее в нас жизнь вечную, побуждая разум согласиться с невидимым». Понятие «субстанции», таким образом, несколько меняет свое значение в том смысле, что благодаря вере в некоей зачаточной форме, «в зародыше», если можно так выразиться, т.е. «субстанционально» в нас уже наличествует то, чего мы с надеждой ожидаем: всецело вся истинная жизнь. И именно это наличие ожидаемого, это присутствие грядущего, вселяет в нас уверенность: грядущее не проявляется явственно во внешнем мире, и все же, поскольку мы носим его в себе как зачаточную и динамическую реальность, уже сейчас каким-то образом оно воспринимается. Для недолюбливавшего послание к Евреям Лютера идея «субстанции» в его восприятии веры лишена была всякого смысла. Поэтому слово «гипостазис-субстанция» он толковал не в объективном, а в субъективном смысле как проявление внутреннего настроя, откуда следует, что и слово «доказательство» необходимо понимать как настрой субъекта. Эта интерпретация в ХХ веке - в Германии, по крайней мере, - укоренилась и в католической экзегезе, так что одобренный епископами экуменический перевод Нового Завета на немецкий язык гласит: „Glaube aber ist: Feststehen in dem, was man erhofft, ьberzeugtsein von dem, was man nicht sieht“ («Вера же означает твердость в надежде и уверенность в невидимом»). Само по себе это высказывание верно, но все же оно расходится со смыслом текста, так как греческое «эленхос» имеет не субъективное значение «уверенности», а объективное значение «доказательства». Так что новая протестантская экзегеза вполне справедливо придерживается иного взгляда: «Но в настоящее время нет никаких сомнений в том, что подобная уже традиционная протестантская интерпретация безосновательна».5  Вера – это не только личное расположение к грядущему, но пока еще не наступившему; она что-то нам дарует. Она уже сейчас дает нам частичку ожидаемой реальности, и эта нынешняя реальность становится для нас неким «доказательством» того, что пока невидимо. Вера вводит будущее в настоящее, так что это будущее уже не просто «пока еще не…». Существование будущего преображает настоящее; настоящее соприкасается с грядущей действительностью, так что будущие реалии вступают в нынешние, а нынешние – в настоящие.

8. Данное разъяснение находит свое дополнительное подтверждение и практическое применение в 34-ом стихе десятой главы послания к Евреям, который по фразеологическому составу и содержанию полностью перекликается с приведенным выше определением надежды и подготавливает его. Обращаясь к верующим, претерпевающим гонения, автор говорит им: «…вы и моим узам сострадали и расхищение имения (“гипархонтон” - в “Вульгате”: “bonorum”) вашего приняли с радостью, зная, что есть у вас на небесах имущество (“гипарксин” – в “Вульгате”: “substantiam”) лучшее и непреходящее». Упомянутые «гипархонта» - это собственность, т.е. то, что на протяжении земного существования составляет средства к жизни, ее основу, «субстанцию», которой она поддерживается. Свирепствовавшие преследования лишали христиан этой «субстанции», естественного жизнеобеспечения. Они же сносили это, поскольку заведомо считали, что могут пренебрегать этой материальной субстанцией. Они могли отказаться от нее, так как нашли себе иную, более достойную «основу» своего существования, основу непреходящую, которую никто не в состоянии отнять. Нельзя не видеть этой связи между двумя видами «субстанции», между жизнеобеспечением или основой материальной и словом веры как «подпорой», непреходящей «субстанцией». Вера дает жизни новую подпору, новую основу, на которую может опереться человек, так что обычная основа, надежность материального дохода приобретает относительный характер. Рождается новая свобода от нынешней основы, лишь мнимо поддерживающей жизнь, хотя это, конечно же, не повод отрицать ее реальное значение. Эта новая свобода, осознание новой «субстанции», дарованной нам, проявлялась не только в мученичестве, когда верующим приходилось противостоять беспощадной идеологии и ее политическим орудиям, обновляя своей смертью мир. Она выражалась, прежде всего, в крайнем самоотречении, с которым люди, начиная см древних монахов и заканчивая Франциском Ассизским и современными нам членами новейших религиозных учреждений и движений, движимые любовью ко Христу, оставляли все, чтобы возвещать веру и любовь Христову и нести помощь страдающим телом и душой. Ведь в этих людях новая «субстанция» проявила себя как подлинная «субстанция», и из их надежды под водительством Христовым рождается надежда для других, обитавших ранее во тьме и не имевших надежды. В них стало очевидным, что эта новая жизнь действительно зиждется на некоей «субстанции», которая созидает жизнь других. Для нас, наблюдающих этих подвижников, их деятельность и жизнь действительно становятся доказательством того, что грядущее, обетование Христово – не только с надеждой ожидаемая реальность, но подлинное настоящее: Он – истинный «Философ» и «Пастырь», открывающий нам, что такое жизнь и как ее найти.

 1 «Corpus inscriptionum latinarum», VI, №26003.

 2 ср. «Poemata dogmatica», V, 53-64: PG 37, 428-429.

 3 ср. «Катехизис Католической Церкви», пп. 1817-1821.

 4 «Summa theologiae», II-IIae, q. 4, a. 1.

 5 Г. Кестер: ThWNT, VIII (1969), с. 585.

Перевод с латинского Армана Нурланова.

ЖИЗНЬ ЦЕРКВИ

Ее жизнь была от Бога и для Бога

foto 150-10

Жизнь пани Стаси была нелегка. Пятый ребенок в семье, в раннем возрасте она лишилась матери и воспитывалась верующей мачехой. По вечерам эта женщина, заменившая ей маму, рассказывала ей жития святых и учила молиться, а в рождественские вечера они пели колядки. В 1936 г. бабушка Станислава, как и многие другие, была депортирована из Украины на землю Казахстана, а именно, в село Новосельское Акмолинской обл. В 16 лет она стала комбайнерем. В послевоенное время, когда кругом царил дефицит, она сшила себе спецовку из мешковины. Однажды поздней осенью, когда Станислава уже отработала свою смену, не вышел на замену ее напарник и ей пришлось отработать за него. На следующий день она свалиалсь от усталости в стог соломы и спала так крепко, что никто не смог ее разбудить. Проснувшись, она увидела на себе первый снег.

Шли годы, пани Стася вышла замуж и родила троих детей. В то коммунистическое время в школах дети воспитывались в духе атеизма. Но Станислава продолжала нести веру. Вместе с другими католиками села Новосельского она регулярно молилась розарий. Дети выросли. В  1978 г. семья пани Стаси переехала в г. Атбасар. Она молила Бога об обращении своих детей и о священнике, который мог бы уделить им св. таинства. Сама она так сильно желала принять Господа в свое сердце, что ездила на Украину, чтобы приступать там к св. таинствам. Сколько тысяч километров, чтобы исповедаться и причаститься! Потом узнав, что в Акмоле есть священники и церковь, она с глубокой радостью стала ездить туда и продолжала молиться и уповать на Бога.

Наконец, приехал первый священник - о. Отто Мессмер. Затем совершали таинства разные другие священники, пока о. Анджей  Мармурович по поручению католической архиепархии Астаны не заключил в декабре 1998 г. договор на аренду земли под строительство храма. Дети пани Стаси, видя, что благодаря св. Мессам их мать помолодела духом, постепенно также обратились к Богу.

В 2003 г. архиепископ Томаш Пэта пригласил францисканцев Непорочной Приснодевы Марии для служения в приходе Атбасара и Астраханского р-на. Радости пани Стаси не было предела, когда 22 сентября 2006 г. был освящен новый большой храм, где Господь Иисус, присутствующий в пресвятой Евхаристии, мог достойно обитать среди нас, а люди - пламенно молиться. Как она сама сказала: «Даже если всю неделю чувствую себя плохо, после принятия Евхаристии на воскресной св. Мессе укрепилялюсь и духом, и телом. 

Бабушка Станислава плохо видела, и постепенно зрение у нее ухудшалось. Молясь св. Луции, покровительнице страдающих заболеваниями глаз, она уповала на помощь Бога. Однажды ей приснилась девочка, посоветовавшая ей посетить врача офтальмолога. Проснувшись, бабушка попросила сына отвезти ее в больницу. Он с удивлением и недоверием повез ее. Врач направил ее в Кокшетау на операцию. После этого она стала видеть гораздо лучше.

Всю свою жизнь она пылала ревностью в апостольских делах, крестила своих детей, внуков и других, учила их молитве, ухаживала за больными, провожала в последний путь усопших. О. Анджей в проповеди на похоронной св. Мессе говорил: «Не могу забыть невыразимой радости пани Стаси, сиявшей на ее лице во время св. Месс, которые я служил на маленьком алтаре в ее доме. Для меня, священника, это было ярким свидетельством веры». О. Анджей упомянул также о ее желании, чтобы на похоронах присутствовал священник. И на ее погребении присутствовал не только один священник, но целых четыре!   

Нынешний настоятель о. Карло М. Иелличи говорит, что пани Стася, действительно, и для священников, и для верующих, и для знакомых была огромным примером веры и всяческой добродетели.

Хижинские Аня и Лена (внучки)
МЫСЛИ ДЛЯ ДУХА

Трость

Однажды зимним вечером кто-то постучал в мои двери. В таких случаях я обычно зажигаю свет и спускаюсь вниз. То же я сделал и на этот раз. У дверей стоял бродяга. Я уже видел его раньше. Временами он появлялся и опять исчезал. Он ждал помощи. Я дал ему несколько монет и еду. На улице было очень холодно. Дул ветер. Не долго думая, я взял старую шапку и одел ему на голову. Я почувствовал запах спиртного: он был немного пьян. Я быстро закрыл двери. Бродяга ушел, не поблагодарив, опираясь на какую-то то ли трость, то ли палку.

Сегодня я знаю, что нужно было поступить иначе. Я должен был вспомнить о пустой комнате в подвале. Там стоит старая кровать, стол и шкаф. Но тогда я не вспомнил о ней. Я думал лишь о своем чистом, теплом доме. Я боялся, что, может быть, у него вши. Может быть, он будет буянить. Я закрыл перед ним дверь. Было холодно. Он ушел, не поблагодарив, опираясь на трость или палку.

     Через несколько дней ко мне пришел могильщик. Я сразу же узнал в его руке трость бродяги. Она была вырезана из черного дерева и выглядела красиво.

 - Может быть, Вы хотите купить ее? - спросил могильщик. - Я похоронил человека, которому она принадлежала. Это все, что он оставил после себя.

 - От чего он умер? - спросил я.

 - Замерз! - ответил могильщик.

Теплое, чистое жилье... и человек, умирающий от холода. Умер человек. Перед ним закрыли дверь. Я их закрыл.

о. Ежи  Махнач, “Sprуbuj to opowiedzieж”
Вечная мудрость

… Но разложение порождает жизнь, и совесть возрождается на своих же собственных развалинах. 
Анри Доминик Лакордер
Корнем любого греха является недостаток любви. Каждый грех – это отнятый кусочек любви, полагающийся Богу и посвященный чему-то другому. 

Т. Мертон
Отданная любовь – это любовь обретенная. 

Дж. М. Темплтон
Чтобы получить прощение, надо прощать. 

Дж. М. Темплтон
Наши души созданы не нами, исправить и усовершенствовать их может только Тот, Кто их и создал. 

А. Лауга

Одна песчинка очень легка, но Соломон говорит нам о тяжести кучи песка.

Ч. Х. Сперджен
Какой мерою даете, такой воздастся вам. 

Мф 7, 12
ЖИЗНЬ ЦЕРКВИ

Не забывайте Бога и слушайтесь маму

foto 150-11

Дорогая газета «Кредо». Я, Роор Флора Петровна, 1929 г.р., все не решалась написать вам о своей жизни в кабале до 14 лет. Все время страх брал верх. Мои родители и вся наша огромная семья - католики, крещенные с самого рождения. Жили мы в Энгельском р-оне Саратовской обл., в селении, которое тогда называлось поместьем Урбах. Хочу сказать, что наша семья была очень зажиточной. По рассказам сестры Марии Петровны Роор (она родилась в 1903 г. и была старшей) у нас был свой огромный дом из 10 или 12 комнат и очень большое хозяйство. После Марии родилось еще 10 братьев, из которых я помню только троих: Антона (1918 г.р.), Виктора (1922 г.р.) и Вольдемара (1925 г.р.) Затем была сестра Виктория (1927 г.р.) и я, 13 ребенок в семье.

В 1930 г. нашу семью раскулачили, отобрали все, что только можно было. Со слов мамы и старшей сестры Марии, нам дали 24 часа, чтобы выехать из имения. Хозяйство было огромное, много коров, лошадей, свиней, уток, кур, сельскохозяйственного инвентаря и несколько гектаров земли. У нас был даже верблюд, на котором возили воду из реки. Родителям пришлось покинуть насиженное место. Амбары были полны зерна, каждая культура имела свое место. Мне тогда был год. Виктории - три, Вольдемару - пять, Виктору - семь, Антону - десять. Остальных не помню, потому что они все разбежались. Что родители могли взять с собой из своего хозяйства – только детей, одежду и то, что можно унести в руках. Богатые люди уезжали за границу, но мой папа сказал, что он никуда не поедет. Он говорил, что ему все должны вернуть и что эта власть долго не продержится, но он ошибся. Эта власть держалась и уничтожала людей, как могла. Папу забрали не сразу, и мы подались в Петроград. Там было много таких же, как мы, раскулаченных. Меня всегда мучил вопрос: куда делись мои старшие братья?

Нам дали одну небольшую комнату на всех - 3 братьев, сестер и родителей. Никаких документов, не говоря уже о детских метриках, я никогда не видела. Через несколько дней папа пошел искать работу. Его взяли на одну ферму ухаживать за коровами. Он очень добросовестно относился к своей работе. У него даже не спросили никаких документов. Так мы прожили в Петрограде 5 лет. Я уже начала кое-что понимать. Вечерами, когда папа приходил с работы, у нас начинались молитвы. А люди открывали все двери и слушали. Мой папа очень хорошо пел молитвы и нас, детей, к этому приучал. Когда садились за стол, всегда сначала молились, потом кушали. И опять, я не помню в каком году, то ли в 1934, тот ли в 1935, кто-то заявил, что такой крупный кулак живет в Петрограде. К нам ночью пришли, все перевернули, все его книги забрали, что-то искали. И велели нам убираться в 24 часа.

Родители встали в тупик: куда теперь податься. Взяли свои скудные пожитки и пошли, куда глаза глядят. Я, как самая младшая, всегда сидела у отца на шее, потому что мы много шли пешком. На поезд денег не было, так что мы где шли, а где ехали. И с Божьей помощью дошли до Астрахани. На окраине нашли сарай, передохнули, а утром папа пошел искать работу. Русского он еще не знал, а, если узнавали, что мы поволжские раскулаченные немцы, тот везде отказывали. Как-то утром папа вышел в степь и увидел много-много сусликов. Вернулся, взял одного из братьев и пошел их ловить. Несколько дней совершенно нечего было кушать. Но вскоре они пришли с добычей. Мама совсем не могла кушать сусликов, но она их так хорошо зажарила, что мне, ребенку, показалось, что лучше мяса не бывает. Затем Вольдемар стал просить милостыню у магазина, так как мама была голодна. Потом я увидела, как одна женщина выкинула 12 замерзших поросят. Мы их подобрали, мама зажарила, и мы их съели. Таким образом, я перенесла 3 голодовки - в 1933, 1937 и 1942 гг., пока краснопузые жрали наше добро. Простите уж меня, Христа ради, за резкое слово.

В Астрахани мы надолго не задержались. Папа не мог устроиться на работу без документов. Я опять залезла к папе на шею, и мы, где пешком, где поездом из жалости провдников добрались до Актюбинска, где жила моя старшая сестра Мария и ее пятеро детей. Скудное жилье у нее было, долго мы там находиться не могли. На окраине Актюбинска папа нашел работу - прессовал с ребятами сено. Тут в своем доме жила учительница русского языка. Она подошла к маме, а мама по-русски говорить умела и нас учила, так как она была русской по происхождению, но воспитание получила немецкое. Эта женщина говорит:

- Я смотрю, у вас все дети трудолюбивые. Я вам советую написать Калинину, он всесоюзный староста, хороший человек. 

Мама посоветовалась с папой, и тот не согласился. Он сказал, что если они вернутся, то ему будет конец. Но мама уговорила его, и денег уже немного подзаработали. Вскоре, в 1936 г., мой брат Антон уехал домой, а в 1937 г. родители получили от него письмо. Он писал, что так много зарабатывает, что не знает, куда все девать, а ему было всего 18 лет. Когда он вернулся на родину, его окружили, как говорится, теплом и заботой. Сразу же послали учиться на курсы трактористов, и стал он стахановцем. Тут опять от него письмо папе и маме, и еще пришел ответ от Калинина. Век бы о нем ничего не слышать. Он советовал нам возвращаться домой. Говорил, что наш дом не обещает вернуть, но крыша над головой все равно будет, и скот мы получим. Папа дал согласие, но когда мы вернулись, никакой крыши над головой не было. Мы поселились у папиного брата в немазаном сарае. Спали мы на зерне, что заработал Антон. Мне тогда показалось много. Даже дали свинью на мясо. Колхоз нам ничего не дал. Вернулись мы в конце августа, чтобы успеть в школу. В этот год я пошла в первый класс. Это был 1937. Вика и Вольдемар пошли в третий. Много было упущено.

Мы с мамой и сестрой ходили смотреть наш дом. Его трудно было узнать, в нем разместили колхозную контору. И вид у него был колхозный. Мама показала, где чья была комната. Для мальчиков была большая комната, так как их было 10 человек. Все было запущено. Во дворе от всех построек остались только торчащие бревна да доски, Летняя кухня была разрушена, амбары - растасканы. А наше имение уже называлось колхозом «Урбах». В октябре 1937 г. мы в последний раз увидели своего отца. Привели его в школу, как врага народа. Босой, весь избитый, оборванный. При себе он всегда носил маленькую Библию. Он говорил, что эта книга уйдет с ним. Мы, дети, хотели к нему подойти, но конвой нас оттолкнул, как щенят, и его увели. Только мы и слышали на прощание: «Не забывайте Бога и слушайтесь маму».

Господи, какой же он был враг, он никого не убил, не поджег. Зачем было предлагать нам вернуться, обещать крышу над головой. Как папы не стало, так мы больше не увидели и своего брата Антона. Его прямо в степи с трактора забрали, а ему было всего 18 лет. Мой отец был большим хозяином своего присния. Он растил с помощью Бога 10 сыновей, 3 дочерей, которые ему помогали подростками. Они умели запрягать лошадей, карабкаясь по ним, как муравьи. И так же скакать на них, не боясь. Нас родители приучили с ранних лет работать. Когда забрали папу, мы несколько раз ходили в наш дом, то есть, в колхозную контору. На вопрос, где наш папа и брат, был один ответ: «Не знаем».

Председателя было чуть видно из-за стола. Фамилия его была Паарт. Полнейший негодяй. Я так же помню, что в те годы еще существовала немецкая республика, и учились мы на немецком языке. Но воспевали мы не Бога, а Эрнста Тельмана, я до сих пор помню о нем песню, Розу Люксембург и, конечно же, великое государство. А мне хочется спросить: где мои братья? Мы несколько раз подавали запрос о нашем отце, а нам ответили, что он умер в турецко-татарской тюрьме. Все время врали. Теперь, когда я осталась одна из всей своей семьи Роор, мне хотелось бы обратиться к российскому правительству. Россия теперь богатая страна, а я ведь тоже россиянка. Урбах - моя родина, где мы все 13 детей родились. Я инвалид III группы. Моя пенсия 10 200 тг., а лекарство очень дорогое. Неужели нашего наследства не хватило бы для лечения. Да, я немка, но российского происхождения. Мой муж умер в 2005 г. У него была примерно такая же жизнь: из пяти сыновей осталось двое, которые ушли из жизни недавно, так и не узнав, где их отец. А жили они в поместье Обермунжу. Богатая была семья. Мой муж всегда вспоминал дедушку, которого в 1984 г. забрали неизвестно куда.

Так нам колхоз и не дал крышу над головой; жили, где придется. В 1938 г. мы начали строить себе сарай, домом не назовешь. Осталось нас пятеро: Виктор, Вольдемар, Виктория, мама и я. Этот год мы прожили очень плохо. Зимой наша крыша провалилась от снега, кое-как заколотили. Рабочих рук не было, Виктория и Вольдемар стояли у магазина и просили куска хлеба. Кое-кто давал и немного денег. 

Так что в 1939 г. пришлось вернуться к сестре Марии, мужа которой в Актюбинске тоже арестовали. В 1940 г. наши ребята пошли работать, об учебе и не думали. Мама устроилась в швейную мастерскую сторожем. Насобирала примерно 12 мешком остававшихся после закройщиц лоскутков. Перед войной Виктору дали небольшой участок земли, мы его засадили и сняли хороший урожай, выросли огромные тыквы, арбузы и картофель. Мама с сестрой стали варить варенье из арбузов.

Так мы получили небольшой надел земли, но тут нагрянула война, и нас в первую очередь выслали в поселок Петрограловку. Подъехали они с конвоем и велели ничего не брать: мол, вам все дадут. Но сестра сказала: «Берем все». Укутали во что могли и вывезли за 40 км. от Актюбинска. Привезли нас 11 человек на санях и вывалили нас в снег. А местная детвора кричала: «Везут фашистов». Крыши над головой опять нет. Ребята пошли искать хоть какой-нибудь сарай. Нашли, но он был полон снега. Пока они его чистили, мы, малыши, так и сидели на снегу. Сколотили дверь из чего попало, прорубили дыру вместо окна, разожгли костер: вот это и было наше жилье. Колхоз нас не замечал и не дал ни зернышка, ни палочки, нам не дали.  Это было в 1941 г. Через несколько дней забрали наших ребят Виктора и Вольдемара. Остались одни дети, сестра и мама. Рабочих рук не было, те,  кто умел держать иголку в руках, стали под коптилку стачивать лоскуты. Из них мама сделала одеяло, которое мы выменяли на зерно, которым и питались, пока не кончились запасы. Скоро мы выменяли на зерно всю свою одежду, даже в школу ходить было не в чем. А колхоз нас все не замечал. Как жить дальше? Сестра устроилась в интернат, а по вечерам приносила остатки еды. Покормит маленьких, и маме кусочек даст. Мама свой кусок с Викой разделит, а сама голодная останется.

Так продолжалось недолго. Мама, которая уже пухла с голода, сказала, что нам нужно идти в Актюбинск: «Там, мол, бывшие соседи, может к ним наймётесь на работу». Мне было 10, сестре 12 лет; кто возьмет таких рабочих? Но мы все-таки пошли. В 1942 г. зима было холодная; мороз стоял 40 градусов, а мы шли 40 км пешком по степи, в которой было полно волков. Идем и молимся, как умеем и знаем. Вдруг перед нами подвода с сеном груженная остановилась, выходит девушка и говорит: «Деточки дорогие, кто вас в такой холод из дому послал?» Мы ей рассказали, что мама больная, опухла. Мужчина поднял меня на подводу. Я вся укуталась и спать. Так мы добрались до соседей, но те относились к нам не так, как раньше: ведь была война, и все мужчины были на фронте. Все же нас покормила одна соседка, но и та, в конце  концов, решила отдать нас в детский дом, потому что не могла нас содержать.

На другой день мы с Викой пошли сдавать меня в детский дом. Так там я и осталась, и увезли меня в г. Челкор. А что стало с сестрой, я узнала только тогда, когда нас соединил Вольдемар. После того, как я попала в десткий дом, она поступила в училище ФЗО. Но поначалу учиться отправили в Красноярск на завод, на котором проивзодили мины.

Но тогда я не знала ничего о маме и близких. Тут однажды за мной приезжает Вольдемар. Говорит: «Собирайся, я за тобой. Маму я уже перевез в Гурьев; Вика должна приехать. Только ничего не бери чужого, чтобы нас не искали».

В поезде он мне рассказал, что он сбежал из трудармии, потому что это была не трудармия, а концлагерь. Выбраться оттуда ему помогли взрослые. Пошел к вокзалу и не знает, куда ехать. К семье нельзя: схватят. Он сел в пустой товарный вагон. Там был один парень казах, они познакомились. Тот ехал в Гурьев и сказал брату: «Если хочешь, поехали со мной». Этому парню Вольдемар представился как Кирсанов Владимир Иванович. Документов у него не было.

Скоро мы приехали к маме. При встрече ей стало плохо, и она потеряла сознание, а мы думали, что она придет в себя. Тот паренек-казах устроил через родственников брата на работу в пекарню. А через какое-то время брат сообщил, что он идет на фронт: «Мы теперь русские, и поневоле уходишь с опущенной головой». Нам он тоже достал жировки на имя Митриковых: «Выкарабкивайтесь сами».

Я устроилась в госбанк и поступила в училище кассиров на 3 месяца. Вика 3 месяца была ученицей кочегора, а мама ходила, просила милостыню и кормила нас эти 3 месяца, пока мы учились.

В 1946 г. наш Вольдемар-Владимир вернулся к нам израненный, контуженный и долго лежал в Алма-Ате в госпитале. Вскоре он с нами попрощался и уехал в Чимкент. Там женился, нажил 4 детей и дотянул до 60 лет. После его смерти дети собрались ехать в Германию.  Хотели вернуть себе историческую фамилию Роор, но что-то не получилось, и они уехали в Германию под фамилией матери. Перед отъездом они сделали запрос о своем дедушке, и им ответили, что он теперь реабилитирован. Конечно, это еще не все.

ЖИВОЕ ЕВАНГЕЛИЕ

25 февраля

Св. Каллист Караварио,

священник и мученик

foto 150-12

8 июня 1903 г.(Куорне) -  

25 февраля 1930 г.( Ли-Тау-Тсей) 
Принадлежал к Обществу св. Франциска Сальского. Был убит на миссии в Китае вместе с Луиджи Версилья бандой разбойников, ненавидевших миссионеров. Св. Каллист Кальварио при встрече с монсеньором Версилья в Турине в 1921 г. сказал последнему: «Я догоню Вас в Китае». И он сдержал свое слово, отправившись спустя два года в Китай. 25 февраля 1930 г. он вместе с двумя учителями, двумя катехистами и одной ученицей сопровождал монсеньора Версилья в пастырской поездке по региону Лин Чоу. К тому времени св. Каллист уже был рукоположен в священники, он твердо хранил верность своему монашескому посвящению и горел пламенной любовью к Богу и людям. Внезапно на безлюдном участке реки на них напали пираты-коммунисты. Давая своим юным спутникам возможность бежать, миссионеры сами попали в руки разбойников. Их жестоко избили и затем расстреляли из ненависти к христианскому вероучению, превозносящему девственность.
Ему было четыре года, когда мать слегла от тяжелой болезни. Брат и сестра не смогли тогда отказаться от привычных игр на улице, и только маленький Каллист целыми днями просиживал у постели больной. Он взбирался на большую кровать и свертывался калачиком рядом со спящей матерью, успокаивая ее своим слабеньким голоском: «Спи спокойно, мама, я не сплю».

Каллисто Джакомо Караварио унаследовал от матери не только схожие черты лица, но и нежное и чистое сердце. Особенно ярко в нем проявлялись глубокие отношения с Богом Отцом, подкрепляемые непрестанным упованием на Провидение. О фактах и подробностях из его физической и духовной жизни мы можем узнать со страниц дневника и из множества писем матери. Кто-то заметил, что «нельзя без особой радости читать письма к маме, в которых отразился жертвенный дух миссионера, самоотверженно разрывающего все связи, в том числе и самые дорогие и священные…».

Родившийся 18 июня 1903 г. в Куорне (Турин), он ходил в элементарную школу при салезианском институте св. Иоанна Евангелиста в Турине. Институтская часовня стала для юного Каллиста вторым домом. Окончив гимназию в Вальдокко, в августе 1918 г. он стал послушником салезианского общества. В 1921 г. Кальварио встретился с монсеньором Луиджи Версилья, которому дал твердое обещание приехать к нему в Китай. Он ясно ощущал в себе призвание к миссионерской деятельности. По окончании классического лицея Каллисто был назначен помощником при молельне для ремесленников в Вальдокко. Со слушателями у него сложились добрые взаимоотношения, иногда он был суров, но всегда справедлив. В октябре 1924 г. настоятели решили отправить его на миссию в Китай. Расставание с родиной и матерью далось ему нелегко, но Каллисто расценил это как необходимую жертву ради того, чтобы стать настоящим служителем Христа. Его письма к матери никого не могут оставить равнодушными. Первые два года он пробыл в миссии в Шанхае, где решительно и прилежно взялся за углубленное изучение китайского языка. В письме к матери он писал: «Изучаю китайский. В двадцать лет учусь писать и по-младенчески лепетать. Но пусть и это будет во имя Господне. Все мы очень довольны. Вспоминаем Италию, потому нельзя не думать о ней, но все мы счастливы находиться в Китае… Моя добрая мамочка, молись о твоем Каллисто, чтобы мне хоть немного легче давался этот ужасно сложный язык и я смог благодаря этому сделать что-то хорошее. Мама, я никогда Вас не забуду: часто смотрю на Ваш портрет и молюсь о Вас к нашей Владычице».

Его радости не было предела, когда, наконец, он смог вести уроки катехизиса по-китайски.

В 1926 г. коммунистическая армия потребовала от католиков прекратить свою деятельность в Шанхае. Молодому семинаристу тяжело было покидать свою миссию и переезжать на индонезийский остров Тимор. Но и там он пробыл совсем недолго: через два года салезианцам пришлось уехать и оттуда.

Окончив курсы богословия, Каллист жаждал стать священником Христа. Но из-за отсутствия епископа рукоположение постоянно откладывалось. Наконец, в апреле 1929 г. он отправляется из Тимора в Китай и уже 19 числа с радостью сообщает своей матери новость: «Мне повезло: я стану священником именно в месяце мае, почти в праздник Марии – Помощницы. Разве это не настоящее счастье, которое мне подарила наша Владычица? Приободрись. Иметь сына-священника – это великая благодать и великая честь. Выше голову! В Раю Господь воздаст тебе за все жертвы, принесенные из любви к Нему». В феврале 1930 г. о. Каллисто, работавшему в общине Шью-чоу, было поручено сопровождать монсеньора Версилья в пастырской поездке в миссию Лин-чоу. Добравшись поездом до Линконг-гоу, они вместе с небольшой группкой людей, состоявшей из десятилетнего ученика и двух женщин – престарелой христиански и молодой катехистки, сели на маленькую китайскую барку. Кроме них на суденышке еще были хозяйка барки, ее двадцатилетний сын и двое слуг. Белая ткань с надписью по-китайски «Католическая миссия» развивалась на видном месте.

Во время своего путешествия они случайно попались пиратам, которые, схватив священнослужителей, варварски лишили их жизни. Это случилось 25 февраля 1930 г. А 1 октября 2000 г. о. Каллист был причислен к лику святых вместе с многочисленной группой китайских мучеников.

“I Santi Missionari”,

с портала Конгрегации по евангелизации народов
ЖИЗНЬ ЦЕРКВИ

Ю. Аугустин (SJ)

Кто мой ближний?


Я почувствовала себя непонятой и отвергнутой?

Несколько лет назад мне довелось повстречать человека, который стал для меня примером, авторитетом и духовным наставником. Я была очень благодарна за это Богу. Но недавно я пришла к нему с одной большой проблемой, а он отреагировал так, что ранил меня в самое сердце. Я почувствовала себя непонятой и отвергнутой. Как мне справиться со своей обидой?

Чтобы разобраться в этом конфликте, мне сначала нужно было бы знать, чего именно и насколько ожидает от своего духовного наставника автор вопроса? Какое место он занимает в ее жизни? Добровольно ли он взял на себя обязанности духовного наставника, или же они были навязаны ему вопреки его воле? Существует ли между ними настоящее взаимопонимание и согласие в выполняемых ролях и в том, чего они ждут друг от друга? Ее чувство того, что духовный наставник дал ей очень много, вероятно, оправдано. Доказательством тому благодарность Богу и этому человеку. Но данное чувство вовсе не означает, что сложившиеся отношения с самого начала были совершенно прозрачными.

Мы легко поддаемся идеализации, так как сильно нуждаемся в эмоциональной поддержке, тепле, безопасности, и вдруг встречаем человека, который окажет нам немного любезности, участия и понимания. И мы замечаем лишь его хорошие черты характера. Он кажется нам прекрасным, незаменимым человеком, но мы остаемся слепы к его слабостям и недостатками, которые есть у каждого человека.

Идеализация, о которой тут идет речь, выражается также в переоценке действительных возможностей другого человека. Он великолепен, благороден, силен, и потому никогда меня не подведет, и я могу всецело на него положиться. Такова логика идеализации. Но идеализация – лучший друг манипуляции человеком. Мы преувеличиваем его возможности в меру собственных неконтролируемых желаний и эмоциональных потребностей. Где в самой сущности идеализации скрывается убеждение, что он обязан предоставить мне то, чего я от него ожидаю. Чем больше эмоциональные и духовные запросы, чем больше неуверенности и смятения, тем глубже идеализация и сильнее опасность манипуляции.

Я почувствовала себя непонятой и отвергнутой. Это очень важный момент данной ситуации. С одной стороны, он может помочь понять для себя собственные ожидания и отношение к духовному наставнику, а, с другой стороны, подсказать, можно ли вообще и как далее пользоваться его помощью. Обращаясь к помощи духовного наставника, терапевта, друга или кого-либо иного, мы должны также осознавать границы этой помощи, причем даже тогда, когда в ней заключена вся полнота самоотречения, жертвенности и человеческого благородства. Человеческие возможности всегда ограничены, что проявляется также и в том, что нельзя взвалить на кого бы то ни было ответственность за чужую личную жизнь. Некоторые люди в минуты слабости, растерянности и страха ожидают такой помощи, которой никто не может им предложить. Они надеются, что терапевт или духовный наставник возьмет на себя ответственность за их личные жизненные решения.

Чувство разочарования и упреки в адрес того, кто нам помогает, рождаются довольно легко, если его помощь состоит в том, что мы перекладываем на него все свои жизненные трудности. Это может иметь форму поиска эмоционального утешения, когда мы сами не умеем с ними справиться, а нужно бы этому поучиться. Мы можем также требовать, чтобы такой помощник принял за нас какое-то решение или одобрил наше собственное необдуманное постановление.

Прибегая к помощи других людей, мы должны помнить, что каждый сам и только сам может бороться со своей проблемой в собственном сердце. Поэтому и для нас, христиан, наивысшим образцом, авторитетом и наставником не может быть другой человек, пусть даже самый-самый лучший. Человек - это только собеседник в пути, свидетель. Настоящая помощь другого человека ведет нас к источнику всякой помощи - ко Христу.

Возможно, в вышеописанной ситуации автор вопроса ожидает слишком многого не только от своего духовного руководителя, но от людей вообще. Родители, духовенство, воспитатели, близкие друзья, знакомые, от которых мы многое получаем, навсегда останутся всего лишь простыми людьми, которые могут нас в какой-то мере сбить с толку, а иногда и ранить. Признавать эту истину может быть больно, особенно если вся наша жизнь зависела от одного человека. За собственную жизнь ответственен я сам, и я не могу свалить с себя этой ответственности. Наша жизнь не может зависеть от кого-то близкого, даже если он самый благородный, самый сильный и самый близкий. Попытаемся оторваться от привязанности к одному человеку и расширить поиск в кругу друзей, семьи, какого-нибудь церковного кружка. Однако, открываясь человеческой помощи, не будем забывать, что опоры и помощи необходимо искать у самого Бога.

Недавно я пришла к нему с одной большой проблемой, а он отреагировал так, что ранил меня в самое сердце. Я почувствовала себя непонятой и отвергнутой.
Это еще один очень важный элемент конфликтной ситуации. Нужно задуматься, почему автор вопроса была так ранена словами духовного наставника? Причины могут быть разными. Возможно, он был недостаточно чуток, и даже нетактичен, может, слишком преувеличил проблему, а может и просто впервые коснулся сути вещей. Когда что-то во взаимоотношениях с другими людьми причиняет нам особую боль, мы должны спросить себя: почему? Врач при осмотре больного касается многих мест. Свое внимание он сосредотачивает там, где пациент при прикосновении испытывает сильную боль. Острая боль при обычном прикосновении сигнализирует о воспалении. Нечто подобное происходит и в сфере духовной и эмоциональной. Нужно выяснить, почему в этом месте так сильно болит.

Чувство обиды и упреки в адрес духовного наставника рождаются абсолютно спонтанно. Здесь не стоит особенно драматизировать. Это сигнал, знак, который нужно расшифровать. И если эти чувства приносят боль, они могут помочь нам быстрее и лучше разобраться в ситуации. Возможно, автор вопроса ведет себя так же и со многими другими людьми, хоть сама пока и не осознает этого. Может быть, подобный подход к окружающим проявился в этом случае ярче, так как эти взаимоотношения были для нее важнее других, она связывала с ними большие ожидания. Преодоление обиды будет в большой мере зависеть от того, насколько они снизят свои претензии и повысят свою эмоциональную и жизненную независимость. Когда человек ждет от другого слишком многого, а тот не может или просто не хочет ему этого дать, рождаются упреки и гнев. Избавившись от излишних претензий, мы перестанем злиться на окружающих из-за того, что они не отвечают нашим ожиданиям.

В чем заключается подлинная искренность в отношениях с людьми?

В чем заключается открытость и искренность по отношению к людям? Стоит ли мне делиться с ними всеми своими переживаниями? Как искренне обсуждать с людьми конфликтные ситуации?

Искренность не заключается в том, чтобы мы сразу, ни о чем не задумываясь, говорили каждому встречному все, что придет нам в голову. Зрелая искренность ни в коем случае не исключает деликатности и такта в том, что касается моей собственной или чьей-то чужой личной и внутренней жизни. Подлинная искренность состоит в открытости ближним в тех вещах, на которые они имеют право или которые как-то их касаются. Когда мы открываемся ближнему, это должно происходить с полной внутренней свободой. Искренность и открытость, вызванная давлением окружения или нервным напряжением, стоит немногого, а иногда даже может быть вредной. Доверие между людьми рождается в свободе, которую они оставляют друг за другом.

Свобода – это одна из основных ценностей, объединяющих людей. Когда кто-либо пытается ограничить свободу другого либо манипулировать им, здесь не может быть речи о свободе или доверии.

Когда нам не хочется открыться другому в каком-то важном для нас вопросе, так как что-то внутри нас противится этому, то не нужно насиловать свою свободу. Нельзя поддаваться давлению окружающих, когда они требуют, чтобы мы открылись им в тех переживаниях, которыми мы не хотим с ними делиться. И не нужно этого стыдиться, так как искренность и открытость – одна из самых серьезных проблем для каждого человека. Полная искренность и открытость – это проявление эмоциональной и духовной зрелости и внутренней независимости. Созревание же проходит понемногу и постепенно. Так что полная и естественная искренность и открытость рождается в процессе созревания.

Искренность и открытость заключается, прежде всего, не в рассуждениях о себе и окружающих, а в умении слушать себя самого и ближнего. В искреннем, открытом и свободном слушании рождается и искренний, открытый и свободный разговор. Если мы сначала говорим, а не слушаем собеседника, и при этом еще пытаемся найти с ним общий язык, то такая беседа не принесет никакой пользы и часто даже может навредить. Существует такая разновидность «искренности» и «открытости», которая проистекает не из желания поделиться собственным опытом с ближним, а скорее из нездоровой потребности излить на кого-нибудь собственный внутренний хаос. Без умения чувствовать, понимать и определенного такта мы говорим обычно слишком много, поспешно и беспорядочно. Такая «искренность» не считается с нуждами и желаниями окружающих, а просто «впихивает» им огромное количество ненужной информации о себе, о других людях, даже не задумываясь о том, хочет ли собеседник это слушать. Такого рода искренность, конечно, может снизить наше собственное нервное напряжение, но зато не укрепляет межчеловеческие отношения, а наоборот, затрудняет их, а иногда и просто разрывает. Она скорей походит на некий эмоциональный эксгибиционизм, который часто становится причиной клеветы и наговоров.

Решение о том, кому открыться и в каких вопросах, должно быть осознанным и независимым. Когда мы хотим поделиться с ближним личным опытом, нам нужно сначала определить, а готов ли он разделить с нами наши переживания и тайны. Когда мы интуитивно чувствуем, что наши откровения тяготят или даже ранят ближнего, то нам стоит задуматься над нашей «искренностью».

Как искренне обсуждать с людьми конфликтные ситуации?

 Искренней и открытой беседе должна предшествовать хорошая подготовка, особенно когда речь идет о конфликтных ситуациях. Нельзя допускать, чтобы это было неконтролируемое излияние наших неупорядоченных и незрелых чувств. Когда мы намереваемся искренне и открыто поговорить с кем-либо, нам нужно сначала определиться в своих чувствах к нему и спросить себя, насколько мы сможем дистанцироваться от них. Нехорошо, когда в беседе преобладает гнев, злоба и возмущение, которыми мы уже не в состоянии владеть. Такой разговор был бы по-своему искренним, но не укрепил бы наших взаимоотношений.

Когда мы обсуждаем с ближними болезненные и конфликтные ситуации, необходимо, чтобы мы были перед ними абсолютно беззащитными – такими же беззащитными, каким был Иисус перед Своими учениками, когда мыл им ноги, когда стоял перед синедрионом, Пилатом или Иродом. Быть беззащитным означает отказаться от агрессии в своем поведении и не пользоваться аргументами, которые могут ранить собеседника. Ближний чувствует, что он нам дорог, когда мы так беззащитны перед ним.

Важно также выбрать подходящее время для разговора. Чем серьезнее предстоящий разговор, тем больше внимания нужно уделять подготовке атмосферы, места и времени. Любой трудный разговор связан с определенным риском. Чем беззащитней мы перед собеседником, тем больше шансов, что он отвергнет нас и ранит. Но с другой стороны, если он хоть немного расположен к нам, то наша беззащитность скорее породит взаимное доверие. Когда люди забывают о вражде, ненависти и страхе, им легче проявить обоюдную добрую волю и желание помочь друг другу.

Кароль Войтыла

Проблема борьбы
Любая реалистическая общественная этика должна заняться проблемой борьбы. Ведь общество не является единством сущностным, но лишь атрибутивным, т.е. единством, в котором отдельные индивидуумы сохраняют свою реальную обособленность. Они - личности, и любые попытки отнять у них эту личностность, подавить и уничтожить ее в рамках сосуществования толпы всегда следует определять термином тоталитаризм; они противоречат элементарным требованиям социальной этики. Наше поколение не понаслышке знакомо с такими попытками и их последствиями. С другой стороны, у упомянутых индивидуумов зачастую бывают различные, противоречащие друг другу цели. Подобное различие и противоречие возникает и на несравненно более высоком уровне между обществами или общественными группами, такими как слои или классы. И это различие и противоречие целей – само по себе уже борьба, хотя оно и проявляется как борьба лишь тогда, когда противники предпринимают в отношении друг друга какие-то враждебные действия.

Эта борьба, в какой-то мере, неизбежна из-за столкновения интересов, которое всегда заключается в том, что то или иное благо или же целые собрания благ становятся предметом вожделения как одной, так и другой враждующей стороны. В особой степени поводом для борьбы становятся разнородные материальные блага, так как они имеют в себе то свойство, что ими ни в коей мере не могут одновременно владеть и пользоваться множество разных людей или же разных сообществ или групп. Блага духовные тем отличаются от материальных, что, находясь во владении одних, они могут одновременно находиться и во владении других лиц без какого-либо ущерба для своей сущности и даже, напротив, с пользой для себя. Так, например, «с пользой» для знания или добродетели, когда как можно большее количество людей обладает ими. Бог - высочайшее духовное благо – может быть «обладаем» всеми людьми и всеми духовными существами.

Проблема борьбы, таким образом, явственно связана с миром материи, со сферой материальных, исчерпывающихся и изнашивающихся благ. С миром духа эта проблема связанна лишь по аналогии. Если человек «борется» за знания или добродетель, если «борется» за Бога, то никогда, однако, принципиально не борется за эти блага с другими людьми как противниками, но всегда, прежде всего, с собой, со своей слабостью и податливостью. Он может также бороться за эти блага в других людях - тогда он столкнется с их слабостью и податливостью, но не будет бороться с ними так, как это имеет место в тех случаях, когда борьба ведется за какие-нибудь материальные блага, за землю, за нефть, за уголь и т.д.

При подобном положении вещей становится абсолютно ясным, что материализм должен ставить вопрос борьбы иначе, нежели его ставит христианство. В его системе ценностей просто нет средств для покрытия иной постановки проблемы. Если материальные ценности - это ценности не только основополагающие, но и вообще единственные, то борьба оказывается неизбежной необходимостью. И более того, в марксизме она становится уже заповедью как межклассовая борьба. Общественный класс - это группа, организованная для борьбы за материальные блага (культурные блага также являются благами материальными, производными от благ экономических). Ущемленный класс борется при этом за правое дело, а класс ущемляющих и эксплуатирующих - за неправое дело. Здесь материальные предпосылки марксизма, без сомнения, озарены идеей справедливости. И с полным правом можно предположить, что именно эта идея привлекла к ним толпы сторонников, осознающих несправедливость и оскорбительность действующего распределения материальных благ. И эти сторонники происходили не только из тех общественных групп, которые как ущемленные были напрямую заинтересованы в борьбе.

Но необходимо, прежде всего, правильно расставить акценты: что важнее - классовая борьба или борьба за справедливость? Христианская этика, которая никогда не была и не будет классовой, но должна быть универсальной (ей нельзя быть иной), всецело понимает борьбу за справедливость. Без преувеличения можно сказать, что Иисус Христос Сам вел такую борьбу - однако в более широких масштабах, нежели допускали те, кто хотел видеть в нем лишь «первого социалиста». Борьба за справедливость всегда неизбежна там, где появляется несправедливость, будь то в отношениях между человеком и человеком, будь то в отношениях между общественными классами. В последнем случае мы имеем дело с классовой борьбой. Если борьба необходима, если иначе нельзя согласовать общественные интересы, то ущемленная сторона ведет не только справедливую борьбу, но борьбу за справедливость. Такую справедливую борьбу и борьбу за справедливость ведут общества, народы и государства, а также ущемленные индивидуумы. Однако такую борьбу всегда ведет только одна из борющихся сторон, так как в силу самого факта борьба, которая ведется другой стороной, должна быть несправедливой. Таким образом, в любой борьбе нравственное добро и зло перемешиваются друг с другом на каждом шагу. Вспомним лишь о физическом зле, которое приносит с собой борьба, об опустошении, которое она сеет в сфере быта, здоровья, культуры.

Итак, у нас достаточно поводов для поиска путей к прекращению любой борьбы. Именно этого недвусмысленно требует христианская этика во всех предписаниях справедливости, но, прежде всего, в главном предписании любви. Особенно трудновыполнимая заповедь, которой порой считают заповедь любви к врагам, в наиболее широком понимании может восприниматься как требование прекращения борьбы всеми возможным средствами. Ведь общеизвестно, что как отдельный человек, так и общества и группы в целом забываются в борьбе, так что никто не знает, когда борьба за справедливость может превратиться в борьбу ради борьбы. Поэтому в свете христианских принципов необходимо внимательно следить за тем, чтобы, с одной стороны, ради прекращения борьбы никогда не приносилась в жертву справедливость, а с другой стороны, чтобы в ходе борьбы или подготовки к борьбе не нарушить требований справедливости и стать заложником борьбы ради борьбы.

Этот мощный упор на нерасторжимую связь между борьбой и справедливостью является одной из характерных черт христианской этики. Христианству при этом свойственна особенная система ценностей, в которой материальные ценности составляют лишь часть доступного человечеству блага, и причем меньшую часть summa summarum, их нижний слой. Поэтому не может быть никакого сомнения в том, что христианская этика стремится отвлечь силы отдельных индивидуумов и обществ борьбой за высшие блага. Некоторые вменяют ему это в вину. А ведь оно не проповедует туманных идеалов, какой-то отвлеченной идеи любви. Оно провозглашает идею, которую следует претворять в жизнь. И именно эта идея, поддерживаемая такой системой ценностей (без данной системы о ней не стоило бы думать, а тем более пытаться осуществить), является единственной ясно сформулированной программой, способной вырвать индивидуумы и общества из под власти опасного заблуждения «борьбы всех против всех». Когда на первый план выносятся исключительно материальные ценности, то тем самым провозглашается то, что сеет рознь и ведет к борьбе, провозглашается различие и столкновение интересов. Подлинная же общность человеческих интересов связана со сферой духовных ценностей. Две системы ценности: материализм и христианство; две этики: этика борьбы и этика любви. Таковы два пути и два решения судьбы человечества во всех аспектах его существования.

В МИРЕ

НОВОСТИ

 Град Ватикан. 200 тыс. человек собралось на День Папы. 
«День Папы» - это день радости, солидарности, физической и духовной близости к преемнику Петрову после того, как он не был принят в римском университете «Мудрость». 200 тыс. человек, а может быть и более, монашествующих, мирян, политиков и даже неверующих собрались в Ватикане, чтобы послушать проповедь Бенедикта XVI на молитве «Ангел Господень». Как говорит организатор данного собрания кардинал Камилло Руини, это не митинг и не попытка реванша. Это, скорее, еще одна демонстрация того, что любовь всегда побеждает.
«Спасибо всем вам! Благословенной недели! Будем верны этому духу братства и любви к свободе и истине – вот к чему нам всем вместе следует стремиться ради созидания общества, основанного на братстве и взаимной терпимости», - сказал понтифик, когда, наконец, умолкли продолжительные аплодисменты, раздавшиеся после чтение «Ангела Господня» и традиционного приветствия на разных языках. «Мы всегда должны с уважением относиться к мнению другой стороны и свободно и ответственно искать истины и добра», - с такими словами несколько минут спустя Папа обратился к огромной толпе молодежи, собравшей под окнами его кабинета. Бенедикт XVI, занимавший должности штатного преподавателя богословия в престижном Тюбингенском университете и заместителя ректора в Регенсбуржском университете, назвал себя «так сказать, преподавателем-пенсионером, повстречавшим за свою жизнь множество студентов» и прибавил: «Как вы знаете, я с большой радостью принял любезное приглашение принять участие в открытии нового учебного года в римской “Мудрости”. Я хорошо знаком с этим учебным заведением, отношусь к нему с большим почтением и привязан к его студентам. Ежегодно по различным поводам многие из них приходят встретиться со мной вместе со своими сверстниками из других университетов. Но, как уже известно, - посетовал понтифик, - сложившаяся атмосфера сделала нецелесообразным мое участие в упомянутой церемонии. И все же, пусть и с опозданием, мне хотелось бы прочесть подготовленное мной выступление, приурочив его к нынешним рождественским праздникам. С университетской средой, долгие годы являвшейся моим миром, меня связывает любовь к поиску истины, дискуссии и диалогу, проходящему в духе искренности и уважения к позиции противной стороны. Именно такова и миссия Церкви, обязанной верной следовать Иисусу – Учителю жизни, истины и любви».

«Мне хотелось бы, - продолжал понтифик, - поприветствовать многочисленную университетскую молодежь, преподавателей и всех вас, собравшихся в таком количестве на площади св. Петра для участия в молитве “Ангел Господень” выразить мне свою солидарность. Приветствую также всех тех, кто присоединяется к нам духовно. От всего сердца благодарю вас, дорогие друзья; благодарю кардинала-викария, организовавшего эту встречу. С какой радостью я сейчас вижу это общее братство веры. Я еще раз благодарю всех вас и хочу заверить вас в своей любви и молитве», - сказал Святой Отец, прежде чем высвободиться из жарких «объятий» собравшихся. На площади, залитой солнечными лучами, без труда можно было заметить и кардинала Камилло Руини, на лице которого было написано видимое удовлетворение. Беседуя с журналистами, он сказал, что «этот прекрасный день подтвердил глубокую любовь верных к Папе». На вопрос, доволен ли результатами его начинания, бывший президент итальянской епископской конференции, первым призвавший католиков собраться в Ватикане, чтобы продемонстрировать понтифику свою солидарность, ответил: «Народ откликнулся так, потому что любит Папу».

 Джанлука Бариле 
www.papanews
Ватикан. Папа служил св. Мессу  спиной к верующим.
В воскресенье 13 января во время литургии крещения, совершавшейся в Сикстинской капелле, Папа Бенедикт XVI изменил устоявшейся уже на сегодня форме служения. Дело в том, что понтифик использовал старый алтарь часовни и потому в некоторых местах обряда оборачивался спиной к собранию. И хотя Чин папских служений допускает и объясняет этот вариант, предусмотренный действующими литургическими нормативами, все же, особенно в прессе, он был поспешно назван «дособорным». Корреспондент Ватиканского телецентра Фабио Колагранде попросил дона Гвидо Марини, знатока папской литургии, дать подробные разъяснения по этому вопросу:

- Прежде всего, как мне кажется, важно помнить о том центре, вокруг которого совершается литургия: все здесь сосредоточено на Господе – распятом и воскресшем из мертвых Спасителе. Именно этим центром должно определяться внутреннее расположение собрания и, как следствие, внешняя форма служения. Эту основополагающую истину литургического богословия, например, выражает, размещение распятия над алтарем. Но, кроме того, в отдельных случаях в виду художественного оформления храма и из уважения к его особой красоте и гармонии целесообразным может оказаться служение на старом алтаре, который, помимо всего прочего, со всей отчетливостью подчеркивает направленность литургического действия. Именно такой случай и имел место при совершении обряда крещения в Сикстинской капелле. Подобная практика допускается литургическими предписаниями и никоим образом не противоречит соборной реформе.

- Общественное мнение было сильно задето таким жестом Папы, обернувшимся спиной к собранию в праздник Крещения Господня. Некоторые видят здесь возврат в прошлое и даже негласный запрет на служение лицом к народу. Не могли бы Вы разъяснить значение этого литургического жеста?

- При подобной форме служения предстоятель скорее не поворачивается спиной к народу, а обращается вместе с ним к Господу. Итак, этот жест никоим образом «не закрывает двери собранию», а открывает их, ведя верных к Господу. Во время евхаристической литургии мы должны смотреть не друг на друга, а на Того, кто стал нашим Востоком – на нашего Спасителя. Кроме того, необходимо учитывать тот факт, что служитель «поворачивается спиной к народу» лишь на короткое время: всю Литургию слова он, как обычно, стоит лицом к народу, что должно символизировать тот спасительный диалог, который Бог ведет со Своим народом. Так что следует говорить не о возврате в прошлое, а об использовании формы служения, которая никоим образом не противоречит учению и предписаниям Второго ватиканского собора.

- Монс. Марини, на фоне дискуссий, вызванных обнародованием папского послания «Summorum pontificum», в некоторых жеста Святого Отца многие усматривают желание отказаться от соборной литургической реформы. Что Вы могли бы сказать по этому поводу?

- Подобные мнения проистекают из неверного понимания упомянутого послания Бенедикта XVI и всего его учения в целом. Литургия Церкви, как, впрочем, и все прочее в ее жизни, соткана из нитей преемственности или, лучше сказать, развития в преемственности. Это значит, что Церковь движется по своему историческому пути, не отрываясь от собственных корней и своего живого предания. Следовательно, порой может потребоваться возвращение к некоторым ценным и важным элементам традиции, которые на долгое время были утеряны и забыты, но которые, несмотря ни на что, не утратили своей истинной значимости. И мне кажется, что «Summorum pontificum» идет именно в таком направлении, еще раз со всей ясностью подтверждая, что в литургии Церкви, действительно, сохраняется непрерывная преемственность. Таким образом, речь здесь идет не о возврате в прошлое, а о подлинном обогащении настоящего с оглядкой на будущее.

Сан-Джованни-Ротондо. Бренные останки падре Пио будут выставлены для общего почитания. Cпустя сорок лет после смерти знаменитого стигматика, будут извлечены из гроба, чтобы верующие могли у них помолиться. Архиепископ Доменико Умберо Д’Амброзьо, исполняющий функции делегата св. Престола при храме и деле св. Пия Пьетрельчинского объяснил в интервью Ватиканскому радио цель эксгумации: «Мощи святых эксгумировались и исследовались на протяжении всей истории Церкви, так что это является обычной практикой. Подобные исследования, конечно же, вызваны не простым любопытством, но должны гарантировать, что мощи, физические останки святого, хранятся при наилучших из возможных условиях: ради нас и ради тех, кто будет чтить их после нас». Останки будут выставляться на протяжении нескольких месяцев с апреля этого года у гроба падре Пио в крипте церкви Пресвятой Богородицы Благодати в Сан-Джованни-Ротондо. Напомним, что Пий Пьетрельчинский был причислен к лику святых в 2002 г. Папой Иоанном Павлом II. 


 72-летний о. Адольфо Николас из Испании стал новым генеральным настоятелем Общества Иисуса. 

Он является 29-ым руководителем самого большого мужского ордена в мире, насчитывающего в настоящее время 19.216 монахов - наследником cв. Игнатия Лойолы. 

Адольфо Николас родился 29 апреля 1936 года в Испании. 15 сентября 1953 он начал новициат в провинции иезуитов в Толедо. В 1960 году получил в Мадриде степень лиценциата по философии, а в 1964-68 гг. изучал богословие в Токио. Там тоже, 17 марта 1967 года, был рукоположен в священники. С 1971 года он работал преподавателем богословия в иезуитском Sophia University в Токио. В 1978-84 гг. служил в Манили на Филиппинах. После 1991 года был поочерёдно ректором схолястиката в Токио и настоятелем японской провинции Общества Иисуса. Кроме родного испанского он владеет японским, английским, французским и итальянским языками.

Избранию главы ордена предшествовала четырехдневная молитва и обмен мнениями 217 избирателей, прибывших в Рим со всего мира. Николас сменил на этом посту Питера Ханса Колвенбаха. Папа Римский Бенедикт XVI сразу утвердил его в этом качестве. Предыдущий глава ордена иезуитов Питер-Ханс Колвенбах отрекся от этой должности по состоянию здоровья. Это произошло впервые за всю историю существования Общества Иисуса. RV
ЖИЗНЬ ЦЕРКВИ

Вифлеем глазами людей

foto 150-13

Смотрю на крошечную вифлеемку на моем столе. Интересно, о чем думал ее автор, когда создавал ее? Мужественный Иосиф благоговейно преклонил колени. Хрупкая Мария стоит на одном колене и протягивает к Сыну руку. Кажется, ее металлическая фигурка вот-вот оживет, и она побежит на помощь к своему Сыну. Из-за их спин глядят на Ребенка ослик с торчащими ушками и теленок. Малыш Иисус лежит на колючем сене. Одну руку Он положил на сердце, а другую куда-то протягивает... Картину венчает рождественская звезда.

О, нет! Это не вся картина. Где-то здесь должна быть и я… А может быть, маленький Бог тянется именно ко мне? И тогда я представляю свою фигурку рядышком с яслями.

Мне лично кажется, что в сердце у каждого живет свой собственный рождественский Вифлеем. Там свой Иисусик, особенные Мария с Иосифом, там по-своему пахнет сеном, свои песни поют ангелы и пастушки, в том хлеву свои животные…

Интересно бы посмотреть на разные вифлеемки! Они могут нам многое рассказать. И на прошлое Рождество у нас в Церкви была такая возможность.

25 декабря в нашем карагандинском приходе св. Иосифа открылась выставка вифлеемок. В течение трех недель в епархиальном центре все желающие могли увидеть коллекцию вифлеемок и почувствовать дух Рождества. На выставке было представлено ок. 40 экспонатов, выполненных из различных материалов в разных стилях и традициях. Выставку украшали вифлеемки из  дерева, гипса, стекла, бумаги, листьев кукурузы, метала и др. материалов. Были здесь экспонаты из Африки, Словакии, Италии, Иерусалима, Израиля, Германии, Мексики и Аргентины. За то время, которое выставка была открыта, ее посетили ок. 400 человек.

25 декабря состоялась презентация выставки. Архиепископ Карагандинский Ян Павел Ленга освятил рождественские вифлеемки и сказал всем присутствующим: «Эти вифлиемки, плод рук и фантазии человека, служат для нас напоминанием живых рождественских сцен 2000-летней давности и помогают нам пережить Рождество сегодня».

Традиция делать на Рождество вифлеемки родилась у св. Франциска Ассизского, так что неудивительно, что инициаторами выставки стали сестры-францисканки и приходская молодежь. 

«Организовывая эту выставку, мы хотели показать людям многообразие изображений Рождества, чтобы люди, видя своими глазами рождественские сцены, могли еще глубже переживать это событие в своем сердце». 

Коллекцию составили в основном вифлеемки карагандинских прихожан, хотя часть экспонатов была привезена из Алматы и Астаны.

На открытии выставки люди познакомились с историей зарождения традиции  вифлиемок. Первые рождественские ясли были изготовлены в 1223 г. св. Франциском Ассизским  в итальянском городе Гречо. Св. Франциск более всех праздников любил и почитал тот день, когда Господь стал человеком, и призывал всех особым образом переживать это время. Он призывал всех людей в рождественский период быть как никогда милосердными и щедрыми по отношению друг к другу и животным. Ежегодно на Рождество св. Франциск ставил ясли, и в г. Гречо стекались отовсюду паломники. Было замечено, что солома, лежавшая в яслях Младенца Иисуса, обладает чудодейственными свойствами, и люди брали небольшие пучки соломы домой. 

Марина Мун была одним из организаторов выставки. В центре выставочного зала под потолком сияла рождественская звезда. Звезду Марина сделала своими руками из картона и осколков зеркала. По ее словам, эта звезда, ронявшая блики на вифлеемки разных стилей и стран, должна была стать символом их единства. За организацию выставки Марина взялась, потому что ей хотелось сделать подарок своему приходу, и к тому же, для нее эта работа была интересным опытом.

Выставка никого не оставила равнодушным и вызвала живой отклик среди прихожан. Некоторые из них согласились поделиться с нами своими впечатлениями. Так, например, Арман Нурланов считает, что вифлеемки нужны, прежде всего, детям. «Наглядные изображения помогают детям приблизиться к Богу. Они видят, что Иисус был человеком, что у Него была семья, что Христос испытывал и холод, и нужду, и радость, и потому хорошо понимает каждого человека. Этот образ Бога-с-нами запечатлевается в их сознании с детства и живет в них, когда они взрослеют. И чтобы ни произошло с ними в зрелом возрасте, этот образ всегда будет всплывать в их сознании и наставлять». Самому Арману больше всего понравилась вифлеемка из Африки. «Мне всегда нравится наблюдать, как христианство воплощается в разных культурах. Оно вбирает в себя элементы культур, которые изначально чужды христианству, и преображает их. Все статуэтки людей этой африканской вифлеемки - типичные эфиопы. Потому Иисус не воспринимается в их сознании как белый эксплуататор, но становится одним из них». Арман надеется, что на следующий год коллекцию пополнят казахские вифлеемки.

Лариса Кузив посещала выставку со всей семьей. В семье Кузив 3 детей, и каждое воскресенье всем составом они приходят на св. Мессу. Для  Ларисы вифлеемка – это, прежде всего, образ хорошей христианской семьи. «Сегодня, когда кризис семьи принимает все более тяжелые формы, для людей необходим пример св. семейства».

В выставочном зале лежала тетрадь, где можно было оставить свои отзывы и предложения на следующий год.

Рождественская выставка нашла тёплый отзыв в сердцах своих посетителей. Организаторы выставки и посетители надеются, что выставка вифлеемок станет традицией, и в следующем году можно будет увидеть еще больше интересных экспонатов, среди которых будут и вифлеемки, выполненные руками прихожан.

Рассматривая выставку, я заглянула в каждый Вифлеем. Где-то было просторно, а где-то очень  тесно, иногда однотонно, а иногда разноцветно, встречались вифлеемки богатые и скромные... Иисусик, интересно, какую из них выбрал бы ты? Христос молчал. Он просто лежал в яслях каждого Вифлеема и улыбался. По-моему, Ему было уютно везде, где Его приютили. 

foto 150-14

А какой Вифлеем у тебя в сердце?
Ксения Готовская
Новый год с Марией!

foto 150-15

Мне хотелось бы   поделиться своими впечатлениями от проведенного в церкви г. Щучинска Нового года.

Прошло несколько дней и мои мысли наконец-то начинают обретать более ясные очертания. Мне всегда требуется время, и намного большее, чем несколько дней. Но пока могу сказать, что для меня празднование этого Нового года не было похоже ни на одно из предыдущих. Всегда   эти праздничные дни заполняешь жизнь какими-то внешними атрибутами, о внутренней наполненности не может быть и речи. Уходишь с головой в «смотрение» телевизионных шоу, приготовление «коронных» блюд, цоканье бокалов и произнесение малозначащих тостов. Внешняя радость улетучивается очень быстро, и попытки продлить ее ни к чему не приводят. Остается легкая грусть и осознание, что еще один год как-то закончился.

Этот Новый год сестра Аня из общины Блаженств предложила провести вместе с молодежью в церкви. Некоторое сомнение перешло в заинтересованность. Новый год среди людей, которых я только начинаю узнавать. Я решила съездить.

Нас встретили очень тепло, расселили по комнатам. Было такое чувство, что ты попала в четко организованную жизнь, и вокруг царила атмосфера дружелюбия, легкости, приятия.  Собралось много молодежи. Весь вечер и Новогодняя ночь были заполнены разнообразными событиями: мы репетировали сценки, готовили праздничный стол, пели песни, проводили игры, взрывали петарды и зажигали бенгальские огни.  

Хочется отметить молитвы, которые позволили задуматься о многих моментах своей жизни. Мысли, собранные по крупицам, облекаемые в слова, касались потаенных уголков души и дали возможность с благодарностью пройти сквозь грустные и радостные мгновения прожитого года. Понимаю, что, чтобы создать подобную атмосферу, потребовались усилия многих. Удивительна какая-то общая ответственность каждого из присутствующих за создание праздника. Думаю, для многих ребят это неоценимый опыт и возможность по-новому переосмыслить свою жизнь и самого себя. 

 Очень необычно для меня в эти дни было сочетание важных и серьезных вещей с тонким юмором, который постоянно присутствовал в общении между присутствующими, а также внутренняя терпимость друг к другу. На следующий день, когда мы уезжали, у меня появилось ощущение совместно прожитой жизни, чувство причастности к чему-то очень важному и ценному. Я рада, что смогла побывать здесь, и постараюсь надолго сохранить память об этом празднике.   

Оксана Ковальчук
ЛИТУРГИЧЕСКАЯ СТРАНИЦА

воскресные и праздничные чтения

февраль

02.02  сретение господне
- праздник

Мал 3, 1-4 или Евр 2, 14-18

Пс 24(23)

Лк 2, 22-40
03.02  4-е рядовое воскресенье
Соф 2, 3; 3, 12-13

Пс 146(145)

1 Кор 1, 26-31

Мф 5, 1-12а
06.02  Пепельная среда
- строгий пост

Иоил 2, 12-18

Пс 51(50)

2 Кор 5, 20 - 6, 2

Мф 6, 1-6. 16-18
10.02  1-е воскресенье Великого поста
Быт 2, 7-9; 3, 1-7

Пс 51(50)

Рим 5, 12-19

Мф 4, 1-11
17.02  2-е воскресенье Великого поста
Быт 12, 1-4а

Пс 33(32)

2 Тим 1, 8b-10

Мф 17, 1-9
22.02  кафедра св. ап. петра
- праздник

1 Петр 5, 1-4

Пс 23(22)

Мф 16, 13-19
24.02  3-е воскресенье Великого поста
Исх 17, 3-7

Пс 95(94)

Рим 5, 1-2. 5-8

Ин 4, 5-42
Великий пост

Дорогие читатели, Великий пост - это время нашего очищения и восхождения на Голгофу, где со Христом мы можем встретить пасхальную зарю. Ежедневные чтения великопостной литургии слова постепенно готовят нас к моменту воскресения Господня. Давайте попробуем вместе пройти этот внутренний путь, размышляя над текстами Священного Писания.

foto 150-16

Пепельная среда
Обратитесь ко Мне всем сердцем своим в посте, плаче и рыдании. (Иоиль 2, 12) 

7 февраля 
...кто Потеряет душу свою ради Меня, тот сбережет ее. (Лк 9, 24) 

8 февраля 
Вот пост, который я избрал: разреши оковы неправды... (Ис 58, 6) 

9 февраля
Я пришел призвать не праведников, а грешников к покаянию. (Лк 5, 32) 

1-ое воскресенье
 Не хлебом одним будет жить человек, но всяким словом... из уст Божиих. (Мф 4, 4) 

11 февраля 
...алкал Я, и вы дали Мне есть; жаждал, и вы напоили Меня... (Мф 25, 35)

12 февраля  
...и прости нам долги наши, как и мы прощаем должникам нашим... (Мф 6, 12) 

13 февраля 
Жертва Богу - дух сокрушенный... (Пс 51(50), 19) 

14 февраля 
...как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними... (Мф 7, 12)

15 февраля 
И беззаконник, если обращается..., к жизни возвратит душу свою. (Иез 18, 27) 

16 февраля 
Любите врагов ваших... (Мф 5, 44)

2-ое воскресенье 
...страдай с благовестием Христовым силою Бога. (2 Тим 1, 8)

18 февраля 
Итак, будьте милосерды, как и Отец ваш милосерд. (Лк 6, 36) 

19 февраля 
Больший из вас да будет вам слуга. (Мф 23, 11)

20 февраля 
Сын Человеческий пришел ... отдать душу Свою для искупления многих. (Мф 20, 28) 

21 февраля 
Благословен человек, который надеется на Господа... (Иер 17, 7)

22 февраля 
Ты - Христос, Сын Бога Живаго. (Мф 16, 16)

23 февраля 
Встану, пойду к отцу моему и скажу ему: отче! я согрешил... (Лк 15, 18) 

3-ое воскресенье
 Моя пища есть творить волю Пославшего Меня... (Ин 4, 34)

25 февраля 
Омойся, и будешь чист. (4 Цар 5, 13)

26 февраля 
Господи! Сколько раз прощать брату моему...? (Мф 18, 21) 

27 февраля 
Не нарушить пришел Я (закон), но исполнить.  (Мф 5, 17)

28 февраля  
Кто не со Мною, тот против Меня... (Лк 11, 23) 

29 февраля 
Возлюби Господа Бога твоего... Возлюби ближнего твоего... (Мк 12, 30-31)

1 марта  
Боже! будь милостив ко мне грешнику! ... (Лк 18, 13) 

4-ое воскресенье
 Я свет миру. (Ин 9, 5)

3 марта 

Вот, Я творю новое небо и новую землю. (Ис 65, 17) 

4 марта 

Бог нам прибежище и сила... (Пс 46(45), 2)

5 марта 

... не ищу Моей воли, но воли пославшего Меня Отца.  (Ин 5, 30) 

6 марта

... дела сии, Мною творимые, свидетельствуют о Мне, что Отец послал Меня.  (Ин 5, 36)

7 марта 

Я пришел не Сам от Себя, но истинен Пославший Меня... (Ин 7, 28)

8 марта 

Разве из Галилеи Христос придет? (Ин 7, 41) 

5-ое воскресенье
 Я есмь воскресение и жизнь... (Ин 11, 25) 

10 марта 
Кто из вас без греха, первый брось на нее камень. (Ин 8, 7)

11 марта 
Когда вознесете Сына Человеческого, тогда узнаете, что это Я... (Ин 8, 28) 

12 марта 
И познаете истину, и истина сделает вас свободными. (Ин 8, 32)

13 марта  
Прежде нежели был Авраам, Я есмь. (Ин 8, 58) 

14 марта 
Все, жившие со мною в мире, сторожат за мною, не споткнусь ли я... (Иер 20, 10)

15 марта 
... Мне должно быть в том, что принадлежит Отцу Моему. (Лк 2, 49) 

Вербное воскреснье
Благословен Грядущий во имя Господне! (Мф 21, 9)

17 марта
Ибо нищих всегда имеете с собою, а Меня не всегда.  (Ин 12, 8) 

18 марта
... один из вас предаст Меня.  (Ин 13, 21) 

19 марта
Не я ли, Равви?  (Мф 26, 25) 

Великий четверг 
Приимите, ядите, сие есть Тело Мое, за вас ломимое...  (1 Кор 11, 24)

Страстная пятница 
...наказание мира нашего было на Нем, и ранами Его мы исцелились.  (Ис 53, 5)

Великая суббота
По прошествии же субботы... (Мф 28, 1) 

ДЕТЯМ

Десять Божьих заповедей

1. 
Да не будет у тебя других богов, кроме Меня.

“Потому что ты также для Меня единственный”.

Молодой Аврам
foto 150-17

В большом городе Уре Халдейском много лет тому назад жил молодой человек, его звали Аврам. Его отец Фарра работал резчиком и был искусным мастером своего дела. Сделанные им фигурки были предметом поклонения среди жителей Ура. Идолы служили людям богами, их помощи взывали в различных нуждах: истуканов ставили в домах, зажигали пред ними свечи и воскуривали им благовония, им строили храмы и часто помещали их на перекрестках больших дорог, некоторые в виде амулетов носили их на шее. 

Каждое божество в Уре, имело своё задание: одно оберегало от болей живота, другое заботилось о благоуспешных сделках, третье посылало дождь, а иное стерегло солнечный свет. 

Каждое утро, молодой Аврам выходил из своего дома, обвешанный святыми идолами, он шёл на базарную площадь и там раскладывал свой лоток. Но Аврам был неудачливым продавцом, потому что он не верил в свою профессию. Люди собирались вокруг его лотка, их сердца были переполнены различными чаяниями. Аврам мог бы использовать человеческую боль и безнадежность. Но однажды он начал громко роптать на бессмысленность своей торговли. «Все это ничего не стоит!», кричал он, и начал разбивать фигурки. «Это не боги! Это только камни, кость и мел! Их сделал мой отец! А я хочу найти Бога, который создал моего отца!»


Подумай:
-
Наш Бог желал неба, земли и все творение (но особенно людей), так как мать желает ребенка. 

-
Как же велик и прекрасен Бог: Он ожидает только одного, чтобы мы Его любили, но Он не принуждает нас.

-
Мы не должны удовольствоваться преходящими благами, такими как богатство, успех, сила и т.д. потому что нет ничего более прекрасного, чем Бог. 

-
Любить кого-то это, значит, сказать ему: ты для меня единственный.

Я поставлю Бога на первое место в моей жизни.

Бруно Ферреро, «Десять Божьих заповедей».

