Правка_1_Размышление_ред_1_Окончательная. Евангелие (Мф.6,22-33)

      Размышление на слова Евангелия в 3-ю седмицу по Пятидесятнице. (Мф.6,22-33).

….Свет пришел в мир; но люди более возлюбили тьму, нежели свет…(Ин.3,19)
      Почему вы не понимаете речи Моей? потому что вы не можете слышать слова Моего. Ваш отец диавол, и вы хотите исполнить похоти отца вашего; он был человекоубийца от начала и не устоял в истине, ибо нет в нем истины; когда говорит он ложь, говорит свое, ибо он лжец и отец лжи. (Ин.8,43-44).
                                                              

И познаете истину, и истина сделает вас свободными. Ему отвечали…и не были рабами никому никогда…Иисус отвечал им: истинно, истинно говорю вам: всякий, делающий грех, есть раб греха.
                                                       (Ин.,8,32,33,34)

Пришествие (схождение) Христа на землю было призвано напомнить людям, сидящим во тьме (ср. Мф.,4, 16), во страхе смерти, их родную страну – страну Света или Царство Небесное. Тем, кто решился вспомнить ее, то есть пришел в себя и пожелал вернуться в нее из страны далече, Спасителем была предложена Милость – сила, возвращающая погибших в жизнь вечную, во взаимность с Богом и ближними (теми, кто в свою очередь будет готов принять милость от прощенного). Итак, что же такое тьма и смерть? Это одиночество, в котором человек не может впустить в свою жизнь другого как главного, как сокровище, и одновременно не может доверить себя ему до полной беззащитности, до возможности малейшим невниманием, непониманием, лукавством убить себя. Такое отношение к тому, кто рядом с тобой, но дом его внутри тебя (а твой – в нем), называется светом, который наполняет смыслом и блаженством все твои уголки и глубины. Именно этим светом переполнено Царствие Небесное, в котором каждый в другом, а другой – в нем непрестанно, безотлучно, безвременно (навсегда). Об этом забытом Царстве и Свете в Нем пришел свидетельствовать и делиться Им Спаситель. Но как рассказать это слепым, глухим, безумным (глупым), да к тому же хитрым, лицемерным эгоистам? Пожалуй, невозможно, поэтому сначала надо было бросить семена вечной истины на камень при дороге и в терния, чтобы в свое время люди, умертвившие семена, могли   вспомнить, что они слышали голос призвания, но не смогли распознать его и откликнуться на него. А что это за «свое время»? Действительно, оно для каждого особенное, неповторимое, когда вдруг, внезапно перед проснувшейся совестью человека открывается весь ужас того, что он творил и творит. Для римского сотника (Лк.23, 47) это был момент, когда Христос предал Свой дух в руки Отца, для разбойника – в момент его распятия, для апостола Петра – в момент троекратного отречения от своего Друга, а у Павла – в момент жажды убийства последователей  Христа.    
А что вслед за этим ужасом? Спасительный свет взаимности с Тем, Кто милует, прощает и изводит из ада преступной замкнутости, бессмысленности, пустоты и дарует в полноте и совершенстве истинное блаженство дружбы с Богом и ближним.       
              Теперь, после небольшого напоминания, перейдем к словам Благой Вести, которая звучала из уст Христа в Нагорной проповеди: «Светильник для тела есть око. Итак, если око твое будет чисто, то все тело твое будет светло» (Мф., 6, 22).
        Спросим человека просвещенного, культурного, творческого: что в нем является светильником? Ну, конечно, разум, способность созидать и мечтать, а еще – прекрасные, возвышенные цели, которые он ставит, а потом будет осуществлять, а еще нежные, теплые чувства, которыми он будет награждать своих избранников, а еще совесть, которая без устали утверждает вокруг себя справедливость и необходимые всем порядочным людям духовно-нравственные ценности, а еще умение сострадать и мужественно претерпевать тяжкие испытания, а еще сознание своей доброты, а значит, большого количества добрых дел, принесенных обществу, а еще… Список можно ширить до бескрайних пределов.  Человечество уверовало в хорошего человека и одновременно создало религию о его великих возможностях, о его великой миссии по созданию общества новых незыблемых ценностей и постоянного самосовершенствования в процессе всеобщего непрерывного прогресса. Конечно, бесспорно, нынешние люди умнее и лучше прежних  – «отсталых» и «недоразвитых». Цивилизация верит, что научно-технический прогресс ведет и к прогрессу нравственности, верит, что свет в мире разгорается все ярче с каждым новым днем, с каждым новым поколением, поэтому даже время уже подчинено лучшими людьми и приспособлено к созданию просветленного настоящего и светлого будущего. Подобное создает подобное. 
Слова Христа призваны не то что отрезвить, но отвергнуть как ложное и враждебное для личности человека мнение о том, что он может быть источником света. Человек не может являться источником света, поскольку целиком зависит от того, как слышит, видит, чувствует, потому что свет сначала сотворил его, а потом приходит к нему извне, подавая как дар Жизнь. Источник света для нас – Другой, Который является Истинным Светом. Как для слепого черен мир, так для одинокого, не сумевшего впустить в себя друга, черна жизнь – без смысла, без радости, без цели, без вечного сокровища. Если душа человека у кого помнит, а у кого догадывается, что есть дар, который может сделать его счастливым (истинно блаженным), то она будет всегда как нищая искать этот бесценный дар света и никогда не успокоится, пока не найдет его. Как забыть, как не узнать и не встретить его? Очень просто – и все человечество сделало это и оказалось без света. Но свято место пусто не бывает! Люди недолго унывали.  Придумали и утвердили свой свет, пусть и не такой яркий, не такой ясный, не такой теплый, не такой непредсказуемо живой, не такой долговечный, но свой собственный – именно такой, какой можно сделать своей собственностью, своим слугой. Хуже того, падший человек теперь всегда имеет в себе врага света, который неустанно борется с ним, предлагая свой собственный свет, и имя этому врагу – плотской человек! Индивидуум, отдавший главное место в своих желаниях и ценностях – ценностям и желаниям тела (сосуду для души), собственно уже выбрал тьму, тем самым растлевая и повреждая свою душу.
 Именно борьба с похотениями тела и утверждение в служении желаниям Бога и Его дыханию жизни в человеке были постоянной заботой и деланием всех блудных детей, захотевших вернуться в свет, но для этого нужно было признать свое око нечистым и лукавым. Вот почему в Нагорной проповеди Христос хотел помочь нам стать честными: «Итак, если око твое будет чисто, то все тело твое будет светло; если же око твое будет худо, то все твое тело будет темно» (Мф., 6, 22-23). Люди так привыкли к ложному свету, что без свидетельства посланника небес вспомнить свет истинный не могла помочь даже ветхозаветная церковь…. Есть ли у кого-нибудь чистые очи? Все согрешили, и сердца стали грязными, а совесть лукавой, но кто хочет вновь прозреть и увидеть все таким, как оно есть? Да и как омыть очи? Ведь не принимая свет, который есть жизнь, люди стали живыми мертвецами, одинокими эгоистами, и без посторонней помощи не способны очнуться и стать едиными с Богом и людьми, а значит вернуться в бытие. Но Свет сам приблизился к нам, погибающим во тьме разделенности, и предложил выход из притвора преисподней: «Покайтесь». Вот первая и последняя заповедь Спасителя для своих заблудших погибающих чад.
Еще пророк и царь Давид знал, что око его безнадежно худо и не пропустит в его сердце свет, поэтому из него и вырвался покаянный вопль: «Сердце чисто созижди во мне» (Пс. 50, 12). В этом признание не только греха, но и его последствий –разрушения внутреннего человека, которое ведет к невозможности (при всей концентрации сил, воли, желания) воспринимать свет, не искажая его (не приспосабливая под себя, свое настроение, свои нужды, свое самомнение и самоутверждение).
Тут открывается путь совместной жизни с Богом – путь поиска покаяния, настоящего, целостного, неотступного, одновременно с полным, без малейшего сомнения, доверием к тому, что грешника рады помиловать, простив все без остатка. Соединение гибнущего во грехе и спасающего его осуществляется в постоянной милости, изливаемой из живоносного источника на мертвеца, не желающего смириться с вечной смертью. Именно милость является тем светом, который проникает во мрак грешных душ. Личная вера падшего человека в то, что он может быть прощен, а затем доверчивое принятие прощения открывает путь  света к его глубинам, наполняя всего человека сиянием взаимности с Истиной и Вечностью. Возможность жизни во свете открыта для всех грешников, каждый может смело, дерзновенно стать причастником Небесного Царства и познать неземное блаженство истинной жизни, но для этого нужно разлюбить грех и полюбить Бога, а эгоистам это трудно до невозможности. Как быть тому, кто не решается пребывать в постоянном сокрушении сердца? Выход простой – не замечать свое зло и милость или, еще лучше, принять за добро то, что им не является, и убеждать себя в том, что Бог – справедливый судия, воздающий каждому по делам его (сердца). Так появляются худые и лукавые очи. Но как же трудно ответить на вопрос Христа: «Итак, если свет, который в тебе, тьма, то какова же тьма?» (Мф., 6, 23). Прежде всего на него не хочется отвечать, а только потом возникают трудности у совести, которая не готова ожить и честно судить себя.
Заметим, что апостол Матфей писал Евангелие для своих соплеменников, иудеев, которые были знакомы с Законом, и, значит, имели некоторое представление о свете, поэтому вопрос евангелиста касается и тьмы и света. Апостол же Лука написал Благовестие для язычников, которые в большинстве своем никогда не слышали об истинном Свете, поэтому в его передаче беседы Христа на горе Блаженств вопрос короче: «Но смотри: свет, который в тебе, не есть ли тьма?» (Лк., 11, 35). Есть зло, которое признают все: верующие, какой бы вере они ни принадлежали (кроме сатанистов, но и те знают, что поклоняются злу, возводя его в статус божества), и неверующие. Воровать, лгать, мучить, подчиняться низменному страху, жадничать, клеветать, мучить слабых, льстить сильным и т.д.  отвратительно с точки зрения любой человеческой культуры. Однако есть область, которая может быть открыта только для духовного взгляда, а он присущ только тем, кто встретился с истинным Благом, то есть народу, уверовавшему в Бога, Творца видимого и невидимого. Есть зло, которое невозможно по внешности отличить от добра, более того, зло по внешнему виду бывает намного привлекательнее и интереснее подлинного добра, которому не надо рядиться в красивые одежды, поскольку даже оставаясь скромным, естественным (без усилителя вкуса), оно прекрасно по своей тайной внутренней сути и живительно по своему действию для тех, кто заметил его и благодарно принял.
Еще раз: главное зло – это не очевидная мерзость, а ложное добро. Невозможно раскаяться в том, что ты считаешь благом, поэтому ошибка совести в определении добра и зла лишает человека возможности покинуть страну смерти. Невозможно объяснить находящемуся в раю, что ему хорошо бы побыстрее покинуть ад. Перепутать свет и тьму смертельно для каждого, неважно при этом, что привело к трагической ошибке. Спаситель обращается с призывом к каждой личности, чтобы она проверила себя (и взяла обязанность проверять всегда), к какому миру принадлежат ее ценности. Евангелие и святые отцы настойчиво свидетельствовали о том, каков истинный Свет, и то, что меньше Его, переменчивей Его, не так совершенно, как Он, это тьма, лукавая, хитрая, льстивая – это может быть подсказкой для совести, привыкшей либо спать, либо приспосабливаться под настроение хозяина. Итак, если все то, что я считал хорошим, только имитирует добро, только изображает его, не имея внутренней силы, выставляет это хорошее напоказ, требует за него наград, осуждает сосуществующих с тьмой – это катастрофа для моего я, которое обречено на исчезновение, вечную смерть, так как не нуждается в спасающей милости. Для того, чтобы мы имели возможность очнуться и прийти в себя, Христос спрашивает у нас: «Какова же (в вас) тьма?» (Ср. Мф. 6, 23). Хочется немедленно ответить: тьма во мне – это беспринципность, скупость, властолюбие, подлость, трусость и т.д. Но почему же я постоянно уступаю всевозможным страхам, ссорюсь и негодую для того, чтобы исполнялись моя воля и желания, оправдываю свои недостойные поступки и мысли, да еще стараюсь как можно скорее забыть их, а еще предъявляю разные требования себе и другим, делю людей на своих и чужих и, пожалуй, еще никчемных, ненужных, лишних и т.д.? Отчего, если я ограничиваю себя в сплетнях, еде, развлечениях, пустой трате времени, мне становится не по себе, приходит тоска вместо радости хорошо исполненного поста? Но этого мало. Какова причина торопливости при чтении молитв, сонливого состояния при чтении Евангелия и Псалтыри, жадности при подаче милостыни, неудовольствия при выявлении посторонними моих недостатков, ухудшения настроения при отсутствии должных похвал в отношении себя и своих добрых дел? Все это только легкие намеки для очень серьезного и болезненного ответа Христу: «Тьмой, то есть тем, что раздражает, мучает, рождает агрессию с намерением избавиться от этого врага, является Бог и все, что связано с Ним». От Бога бежит и прячется человек, а когда Тот настигает его – борется с Ним и с Его Царством. К врагам приходит Спаситель, чтобы они стали Его друзьями, приняли от Него прощение, выпили Его Кровь, пролитую за каждого, и поделились милостью уже со своими врагами, так же ожидая их в вечные друзья. Большинство хороших людей не согласятся, что они бьются с истинным светом – они же чтут закон, стараются делать добрые дела и вообще выступают за все хорошее против всего плохого. И, конечно, не согласятся они с тем, что это было сказано им: «Люди сии чтут Меня устами, сердце же их далеко отстоит от Меня; но тщетно чтут Меня, уча учениям, заповедям человеческим» (Мк., 7, 6-7). Тем более они будут считать, что слова Христа: «Не всякий говорящий Мне: «Господи! Господи!», войдет в Царствие Небесное… Многие скажут Мне в тот день: “Господи! Господи! не от Твоего ли имени мы пророчествовали? и не Твоим ли именем бесов изгоняли? и не Твоим ли именем многие чудеса творили?” И тогда объявлю им: “Я никогда не знал вас; отойдите от Меня, делающие беззаконие”» (Мф. 7, 21-23). Но есть простое испытание веры, которое каждый может осуществить наедине со своей совестью, объяснив себе заповедь Христа: «И кто не берет креста своего и следует за Мною, тот не достоин Меня» (Мф., 10, 38). Прежде чем перейти к толкованию, обратим внимание на то, что обращены они к тем, кто идет за Христом. Многие ли идут? А я иду? Только после этого уместно рассудить, что значит «взять крест свой»? Конечно, идущие за Христом ответят: «Взять крест – это значит благодарно нести болезни, с любовью относиться к обижающим нас, терпеливо, не унывая, благодушно переносить испытания, беды и напасти. Еще взять крест – с именем Христа бороться со всемирным злом, повсюду утверждая мир и благоденствие». Не так ответит тот, кто истинно встретился со своим Спасителем: взять крест свой означает честно, решительно, всем существом своим отказаться от своего возлюбленного греха. Это крест для грешника - оставить то, что питало, увеселяло, насыщало, приносило удовольствие, чесало там, где чешется. Мы не замечаем, как привыкаем и врастаем в грех с такой силой, что расстаться с ним невозможно, поскольку он становится вторым я, а избавиться от я – равно самоубийству. Может ли падший человек победить гордость? Или задача попроще – своего плотского человека подчинить человеку духовному? Мы уходим с лона земли гордыми и плотскими, но это не убьет нас, если мы будем признаваться в своих неправдах всемилостивому Сыну Божию и Сыну Человеческому. То есть для победы над грехом всю жизнь надо дышать сокрушением, только эта победа будет не наша, а Спасителя над нами, но плоды победы достанутся и нам. Это трудный, тесный (требующий скрупулезной честности), тернистый путь мучительного прощания с вожделенным злом. Гораздо легче и приятней в удобный момент поверить в то, что грех разлюбил, полюбил Бога, и жить в этом призрачном свете, щедро делясь им с подобными лицемерами. Что сказал распятый Иисус Христос об этих несчастных?  «Отче! прости им, ибо не знают, что делают» (Лк., 23, 34). Может ли быть что-то страшнее жизни, в которой человек не представлял, что он творит на самом деле? Жизнь –призрак. Вернее иллюзия жизни, фальшивая личность, перевертыш, вообразивший себя чем-то значимым, но несуществующим, прекрасная мечта, не имеющая ничего общего с реальностью. Страшит ли это кого-нибудь? Кому не жалко истинного, прошедшего мимо?
Как можно назвать ложный свет? Царством антихриста, то есть царством того, кто подменяет Свет Истинный и Царство Небесное. Опять, как в незапамятные времена, ложные боги, только в обличии истинного. Полезно тьме иметь на услужении соблазнительный свет, у которого целый арсенал псевдоценностей – правда, доблесть, героизм, сострадание, жертвенность, смирение, и все прочее, имеющее зеркальное сходство с оригиналом, только внутри наполненное мертвечиной. У лжецаря должна быть своя лжедержава. Как попадают в нее? Первый шаг – человек обманывает себя, а дальше дело техники – его без всяких усилий погружают в мнимое бытие. Люди убеждены, что живут, а на самом деле – как куклы, изображают жизнь. Это полбеды. Окончательная, полная беда состоит в том, что они не хотят из этого состояния выйти, более того, они защищают свою смерть, не признавая ее и оберегают ее с оружием, подвергая гонению Христа и всех и вся, кто узнал Его как друга, получив прощение и ожил. Ложный свет ложью, клеветой, лицемерием, жестокостью с ликом доблести, безжалостностью в одежде принципиальности, мстительностью, питающейся завистью к милосердию Бога, и всеми возможными средствами пытается изгнать все, что связано с Иисусом Христом, не только из всех уголков земли, но и из самой Христианской Церкви. Появление многочисленных ересиархов с последователями и антихристов с почитателями – явление, сопровождающее вражду тьмы со светом. Но главное поле битвы должно быть сердце человека, и к нему обращается Христос: «Никто не может служить двум господам: ибо или одного будет ненавидеть, а другого любить; или одному станет усердствовать, а о другом нерадеть. Не можете служить Богу и мамоне» (Мф., 6, 24). 
Многие помнят слова Достоевского, говорящего от имени своего героя  о том, что сердце человека - это место, где дьявол с Богом борется. Они хорошо запоминаются, потому что они льстят человеку. Ведь тот, кто борется, обладает свободой вообще и свободой выбора в частности, а мнение, что ты свободная личность, необыкновенно ласково тешит самолюбие грешника. Именно потому слова Спасителя остаются закрытыми для большинства слушателей и читателей. В них утверждается, что мы находимся не в состоянии выбора или борьбы, а состоянии служения господину, одному, единственному. А второго, другого, ненавидим и гоним, то есть, попросту говоря на духовном языке, постоянно мучим и убиваем. Никакой борьбы, сплошное насилие над постылым господином в единстве с любимым рабовладельцем. Неприятно признавать, но иначе откровение Сына Человеческого понять и принять невозможно. Теперь предстоит каждому признаться, каково имя его господина. В этих признаниях будут разные имена, но на самом деле это будет один и тот же персонаж, привыкший управлять своими сообщниками, оставаясь инкогнито. Поэтому признаться себе, кто он – уже смелый, можно сказать, отчаянный шаг. Если собраться с силами, то получится только полупризнание – мною иногда владеет дух тьмы. И это будет полуправда, а значит, ложь. Казалось бы, выхода нет, но слова Христа предоставляют нам дверь из темницы: «Ты прав, Господи, и я не могу до конца согласиться с этой правдой, гордость не позволяет. Да, да опять! Господи, пытаюсь раскаяться, но мое покаяние слабое, неполное, неглубокое, недоверчивое, неблагодарное». Любое движение к спасению будет принято Спасителем, и гибнущий будет спасен, умирающий будет воскрешен. Приглядитесь, разве исцеление, прощение греха, освобождение от беса – не спасение, не воскрешение погибшего? Реальность такова: человеческий род находится вне истинной жизни и не способен остановить действие смерти, охватившей его, но есть спасающая милость, которая возвращает (абсолютно незаслуженно) взаимность с Другим – которая и есть жизнь вечная. Сложилось превратное мнение, что прощение, милость нужна один раз, а после прощения грехов можно, встав на светлый путь, не только сопротивляться греху, но и изгонять его из общественной жизни. Опять приятная, ласкающая самолюбие и чешущая тщеславие, но лукавая мысль. До тех пор пока человек не облечется в воскресшее тело, его двойственность, выражающаяся в противоположных желаниях (как у апостола Павла: «Потому что грех, взяв повод от заповеди, обольстил меня и умертвил ею. Посему закон свят, и заповедь свята и праведна и добра. Итак, неужели доброе сделалось мне смертоносным? Никак; но грех, оказывающийся грехом потому, что посредством доброго причиняет мне смерть, так что грех становится крайне грешен посредством заповеди. Ибо мы знаем, что закон духовен, а я плотян, продан греху. Ибо не понимаю, что делаю; потому что не то делаю что хочу, а что ненавижу, то делаю. Если же делаю то, чего не хочу, то соглашаюсь с законом, что он добр. А потому уже не я делаю то, но живущий во мне грех. Ибо знаю, что не живет во мне, то есть в плоти моей доброе; потому что желание добра есть во мне, но чтобы сделать оное, того не нахожу. Доброго, которого хочу, не делаю, а злое, которого не хочу, делаю. Если же делаю то, чего не хочу, уже не я делаю то, но живущий во мне грех. Итак, я нахожу закон, что, когда хочу делать доброе, прилежит мне злое. Ибо по внутреннему человеку нахожу удовольствие в законе Божием; но в членах моих вижу иной закон, противоборствующий закону ума моего и делающий меня пленником закона греховного, находящегося в членах моих. Бедный я человек! Кто избавит меня от сего тела смерти?» (Рим, 7, 10-24)) тела и души будет сопутствовать ему всегда, и в этой двойственности всегда будет преобладать темная сторона, пока грешник не обратится к Тому, Кто может простить эту двойственность. Первая заповедь Христа - «Покайтесь» - при следовании ей способна принести грешнику прощение и вернуть его в благую определенность, но только для того, чтобы благая часть действовала в нашедшем своего Спасителя, необходимо пребывать в сокрушении духа всегда. Нам предложено жить в милости Бога – вроде бы великий дар, но почему-то он не только не привлекает землян, но пугает и мучает нас. Природа этих мук также разъяснена Христом: «Посему говорю вам: не заботьтесь для души вашей, что вам есть и что пить, ни для тела вашего, во что одеться. Душа не больше ли пищи, и тело одежды? Взгляните на птиц небесных: они ни сеют, ни жнут, ни собирают в житницы; и Отец ваш Небесный питает их. Вы не гораздо ли лучше их? Да и кто из вас, заботясь, может прибавить себе росту хотя на один локоть? И об одежде что заботитесь? Посмотрите на полевые лилии, как они растут: ни трудятся, ни прядут; но говорю вам, что и Соломон во всей славе своей не одевался так, как всякая из них; если же траву полевую, которая сегодня есть, а завтра будет брошена в печь, Бог так одевает, кольми паче вас, маловеры! Итак, не заботьтесь и не говорите: «что нам есть?» или «что пить?» или «во что одеться?» Потому что всего этого ищут язычники, и потому что Отец ваш Небесный знает, что вы имеете нужду во всем этом» (Мф., 6, 25-32). 
[bookmark: _GoBack]Глубинная философия падшего человека основывается на ожидании счастья от наличия земных благ и ожидании несчастья от отсутствия их. Сначала нужно покормить сегодня и обеспечить уверенность (питания) в завтрашнем дне, защитить свободу перемещений тела (в географическом и медицинском смысле), по возможности предоставить доступ к разнообразным удовольствиям. Собственно за все это богатство люди продали свою душу. Представьте теперь тех, кто уже накрепко забыл, что у него есть душа (пусть и спящая или молчащая). Какова будет их реакция на слова Христа? Либо ненависть, либо презрительный смех (что и обнаружится особенно отчетливо после входа Господа в Иерусалим). И что случилось тогда,  продолжается сегодня и будет длиться до скончания века. Надежное и изобильное довольствие превозмогло хрупкие и непредсказуемые личные отношения, как это было открыто нам в притче Христа о безумном богаче и мудром, но страдающем Лазаре (Лк, 16, 19-31), а Царство Небесное – это царство личных отношений, и ничего другого на Небе нет. Мы не сможем принести туда какое-либо имущество, память о заслугах и свершениях.  Только взаимность, вся жизнь только в общении с Богом и всеми другими. И как венец проповеди, ее изложение самым кратким образом: «Ищите же прежде Царствия Божия и правды Его и это все приложится вам» (Мф., 6, 33).  Эту заповедь можно назвать Благой Вестью, потому что она обращена к грешникам – им предложено вернуться в отчий Дом к единству с Отцом, значит им всем уготовано прощение. Все ищите – всех простят и даже больше этого – их уже ждут и ищут, а встречено всеобщей радостью Небес. Никакое зло не может противостоять милости Бога – это закваска, которая, попадая в мертвеца, в гибнущего грешника, постепенно перерождает его, клеточка за клеточкой, в жизнь вечную, пока не воскреснет весь человек. И пока он осознает себя блудным сыном и признает это перед Богом, он будет спасаем каждое мгновение своего пути к Царству Небесному. Так что поиск Его состоит в стяжании покаяния всецелого и всеохватного (включая окружающих грешников, поскольку без милости суд над тем, кто не оказал милости (Мф.6, 14-15; Мф., 11, 25. Иак., 2, 13)), поиске покаяния, которое проникает в каждую мысль и желание человека, не говоря даже о словах и делах. Покаяние, которое приносится не от какой-либо части человека (ума, совести), а от всего его существа, когда сокрушение охватывает душу и тело. Честный поиск покаяния откроет, что оно не подвластно человеческим силам, оно есть дар Небес, который призывается и великой благодарностью сохраняется в кающемся грешнике. Поиск покаяния – это открытие того, что подарил нам Бог. Можно увидеть неисчислимое количество Его даров человечеству: от сотворения мира и самого человека – до вручения множества талантов, вплоть до вручения Себя, до возвращения милостью в дружбу с Ним. Удивление от этих животворящих даров может затмить самый великий Дар, врученный Богом Отцом умирающему человечеству – смерть Своего Сына.  Именно благодаря принесению этой жертвы нам, грешникам, мы перестаем быть одинокими в своей смерти. Добровольное схождение Сына Божия и Сына Человеческого в нашу смерть, в наш ад кромешной тьмы разрушает наше одиночество в нем. Своей смертью Он попрал нашу смерть. Это величайшее чудо – смерть Иисуса Христа – и может быть принято тоже великим чудом – желанием мертвецов (выбравших ее (смерть) добровольно вместо жизни во взаимности) теперь принять жертву Бога и вернуться в истинную жизнь.
Все истинное в Царствии Небесном совершается во взаимности – воскресение тоже. Удивительно, но сидящие в аду могут не согласиться выйти из гроба – и тут сохраняется возможность выбора у человека. Только если он раньше выбирал между добром и злом, теперь выбирает между Небесной милостью и вечной погибелью. Христианский Бог – Бог страдающий и умирающий ради блага своих непутевых детей, познавших добро и зло. 
P.S. Пусть перед вами человек, который говорит, что любит Бога. Может быть, в этом есть часть правды, но как он ответит на вопрос: «Что он больше любит Бога или грех?» или иначе: «Любит ли он всем своим существом, мыслью, сердцем, крепостью, душой – да или нет?» А если чуть-чуть меньше, то опять «да или нет»? Еще можно спросить: «А людей, всех людей, до последнего негодяя, ты любишь – да или нет?» Без всяких скидок и перерывов на обед, да? Но если найдется хотя бы один тот, кто отвратителен или даже безразличен, что ты принес Христу? Ведь по Его слову, Он – с ними (см. Мф.10, 40 и 25, 40).
Теперь очередь простой проверки собственной совести – а я могу, глядя в глаза, сказать навстречу Вечному Богу: «да»? После этой проверки можно смело определиться, можно ли верить человеку, который утверждает, что любит Бога.
Как же быть честным? Ответ есть в Евангелии: «Господи люблю (иногда и совсем немного), помоги моей нелюбви (прости мою постоянную вражду с Тобой). Помилуй, меня. (ср. Мк., 9,24; Лк., 5, 8; Мф., 8, 8; Мф., 15, 26-27; Мк., 7, 28).
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