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    В памет на отец Радован Бигович

  


  
    Предговор


    С богословското си дело, като дългогодишен преподавател в Православния богословски факултет на Белградския университет и като негов декан, прот. д-р Радован Бигович остави дълбока следа в историята на съвременната богословска мисъл и църковния живот. Той остава една от онези достойни личности, които се отличават с богословска харизма и с визия за това, как Църквата трябва да съществува в съвременното общество. Цялото му богословско творчество, преподавателската дейност и пастирското му служение са живо свидетелство за чудесното съчетание на еклисиологичното мислене и социалната чувствителност, което е залог за критичния и творчески диалог на Църквата с обществото, на богословието с науката и културата. Това богословско дело е постоянно свещенодействие в теорията и практиката на Църквата, което о. Радован извършваше и което има като харизматичен плод богословски текстове с особена ценност – текстове, които са образец за живо, актуално и отговорно богословстване пред лицето на съвременния човек и обществото. С богословското си вдъхновение и вътрешната си сила тези текстове формират особен жанр, стил и език на постмодерното православно богословие, които ги правят близки за човека от нашето съвремие. Отец Радован ще остане в богословската памет като мъдър и просветен църковен учител на нашето време, като истински иконом на богословието и на църковната практика, надарен с харизмата на Светия Дух да промисля назначението и мисията на Църквата в нашата екзистенциална, социална и културна ситуация. Така и предлаганата на български език негова последна книга „Църквата в съвременния свят” ни е завещана от него като добър залог (срв. 2 Тим. 1:14) на една автентична православна социална философия, която разкрива историческите и обществените измерения на църковния етос.


    Отделните текстове в книгата мога да определя като екзистенциални „сондажи” в граничната зона, където се срещат Църквата и обществото, където Църквата „влиза” в живота на постмодерния човек. Тези текстове въвеждат социалната проб­лематика в богословския дискурс и очертават параметрите на православната социална мисъл в ясен еклисиологичен ключ. Главният богословски въпрос, който обединява „логоса” на книгата, е как Църквата може да намери своя modus vivendi в този свят в епохата на постмодерността, в пределите на живеенето на постмодерния човек. В отделните текстове читателят открива една основна богословска и социална апория: Църквата се изправя пред проблемите на модерността и постмодерността, без да осъзнава докрай социалното и културното наследство, което носи във и със себе си от времето на предмодерността, от културата на предмодерното общество. На практика Православието „не е вкусило от Ренесанса, Реформацията или Контрареформацията, от религиозните войни и Просвещението, от Френската и от индустриалната революция, от триумфа на субекта, от човешките права и религиозно неутралната нация-държава”. Православието, заключава о. Радован, е „останало встрани от модерния свят и определено среща трудност в комуникацията си с постмодерния свят”.


    С неподражаема богословска трезвост и социална чувствителност авторът описва съществуването на Църквата в контекста на социалните промени, съпътстващи прехода от традиционно към модерно и постмодерно общество, и със загриженост констатира, че обвързаността със социалните и културните дадености на традиционното общество по-скоро пречи на Църквата да се изправи лице в лице с предизвикателствата на модерността и постмодерността, пречи ѝ да влезе в критичен и творчески диалог с тези дадености. Този социологичен анализ обаче не трябва да води до патологичен страх от модерността или постмодерността, не трябва да води до отчаяние пред лицето на постхристиянската епоха, а да бъде осмислен в контекста на автентичното еклисиологично съзнание, което дава смели и дръзновени решения за всяко време и за всяка епоха. Времето на християнските общества и държави е безвъзвратно отминало и Църквата трябва да посрещне предизвикателствата на новите социални дадености по същия начин, по който ги е приемала и в миналото. Ръководен от ясни еклисиологични критерии и богословска мъдрост, о. Радован търси начините, по които Църквата би могла да прояви своята идентичност и да присъства в живота на съвременния човек и обществото, търси пътищата, по които да „влезе” в конкретната социална, културна и екзистенциална ситуация на днешния човек и да даде смисъл на живота му. В смелите си призиви за „християнизация на църковните институции” и за освобождаване от съвременните „църковни болести” о. Радован се ръководи от богословската си грижа, как православната църковна теория и практика могат да останат релевантни и функционални в съвременния свят, в постхристиянското общество, в живота на постмодерния човек. По мъдър и богословски трезвен начин той превръща еклисиологията в цялостен хоризонт за приемането и осмислянето на социалните и културните дадености на днешното общество, на конкретната човешка ситуация, на съвременната ни култура. Този еклисиологичен хоризонт позволява на православното богословие да остане свободно от всяка форма на християнски морален идеализъм и социален романтизъм в критиката си на културата и на обществения живот. Затова modus vivendi на Църквата в съвременното общество трябва да бъде евангелският принцип „не от света, но в света”, защото само така тя може да съществува в света като жива богочовешка общност и да използва този свят и неговата култура като материално тяло на своето послание.


    Във всички текстове на книгата си о. Радован настоява, че за да намери своя modus vivendi в този свят, Църквата трябва да изостави всяка идеология – политическа, социална, културна – и да освободи вярата и посланието си от идеологическите и моралните пароли. Макар постмодерността да се характеризира с деконструцията и рухването на всички идеологии, християните остават в плен на една основна идеологема, която о. Радован формулира така: „Християнство без Христос и Православие без Църква”. Това е свеждането на християнството до естествена религиозност, която в епохата на радикалния секуларизъм включва Църквата в „кодовете на съвременната идеология на прогреса” или на „пазарната идеология”. В епохата на постмодерността тази подмяна е реална, тъй като стилът на живот на съвременния човек изцяло се определя от принципите „да имаш”, „да консумираш”, „да похарчиш”. Затова и включването на църковния живот и църковното послание в идеологически кодове и пароли неминуемо води до трагичния неуспех на Църквата да даде смисъл на днешния човек, да му даде радостно усещане за живота.


    За да бъде алтернатива на всяка идеология, Църквата трябва да разкрие истинския смисъл на вярата като лично доверие и отношение, като излизане от себе си и приемане на Д/другия, т. е. като истинско съ-живеене с Христос и ближните в Църквата като икона на Света Троица. Отец Радован е убеден, че именно въз основа и като продължение на тази вяра богословието би трябвало да изгражда своя социална и политическа теория, която да е реално въплъщение на православната философия на живота и автентична проява на църковния начин на съществуване. Той търси принципите на тази социална и политическа философия в подчертано антропологичен и еклисиологичен ключ и я подчинява на две основни цели: 1) запазването на ценността и достойнството на човешката личност и 2) християнски вдъхновената творческа критика на културата и обществения живот. Така осмислянето на всички основни теми на православната социална философия– отношението на Църквата към модерността и постмодерността, отношението към политиката, демокрацията, национализма и въобще към социалните дадености на днешния ден – остава императив за православната богословска и социологическа мисъл и днес. По удивителен начин о. Радован успява да включи в този социологичен дискурс онези жизнени и екзистенциални категории на православния етос – святост, мъченичество, самоограничаване (аскеза), прошка, покаяние, помирение и т. н., – които придават на социалната философия собствено църковен облик. Основният принцип, върху който той изгражда своята православна социална философия, е персоналистичната антропология, която в неговата мисъл функционира в максимално широк хоризонт – като творчес­ка критика на културата и обществения живот. Той нееднократно заявява, че православните онтология, антропология и аксиология са подчертано персоналистични и в този смисъл те са единствената алтернатива на хипериндивидуалистичната антропология и на утилитарната етика, утвърдени в културата на модерността и постмодерността. Манталитетът на постмодерния човек и културата на постмодерното общество са изцяло доминирани от принципите на индивидуализма и утилитаризма, които експанзивно проникват и застрашават църковния стил на живот, застрашават самата църковна идентичност. Като противоотрова срещу експанзията на егоизма, отчуждението, утилитаризма, консуматорството и останалите постмодерни патологии православното богословие и православният етос предлагат на съвременния човек начин на живот, който е съ-живеене с Христос и ближните в Църквата, предлагат като основна ценност свободата и уникалността на личността, предлагат радостта от служението и любовта към ближния. В опита на Църквата истината за личността се открива в жертвеното съ-съществуване и съ-живеене с Д/другия (Бога и ближния); личността е винаги битие за общение и остава conditio sine qua non на всяко православно мислене за човека и обществото, на автентичния православен социален етос. По такъв начин всички теми на социалната етика се осмислят в ключа на персоналистичната антропология и аксиология, а самата социална етика има за последна цел нормативната защита на ценността и достойнството на човешката личност. В тази перспектива о. Радован не се колебае да постави най-новите и най-актуални теми, които са станали съдбоносни за човека: проблемите на екоетиката и биоетиката (генното инженерство, изкуственото оплождане, евтаназията, трансплантацията и аборта), а заедно с тях и проблемите на етиката на институциите и на труда, на гео-политическите системи и корпорации в абсолютната им доминация в съвременното общество. Основната богословска и пастирска грижа на автора във всеки един момент остава грижата за живота и достойнството, за свободата и уникалността на човешката личност.


    Според о. Радован Православната църква и богословието имат екзистенциалната нужда от творчески диалог с културата и обществения живот. Това не е просто теоретична възможност, а жизнен императив, и православното богословие трябва да влезе и да участва в този диалог, ако иска да бъде и да остане автентично свидетелство за Истината в този свят, в живота на днешния постмодерен човек. В тази перспектива богословската мисъл на о. Радован Бигович остава пример за отворена и инклузивна богословска социология на Църквата, която осмисля интеракцията Църква – общество на всички равнища на тяхното отношение и съ-съществуване и свидетелства за ценността и достойнството на човешката личност по автентичен църковен начин.


    Доц. д-р Свилен Тутеков

  


  
    Вярата днес


    Днес много думи са преоценени и са изгубили смисъла си. Между тях е и понятието вяра. Хората свеждат вярата до обикновеното човешко вярване.


    В „постхристиянската епоха” за „постмодерния човек” вярата е станала: за „добронамерените” – съвкупност от добри принципи; за „моралните” – съвкупност от морални предписания; за „благочестивите” – извършване на религиозни ритуали; за „патриотите” – част от националната традиция; за „модернистите” – символ на консерватизма; за „учените” – символ на мрака и незнанието; за „търговците” – духовна придобивка; за „тъжните” – утеха. Да вярваш означава да приемеш някакви принципи, становища, истини, ценности без изпитване, доказване и проверка. Хората често разбират вярата като „увереност”, „вярване”, „убеждение”. Да бъдеш вярващ означава да бъдеш убеден последовател на някакво учение, доктрина, идеология.


    Да вярваш означава да приемеш някакво учение, космология без логически и емпирични доказателства. За някои да вярваш в Бога означава да вярваш в Бога като идол, който благославя и защитава властта и господството им. За „конформистите” и за псевдоинтелектуалците да вярваш означава да приемеш, а не да разбираш.


    „Вярвай и не изследвай” (парола с неизвестен произход)! Някои я смятат за квинтесенция на метафизиката (Христос Янарас). Тук вярата е сляпа, абсолютно почитане на авторитета. Такава вяра е идейната основа на всеки тоталитаризъм– идеологически, политически, религиозен.


    „Без неволи няма молитва към Бога” (народна поговорка)1. Хората често търсят и вярват в Бога във време на страх, война, нещастие, елементарни несгоди, страдания, болки, немотия. Когато тези периоди преминат, те се връщат към живот, който няма нищо общо с Бога. Вярват, когато нещо им трябва, а когато това премине, отново продължават да живеят като че няма Бог. Има хора, които не вярват в Бога, но казват, че са религиозни. Те обичат да влизат в църква (когато в нея няма никой). Това им „действа добре”. Тогава те намират „мир” и „спокойствие”. Вярата е някакъв вид рекреативно удоволствие от „свещените” и „възвишени” неща. В цивилизацията, в която основният смисъл на живота е все повече да се произведе и да се похарчи, вярата е необходима и полезна за националните интереси, за семейството, за обществото. Тя прави хората добри и почтени. Ако си „добър” – Бог те награждава, а ако си „лош” – те наказва. Така се разрешават всички човешки (не)правди. Вярата е важна за възпитанието на децата и младежта. От нея се очаква да ги „дресира”, да бъдат покорни и послушни. Вярата е терапия, помощ и утеха, гаранция за индивидуалното щастие и удоволствие. За някои вярата е само „цвете на ревера”. Те вярват в онова, което се плаща най-добре. Някои тълкуват вярата като „традиция” и „хубав обичай” (днес се обвързваме с това, което е било някога, със стила на съществуване от миналото).


    Какво не е вярата? Вярата не е интелектуално знание, нито моментно религиозно чувство, което възниква и изчезва. Предмет на вярата не са абстрактните идеи, а конкретните личности, в които човекът има доверие. Вярата не е някакво мнение, морално предписание, убеждение, което се основава на мъдруване. Вярата не е механично повтаряне, рецитиране на това, което си научил, нито пък е приемане на някаква теория за нещата, за които всъщност нищо не се знае. Постмодерният човек разбира вярата като някогашен стил на съществуване, като нещо „отминало”. Вярата е консервативна– нещо, което е противоположно на модерното. Днес имаме дълг към това, което е било вчера. Вярата не е научна истина, обществени навици, национална традиция. Вярата не е впечатление или усещане, оптимизъм спрямо живота, удовлетворена нужда от сигурност. И все пак в нея има и нещо от всичко това.


    Какво е вярата? Вярата е доверие, лично отношение.


    Вярата е дар Божий. Вярата е живот, Аз–Ти отношение. Вярата е съприкосновение, среща с Христос, доверие в Христос.


    Да вярваш означава да „придобиеш Светия Дух” (св. Серафим Саровски). Вярата не е частно търсене на Истината, а приемане на Истината.


    Вярата е приемане на Христовия поглед към самите нас, към другите хора, към нещата около нас, към човечеството, към историята, към всемира, към самия Бог.


    Вярата е светлина, която пронизва и озарява целия живот.


    Вярата е опит, отношение, комуникация. Тя може да бъде опосредствана и непосредствена. Тя е стъпаловидна. Вярата е доверие в Евангелието (св. Николай Жички) и в Христовата радостна и спасителна вест.


    Да вярваш означава да имаш доверие в Бога, доверие в свидетелството на праотците, пророците, апостолите, светителите.


    За християните не е съществен въпросът, дали вярваш в Бога, а вярваш ли в Бога, Който се открива, Който влиза във времето и в пространството, за Когото ти говори и свидетелства Църквата.


    Вярата не е Аз-ът с неговите проблеми и нужди. Вярата е екстатична.


    Да вярваш означава да бъдеш за другите. Който вярва, не принадлежи на себе си, а на онзи, в когото вярва.


    Истинската вяра е свободна, защото освобождава човека от самия него, от всички вещи и предмети.


    Вярата е „принасяне”, даряване. Този, който най-много вярва, той най-много дава.


    Вярата е любов. Тя нищо не търси. Ако се дава, за да се получи нещо, не се получава нищо, а се губи всичко. Ако се дава всичко и не се очаква нищо, се приема всичко.


    Вярата, както и любовта, е забравяне на себе си, отричане от собственото Аз, „излизане” от себе си.


    Вярата е надежда, „разкриване на онова, що се не вижда” (Евр. 11:1).


    Вярата е свойство единствено на човешките същества.


    Вярата е жажда, копнеж, надежда, изпълнено очакване на нещо желано (Ал. Шмеман).


    В „свят без другия” вярата е постоянно отсъстващо присъствие на Другия, Който единствено може да направи живота ценен и смислен.


    Вярата е съприкосновение с другия.


    Съвременният човек превръща дори себе си в религия, той абсолютизира себе си и своето. Изгражда идентичността си върху себе си. Да вярваш означава да се отречеш от себе си и от своето (от своето аз, от своята нация, партия, култура, идеология) и да заживееш с не-Аз-а, с Бога.


    Хората често си служат с Бога и с другия. Вярата ги кара да служат на Бога и на ближните.


    Когато днес хората казват, че вярват в един Бог, под това те обикновено разбират всички богове. Да вярваш в единия, библейски Бог – Света Троица – означава да вярваш в единия Бог, който изключва всички други. Затова и вярата в Христос се провъзгласява за „тесногръд фанатизъм”, а суеверието – за „широта на мирогледа”.


    Християнската вяра предполага единството, синтеза, равновесието на отвъдното и тукашното, на Бога и човека, на душата и тялото, на вярата и разума. Вярата във Въплътения Бог Логос е вяра в творческата сила на разума. Да вярваш и да действаш неразумно противоречи на самата природа на Бога (папа Бенедикт ХVІ).


    Постмодерният „клуб на себичните” (на надменните, ненаситните, алчните, себелюбивите) превръща дори Бога в „пазарен продукт”, който се предлага и „приспособява” за нуждите на клиентите. „Гладните в изобилието” измерват църковната вяра според това, което тя прави за човека (за нацията, за партията, за държавата, за света), а не според това, което тя е. За християнската вяра обаче е по-важно да бъдеш, отколкото да имаш.


    Днес хората често превръщат Църквата в религия, след това религията става култура и дори политика, докато накрая се потопи в пазара. Купувам, следователно съществувам! Всичко, та дори и „религиозните блага”, се намира в пребогатия супермаркет на псевдодуховността. Затова те постоянно търсят нещо от Бога, търгуват с Него. Искат Той да изпълнява тяхната воля, да осъществява плановете им, вместо те да следват Божията воля. Във времето на „глобално” терзание и бедност да вярваш означава да живееш за другия, да обичаш другите и да споделяш всичко с тях.


    Вярата е човешкият диалог с Бога, с природата и с другите човеци.


    Вярата е стил на живота, а не една негова част.


    __________


    
      
        1. На сръбски език тази поговорка звучи: „Без невоље нема богомоље”, в което се вижда играта на думи. (Б. пр.)

      

    

  


  
    Протойерей Радован Бигович


    Църквата в съвременния свят


    Сръбска


    Първо издание


    доц. д-р Свилен Тутеков, превод от сръбски


    Ирена Иванова, коректор


    Омофор, дизайн и предпечат


    Симолини, печат


    Фондация „Покров Богородичен”


    Издателство „Омофор”


    София 1330, ул. „Младежка искра” 3


    тел.: (02) 987 16 55


    omophor.dealer@gmail.com


    


    www.pravoslavie.bg


    www.omophor.com


    * * *


    Книжарница


    http://shop.pravoslavie.bg


    bookstore@pravoslavie.bg


    * * *


    Електронни издания


    http://ebooks.pravoslavie.bg


    ebooks@pravoslavie.bg

  


  [image: back-cover.jpg]


OEBPS/Images/cover.jpg
" d
s

" 4 *

— I'IPOTOMEPEVI PAAOBAH BUrosm4

ubQKeaTa

2 " C'beEMeHHI/IFI CBFIT







OEBPS/Images/front-cover.jpeg
" d
s

" 4 *

— I'IPOTOMEPEVI PAAOBAH BUrosm4

ubQKeaTa

2 " C'beEMeHHI/IFI CBFIT







OEBPS/Images/omofor.jpeg





OEBPS/Images/back-cover.jpeg
MpoToepen a-p PagosaH buroeuu (1956-2012)
OCTaBM AbJIGOKa cnefa B UCTOPUATA Ha CbBpe-
MeHHaTa 60roc/IoBCKa MUCHT U LiIbPKOBHMA »KW-
BOT. Ton e efiHa OT OHe3U JOCTOMHU JINYHOCTH,
KOUTO Ce OT/InYaBaT ¢ 60roc/IoBCKa Xxap13ma u
C BM3MA 3a TOBa, Kak LibpkBata TpsabBa aa Cb-
LEeCTByBa B CbBPEMEHHOTO 0buiecTBo. Lianoto
My 6OrocjioBCKO TBOPYECTBO, MpenogaBartes-
cKkaTa AeNHOCT U NacTMPCKOTO My CIy»KEeHMe ca
YKMBO CBUAETENICTBO 3a UYyAECHOTO CbYeTaHue
Ha EK/INCUOJIOTMYHOTO MUCJIEHE U CoLMaNHaTa
YYBCTBUTEJIHOCT, KOETO € 3aJior 3a KPUTUYHWA
M TBOpYECKM Auanor Ha LibpkBata ¢ o6LecTBOTO, Ha 60rocioBneTO
C HayKaTa u Kyntyparta. HeroBute TekctoBe ca obpasel 3a XMBO, ak-
TyaJIHO 1 OTFOBOPHO 60roC/I0BCTBaHe NpeA NMNLIETO Ha CbBPEMEHHUSA
YyoBeK 1 06LecTBoTO. C 60rocIoBCKOTO CY BAbXHOBEHUE U BbTPELLHa-
Ta CM cvna Te GopMUpaT 0CO6EH XaHp, CTUI N €3UK Ha MOCTMOLEPHO-
TO NPABOC/IAaBHO 60rocsioBMe, KOUTO MU NPABAT 6aN3KM Ha YoBeKa OT
HawweTo cbBpemue. OTel PafioBaH Lie ocTaHe B 60roc/ioBcKaTa namer
KaTo MbAbP M NPOCBETEH LIbPKOBEH YUUTEST Ha HALLETO BPEMe, KaTo MC-
TUHCKM MKOHOM Ha 60rociioBUETO U Ha LibpKOBHaTa NPaKTuKa, HagapeH
C xapu3mMaTta Ha CBetuA [lyx Aa NPOMMUCAS Ha3HAYEHMETO U MUCUATA
Ha LibpKBaTa B HalllaTa eK3UCTeHUManHa, CoLuManHa 1 KynTypHa cutya-
uuA. Taka 1 NpepnaraHata Ha 6bAraPCKY e3viK HEroBa Noc/ieaHa KHura
,LIbpKBaTa B CbBPeMeHHUs CBAT” HU € 3aBellaHa OT HEro KaTto Jobbp
3anor (cpB. 2 Tum. 1:14) Ha efHa aBTEHTUYHA NPABOC/IABHA COLMaHA
dunocodus, KOATO pa3KprBa UCTOPUUECKUTE U OBLLECTBEHUTE N3Mepe-
HUA Ha L{bPKOBHMA ETOC.

gou. a-p CeuneH TyTekoB
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