Какво да правим с мъртвите?

Няма нищо по-абсурдно от това да мислиш и разсъждаваш върху смъртта. Да търсиш нейният смисъл и място в живота е като да влезеш гол в католически храм и да очакваш да останеш разбран. Всичко около смъртта като смърт е забулено в мистерии – религиите, самовнушенията и очакването на елмазения път към Рая, обсипан с листа от рози, е онзи странен компромис на съзнанието, което по всякакъв начин отхвърля натрапчивата фобия за неизбежната истина - всичко има край. Всеки си намира спасителна лодка като не мисли за това, мечтае или се отнася някъде, но рано или късно всеки осъзнава, че от всички светове, ако в този умреш, умираш и в останалите.

Въпросът е не как да избегнем загубата, а какво да правим след нея. Някои не могат да приемат загубата цял живот, други не я осъзнават, трети пък се държат сякаш никога нищо не се е случвало или пък започват да живеят в миналото и спомените си, защото там все още има живот или поне блед силует от спомена за това какво е било. А всъщност най-правилното е да живеем в настоящето и да мечтаем за бъдещето на база точно онези мъртви - било то спомени, души, съдби – защото само миналото има способността да ни кара да живеем, колкото и абсурдно да звучи това.

Смъртта е миналото, което сякаш носи неговите белези - онази овехтяла празнота, която ни плаши в спомените, онази непреодолима бариера, която ни спира да го променим; смъртта е настоящето с непоносимия ежедневен страх; смъртта е и бъдещето, което сякаш всеки момент ще ни поднесе краят. Все се чудим обаче къде е тънката граница между живот, реалност и смърт, защото тези три неща са крайностите, между които се лутаме, докато си открием мястото, а между тях са пропити само страх и съмнение. Защото няма трезво мислещ човек, който да гледа на мъртвите с усмивка, задоволство и наслада – всъщност мъртвец се асоциира с панически ужас, в истерията на който повечето хора успяват да въдят себе си в ролята на това, което е изгубило своята стойност във времето. И щом мъртвите са това табу, за което не бива дори да мислим, кой и как си представя да им намерим място – може би точно това е и съдбата им – да бъдат забравени някъде там - насред нищото, да спрат да бъдат част от този свят, който човекът иронично и със солидна доза егоизъм се е научил да нарича свой.

Тъжно е, че още преди да сме се научили да живеем, още преди да сме открили своето място в този забързан свят, на света му се налага да ни търси на нас място под земята. И всичко в един момент се превръща в редица от компромиси, каквито правим всеки ден и от които е изграден модерният социум – компромиси с познатите и непознатите, със себе си и околните, компромиси в работата, на пазара, в леглото... и накрая компромис с гниещия спомен за някогашен живот – просто умело скрит някъде там под религиозното убеждение, че като те заровят и ти ще се „издигнеш”. Тъжно, но явно мястото на материалното е точно два метра по-надолу от онова, което наричаме душа, емоции и чувства, които остават за близките – плетеницата от спомени, същата онази част от мъртвите, онази част от историята дори, която не може да намери своето място – тя е навсякъде; тя е духът на изгубеното, което се приютява под сълзите на онези, които помнят. А единственото и най-топло място, което човек може да предложи на бившите от същия вид, е просто кътче в сърцето и всичките спомени, които да придадат поне някакъв смисъл в моментите, в които се питаме: „Какво да правим с мъртвите?”...
В края на краищата това е онази безкрайна тема, за която може би вече всичко е казано, макар никой да не е разбрал и думичка от него. Мечо Пух би казал в случая: „Колкото по-мъртъв, толкова по-умрял”, защото колкото и да нагласяме смъртта и да търсим мястото на мъртвите, те винаги ще си останат онзи витаещ призрак на човешките страхове и никога няма да открият покой - участта ни е да помним това, което най-много искаме да забравим и същевременно да забравяме къде е нашето място в цялата тази безредица от мъртви и живи.
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