Как стать добрым человеком
“Вложу закон Мой во внутренность их и на сердцах их напишу его, 
и буду им Богом, а они будут Моим народом”
Уроки: 
НИНУ 187-182, Иеремия 31:23-40, Лука 6:27-45


Каждый человек, у которого есть религия, если только он обладает здравым рассудком, желает быть добрым, желает делать что-то доброе и полезное в жизни, а также желает, что его считали добрым, а не злым человеком.  Если человек нашего мира действует таким образом, что его действия не представляются ему самому или окружающим его добрыми, то он все же пытается выставить их таким в таком свете, чтобы их можно было бы каким-либо образом оправдать, извинить, и выставить в благоприятном свете, чтобы общий образ человека, его репутация и положение в обществе не пострадали.  Если человека не волнует совершенно делает ли он зло или добро, не волнует, каким образом его деяния представляются пред глазами других людей, и он считает все добрые дела делом наивных простецов, то это признак того, что он практически полностью и духовно и нравственно и социально мертв. 


Итак,  человек, если он хоть сколько нибудь разумен, хочет слыть добрым человеком, хочет делать добро. Но что такое добро? Само это слово, когда оно звучит, для человека означает что-то приятное или полезное. Существует много определений тому, что есть добром – добром для человека, общества, страны, человечества в целом. И все эти определения имеют смысл в той степени, в которой они согласуются с тем, что Бог полагает добром. Другими словами, добро является добром в той степени, в которой оно связано с Богом. Так по истине. Но у человека есть выбор – полагать, что источник того, что называют добром – Бог, либо полагать, что источник добра – сам человек.  Очевидно, что все верующие в то, что Бог есть источником всего доброго, обращаются к Богу, желают добра для других и для себя, но все их действия исключительно малоценны, а нередко и зловредны, если только они не обращаются к Господней Божественной Истине, через которую они и могут узнать, что есть подлинным благом и как обрести его в этой жизни. О подлинном благе они могут узнать из Господнего Слова и учения из Него по той причине, что Господь, будучи Словом и будучи Самим Благом, открывает Себя человеку не иначе, как в Слове, и соединяется с человеком посредством Него, и поэтому познать то, что же на деле является благом жизни, как обрести это благо, как делать его, или же, что то же самое, познать самого Господа, можно только посредством того, что и происходит от Него,  и является Им Самим. 

Ищем ли  мы познания того, что есть благом, в Господнем Слове? Чисто природный человек не озабочен тем, что есть благом, делает ли он благо или нет, потому что он духовно мертв, и делает то, что просто хочет, и что ему нравится. Поскольку это ему приятно, то для него это и есть добром, тем, что хорошо, и что имеет смысл. Все остальное – второстепенное,  либо вообще смысла не имеет. Но человек, желающий следовать за Господом, понимает, что все, что бы он или кто-то другое не делал, может быть либо добрым или злым. А также он желает делать именно доброе, а не злое. Поэтому, хотя он по-началу и не знает, а что есть добрым и что нужно делать, что было бы добрым самим по себе, но он все же познает это в Божественной Истине Слова и учения. В Новой Церкви он познает это преимущественно из Слова Третьего Завета. Он знает, что только Господь знает, что есть подлинно добрым, и что только Он может научить человека, каким образом тот должен жить. Таким образом, человек обращается к Слову за тем, чтобы узнать, что есть благом и чтобы делать это благо. Когда он таким образом обращается к Господу в Слове, в частности к тем местам, которые названы лицом и кистями рук (в которых все, относящееся к жизни и спасению обнажено и очевидно для человека), то он тогда приобретает себе начальные основы того учения, согласно которому он должен жить. Тайные Небесные учат нас: “Возрождаемые вначале делают благое из доктринальностей [из Слова], ибо от самих себя они не знают, что есть благом, но изучаеют это из доктринальностей любви и благолюбия; из них они познают, кто есть Господь; кто есть ближней; что есть любовь; и что есть благолюбием; таким образом, что есть боагом. Когда они пребывают в этом состоянии, то они пребывают в побуждении к истине” (ТН 3310) Именно в Слове и в том, что проистекает из Него, человек узнает истинный смысл понятий, и все те смыслы или понятия, которые человек почерпнул из иных источников, из мира или из каких-то ощущений, вне зависимости от того, являются ли эти понятия расплывчатыми или более или менее ясными, должны занимать подчиненное положение по отношению к смыслу понятий из Господнего Слова, по которому человек церкви жить обязан.


Это очень важный этап в человеческой жизни, и важно, чтобы человек во всех состояниях жизни, когда он не знает, что ему делать, т.е. какое благо ему творить, в чем добро его жизни, и вообще, что есть для него добром здесь и сейчас, обращался к Господу в Слове, в нашем случае, изначально и преимущественно в Слове Второго Господнего Пришествия. Речь идет именно о Слове Второго Пришествия, потому что именно на истинах этого Божественного Учения Господь возводит Свою Новую Церковь, и менно в этом Откровении Господь обращается к современному человечеству тем языком и тем стилем, который исключительно приспособлен к современному уму. Слово Второго Пришествия играет сейчас практически ту же роль, которую играло в Свое Время Слово Нового Завета, без которого Слово Ветхого Завета оставалось бы в церкви книгой, извращаемой ложными учениями и не более не могущей выполнять функцию поучения вследствие деградировавшего состояния умов. Аналогично и теперь, без Слова Третьего Завета и Новый, и тем более Новый Завет, остаются в учениях старохристианской церкви, да и большому счету, во множестве ее традиционных церквей, книгой, извращенной ложными догматами, традициями и преданиями. И поэтому, подобно тому, как в Свое Время благо человек мог обретать от Господа через истины Слова Нового Завета, так и теперь подлинное чистое благо человечество могло бы обретать через подлинные истины Слова Третьего Завета, и даже то неподлинное благо, которое человечество обретает, оно обретает через посредие этого Слова, не просто наличия его на земле, а оживотворенного присутствия его в церкви, живующей по этому Слову, подобно тому, как различные органы тела функционируют благодаря сердцу и легким человека.

Пока человек церкви полагает, что может быть какое бы то ни было подлинное благо, которое не происходит через Слово от Господа, пока он считает, что может творить то, что было бы подлинно добрым, откуда бы то ни было еще, из себя или с помощью других людей, то в этом случае то, что творит, не является благом как таковым, каким бы приятным оно не казалось и каким бы прекрасным и полезным не выглядело. И только, когда человек понимает, что только и исключительно из Слова он обретает понимание того, что есть благом, можно говорить о том, что такой человек приблизился к первому этапу, на котором ему можно будет обрести преобразование. Тогда из Слова, особенно из тех мест, которые в Нем открыты для человека, и которые относятся к духовному, моральному и природному порядку, приобретает себе учение [или принимает, изучив, учение из Слова, которое составлено другими], т.е. те принципы, которые руководят его жизнью. И по мере того, как человек живет по этим принципам, по мере того, как он живет согласно тому, чему учит Слово, не пытаясь что-то устранять из Слова, что-то переделывать, что-то интерпретировать так, чтобы это устраивало его личные предпочтения, чтобы написанное как можно меньше утесняло его собь, то именно тогда совершается его преобразование. Преобразование не совершает тогда, когда человек приобретает себе только лишь учения, ибо “…церковь не является церковью из доктринальностей,  кроме того только, когда они имеют взирают к благу жизни, как к своей цели; или же, что то же самое, когда эти доктринальности соединены с благом жизни …” (ibid). Когда учение, или же, что то же самое, понимание истин, или понимание того, как нужно жить, обретается из Слова, и когда человек живет согласно этому учению, тогда у него образуется то, что называется благом. Благо может быть самым разнообразным: небесным или духовным или духовно-природным, подлинным или не вполне очищенным, но, когда человек  поступает описанным образом, у него образуется то, что называется благом подлинно духовным. У христиан образуется или же может образоваться уже в этой жизни подлинно-духовное благо во всех его степенях, но у тех религий нехристианских языческих, которые находятся вне Слова и вне частной церкви (в которую входят все живующие по подлинным истинам Слова и учения из Него), то у них тоже есть благо по мере жизни по их религии, но это благо, поскольку оно не соединено с подлинными истинами учения из Слова, “…не является все еще благом церкви, таким образом, все еще не является благом подлинно духовным, пребывая разве только в потенциальной способности [лат. Potentia] стать таковым” (ТН 3310). Слово Третьего Завета говорит о языческих народах и их религии в своей букве, но в свете учения из Слова, мы знаем, что все историчности Слова имеют определенное соответствие в духовном мире, в котором пребывает дух каждого человека уже в этом мире, и рассматривая наш дух духовно-исторически, мы можем увидеть, что в нас есть много описанных языческих состояний, которые не знают Господа, которые могут думать, что знают Господа, но поскольку они не соприкоснулись с подлинной истиной Слова, то они не знают ее, а поэтому еще не познали Господа, или же Само Благо и Саму Истину, а поэтому можно сказать, что в нас еще есть множество тех состояний, тех регионов нашего ума, которые не восприемлют благо. Вопрос заключается в том, есть ли жажда у человека церкви к тому, что обратить этих язычников к Господу, или же исполнить эти языческие состояния в нас истиной из Слова? Есть ли у нас жажда к тому, чтобы наша жизнь была благой в той полноте, которую желает от нас Господь, чтобы мы могли служить ему безраздельно?  О язычниках говорится в Слове как в положительном, так и в негативном смысле. Когда о них говорится в негативном смысле, то речь идет о тех, кто находится в том, что которое не согласуется, но противоположно подлинному благу церковному, т.е. в зле жизни. (см. АО 488) Поэтому, если у нас есть такие состояния злые языческие, которые не восприемлют Господней Божественной Истины Его Слова, а поэтому Его блага, наш священный долг выявлять их в себе и расставаться с ними.

Обретение человеком блага через истины учения из Слова описано в следующем месте Нового Завета: “… вышел сеятель сеять семя свое, и когда он сеял, иное упало при дороге [лат. super via duram] и было потоптано, и птицы небесные поклевали его; а иное упало на камень и, взойдя, засохло, потому что не имело влаги; а иное упало между тернием, и выросло терние и заглушило его; а иное упало на добрую землю и, взойдя, принесло плод сторичный.“ (Лука 8:5-8) Под семенем имеется в виду истина, под доброй землей, или почвой, имеется в виду добро благолюбия, а частности, добро побуждения к истине, то есть, добро желания познавать истину, чтобы жить по ней. Этот процесс называет преобразованием, или, если совсем буквально переводить с латинского, ре-формированием или изменением форм, не просто внешних форм человеческого поведения, но духовных, или же духовно-органических форм человеческого понимания и воли. Те семена, или же те истины, которые из Слова Господнего воспринимаются побуждением к истине ради жизни, когда человек не ищет того, чтобы утвердиться в своем, или оправдать свое, или утвердить его, найти ему подтверждение в Слове, но когда он ищет того, что Господь хочет от него, тогда в человеке все произрастает в большом изобилии, но когда в человеке ложности, что обозначено придорожной землей или, согласно выражению латинского Слова, жестким путем, или когда в нем истина, которая не имет корня в благе, или же в побуждениях к истине ради жизни, и это отстуствие корня обозначено камнем или каменистым местом, или когда в человеке разнообразные виды зла, которые обозначены тернием, то тогда истина не может произрасти в нем, и человек не может обрести благо жизни, или же церковное благо. 

Итак, у человек должно быть изначальное благо, которое бы могло воспринимать истину. Это изначальное благо называется побуждением или любовью к истине, чтобы жить по ней.  Если у человека этой любви нет, ее нужно искать. Если эта любовь, или ее крохи, есть, то ее нужно хранить от осквернения злом. Если этой любви нет, то тогда у человека есть либо укоренные внутренние ложности, либо знания и полное отсутствие каких бы то ни было добрых целей, либо зла жизни. Чтобы человек развиваться дальше, ему необходимо устранение тех или иных препятствий. У него есть возможность и не устранять их, и тогда он остается в том, что у него есть, то есть, в непреобразованном и невозрожденного состоянии адском, которое может его устраивать в этом мире, но которое причиняет бесконечную череду неприятностей в вечности. И вот если человек использую данную ему свободу воли или выбора, выбирает все же возможность следования за Господом, то произрастание блага в нем зависит от того, насколько эффективно он подвязается в деле устранения, с Господней помощью, всех препятствий на пути произрастания Божественного семени в почве своей души. Если препятствий он насобирал великое множество, то очевидно, что освобождение от разнообразного мусора и разнообразных бурьянов и сорняков не будет всегда комфортным и усладительным. Очевидно также, что Господь не является виновником того, что человеку бывает некомфортно, но что виновником некомфортности, а порой и боли, является то, что человек мог осознанно поддаваться тому, что следовать в своей жизни не справедливому и подлинно-доброму гласу Божественной Истины Слова и учения, а льстивым и угодливым и ублажающим напевам своей соби, а также льстивым и угодливым и ублажающим собь уговорам и побуждениям других людей. Поэтому, что было посеяно, то и приходится теперь пожинать, в данном случае - выкорчёвывать. Приходится пожинать до тех пор, пока у человека не остается желания следовать в чем бы то ни было за самим собой, появляется отвращение к тому, чтобы хоть как-то отвергать, искажаеть, извращать истину, если она не потакает соби или гордости разумения, пока человек не начинает бороться с равнодушием и безразличием к истине Слова, и когда он начинает испытывать стыд и сожаление и раскание, если возмущался истине, а тем более, если смеялся над ней и порицал ее в чем бы то ни было.

По мере того, как люди таким образом проходят процесс преобразования, в них образуется благо через истины учения, по которым они живут. Но после этого, “… когда они были возрождены, то они не делают благо из доктринальностей, но из любви и благолюбия, ибо они тогда пребывают в самом благе, которому они научились с помощью доктринальностей...  Дело обстоит здесь таким же образом, как и в случае человека, который по природе склонен к прелюбодениям, воровствам, убийствам, но который узнает из заповедей Десятисловия, что все это происходит из ада, и таким образом удерживается от них. В этом состоянии, он побуждается заповедями, потому что боится ада, и из них, а также из многого в Слове он узнает, как он должен вести свою жизнь; и в этом случае, когда он делает благо, он делает его из заповедей. Но когда он пребывает во благе, то он начинает испытывать отвращение к прелюбодеяниям, воровствам, убийствам, к которым он ранее имел склонность; и когда он пребывает в этом состоянии, он более не делает благое из заповедей, но из блага, которое тогда находится в нем. В первом состоянии он познает благо из истины; во втором состоянии он учит истине из блага” (AC 3310) То благо состояния возрождения, в котором человек находится, пройдя процесс преобразования, это не какое-то собственное благо человека, но это то благо, которое было даровано человеку от Господом через жизнь по истине учения, это благо истины, или же благо веры. Это действительно совершенно чудесное и удивительное состояние, и пока мы не в нем, и размышляем о нем, то оно может показаться неким величественным, но на самом деле, это состояние исключительной смиренности и самоуничиженности, и осознания своей немощи и зависимости во всем, как общем, так и частном, от Господа, и оно заключает в желании быть ведомым исключительно Господом, в единственном удовольствии служить Богу и ближнему ради них самих, а не для самого себя, а также в глубоком отвращении и даже ужасе при мысле о том, что можно впасть в состояние подчиненности соби и ее суете, когда человек преследует в жизни свои собственные и эгоистические цели, а также в заботу о завтрашнем дне. Это то состояние, о котором написано: “… Вложу закон Мой во внутренность их и на сердцах их напишу его, и буду им Богом, а они будут Моим народом”. .По большому счету, даже первое состояние преобразование мало знакомо современному человечеству, а уж состояние возрождения также близко для его восприятия чисто природным умом, как Орион от нашей планеты.

Тем не менее, для человека возможно уже в этой жизни стать по настоящему добрым человеком, добрым в той или иной степени, либо в степени преобразования (если он желает быть спасенным), либо в степени возрождения. Отличие этих двух базовых состояний заключается в том, что в первом случае человек действует скорее из понимания, из побуждений любви к истине, из осознания долга, и самопринуждения, и сопутствующей любви, тогда как во втором состоянии человек действует из более возвышенной, одухотворенной, очищенной любви. Если человек вошел в то или иное благо жизни, может ли он теперь почивать благополучно? Допустим, если человек видит в себе блага и истины Господни, может ли полагать, что этого достаточно? Отнюдь нет, потому что если человек не идет, не творит ежедневно добра, не обращается к Господу непрестанно, не творит ежедневной исповеди и покаяния, то он непремено падает, не ведая того, что в нем было и остается множество состояний непреобразованных и, тем более, невозрожденных. Предыдущие церкви не просто останавливались в свое развитии по причине охлаждения любви, но они дегенировали. Например: “Древняя Церковь… с течением времени настолько отошла от добра благолюбия, что у нее не осталось ничего от благолюбия, ибо она обратилась отчасти к магии, отчасти к идолопоклонничеству, и отчасти в некую разновидность догматической системы, отделенной от благолюбия, и тогда было ее конец [consummatio]. (ТН 2243) Поэтому, если человек, хотя бы по-немногу, по капле, не прогрессирует, не проходит те или иные состояния с тем или иным качеством развития, то он все более и более извращается, так что последние его состояния бывают куда как хуже тех, с которых он начинал. 

Давайте же молиться Господу, чтобы этого не случилось с нами, и чтобы бы мы шли и не сходили с путей Его, на которых мы можем войти в подлинное благо Его – что и означает стать подлинно добрым человеком церкви.
Аминь
Проповедь, прочитанная в общине НГЦ г. Харьква 
17 апреля 2011 свящ. Роговым Д.С.
