Искренность 
Искренность надлежит [также] понимать, как то, что включает целостность, справедливость, верность и честность. В этих вещах никто не может быть от самого себя, чтобы любить их от них самих и ради них самих. Но тот пребывает в них, кто избегает зла, как греха, мошенничества, хитрость и лукавства, и поэтому пребывает в них не от самого себя, но от Господа (Учение Жизни 83)

В каком бы обществе мы не жили, какого бы уровня деградации не достигло оно в целом, и его сограждане в частности, в нем в какой-то степени может еще оставаться в почете такое человеческое качество, как искренность. Даже если условия бытия крайне сложные, без эпизодического проявления этого качества, пусть даже между близкими людьми, человеческому роду сложно выжить просто по психологическим соображениям. В отношениях, если близкие люди чувствуют отсутствие искренности со стороны их партнера, то это приводит к недоверию, конфликтам. Когда нет искренности, то у людей возникает ощущение, что от них что-то скрывают, что они не могут доверять другому человеку, которые неискреннен, ибо он может иметь на лице на одно, а в мыслях и сердце своем совсем другое. И поскольку человеку свойственно искать в другом бревно, то, как правило, предполагается, что “это совсем другое” не очень-то положительное. 

Но даже если человек искренен, целиком и полностью, наличие искренности еще не говорит о том, что она соответствует истине, истинна в полном смысле этого слова. Немало верующие различных церквей и сект, основанных на разнообразных доктринах, по всей видимости искренне стоят на своем исповедании, ревностно отстаивают свою точку зрения и некоторые даже готовы пойти на смерть за свои убеждения. И тем не менее, они при этом могут столь же искренне заблуждаться относительно их истинности. Люди могут искренне сочувствовать иноверцам, а также грешникам. Атеисты порой сочувствуют верующим за то, что по их мнению, те веруют в то, чего, по их мнению, нет. Родители-атеисты совершенно искренне проливают слезы по поводу их детей-верующих, но тем не менее их искренность никак не соотносится с истинным положением вещей. Они просто искренне проявляют свое отношение, и казалось бы, почему, собственно, искренность должна соответствовать истине, истинному положению вещей. По всей видимости, это она представляет собой только лишь открытое проявлением внутренних чувств, вне зависимости от того, с чем они соотносятся, с чем-то истинным и благим, или же с чему-то ложным и злым.
Латинское слово sinceritas (искренность) этимологически означает “чистый”, “безпримесный”, “целостный”. По одной из легенд, это латинское слово происходит от сочетания слов “без воска”: нечестные скульпторы Рима или Греции имели обыкновение замазывать недоработки-изъяны в скульптурах воском, и поэтому скульптура “без воска” означала  абсолютно честную работу. (Исконное этимологическое происхождение основы русского слова “искренний” не известно, стародавнее же его значение, в котором это слово используемуется в том числе в традиционном переводе Ветхого Завета, - “ближний”.) 
В Слове Третьего Завета, в определении данном в Учении Жизни, понятие “искренность” включает в себя ряд других достаточно самоочевидных понятий, но по сути, является тем, что обретается в результате избегания мошенничества, хитрости и лукавства (древнерусское слово “лукавъ” означало “извилистый”). С точки зрения Божественной, искренность – это нечто более, чем просто открытое проявление чувств, которое есть и у животных. И,  человек, не избегающий в жизни хитрости и лукавства, как греха перед Богом, не является по-настоящему искренним.
Почему человек вообще имеет хитрость и лукавство, мошенничество и коварство? Откуда это берется само по себе? Если во время оборонительной войны главнокомандуюший прибегает к той или иной хитрости, то его хитрость, как нам говорится в Учении о Благолюбии, не есть хитростью, но благоразумием. Скорее всего, это можно распространить и на ту ситуацию, когда к человеку приходят бандиты и желают забрать у него все ему принадлежащее. Но человеческая хитрость не ограничивается только этими благоразумными поступками, но как правило, имеет место тогда, когда за ней, за коварством скрывается тот или иной сугубо эгоистический, собственнический, материальный интерес, связанный с тем или иным ущемлением благ ближнего, как отдельного индивидуума, так и ближних в более высших степенях порядка – общества, церкви, и даже самого Господа.

Поскольку от рождения мы хотим блага в первую очередь себе и своим – а это противоречит, как Божественному, вечному, так и общественному благу в целом, то человек, осознанно или, чаще всего, неосознанно, скрывает свои истинные намерения и цели и, имея на лице одно, в действительно ищет и добивается другого. Как мы видим из историй разоблачений чиновников в различных обществах различного периода времени – нередко за временами горячих признаний в верности и устремленности к пользе общества следует череда разоблачений в разнообразных хищениях этим же человеком у этого же общества. Чем больше у невозрожденного человека возможностей для такого двойного поведения, тем больше ущерба он может принести обществу с ослабленными законами. Такой человек подобен вражескому агенту – внутренне, по своим душевным, сердечным убеждениям, наклонностям, он истово служит одному начальнику – своей соби, и таким образом, аду, внешне же он изображает благотворительность на благо общества, а временами, даже может говорить и о Господе. Но как известно, никто не может служить эффективно двум господам. Внутренне такой человек смеется на всем Божественным, и чем больше изнутри себялюбие разъедает его внутренность, тем более искусные он вынужден натягивать маски любви к общественному благу. Таковые «… опасаются, чтобы что-либо из того, о чем они мыслят и чего они желают, не проявилось; ибо они не желают ничего другого, кроме как зла ближнему; а если блага, то оно ради себя самих, и если они делают что-либо благое, то оно является благим только по внешней форме, дабы они могли показаться добрыми ради выгоды и почестей; ибо они знают, что благое и истинное, справедливое и добропорядочное, а также благородное [honorable], обладает сильной скрытой силой привлечения умов, даже умов злых людей.” (ТН 6655) 
Если человек все больше и больше укоряняется в этом, и если в обществе образуется значительное количество лиц такого поведения, то на каком-то этапе человек может решить, что ему невыгодно носить маску доброго человека и, он просто сбрасывает маску и проявляет свою натуру во всей красе, без страха наказания. Если же возможности для этого нет, то человеку нужно все лучше и лучше маскироваться, надевая маску за маской, хитрость за хитростью, лукавство за лукавством, так что он становится похожим просто на многоразлично закрученную фигуру со многими узлами-извилинами, и уже даже и сам не знает, чего хочет и кем является на самом деле. Таковые суть чувственными людьми и могут стать « наиболее хитрыми из всех в мирских вещах и вещах гражданских. Что они настолько тупы в духовных вещах, они сами не знают, потому что в сердце они не веруют в эти вещи, и потому что они полагают, что хитрость и есть благоразумием, и злобные умыслы мудростью» 

Когда бросают монету в колодец или на каменный пол с высоты, то она чистом каменном дне издает ясный звук. Когда же дно покрыто густым слоем ила или пыли, то в лучшем случае звук приглушенный. Когда что-либо проникает в сознание человека, переполненного хитростью, лукавством и различными коварными жизненными стратегемами, то оно преломляется в его сознании разнообразными способами, искажается и поэтому реакция может быть самой неадекватной. В том же сознании человека, в котором нет непроходимой стены перед Богом и человеком, все имеет больше шансов на то, что проникающее в его сознание будет воспринято адекватно. 

Стена может быть разрушена только в процессе возрождения, и причем только если человек согласится поверить, что Бог ДЕЙСТВИТЕЛЬНО желает ему блага и только подлинного блага. Если же человек верит только своей собственному, иллюзиям чувств, то тогда он просто склонен думать, что Бог, религия, истина, вечная жизнь  – это, конечно, хорошо, но ведь мы живем здесь и сейчас, мы реальные люди из плоти и крови, наши проблемы реальны и их практически можно пощупать, а Бог далеко ведь, что ему до наших жизненных проблем? Об этом человек, возможно, постесняется сказать, если только он не атеист или агностик, но это то, как он может позволять своей соби побуждать его думать. И получается тогда, как в притче из Евангелия, когда слуга предъявляет претензии к Господину: “господин! я знал тебя, что ты человек жестокий, жнешь, где не сеял, и собираешь, где не рассыпал и, убоявшись, пошел и скрыл талант твой в земле; вот тебе твое” (Матфей 25: 24, 25). 
Суть проблемы в том, что человек ищет того, что оно полагает благом для себя и своих и думает, что Божественное Провидение, как в общем, так и в частностях, никак не соотносится с его благосостоянием в вечности. Человек чисто чувственный полагает, что временные, сиюминутные выгоды – это и есть подлинное реальное благо, а все остальное – это, так, сказки в пользу наивных, безталанных, бедных и ни к чему не способных. Поэтому ему и приходится хитрить перед Богом, как перед каким-то большим, влиятельным, жестоким боссом, который, по всей видимости, равнодушен к самым дорогим, сокровенным чаяниям человека, который при этом думает о себе, есть ли он тварь дрожащая, которая должна довольствоваться какими-то духовными идеалами или все-таки право имеет на какое-то пусть и мелочное и временное, но все же, как он называется, “человеческое” счастье. Такая хитрость может облекатьсяв самые разнообразные формы, от просто говорения устами совершенно другого, нежели то, что на сердце, и до хитрости лести, наподобие той, которая “…имеет место в во дворцах, либо ради своих собственных выгод, или ради своего собственного удовольствия; то есть, ради похотей, проистекающих из себялюбия, или любви к миру ” (ДО 2503).

Человек может говорить временами, с его точки зрения, достаточно искренне о своих невозрожденных желаниях перед собой с целью, пытаясь их оправдать, но, проблема здесь в том, что это не есть подлинной искренностью, поскольку человек ведется змеинной хитростью невозрожденной своей натуры, по наитии разнообразных злых духов.
Если человек, по своим унаследованным наклонностям или по воспританию, имеет хотя бы самую малую склонность к чему-то целостному, прямодушному, справедливому, пусть хотя бы изначально как к каким-то общественным, природным идеалам, тем более, если живет в обществе, где постоянно эти идеалы попираются, и тем более, если человек на себе испытывает несправедливость, коварство, мошенничество, то вне зависимости от того, является человек верующим или атеистом, он может временами или даже постоянно ощущать, что так жить нельзя, что эта жизнь не настоящая, не подлинная, лишенная какой-то глубины, истинности, первоосновы, всего того, что составляет наполнение искренности. И получается, как в поговорке: счастья не было – да несчастье помогло. И чем больше человеку пришлось сталкиваться с хитростью, лукавством, мошенничеством и тому подобными вещами, тем больше он может направить свои первоначальные усилия на стремление к целостности, справедливости, честности в обществе. 
Но одно дело любить искренность вне себя из искренности в себе, обретенной от Господа, а другое дело любить искренность вне себя, когда искренность в себе еще не была утверждена в человека. И только поскольку человек избегает и удаляется в первую очередь от разнообразной хитрости и лукавства и мошенничества перед Богом и ближним, постольку «… он желает того, что есть искренним, прямым и справедливым, и наконец, он начинает любить то, что является искренним, потому что оно искреннее, то, что является правильным, потому что правильное, и то, что является справедливым, потому что оно справедливое. Причина, по которой он начинает любить эти вещи, заключается в том, что они происходят от Господа, и любовь к Господу в них пребывает. Ибо любить Господа не означает любить Его Личность, но любить те вещи, которые происходят от Него, ибо они суть Господом у человека: таким образом, само искреннее, правильное и справледливое.” ( ТН 973). 
Если человек не избегал всех упомянутых зол в первую очередь, то он не может войти в подлинную искренность перед Богом и ближними. Говорить о ней, бороться за нее, бороться против хитрости и лукавства еще не означает искренности самого человека. И в той жизни, как мы читаем в Тайнах Небесных «…среди духов есть великое множество тех, которые имитируют Божественное своим страстным влечением и искусными навыками, ибо они подражают тому, что является искренним, честным и набожным, в такой степени, что добрые духи были были введены в заблуждением, если бы Господь не просвещал их, и не давал им увидеть внутренние начала тех, которые бы ввели их в заблуждение. При виде этих начал добрых духов охватывается страх и они убегают. Но эти [вышеупомянутые] духи лишаются своих внешних начал и погружаются в своих внутренние начала, которые являются дьявольскими, и таким образом, они сами собой погружаются в ад.” ТН 10284 
Итак, из того, что было раньше сказано, следует, что путь к подлинной искренности состоит не в том, что нам, от нашего рождения, искренне хотелось бы делать, желать, мыслить, а в том, что чтобы позволять Господу просветлять в нас те вещи, которые противны его Божественной Любви и Мудрости, и взаимодействовать с Ним совершенно без утайки и без обмана, мошенничества. Чтобы мы могли повторять слова из Псалма «Господи! пред Тобою все желания мои, и воздыхание мое не сокрыто от Тебя.” (Пс.37:10) не просто как констатацию факта, (ибо всеведующий Господ и так знает, что мы делаем, мыслим и желаем), а с сокрушением сердца и активным желанием исправить обнаруженные нами, после тщательнейшего самоисследования, кривые и извлистые пути в нашем уме и сердце. По Своему Милосердию Господь не попускает нам видеть всей глубины того, что находится в нас самих, даже после самого тщательно самоанализа, поэтому перетрудиться на путях выправления себя, своих мыслей и желаний с Его помощью, здравомыслящий человек не может. Постепенно на этом пути, человек обретает все больше и больше целостности. Конечное состояние наступает тогда, когда хитрости вроде негде и волоса просунуть, или же тогда, когда человек в максимально возможной для него, а также необходимой и достаточной степени очищен от примесей того или иного зла в определенный момент времени, когда он вдохновлен идти дальше на этом пути, полностью открыт к Господу и ангелам, и таким образом, ему нечего скрывать, как раз наоборот, он желал бы, чтобы уменьшилось то, что отдаляет его от неба. В этом состоянии жизни человек хотя и не декларирует своей приверженности искренности и тем добротелям, которые к ней относятся, тем не менее, непрестанно одариваем ими Господом, который в них самих и пребывает. И поскольку сам Господь и является ближним в высшей степени этого слова, то можно сказать, что именно тогда в жизни человека понятия “искренний” и “ближний” актуально тождественны. 
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