Приоритеты в любви к ближнему

Из Слова человек знает, что надлежит любить ближнего. Он также знает, что к ближним относится не только он сам и его близкие и дальние родственники и друзья, но что существуют степени ближнего, и что ближнего, в целом, нужно любить согласно этим степеням.
Как правило, нет затруднений с пониманием того, что нужно заботиться о себе и своих, но без Слова человек бы не знал, какова конечная цель этой заботы.

“Обыкновенно говорят, что каждый человек есть ближний самому себе, то есть, что каждый прежде всего должен заботиться о себе. Учение благолюбия учит, каким образом должно это понимать. Каждый должен заботиться о том, чтобы иметь нужное для жизни, то есть: пищу, одежду, жилище и прочие необходимые предметы гражданской жизни, в которой он находится, при том не только для себя одного, но также и для своих, и не только для настоящего времени, но также и для будущего; ибо, если кто не снискивает для себя нужного для жизни, тот не в состоянии оказывать благолюбия, потому что сам имеет во всем недостаток.” (НИНУ 97)
Также: “Каждый должен также обеспечивать свой дух пищей, которая ему требуется, а именно тем, что входит в сферу сведений и суждений, но лишь для того, чтобы быть в состоянии приносить пользу своим согражданам, обществу, стране, церкви и таким образом, Господу” (ИХР 406).
В большинстве случаев сфера любви человека этого мира ограничивается кругом своих близких родственников и друзей. И если в каких-либо случаях человек стоит перед выбором, остаться ли в сфере этой любви, или быть возвышенным в духовную сферу любви к ближнему, что предполагает любовь к ближнему во всех его степенях, то это воспринимается с равнодушием, а нередко и с резким отвращением. 
И тем не менее, несмотря на укоренённость человека в любви преимущественно к своему близкому кругу, Слово предлагает нам иной образ восприятия и любви.

Если человек заботится обо благах материальных, включая здоровье, а также о познаниях  преимущественно ради блага самого себя и своих, то он любит только свое, и таким образом, любит Ближнего меньше себя. Что любовь к ближнему заключается не только и не столько в личностной любви к своим, видно из следующего места Слова:
“…не только отдельный человек есть ближний, но также и люди в совокупности. Так, например, большие или меньшие общества, отечество, Церковь, Царство Господне и превыше всего сам Господь. Они суть ближний и им должно оказывать добро из любви. Они суть также восходящие степени ближнего, потому что общество многих людей есть в высшей степени ближний, нежели один человек; в более высокой степени - отечество; в еще более высокой - Церковь; в еще большей - Царство Господне; и в наивысшей - Господь. Эти восходящие степени подобны ступеням лестницы, на вершине которой находится Господь.
Общество есть ближний предпочтительнее пред отдельным человеком, потому что оно состоит из многих. Ему должно оказывать благолюбие точно также, как отдельному человеку, а именно, согласно качеству находящегося у него добра; поэтому совершенно иначе обществу, состоявшему из честных людей, нежели обществу бесчестных. Общество любимо тогда, когда люди пекутся о его благе из любви к добру.
Отечество есть ближний преимущественнее пред обществом, потому что оно подобно родительнице; ибо в отечестве человек родится, оно его питает и охраняет от обид. Отечеству надлежит оказывать добро из любви согласно его потребностям, которые прежде всего относятся к прокормлению его и к гражданской и духовной жизни тех, которые в нем находятся. Кто любит Отечество и оказывает ему добро из доброжелательства, тот в будущей жизни любит Царство Божие, ибо там Царство Господне - его отечество; а кто любит Царство Господне, тот любит Господа, потому что Господь есть все во всем в Его Царстве.
 Церковь есть ближний предпочтительнее пред отечеством; ибо кто печется о Церкви, тот печется о душах и вечной жизни людей, находящихся в отечестве. Поэтому, кто печется о Церкви из любви, тот любит ближнего в высшей степени; ибо он другим желает и хочет неба и блаженства жизни в вечности.
Царство Господне есть ближний еще в более высокой степени, ибо Царство Господне состоит из всех, находящихся в добре, как на земле, так и на небесах. Таким образом, Царство Господне есть добро в его многообразии совокупно взятое. Когда оно любимо, то любим каждый, находящийся в добре.
 Таковы степени ближнего, и по сим степеням восходит любовь у тех, которые находятся в любви к ближнему. Но эти степени суть степени в порядке последовательном, в котором первое или высшее должно предпочитать последующему или низшему. Так как Господь находится на высшей ступени и на Него должно взирать на каждой ступени, как на цель, к которой все стремится, то Его должно любить превыше всех и всего. Из этого теперь ясно, каким образом любовь к Господу связуется с любовью к ближнему.” (НИНУ 91-96)

Таким образом,  благо царства Господнего следует предпочитать благу церкви, а благо церкви благу отечества, благо отечества благу обществу, а благо общество себе и своим, хотя о себе и своих следует заботиться в качестве фундамента для того, чтобы оказывать служение всем остальным, в описанном порядке. 

Человек может признавать все это, или думать, что признает все это в своей жизни, но что он действительно предпочитает и в какой последовательности он может увидеть в тех ситуациях, когда ему добровольно предстоит проявлять заботу о более высших степенях ближнего таким образом, что больше оказывается служения другим, нежели своим собственным. Вплоть до того, что свои собственные от этого в той или иной степени страдают. Или приходится оказывать ближнему в более высокой степени служение, и при этом ближний в меньшей степени, страдает из-за этого. “Добровольно” означает, что человек не делает этого вынужденно без какого-либо согласия и свободного побуждения или по одним только материальным обстоятельствам и т.п. 

Итак, добровольно означает, что хотя человек мог бы этого и не делать, избежать тем или иным образом, но этого делает, но наоборот, соглашается с предложенным по благолюбию или, хотя бы, добровольно, из долга. Например, если на страну напал враг, желающий ее опустошить, то долг мужчины, мужа, идти защищать страну,  хотя из-за его отсутствия, страдают его близкие, страдает та польза, и те люди, которым он приносил пользу до того, как ушел защищать родину. Более того, если принять во внимание о то, что сказано в книге “Учение о Благолюбии” о возможности солдата погибнуть на войне: “И если он умирает, то он умирает в Господе; и если живет, то живет в Господе” (Учение о Благолюбии №66), то становится очевидным, что в некоторым случаях страдание ближних может быть огромным, особенно если ближние не устремлены к любви к ближнему в более высших степенях в такой же степени.. Аналогично, когда мы читаем о моряке, который вынужден проводить значительную часть времени в море. В этих и подобных случаях, семья, скажем так, не слишком рада долгому расставанию и возможной смерти одного из членов семьи, ведь они пребывают к любви к нему или к ней, и от него, как правило, зависит материальное обеспечение семьи. И хотя семьи были бы, в определенном смысле, более рады, если мы член семьи не ушел на войну, или не уплыл надолго, тем не менее, в одной случае, страна бы, при подобном подходе, осталась бы вскоре без защиты, а семья, к тому, в конечном счете, без пропитания. 
Ситуации могут варьироваться в разных обстоятельствах, но в некоторых случаях, все это может быть очень болезненно, и человек порой может искать различные способы, как ему избежать всевозможных проблем. В некоторых случаях, это удается, но во многих, не бывает простого и устраивающего всех решения. 

В Евангелии приводятся несколько случаев того, когда Господь просит людей следовать за Ним, не взирая на жизненные обстоятельства. В некоторых случаях люди следуют за Ним, а в некоторых - не следуют, отказываются следовать, на основании личных и семейных обстоятельств.
“…один человек сделал большой ужин и звал многих, и когда наступило время ужина, послал раба своего сказать званым: идите, ибо уже все готово. И начали все, как бы сговорившись, извиняться. Первый сказал ему: я купил землю и мне нужно пойти посмотреть ее; прошу тебя, извини меня.  Другой сказал: я купил пять пар волов и иду испытать их; прошу тебя, извини меня. Третий сказал: я женился и потому не могу придти.” (Лука 14:16-20)

Как мы видим, во всех случаях о людей были определенные личные обстоятельства, в одном - даже семейные, почему они не могли придти. И тем не менее, сказано, что “никто из тех званых не вкусит моего ужина, ибо много званых, но мало избранных”.
В пояснении этой притчи в Апокалипсисе Разъясненном говорится следующее:

"Волы" означают в Слове природные побуждения, и "пять пар (yoke) волов" означают все побуждения или желания, которые уводят от неба  (АР 548.5) “Все эти вещи означают блага мира, или же внешние блага, удаленные от внутренних благ.” (АР 1162)
В прочитанной притче Господь, конечно же, не просит людей разводится, уходить из семей, оставлять всё таким образом, как это искаженно понималось в монашестве, но речь здесь, в духовном смысле, идет о том, что определенные привязанности себялюбия или любви к миру, могут препятствовать человеку соблюдать Божественные Заповеди и поступать по Его Слову, и здесь не важно, какого рода эти личные привязанности, какого рода это добро, польза и ее приятности у человека, если они препятствуют Божественной Любви и Мудрости. 
В этой притче Господь говорил о духовных подходах, процессах, проистекающих в духе человека, когда у него происходит конфликтная ситуация, и более низшие побуждения вытесняют более высшие, или же глас Слова Божьего в душе, совести человека. Это происходит и внутри человека, но это воплощаются и в определенных житейских, бытовых ситуациях. И хотя служение Господу, Ближнему во всех степенях,  не должно происходить так, как в монашестве, когда отбрасывалось всё необходимое для служения ближнему в мире, тем не менее, действия человека, поступающего духовным образом, любящего Ближнего согласно степенях,  можно порой интерпретировать так, что он действует как если бы он отказывался от насущного в пользу непонятно какого духовного, причем таким образом, что из-за служения одним ближним другие ближние становятся, по крайней мере, в этой мире, достаточно несчастны в тех или иных состояниях сознания. 
Так и случается очень часто, но когда противопоставляется польза ближних в разных степенях, то тогда те, кто недополучают помощи, или служения, могут обвинить человек в равнодушии, безразличии и жестокости. В Евангельской истории  приглашенный отказался придти, но если бы он пришел, обрадовались бы этому его близкие в этом мире, т.е. близкие по плоти? Не думаю. В некоторых случаях, возможно, можно достигнуть компромисса, но, как следует из этой истории, компромисс не всегда возможен, как со стороны Господа, так и со стороны человека.
В некоторых случаях, когда человеку приходится выбирать, как действовать, он может входить в один из самых сложных видов искушений, а именно, когда духовное искушение приходит вместе с природным. Духовное искушение затрагивает духовные вопросы и цели, исполнение заповедей Господних о любви к ближнему. А природное искушение касаются природных, телесных и материальных соображений, которые тоже играют роль в качестве средств для служения духовным целям. Такие искушения могут быть очень острыми, особенно когда обстоятельства жизни достаточно неоднозначны, и есть несколько вариантов выбора, и большее духовное благо как бы состязается с меньшим, или природным благом, или его отсутствием, за приоритетность. 
Может показаться, что в истории о добром самаритянине мы находим совсем другой подход. Самаритянин увидел раненого человека, не из его племени, а тогда иудеи и самаритяне были не в очень-то дружественных отношениях, и остановился и сделал все возможное, чтобы раненому была оказана помощь. Тогда как священник и Левит прошли мимо, и не оказали ему помощи. Эта история о том, кто был ближним пострадавшему. И что люди не пребывают в благолюбии, если не помогают нуждающимся. Можно было бы подумать, что с точки зрения этой истории, степени ближнего не столь существенны, ведь те, кто не оказали помощь, могли ехать по неотложным делам, и могли заботиться о большем благе, а тем не менее, их отношение здесь представлено, как лишенное сострадания и благолюбия.
Чтобы понять лучше, о чем по сути говорится в этой притче, сначала обратим внимание на то, что Господь не явил в Новом Завете Своего Божественного Рационального, которое было явлено во Втором Пришествии. Было явлено только то Божественное Природное, которое могло быть воспринято, и не было того. Поэтому,  за исключением самых общих идей о Любви к Богу и ближнему и некоторых других (о возможности спасения язычников и т.п.), в Новом Завете и не было сказано того о степенях ближнего, о том, как они нисходят, как это было открыто в Третьем Завете. И если подходить к этой притче уже с воспринятой из Третьего Завета идеей о степенях, то история тогда понимается с большей глубиной и в несколько свете, потому что идея о ближнем стала более глубокой. 
Приведем следующую иллюстрацию. Когда карета скорой помощи везет лекарство, которое неотлагательно необходимо для излечения целого города, и при этом поступает индивидуальный вызов, то принимается решение о его важности, и если это просто рядовой вызов, то, как правило, завершают начатое дело, хотя, очевидно, что в результате, индивидуальный вызов оставлен на Божественное Провидение. Если доктора в той карате бессердечны, то они просто исполняют технично и бессердечно свое дело. Но если они воспринимают ближних серьезно, и с благолюбием, то они совершают свой выбор именно из благолюбия, даже если это приводит, в этой примере, к неблагоприятным последствиям для отдельных людей, кому не оказана соответствующая помощь. Подобная ситуация может произойти во многих профессиях, и жизненных обстоятельствах.
В той же притче о самаритянине речь не шла о любви к ближнему в понятиях степеней ближнего, большего или меньшего блага, но она, в букве, рассматривала иной аспект.  Если же рассматривать ее в духовном смысле, то и тогда и ближний, которому была оказана помощь, - это отнюдь не только индивидуальный ближний, отдельный человек, но ближний во всех его степенях, в той степени, в которой ему должно было быть оказано благолюбие и состраданием.
Если человек мыслит и желает из любви к ближнему, то есть, из любви к служению, то он должен быть устремлен к тому. чтобы выбирать помощь ближнему, по тем степеням, которые были описаны в Новом Иерусалиме и Ее Небесном Учении, каждый раз, когда это необходимо, таким образом, всякий раз, когда высшую степень необходимо предпочитать низшей. При этом он, так поступая, он должен исходить из подлинной любви к более высшему благу, не отделенному от истинного, т.е. он не должен поступать по своеволию, когда ему просто так захотелось или из гордости, амбиций, желания репутации, или лицемерно и фарисейски, если не имея желания помогать вообще никакому ближнему, кроме себя, он заявляет о том, что он хочет помогать большему ближнему. 

Забываем ли мы при этом о себе и своих? Нет, ибо ри этом, как нас и учит Слово, мы заботимся о себе и своих в первую очередь, как основания для служений, которые мы видим в качестве цели, но после того, как мы позаботились об этом в необходимой и достаточной степени (которая может в той или иной степени варьироваться в разных обстоятельствах), нам следует действовать таким образом, что ближние в большей степени будут обретать больше пользы, а на себе самих и своих наше внимание не будет фокусироваться, как на конечной цели. Ибо порядок заключен в том, чтобы низшее взирало к высшему, а не наоборот, и таким образом, чтобы мы сами, и наши близкие взирали к Господу и служение Ближнему, как Обществу, Церкви, Царству Господнему.

И это не сложно. Ведь каждый день человек в современном обществе работает на том или ином рабочем месте, в той или иной должности, как бы она не называлась. И он учится любить ближнего в большей степени каждый раз, когда он исходит в работе не только из целей обеспечения себя и своих, но из целей блага ближнего в более высокой степени.
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