О духовных и природных побуждениях к служениям
 Каждый человек чем-то занимается в жизни, или исполняет какое-либо дело или  служение. И у каждого человека есть то или иное побуждение, чувство любви, связанное с тем, что он делает, или же, у него есть то или иное побуждение к служению. Поскольку побуждения у человека могут быть духовными, а могут быть и природными, невозрожденными, то и побуждения к служению у него разделяются на две разновидности, духовные и природные.

Изначально, человек на пути духовной жизни находится в общем удовольствии дела, и не видит разницы между духовным и природным служением. Духовно-мертвый, невозрождаемый человек не заботится совершенно о том, в каком побуждении он находится, но человек, взирающий к Господу, об этом заботится. Об этом имеет смысл заботиться о той причине, что качество вечной жизни человека зависит от качества его побуждения к служению ( см АР 1229). 
Слово говорит о различие духовного и природного побуждения к служению следующее: “...природное побуждение к служению взирает только на почести и выгоды, таким образом, к себе и к миру, как к целям, тогда как духовное побуждение к служению взирает к славе Бога как таковой и к служениям как таковым, таким образом, к Господу и к ближнему как к целям”. (БЛМ 17)

Рассмотрим, что означает взирание к себе и к миру, или почестям и выгодам, как к целям. Очевидно, что, в самом общем смысле, под почестями имеется в виду престиж, статус, высокое положение, известность, слава, похвала, благодарность. И таким образом, когда целью служения являеются почести, то тогда человек ищет чего-либо для самого себя, для того, чтобы как-то возвысить свою личность в социальной среде, привлечь к ней внимание; в некоторых случаях, он может просто желать возвеличить себя в своих собственных глазах, и покрасоваться перед самим собой. Это любовь, в ее разнообраных проявлениях, является столь же привычной для человека от рождения, как вода для рыбы. Выгоды соби могут быть и психологического, эмоционального плана, когда человек делает что-то, чтобы повысить себе эмоциональное самочувствие, когда он взирает к этому как цели, главнейшей или конечной. Выгоды любви к миру - это выгоды тех или иных приобретений в мире, как материального, так и эмоционального плана, когда на эти выгоды взирают как на основные и конечные цели, т.е. когда всё остальное делают ради них. Всё это - выгоды соби и мира, и все они являются не духовными, а природными, и поэтому и все побуждения к служению у человека, взирающего к этим выгодам, как целям, являются тоже природными, а не духовными, потому что конечной цель не является духовное. Ибо как мы читали,  “... духовное побуждение к служению взирает к славе Бога как таковой и к служениям как таковым, таким образом, к Господу и к ближнему как к целям”. (БЛМ 17) Именно цель является тем, что определяет качество служения, дела, и поэтому, когда цель духовная, то тогда и побуждение или любовь духовна, а когда цель природна – то и побуждение или любовь природна. “Цель являет качество любви” (ДО 3137) 
Обыкновенно люди в нашем мире обращают внимание не на качество побуждения к служению, а на то, как служение выглядит извне, как много дел было сделано и насколько они успешны с точки зрения количества и внешнего качества исполнения работы. Что количество сделанных дел и внешнее качество сделанной работы не является показателем подлинности служения явствует из следующего места Слова: “...есть в самом деле в Мире люди, выполняющие свою функцию, и должность с прилежанием, трудом и рвением: чиновники, правители, офицеры, служащие старательно и умело, священники, проповедующие с рвением, писатели, составляющие книги, полные благочестия, поучений и науки, и другие действующие подобным образом, и тем они оказывают важные услуги Церкви, отечеству, обществу и гражданину; а между тем многие действуют так по любви природной, то есть для самих себя, дабы быть в почете и возвышаться на видные должности или для Мира, дабы извлекать выгоду и обогащаться; эти цели у некоторых из них так воспламеняют любовь к делу, что они совершают более значительные дела, чем те, которые в духовной любви к делу” (БЛМ 17). 
Очевидно, что существуют и те, которые являются полной противоположностью этих людей, так сказать горящих рвением к служению: это, которые делают служение кое-как, для галочки, потому что их вынудили к этому обстоятельства жизни, и которые бы немедленно бросают служение, когда им предоставляется финансовая возможность, и предаются полному безделию, роскоши и изнеженности жизни, что опускает этих людей на уровень чувственного существования.

Тот же человек, который ищет славы Божьей, а не своей собственной, и взирает к пользе самого дела, и таким образом, делает все, что ему надлежит делать ради Господа и ближнего, исполняет свое служение не спустя рукава, не кое-как, не для галочки, но он заинтересован это сделать хорошо, от всей души, хотя, при этому, он может сделать в мире гораздо меньше, чем тот человек, у которого просто работа в руках кипит, но которые действует, из огня себялюбия и любви к миру, ради себя и мирских выгод, как основных целей. Человек, действующий ради Господа и ближнего, пусть с трудом, пусть не мытьем, так катанием, но старается делать свое дело, пусть медленно, но верно. Но человек действующий ради себя и мира, если ему приходится исполнять любое служение ради Бога и ближнего, осталяет последнее служение при первой реальной возможности, и все время взирает к тому, чтобы вернуться к служению ради себя и мира. Как говорится в поговорке: “сколько волка не корми, он все равно в лес смотрит”. То есть, столько не давай человеку невозрожденному, и при этом не желающему подлинно следовать за Господом, любящему себя и мир превыше всего, духовных побуждений любви к Богу и ближнему, если, то он всегда все равно будет подлинно искать только целей себя и мира, а на служение Богу и ближнему будет смотреть только на временный и промежуточный вариант. О такой склонности чисто природного человека, который не взирает подлинного к Богу и ближнему, Слово говорит: “...ибо огрубело сердце людей сих и ушами с трудом слышат, и глаза свои сомкнули, да не увидят глазами и не услышат ушами, и не уразумеют сердцем, и да не обратятся, чтобы Я исцелил их...” Здесь в историческом смысле говорится о иудейской церкви, которая не желала исцеления духовного, то есть, обретения духовных побуждений, и если бы была исцелена, то есть, обратилась бы к духовным побуждениям, то не устояла бы в них, но обратилась бы вновь к своим природным побуждениям себялюбия и любви к миру, и таким образом, осквернила бы их и, тем самым, усугубила бы свое несчастливое состояние. Поэтому, в случае природного человека Господь, по всей видимости, неохотно и неспеша вводит его в духовные побуждения, чтобы тот, кто не может удержаться в них до конца жизни, не вошел бы в подлинно-духовное, и вернулся бы поскорее к полноте привычных ему природным побуждений, не нанеся огромного ущеба своей жизни. Нельзя сказать, что будучи без духовных побуждений жизнь такого природного человека полноценна и прекрасна, ведь она, по сути, является злой, и поэтому адской, но она бы могла стать еще хуже в случае осквернения, и ее зло могло стать еще более серьезным и проклинающим.

И тем не менее, Господь предлагает человеку невозрожденному приобрести духовное побуждение к служению, вместо природного побуждения, чтобы человек мог возродиться, и мог быть счастливым в вечности. И у каждого человека без исключения есть такая возможность. Господь предлагает человеку приобрести духовное побуждение к служению потому, что человек рождается с побуждениями природными, которыми он вполне удовлетворен, в которой он, в определенной степени, спокоен, и находится в удовольствии своей жизни. И казалось бы, если все у человека, по всей видимости, приятно и хорошо, то зачем же искать чего-то еще? И чтобы человек не оставался в том внешне комфортном состоянии (насколько может быть комфортным состояние невозрождения), которое неминуемо приведет его к вечной смерти, Господь обращается к разуму человека, и более того, по мере того, как человек позволяет, образует у него подлинный разум, который может различать в свете Слова, в чем суть духовного побуждения и в чем суть природного побуждения, что является подлинной жизнью и что является вечной смертью, и чтобы человек, по свободе рассудка, мог каждое мгновение делать выбор - либо тот, который ведет его к вечной жизни, либо не делать выбор, и продолжать оставаться в том, что заключает в себе духовную смерть, и ведет к вечной смерти.



Итак, у человек изнально нет духовного побуждения к служению. Рассмотрим, что означает выбрать это побуждение. Это, по-первых, принять то, что в размышлениях, предположениях, а также чувствах, намерениях и т.п. человек решает руководствоваться целями любви к Господу и к ближнему ради них самих, то есть, на практике, это означает, что он решает руководствоваться в своем ежедневном служении мыслями из Слова о том, что исполнять дело нужно не для собственных выгод, как целей исполнения работы, не для выгод и приобретений, как целей исполнения работы, а ради Бога и ради пользы ближнего, как целей исполнения работы. При этом можно получать или не получать средства к жизни за исполнение той или иной работы, но средства к жизни и прочие выгоды, не должны быть у человека конечной целью работы. И вот, чтобы полюбить эти подлинные цели, человек должен, сначала, чтобы начать желать их, то хотя бы начать о них размышлять, постоянно помнить, постоянно напоминать их себе, как азбуку, которую он должен знать назубок. Но такое побуждение не приобретается только знаниями и размышлениями, как оно не приобретается только одной верой в то, что такие побуждения являются духовным и желанными для Господа, ибо в одной только вере и даже в одних только намерениях приобрести духовное побуждение, нет ничего актульного, реального, и “духовное побуждение приобретается избеганием зол, потому что они грехи, и это совершается посредством борьбы с ними” (БЛМ 17). Духовное побуждение приобретается именно избеганием зол, а не иначе, потому что человек рождается, как было сказано выше, с природными побуждениями любви к себе и к миру, которые и есть источниками зол, из которых последние постоянно льются, в той или иной мере, как из источника, и чтобы войти в духовное побуждение ему нужно устранить злое.



Очевидно, что духовное побуждение к служение не приобретается одномоментно, после молитв, или за какие-то заслуги, или благодаря какому-то непосредственному милосердию Господа. Но оно даруется человеку, если тот, с долготерпением взирает не к себе и к миру, но к Господу, удаляется от зла как греха и исполняет свое служение в мире искренне, честно и с верой. У таковых, как говорит Слово, сама “...любовь к делу удерживает в себе их дух и не допускает их заниматься пустопорожними вещами, похотливым и грязными делами [lasciva et spurca], предаваться нечестностям и хитростям, и стать игрушкой разнообразных вожделений” (БЛМ 15)
Что такое пусторожние, суетные, ничтожные вещи, о которых здесь говорится? С точки зрения чисто природного человека, который не взирает к Господу, все это то, что делается ради Бога и ближнего, -  это пустое и ерунда, ибо какой толк от этого соби человека. Тогда, как пустопорожние вещи - это всё то, что делается, не взирая к Богу и ближнему, не для них, или же всё то, что делается не по Слову, не ради истины, не по заповедям, таким образом, не избегая зла, как греха. Таким пустопорожним делом может быть всё, что угодно - от каких-то суетных мелочей до основного служения человека в мире и до его отдыха и развлечений, то есть, всё то, что делается по себялюбию и мирским выгодам, от великого до малого. Что касается похотливых и грязных дел, то здесь достаточно очевидно, что имеется в виду. В нашем обществе все более и более очевидно, что не имеющий религии, склонен все более и более предаваться таким делам. Аналогично с нечестностями и хитростями, и всеми остальными побуждениями. Если человек не взирает к Богу и ближнему, к их пользе ради них самих, и для приобретения духовного побуждения, не избегает зла как греха перед Богом, то дела и любовь к делам не освобождает его от внутренней одержимости вожделений, но только временно извне как бы придавливает их, как бы умаляя некоторые наиболее грубые внешние проявления, как насилие, разбой, вороство у всех и каждого, неограниченный блуд и пр. Но эти вожделения тем не менее рвутся на свободу, и поэтому, если человеку предоставляется возможность или, если он теряет страх потери репутации, то все это пустопорожние, похотливые, нечестные, хитрые и тому подобные вожделения произрастают всеми возможными способами. Впрочем, этот страх потери репутации все еще существуют у людей в определенной степени, особенно у людей, принадлежащих формально к той или иной религии, и поэтому у них подобные вожделения, если не удалены через покаяние жизни, в своей полноте проявляются в жизни после смерти.

Итак, по мере того, как человек природный удаляется от зол, как от грехов против Бога, живя по истинам Слова, то у него образуется, от Господа, духовное побуждение к служению. Образуется оно в его уме, а именно образуется в духовной степени его ума, которая открывается Господом посредством покаяния жизни. В сказках говорят о золотом ключике, и вот этим золотым ключиком к духовной степени ума является именно вышеописанная практика. Образуется это духовное побуждение не просто как некая концепция, или какое-то чувство любви к познаниям о служениях ближнему, но образуется, как новая воля или любовь жить по истинам Слова и приносить пользу ради пользы, служить Богу и ближнему по истинам ради Бога и ближнего. Когда духовный ум человека, или же его духовная степень ума, надящаяся выше, или внутреннее, чем природная, открывается, то Господь может тогда войти через нее в очищенный природный ум человека, наитствуя в него своей любовью, и может формировать его для “... совершения духовных служений, которые кажутся похожими на природные служения. Именно им и никому иному Господом даровано любить Его превыше всего, и ближнего как самого себя. Если человек борьбою со злом, как грехами, приобрел нечто духовное в мире, то каким бы малым ни было это духовное, он спасается, и его служения возрастают впоследствии, как горчичное зерно, которое становится деревом, по словам Господним (Мат. XIII, 32. Map. IV, 30, 31, 32. Лук. XIII, 18, 19). (БЛМ 17)



Сказано, что человек, у которого открыта духовная степень ума, совершает духовные служения и что они похожи на природные служения. Когда у человека открыта духовная степень ума, и зло было удалено, то тогда человек пребывает в благолюбии, из благолюбия, или же духовного побуждения, совершает служения. Духовные служения похожи на природные служения извне, потому что и то и другое, по внешней видимости, приносят пользу окружающим, ибо дела духовных и природных людей идут на пользу обществу. И как было сказано выше, дела людей, пребывающих в любви природной, могут казаться более великими, чем дела людей, пребывающих в любви духовной. Ибо духовная любовь приобретается мало по малу, и поэтому и дела ее не столь значительные во внешнем выражении. А вот природная любовь, она у человека от рождения, и поэтому здесь не сложно работать много и ревностно. Но дела из духовного побуждения отличаются внутренне от дел, совершенных от природного побуждения, потому что побуждения различны, происходя из различных источников – одно от Бога из Слова, а другое – от соби; и поэтому различны цели, причины и поэтому и следствия, или же эффекты, которые выражаются в делах и внутренне присутствуют в них. Дела, это внешность следствий или эффектов, как обертка для яблока, и вот, в том мире, обертку забирают, и обнаруживается, что было внутри, вкусное и свежее яблоко или гнилое, подлинное духовное служение или невозрожденное природное.
Тех, кто взирает к Нему и живет покаянием жизни, Господь вводит в духовное побуждение к служению, и ведет посредством него, но кто не хочет приобретать себя духовного побуждения к служению, не может быть актуально ведом Господом, ибо Господь ведет через это побуждение. У тех людей, формально признающих Господа и Слово, кто не желает быть ведомым побуждение к служению Богу и ближним, и кто таким образом, находится в одной вере, “… служением является доминирование [над другими], и поэтому они последовательно отрицают Господа, и полагаются на ухищрения, которых множество, посредством которых они господствуют. Они полагаются на своё собственное благоразумие, и ничего не приписывают Божественному Провидению, и когда их узы ослабляются, то они устресляются, в конце концов, в такое состояние, что они мыслят, что нет никакого Бога. И тем не менее, у них внутренне присутствует цель господствования над небом, и пребыванием там вмето Бога. Это то, что находится в любви к господствованию ради себя.” (LJP 170) Это может показаться странным, парадоксальным, потому что не каждый человек глубоко изучает себя, чтобы увидеть начала невозрожденных наклонностей, присущих ему от рождения. Но это легче понять, если обратить внимание на то, что все люди хотели бы чем-то управлять: кто-то машиной, кто-то женой или мужем, кто-то детьми, подчиненными, проэктами, книгами, знаниями, деньгами, соседями, техникой, городами, странами, землями и пр. И именна эта любовь к управлению, от рождения, столько привычная для людей, противоречит любви к служению другим, она ведь хочет управлять другими, а не того, чтобы подчиненно и смиренно служить Богу и ближнему ради них самих, без желания достигнуть своих собственных эгоистических и мирских интересов. И вот когда человек не ищет духовного побуждения к служению, то тогда в нем любовь к господствованию, присутствующая скрытно в его любви к себе, постепенно развивается, как в рамках жизни одного человека, так и в рамках жизни целых поколений, и в конечном счете достигает вышеописанных безумнейших претензий над господствование над небом, или же над духовными вещами Слова и церкви.

Именно этой любви к господствованию над другими и духовными вещами, равно как и всех других удовольствий любовей ко злу, которые являются природными, а не духовными побуждениями, человек церкви избегает как грехов против Господа, и исполняет свое служение в мире ради Него и ради ближнего, как таковых, и тогда ему может быть дано приобщиться, пусть в очень отдаленной и совершенно неполной степени, к сладости этого служения, которая прообразованы небесными песнями о побуждениях духовной любви в книге Супружественная Любовь:
Каждое утро из домов, находящихся около общественных площадей, слышатся приятнейшия песнопения дев и молодых девушек, раздающиеся по всему городу. Каждое утро поется об одном из побуждений любви духовной, и это выражается в звуке посредством изменений и модуляций поющего голоса. Это побуждение в пении постигается так, как если бы оно было самим пением. Оно втекает в души слушателей и возбуждает их к соответствию с собой. Таково небесное пение. Певцы говорят, что звук их пения как бы сам от себя вдохновляется и оживотворяется из внутренних начал, и с усладой возвышается по мере того, как он восприемлется слушателями. По окончании пения, затворяются окна домов, находящихся на площадях, и в домах, находящихся на улицах, и двери домов также закрываются, и тогда во всем городе наступает тишина, нигде не  слышно и звука, никто не слоняется [без дела]. И все тогда приступают к исполнению обязанностей своего служения. (СЛ 17).
АМИНЬ
Доктринальное занятие, община Новой Господней Церкви, 
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