ПРАКТИЧЕСКАЯ ВЫГОДА
В Слове сказано: «Те, которые любят истину ради истины, и те, которые любят делать истину ради истины, любят Господа и воспринимают небо в себя; ... награда, которая от Господа, есть побуждением истины ради истины; и в побуждении истины ради истины находится небо» (ТН 10683)
Как известно практически каждому человеку, живущему в наше время, мало кто из людей делает что-либо другим  просто так. Даже если в дела не вовлечено то или иное финансовое вознаграждение,  достаточно немного осталось людей, которые не пожелают получить ответную благодарность или одобрение в той или иной форме, будь это даже обыкновенным “спасибо” или “хорошо потрудился, молодец». Когда такой благодарности нет, то у человека в душе остается нередко некоторая огорченность или даже обида, ведь он сделал что-то доброе, а это доброе, его усилия, время совершенно не оценили. В таком случае, могут придти к выводу, что вряд ли имеет смысл делать что-н. этому же неблагодарному человеку снова нет. Либо, если работа была сделана качественно, а не делать ее нельзя (как это, к примеру, было в Советском Союзе),  то может быть вывод о том, что делать работу такого же качества смысла нет, потому что – делай качественно или нет, благодарность одинаковая.

Вышеприведенные примеры достаточно повсеметны и просты. Но в случае религии затрагиваются более внутренние душевные струны. Когда человек рассматривает возможность изучения или принятия той или иной религии, того или иного исповедания в свое мировоззрения, то нередко он принимает ее по причине ее непосредственных выгод для его личности. Если большинство людей вокруг него принимает, к примеру, протестантизм или православие, то он принимает те же протестантизм и православие, и если ему сказать, что совершенно не факт, что эти конфессии наиболее подлинные, то человек, возможно где-то и поймет верность такой точки зрения, но чисто эмоционально он может просто почувствовать некоторую угрозу для своей соби (своего эго), так как выход за рамки любого группового, стадного мышления чреват для его эго некоторой изоляцией от большинства, если и не отстрацизмом. Такой человек внутренне полагает, что поскольку выгод ы для его эго не только нет, но скорее один ущерб, то лучше вообще не думать в этом направлении. До начала 19 столетия ярким примером подобного отношения было принятие традиционного православия в востоно-славянских странах. В суть этой конфессии вникали не часто, но формально ее придерживались многие. Позднее примером явилась идеология советского союза. Но еще более ярким примером в последнее время стало появление культа так называемого язычества, лидеры которого предлагают вернуться к еще более древнему культу,  в наших странах, к  религии арийцев.  Одним из лейтмотивов этого движения является именно тот аргумент, что свое лучше, чем чужое именно по той причине, что свое – это свое, а чужое – это чужое. Поскольку каждый склонен любит свое и презировать чужое по своему врожденному себялюбию, то очевидно, что выгода в такой позиции для эго человеческого достаточно большая, причем не важно, под какими предлогами это делается и какими выборочными фактами и хитроумными подтасовками аргументируется.  Чем больше собь, по таким страстям, заполняет сознание человека, тем меньше есть адеакватной реакции на истины христианские Господнего Слова, и тем более, на истины духовного порядка, абстрагированные от пространства, времени и личности, которые имеют своим основанием букву Слова и ей соответствуют. 

Если человеку сказать, вот есть Божественное Слово, открытое Господом, которое даже тебя не упоминает или не очень лестно упоминает, если оно вместо лести твоему личному эго или коллективному, национальному  эго, говорит о покаянии перед Богом и о Божественной Любви и Божественной Мудрости, которые также говорят о чем-то более возвышенном, чем самовозвышение или самопрославление, то человек склонен может быть внутренне думать: “а зачем мне это”? В Евангелии, иудеи предпочитают свою традицию истине Божественных заповедей (“Он же сказал им в ответ: зачем и вы преступаете заповедь Божию ради предания вашего?” Матф. 15:12) Иудее там прообразуют чисто мирского и чувственного человека, для которого свое, будь оно или религиозным и культурным, предпочтительнее, ближе душе и сердцу, чем все остальное. 
В Ветхом Завете даны описания земли Ханаанской, земли в которой есть молоко и мед  –  эта земля называется  наградой за верность Богу, целью странствий. “Итак слушай, Израиль, и старайся исполнить это, чтобы тебе хорошо было, и чтобы вы весьма размножились, как Господь, Бог отцов твоих, говорил тебе, [что Он даст тебе] землю, где течет молоко и мед.” Многое в жизни человека в те времена было связано с землей, с ее урожайностью, с нее человек питался, и таким образом, богатая земля для мирского человека была пределом мечтаний. 


В Новом Завете, в его букве, за верность Господу и добрые дела человеку полагалась награда небесная (судебные должности в нем, хотя в той же буквы Нового Завета Господь и намекал и прямо говорил, что учит не о плотском, но о духовном (вспомним притчу о закваске фарисейской, а также ответ Никодиму о втором рождении). 1. Матф.5:12 Радуйтесь и веселитесь, ибо велика ваша награда на небесах: так гнали [и] пророков, бывших прежде вас. “... Последовавшие за Мною... когда сядет Сын Человеческий на престоле славы Своей, сядете и вы на двенадцати престолах судить двенадцать колен Израилевых.” (Матф. 19:28)

В Третьем Завете Господь, во  многих местах его, учит о том, что любовью духовного человека есть любовь к истине ради истины, любовь к претворению ее в жизнь без желания какого-либо вознаграждения, без какой-либо награды, будь оно в форме материальной,  приятной для эго, либо в форме искания квазидуховных удовольствий, т.е. если человек имеет целью не благо других, а свое собственное удовольствие. Но человек возрождается постепенно и не сразу приходит в саму любовь творения истины по любви к истине и благу, даже если теоретически для него это жизненные идеалы.  И пока человек не дошел еще до этого состояния в его чистоте, до того состояния, когда ему уже ничего не желается, не хочется, да и не можется делать, как только истину Слова и учения, по любви к ним, то  он тогда это делает по любви к послушанию истине Господней в надежде, и по этому послушанию и надежде, Господь позднее дарит ему эту любовь вместе с ее удовольствиями.  Когда природный человек, не имеющий таких духовных побуждений, сталкивается с действиями духовного человека, действующего по духовной любви, но он интерпртетирует их исключительно по своим меркам. Если же духовный человек говорит ему о своих побуждениях, то природный человек ему внутренне не верит, подозревает во лжи и крайней хитрости, потому что для него внутренне не постижим такой образ действий. Иногда, правда, природный человек может классифицировать такие действия, как некий, как он говорит, фанатизм, сути которого он не понимает.


Если человек, не имея духовной любви к истине, не принуждает себя к истине и благу по истинам, то он не развивается адекватно и постепенно ему  Господь, вера, истина и жизнь, становятся в тяжкую нудную обязанность, подобно тому, как детям Израиля было в тягость служение Богу, о которого они пытались отлынивать при удобной возможности. До написания Третьего Завета, человеку было в общем и целом понятно, что несоблюдение тех или иных предписаний ведет к кайне плохим последствиям, а соблюдение их ведет к определенным выгодам – причем, в каком-то смысле, если эти выгоды и понимались несколько более духовно (как это имело место в случае Нового Завета, в котором были открыты более внутренние истины), то в букве был некоторый привкус мирскости и соби, причем чем более буква была непонята, тем привкус был больше. Не то, чтобы этот привкус  существовал в самом Слове, но он существовал в понимании Слова человеком церкви. Так что ему были, с приземленной точки зрения, были понятны выгоды и преимущества точного соблюдения Божественных уставов.  

В случае Третьего Завета, человеку явно говорится, что если он преследует те или иные мирские или собственные выгоды, то это не есть чистой любовью к истине.  Но нужно понимать, хотя это может показаться нелогичным человеку, его собственной логике и рациональности, или же его невозрожденному природному, что отсутствие мирских и собственных выгод не есть какием-то извинением тому, что может и не исполнять  в точности Божеские заповеди. Более того, ему говорится, что если он будет делать истину только лишь по одной необходимости, из одного только долга,  или просто из страха, только по тому, чтобы не попасть ад, то в таких поступках также не будет чего-то подлинного духовного, духовной любви с ее удовольствиями. Так что человеку и прямо говорят и косвеенно, что лучше бы ему войти в любовь к истине ради самой истине, к исполнению ее на деле без желания какого-либо воздаяния.


И получается очень интересная картина. Как было сказано в Слове, с течением времени наследственное зло усубляется и таким образом время Последнего Суда над христианской церковью было временем, когда зло аккумулировалось максимально, но как показывает наше время, многочисленное зло уже не только прорывается наружу из внутренностей людей, но и уже заполняет непотребностями и внешнюю жизни современненной цивилизации. И таким образом, когда люди нашего времени читают о любви к истине ради истины, они настолько опустошены, что не постигают в Слове эту любовь в ее святости, не могут ее профанировать сразу же. С другой стороны, совершенно очевидно, что одно дело, принимать как теоретический идеал любовь к истине, бескорыстие, а совсем другое мера воплощения этой истины в жизни. Если человек мечтает о мирской или небесной славе любви истины ради истины, то он не истину любит ради истины, а себя в этой истине или истину ради себя. Если он полагает, что делает истину ради блага других, но при этом презирает других по сравнению с собой, в сравнении с которыми, непросвещенными, сирыми, он так выгодно выделяется, то его истина делается не ради истины (что бы он там внутри себя не чувствовал), не из Господа, а из себялюбия и ради себя самого, а если и ради Господа и ближнего, то опять-таки, ради себя самого. Так что даже к самым возвышенным идеалам, невозрожденное природное примешивает те или иные невозрожденные побуждения и если бы они не примешивались в самом начале, что вряд ли какой-либо человек мог бы приблизиться к истине, так как изначально у нас нет какой-либо подлинной духовной любви к истине, которая реализуется в свободном чистом исполнении истины на деле. Возьмем, к примеру, истину о Божественном Человеческом Господа. Какой прок природному человеку в этой истине, в ее изучении, ее постижении, ведь она не представляет его невозрожденному сознанию зримую пользу, выгоду для его личности. Да, если никто этой истины не знает, то его собственное разумение может почувствовать некоторую пользу от такого знания, так как человеку приятно знать то, что не знают другие, это как-то высвечивает его на фоне других. Но если, к примеру, все вокруг будут об этом знать, и человек убедится в том, что эта истина никак не высветит его в сравнении с другими, и более того,  в результате человек будет еще более скромного мнения о своем человеческом. Много ли будет таких, которые будут заинтересованы этим вопросом?  А ведь эта идея составляет самую сущность христианской религии, и без нее даже жизнь по заповедям лишена внутреннего наполнения, тогда как эта идея без жизни по заповедям еще не обрела свою полнокровную жизнь в человеке. 


Есть такая сентенция в христианстве “верую, ибо абсурдно”. В христианстве Новой Церкви эта сентенция обретает следующее толкование. Веровать – означать не только признавать Божественное Человеческое Господа, но и жить в соответствии с Ним, с Его Заветом, исполнять истину на деле, потому что это истина и потому что это служит благу других. Но природный человек может и не видеть для себя выгоды в таком  бескорыстии, поэтому,  в каком-то смысле, для него, такая вера, и особенно такое действие, есть абсурдным. Ибо в Новой Церкви человек церкви должен именно думать о благе других в первую очередь и во вторую, и только потом он может думать, что пойдет в небо, т.е. обретет усладу от таковой любви.  Одними только своими собственными усилиями человек не может так веровать и так действовать, поэтому и было сказано – без Меня не можете делать ничего. Но силой Господней человек может такое совершать.

Если же человек не обретается в этой любви, или, по крайней мере, не идет к ней, то ему нужно обязательно задуматься, а ведет ли он христианскую жизнь, достоин ли он того, чтобы называться христианином. Не сложно что-то принять, когда это выгодно для эго или в мирском отношении, но такие влияния нужно тщательно различать в себе, обращая внимание на то, где наше го пытается примешиваться и если такое имеет место, то учиться отфильтровывать такие влияния, вдохновляемые адами. Когда все религиозное внутри человека залеплено гордостью, другими себялюбивыми наслоениями, выгодностями, то не человек служит Богу, но эго пытается использовать Бога в своих собственных интересах. При этом не важно, что у человека во вне – внешне он может полыхать любовью к религии, может быть образцом смирения, может трогать души до слез, красноречием пробуждать людей к духовности, но все сие суть гробы повапленные. Настоящий путь представляется невыгодным для эго, он прост, без понтов, некрасноречив, не стильный. Конечная стадия такого пути в проявлении – это невинность духовного детства, когда человека не заботят проявления, статусные вещи, выгодности, невыгодности, но он в нем нет препятствий возрождающему наитию Божественного Человеческого Господа. 


Может возникнуть вопрос: почему об этом так много говорится в церкви, почему именно об этом. И дело здесь в том, что когда имеет как можно более чистый подход к религии, к истине, к Господу, к духовной жизни, то все остальное, если только человек этого хочет, следует как бы само собой по мере воплощения истины в жизни. Обычно человек мыслит в терминах потери-приобретения, выгоды-невыгоды, но если он все-таки сможет для себя принять реально возможность и даже, по свободному выбору, необходимость чистого бескорыстного духовно-рационального подхода к религии, то тогда будет возможность для того, чтобы истинная христианская религия у него выстраивалась в любви к гармонии не только в общих чертах, но и повседневных мелочах его внешней жизни, и главное, его внутренней жизни, ибо тогда религия, в ее практической релизации, для него радость, счастье и услада жизни. 


Чистый подход, или же побуждение делать истину не желая никакого воздаяния, неизбежно должен иметь своим коренным составляющим чувство смирения, и осознания, что человек сам по себе не есть чем-либо добрым, стоящим чего-либо, заслуживающим что-либо, но что только по Божественному Милосердию, он может быть одариваем бескорыстием, если ищет Его, ищет исполнения Его воли. Без такого смирения, самоуничижения, как и без признания Божественного Человеческого Господнего, собственное человека, его гордость и тому подобные страсти будут непременно управлять его делами, даже исполнением истины, и поэтому дела его будут не в Боге соделаны, но по соби. 

Аминь

Проповедь, прочитанная 14 июня 2009 года 
в общине Новой Господней Церкви г. Харькова  
Священником Роговым Д.С.
4

