Если Бог добрый и любит нас, то почему же так мало того, что радует душу
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“Есть удовольствия любви к добру и удовольствия любви к злу, и так же есть красоты веры в истину и красоты веры в ложь. И те, и другие удовольствия любви называются добром людьми, которые в них находятся, по их ощущению; так же и те, и другие красоты веры называются добром, по их восприятию. Но поскольку последние находятся в разуме, это не что иное, как истины. Тем не менее это противоположности: добро одной любви — это добро, другой — зло; истина одной веры — истина, другой — ложь. Любовь, удовольствие которой по сущности — добро, подобна теплу солнца, которое оживляет и оплодотворяет, действуя на плодородную почву, деревья и посевы. Где она действует, там словно рай, сад Иеговы, нечто подобное земле Ханаанской. Красота её истины подобна солнечному свету весной или освещённой хрустальной вазе, полной восхитительных цветов, которая, если её открыть, распространяет благоухание. А удовольствие злой любви подобно теплу солнца, иссушающему и уничтожающему, когда оно действует на бесплодную почву и вредные растения, например колючий кустарник или терновник. Где оно действует, там Аравийская пустыня, в которой змеи многоголовые и ядовитые. А красота лжи подобна свету солнца зимой или освещённому кожаному меху с червями, плавающими в уксусе, и дурно пахнущими ползучими гадами.” (ИХР 38)

Каждый человек живет своей любовью, или же своим добром, потому что всякое добро принадлежит любви. Что он любит, то он и делает, то он и считает добром (см. AC 10109): добром для себя, а в некоторых случаях – и для других тоже. Поэтому многие правители мира сего считали, что то, что хорошо для них, хорошо и для народа.  Что человек любит, и то, что он считает добром, ему приятно. Когда ему хорошо и приятно, душа его как бы расцветает. Слово, религия, церковь учат нас тому, что Бог добр и любит нас и желает нам всяческого добра, и желает даровать нам Свою Любовь. Если это так, то почему же нам бывает так сложно жить, почему у нас так много не-приятностей? Если мы воспринимаем его истины, и пытаемся по ним жить, то почему же нам бывает так сложно. Да, бывает очень много внешних причин и обстоятельство вокруг нас, которым мы могли бы отнести ответственность за наши проблемы:  это могут быть наши обстоятельства на работе,  дома, в стране, обстоятельства, связанные со здоровьем.  Но если даже внешних проблем не так уже много, или они не столько значимые, чтобы все это можно было бы отнести на их счет, то почему же нам приходится так несладко? Хотя мы на самом деле и знаем ответы на эти вопросы, отчасти рационально, отчасти в глубине душе, нередко они покрываются как бы туманом эмоций, когда нам сложно увидеть что есть что через призму всех навалившихся на нас проблем. Сегодня мы попытаемся сформировать рациональное восприятие следующей проблемы: если Бог добрый и любовь постоянно проистекает от Него, почему столько неприятностей, почему мало того, что радует душу, почему духовная жизнь нас не радует удовольствиями так, как должна было бы  радовать,  и что нам делать в этой связи? 


Слово учит нас тому, что все добро происходит от Господа, от Него происходит Божественная Любовь к творению, к людям, Он желает даровать людям свои блага и истины своей любви, быть с ними единым и соделывать их блаженными, т.е. наслаждающимися его благами и истинами. Всё, что происходит от Господа, является истинным, настоящим и пребывающим в вечность. Все то, что у нас есть не от Господа, не останется с нами в вечность, и является ложным, ненастоящим и иллюзорным. Если у человека есть хотя бы некоторая толика здравого рассудка и веры в Бога, то у него должна быть сознательная заинтересованность в том, чтобы у него в жизни насаждалось именно то, что является истинным и благим, и чтобы все ложное удалялось из нее.  Все это мы знаем. Другой вопрос – если мы понимаем истины, веруем ли мы в них по-настоящему? Или, другими словами, есть ли у нас внутреннее признание этих истин? Вера означает внутреннее признание истины, и это подлинное признание, или же вера, не приходит само собой, но приходит посредством любви к жизни по понятым познаниям истинам, т.е. когда человек что-то познает из Небесного Учения, и хочет жить соответственно. Но что же делать, если нам не хватает любви. Ведь, казалось бы, получается парадокс: нам кажется, что нам нужно больше любови, удовольствия, чтобы следовать за Богом полноценно, чтобы обретать приятность от Его Слова. Но с другой стороны, подлинная любовь приходит как раз посредством веры, через истину, которыми мы тоже не можем насладиться по-настоящему. Как же нам тогда быть, если у нас и удовольствия от духовного блага жизни по заповедям бывает не хватает  и веры не хватает? Если Божественная Любовь проистекает к нам постоянно, почему у нас есть нехватка в соответствующих удовольствиях с ними связанных?

Чтобы нам увидеть полнее, каким образом, мы можем воспринять эту любовь, и связанные с ней радость, счастье и удовольствие жизни в Боге, обратимся к истории восприятия этой Любви в исторических церквях.

Древнейшая Церковь,  прообразуемая в книге Бытие Адамом и Евой, после того, как была в достаточной степени, воспринимала Господню любовь непосрественно, и она называется небесной, потому что она была именно в любви к Господу (см. АО 585). Любовь у них была насаждаема непосредственно в самую их волю, или жизнь, и духовное из этого небесного составляло их веру (см. ТН 1001) Жизнь у них была настолько возвышенная и прекрасная, что  “предметы внешних чувств …, которые были земными и мирскими, не представляли для них никакой ценности [были ничем]; они не постигали никакого удовольствия в них, но только в том, что они обозначали и репрезентировали собой, и поэтому, когда они смотрели на земные предметы, они не думали о них совершенно, но только о тех вещах, которые те обозначали и репрезентировали, которые и доставляли им наибольшее услаждение; ибо они были такими вещами, которые находятся в небе, из которых они созерцают самого Господа.” (AC 1122). Когда мы говорим о них, и размышляем об их любви и ее удовольствиях, то нужно иметь  виду, что их любовь и то, что люди нашего мира называют “любовью” отличаются примерно, как небо и ад, поскольку люди склонны называть любовью или любить то, что им приятно, вне зависимости от того, насколько эта любовь и то, что они любят, происходит от Господа или связано с подлинной духовной жизнью, тогда как Древнейшая Церковь все удовольствия своей любви обретала именно в чистой любви к Господу, в которой не было эгоизма или каких-то мирских целей, и таким образом, ни в чем ином, если только оно не происходило от этой чистой любви. 

 После падения Древней Церкви, которое произошло по той причине, что она захотела жить своей собственной жизнью, не жизнью Господа, от Него и в Нем, но своей собственной вне Господа, Господь образовал из тех, кого можно было реформировать, Древнюю Церковь. Она была духовной, потому что в ней любовь и связанные с ней удовольствия жизни насаждались уже не в самой воле, как прежде, а в интеллектуальной части человека церкви, и это уже была, по сути, не любовь к Господу, но то, что называется благолюбием (лат. Caritas). В  Слове она описывается следующим образом: “Иегова кормил его произведениями полей, Он питал его медом из скалы, и маслом из кремнистого камня (cibavit proventu agrorum, sugere fecit illum mel e rupe, et oleum e saxo petrae) (Deut. 32:13)…"пить (англ. suck сосать) масло из каменистого камня" означает насыщаться благом посредстом истин веры; “мед” означает природное благо и удовольствие; "масло" означает духовное благо и удовольствие” (AE 375) Но постепенно эта церковь выродилась в идолопоклонство и магию, а следовательно  ее удовольствия в ее е извлекались именно из ее извращенного культа и соответствующих практик. Чем выше благо и истина, тем хуже для людей, которые извращают их. Чем более приятны они им были в начале, тем хуже, когда это все было извращено. Удовольствия есть, но какая польза от удовольствий, если они ведут в ад.

 Потом была церковь, которая формально походила на Древнюю Церковь, но отличалась от нее тем, что  полагала “… существенное внешнего богопоклонения в жертвоприношениях [То есть, полагала, что это крайне необходимо богу и приятно ему]. Онроисходила от своего патриарха, по имени Евер. Ее жизнь и ее удовольствия средоточием своим имели это поклоние. Эта церковь, как и Дневняя, признавала благолюбие, как внутреннее богопоклонения, но это не в такой же степени происходило у нее из сердца, как это было в Древней Церкви (AC 4680). Эта церковь, которая в Слове называется Еврейской, тоже выродилась в идолопоклонство, и соответствующее ему удовольствия жизни. 

После всего этого Господь установилуже не преобразовательную церковь, а некую преобразовательность церкви у иудеев, в Слове называемой, Иудейской церковью. Внешние формы богопоклонения у них были аналогичны внешним формам Древней Церкви, но вот по своей природе они не желали никакого благолюбия, или же внутренних начал церкви.  В таком случае откуда же эта церковь получила свои удовольствия, утешения и усладу жизни? Поскольку она не получила их ни в чем духовном, относящемся к благолюбию, которое могло бы укорениться у них в интеллектуальной части членов этой церкви, если мы они искали истину ради нее самой и жизни по ней, то они получали удовольствие в чем-то совершенно внешнем,  в огромной мере эгоистическим и мирском, т.е. их волновали их мирские прибыли, статусы, и прочие мелочи жизни.  По сути, такие вещи, если только они подчинены духовным целям, то используемы во благо и другим и себе, но если они стоят на первом месте в жизни, то  являются чем-то адским, и если уж они укоренились в них и не желали чего-то большего, то не мог же Господь заставить их принять большее, посколько принуждать к духовному противоречит Божественному Порядку. Легко ли им было жить? Судя по тому, что написано в исторических сказания Ветхого Завета, им было очень нелегко, проблемы разного рода, от врагов, от своих, и также, как им это казалось, постоянные проблемы от Бога. С другой стороны, причина по которой их практически ничего из духовных вещей не было открыто для них (и соответственно, практически ничего из духовных услад жизни от Господа на них как бы не изливалось) заключена в том, что “человеку скорее позволено бывает жить в удовольтсвиях и похотяхs, and посредством оных удалять себя от внутренних вещей, нежели придти в знание и признание внутренних вещей, и профанировать их.” (ТН 1327) То есть, если они были в том состоянии, что могли после восприятия духовных вещей, уйти от них, отречься от них совершенно, то Господь, по своему Милосердию, удерживал их от этого, позволяя им обретатся в совершенно примитивнейших похотях, подобно тому, как Он удерживает сейчас от какого-либо внутреннего признания истин Небесного Учения тех людей, которые могут, восприняв их, не устоять в них. Были очень немногие, которые выходили в небольшой степени за  рамки злых и примитивных этих удовольствий.

В конечном счете, Господь пришел, когда уже ничего ни небесного, ни духовного не было у людей. Он основал церковь, в которой духовно-природная услада жизни (или услада жизни, соответствующая тем небесам, которые Господь основал после Своего Первого Пришествия) могла происходить от поклонения Ему в Его Божественном Человеском и служения ближним, исходя из первоначального понимания истин Нового Завета, и Ветхого Завета в свете истин учения Нового Завета. В самом начале, у них была такая услада жизни. И мы читаем о духе любви, или же агапе, служения ближним, о невинности этой любви.  Но и эта церковь выродилась. И ко времени последнего суда над христианской церковью, в ней  не осталось не любви, ни веры, но вместо этого царила у многих ненависть к Господу и к ближнему, к истине и благу. Удовольствия жизни составляли тогда, как и при первом пришествии Господа, себялюбивые и мирские интересы, т.е. желания статусов, величия, самореализации, иногда на почве религии и церкви, а также богатств, владений, развлечения и блудных удовольствий той или иной степени.  Но все духовное и чистое смотрели как на подлых врагов, которые хотят лишить человека самого дорого. Но при этом даже у людей христианской церкви, погруженных во все эти похоти, оставались разнообразные проблемы, они и формально и от сердца могли обращаться к своему божеству, каким бы именем и титулом при этом они его не называли, чтобы он помог им избавиться от проблем и несчастий тогда, когда они на них сваливались, полагая, что задача Бога в этом и состоит, помогать человеку в его жизни, формально, в некоторых случаях, направленной на благо других, но преимущественно, по сути, направленной на реализации эгоистических и мирских целей. То есть, Бог использовался как некоторый секретарь или помощник, если получится – то просто, как раб - в амбициозных планах, или мелочных претензиях человеческой соби. Чем больше и чем глубже такие люди погружались в такой культ, и чем меньше они искали истины и блага, тем больше их культ становился служением аду или дракону. Удовольствие от этого культа и от жизни в рамках его было совершенно не духовным, но адским, за исключением всех тех случаев, когда Господь, втайне от самого человека, насаждал в нем остаточности  (или же простейшие и совершенно природные, но не духовные удовольствия от служения ближним) и отвлекал его от большего зла к меньшему посредством различных катаклизмов в его жизни. Большинство же людей, которые могли быть спасены, были достаточно простыми, и не понимали безумств своих церквей, и были ограждаемыми и охраняемы Божественным Провидением от мейнстрима и содержимы в простом добре жизни. Не исключено, что если бы у них было больше возможностей и образования, больше интеллектуальных способностей, то они бы тогда могли бы достаточно быстро дегенерировать в общей критически-инфицированной и разлагающей среде извращенной духовности. Удовольствий в жизни таких простых людей было не очень много – жесткие рамки жизни, различные способы наказания в случае пренебрежения этими рамками. Народ, наверное, хотел большей свободы деятельности, и соответственно больших удовольствий, но Провидение Господне не действует на поводу у человеческих пожеланий, но обращено исключительно к Его вечному благу. На практике это означает, что человеку попускалось обретать столько удовольствий, услады для жизни, сколько было ему не вредно, или по крайней мере, если его уже нельзя было удержать в простом добре, то в тех удовольствиях, которые бы отводили его от более глубокого ада. Здесь, конечно, имеются в виду те, кто понимали, что есть что в религии, обладали здравым рассудком и некоей мерой рациональности. С прочих же, которые не отличали правой руки от левой, не обладая рациональным началом, спрос, так сказать, был небольшой. И большинство таковых проходили в том мире просто опустошения, состояния раскрытия своих остаточностей, насажденных Господом в мире, перед тем, как могли что-то воспринять из того добра вечной жизни, которое вводило их в жизнь неба. (Аналогичные процессы, кстати, имели место и в церквях дохристианских.) Если бы Бог был менее милосерден (допустим такую возможность теоретически, потому что практически это невозможно), то тогда народам христианского мира на момент Второго Пришествия, было бы, возможно, несколько легче жить, была бы большая свобода для того, чтобы бациллы похотей их малоочищенного ума разрослись в их жизни пышными сорняками и другими ядовитыми растениями, и давая им мимолетное наслаждение временной жизни, убили бы духовную жизни в вечности. Но Бог не действует вне Порядка Своего Божественного Провидения, или же Своего Милосредия. И поэтому многим из спасенных теперь так легко жить в вечности, несмотря на все их причитания и жалобы во время жизни на земле на свою сложную и неяркую жизнь. 

После второго Господнего Пришествия, когда Господь даровал человечеству Откровение, написанное духовно-рациональным стилем, приспособленным к пониманию даже природно рационального человека, если тот, конечно, обращается к Господу и ищет истины, человек может понять рационально, будучи даже в самом начале своего преобразования и возрождения, в чем заключается подлинное удовольствие, благо, в чем заключается подлинная непреходящая любовь с ее удовольствиями. Если в раннехристианской церкви было поверхностное понимание того, что есть подлинным удовольствием жизни, и в конце христианской церкви практически не осталось никакого даже самого внешнего понимания, но одни фантазии, то теперь человек имеет совершенно счастливую возможность обрести свет понимания в этом отношении.  Но опять-таки, как было сказано в Евангелии от Луки: “Сын Человеческий, придя, найдет ли веру на земле?” (18:8) Человек этого мира, сталкиваясь с описаниями небесных и духовных удовольствий в Новом Слове, может говорить в сердце своем:  “я этого не постигаю и не чувствую. Дайте мне что-то такое, что я почувствую, что-то такое духовное, от которого мне будет приятно и тогда я прославлю Господа за то, что Он благ ко мне и тогда я поверю”.  Это может быть подходом вообще, но такое может случаться у человека и в некоторые периоды его жизни, особенно во времена искушений. Если человек не чувствует удовольствия от Божественной Истины, если он не чувствует желания следовать за ней, то что же он тогда чувствует? Нам известно, что в нас происходит борьба, в которой участвуют Господь, а также ангелы, так и демоны, борьба между истиной из блага в нас и ложью из зла, другими словами, борьба в нас за то, что будет в нас царствовать как в тот или иной момент, так и всю вечность – небо, небесное царствие, блага и истина с их удовольствиями, или зло и ложь с их удовольствиями. В нас борется удовольствие любви к истине из блага и с удовольствием любви к лжи от зла. И мы находимся в свободе выбирать между тем и другим. Это свобода находится в нашей совести, в нашем рациональном начале, и если мы выбираем жизнь по любви к пониманию Божественной Истине, приводим нашу жизнь, наши мысли, чувства, действия,  в соответствии с ней, то тогда в нас, в духовно-природной степени нашего ума, образуется возможность для восприятия в свое время соответствующих духовных и небесных удовольствий. Может возникнуть вопрос, но почему же нам все же так не хватает удовольствий от благ и истин, и соответственно, почему духовная жизнь нас не всегда радует? Слово говорит, что “…человеческий ум устроен внутренне из духовных субстанций, а внешне — из природных субстанций и, наконец, из материи. Ум, удовольствия любви которого добрые, внутренне состоит из тех духовных субстанций, что находятся в небесах. Но ум, удовольствия любви которого злые, внутренне состоит из тех духовных субстанций, что находятся в аду.” (ИХР 38) Как уже было сказано, что человек любит, он считает добром, следовательно, если в чем-то он не находит удовольствия, то он и не рассматривает как добро. Поэтому, когда человек рождается в зло себялюбия и любви к миру, то есть к вещам эгоистическим  и к любви к обладанию вещей других людей, то он внутренне считает именно это добром, и его ум, относительно его любви, находится именно в этих удовольствиях, которые для него приятны, усладительно, просто настоящее небо. И когда такой ум, когда он действует из побуждений себялюбия и любви к миру, соприкасается с духовными вещами Слова, с которыми субстанции ума человеческого от рождения внутренне не согласованы, то он чувствует внутренне глубочайшее отвращение, а порой и ненависть к духовным сущностям Слова. И не только он чувствует всё это отвращения, или полное безразличие, или даже тоску, но и те злые духи, которые свили в его уме гнездо, и которые внушают человеку постоянно, что единственная жизнь и удовольствия могут происходить только из удовольствия его соби. И соответственно, человек, приступая к Слову или пытаясь что-то делать в жизни из этих себялюбивых побуждений, не может почувствовать всей благодати, всей красоты, всего блага и всех удовольствий, от жизни по истине ради истины, от жизни ради Господа, от жизни ради ближнего. Когда ум человека наполнен побуждениями земными и плотскими, то если он из них начинает думать об истине о жизни по ней, то ему это может показаться малокомфортным занятием; когда же он думает о том, чтобы сделать что-н. для себя в этом мире, то он воодушевляется; первое ему кажется злом, а второе благом.?Хотя иногда такой человек может, вопреки общему своему состоянию, прозревать противоположное: как пел один поэт: “груз тяжких дум наверх меня тянул а крылья плоти вниз влекли, в могилу”. 
Единственная зацепка для извлечения человека из его состояния проклятия, или его состояния противоположности порядку, или перевернутости, из его невозрожденных удовольствий, чувств и эмоций  – это сознательная и осознанный отказ от ориентации на чувства и эмоции, которые могут меняться, отказ от поиска более сильных и утонченных удовольствий  и благ, это не ожидание этого от Господа и не вымогательство у Него террором, шантажом, провокациями, лестью или хитрость и тому подобными уловками и вообще всеми возможными и невозможными средствами этих чувств и удовольствий жизни, но смиренная сознательная и осознанная ориентация на любовь к Господу и, даже более того, на благолюбие, поскольку благолюбие более актуально для нас в нашем состоянии невозрождения.  Любовь к Господу важна, потому что это самое начало движения человека, это как бы самый начальный импульс его движения. Это не означает, что мы действуем из возрожденной воли,  потому что у нас ее нет, но это означает, что мы изначально мы какое-то малое время и состояние действуем из простой внешней любви к Господу, в том числе, из простейшей любви к простейшему благу из Господнего Слова, в частности, любви к благу Слова Второго Господнего Пришествия.. Но состояния у человека стремительно меняются, и поэтому мы переходим в то состояние, когда мы не можем действовать из первоначального состояния невинности, поскольку оно как бы сходит у нас на нет, и тогда мы должны СОЗНАТЕЛЬНО и ОСОЗНАННО поступать из духовного блага любви к ближнему, или же любви к истине Слова ради самой этой истины и ради жизни по ней, преимущественно истине Нового Слова, потому что именно этим Словом Господь совершил Свое Второе Пришествие, откуда и изливается для нас наибольший свет. В процессе нашего продвижения, мы сталкиваемся с тем, что многие вещи в нас противоречат истинам, удовольствия первоначальные от познания истин ушли практически совершенно. И тогда мы должны принуждать себя противостоять злу и лжи, и следовать истинам, даже если мы не испытываем удовольствия от этого процесса. Мы сталкиваться с этими вещами постоянно, пока, наконец, не обнаружим нашу главенствующую любовь и не сразимся с ней. И только после этого, после устранения ее, доступ к нам Божественной Любви не будет находить в нас существенные преграды. Мы читаем в Слове: «было постигаемо качество удовольствия любви к господствованию, а именно, что сладость в нем заключенная была несказанной. Из этой сладости человек верует, что это небо и небесная радость, тогда как это представляется собой ад. Удовольствие это также обращается в нечто ужасное. Это подобно любви деланию зла, любви ненависти и мести, любви вороства, а также любви прелюбодеяния, и их удовольствиям. Человек не знает, что когда, посредством преобразования Господом, эти удовольствия отступают, тогда впервые удовольствия неба входят; и эти удовольствия бесконечно превосходят прежние. И он не знает, что удовольствия тех зол, теперь становятся неприятными и причиняют острую боль. До своего преобразования он не знает, что таково их качество”. (LJP 241) Из всего вышесказанного очевидно, что как только человек начинает веровать своим ощущениям, а не Господу, то зло обольщает его своими иллюзиями, но если он не обращает внимания на иллюзии чувств, пусть и очень правдоподобные на первый взляд, составляющие часть его невозрожденного ума, но обращается к Слову, то он может прогрессировать дальше в своем духовном развитии. И тогда он ближе приближается к ПОЛНОТЕ той любви “ …удовольствие которой по сущности — добро”, и которая “…подобна теплу солнца, которое оживляет и оплодотворяет, действуя на плодородную почву, деревья и посевы. Где она действует, там словно рай…. “ И тем дальше он удаляется от той любви, удовольствие которой “…подобно теплу солнца, иссушающему и уничтожающему, когда оно действует на бесплодную почву и вредные растения, например колючий кустарник или терновник. Где оно действует, там Аравийская пустыня, в которой змеи многоголовые и ядовитые. ...” (ИХР 38) Это говорится в отношении добра, тоже самое говорится и в отношении истины.
Из всего сказанного выше очевидно, что не человек должен спрашивать Господа, почему все так плохо, почему мало удовольствия, мало любви и мало веры. А именно Господь спрашивает у человека, почему все не так, как ему угодно? Верует ли он в Господа по-настоящему, т.е. сделал ли человек всё, что от него требует Господь?... 
Маловерия не поможет нам стать возрожденными и обрести непреходящую радости небесной жизни. В противовес маловерию, вера позразумевает, что человек всем сердцем и умом сознательно и разумно полагается на Господа, но полагается не так, чтобы Господь что-то немедленно выдал человеку, такую-то порцию благ, удовольствий и прочего, но обращается к Нему, к Его Божественным истинам за руководством, чтобы Господь мог вести человека так, как угодно Ему, и туда, куда угодно Господу, а не так и не туда, куда хотелось бы самому человеку. Это не происходит таким образом, что человек говорит Господу: Господь, веди меня и потом сидит и ждет, пока Господь будет его вести, или занимается разнообразными делами, эгоистического или мирского свойства, ожидая пока Господь уделит ему внимание. Это означает, что человек молится Господу, и обращается к Его истинам, и выясняет, что ему нужно делать, как ему нужно мыслить, как ему нужно строить свою жизнь, как ему нужно относится к другим, чего ему нужно сторониться, как ему исправлять свою любовь, какие стереотипы ему нужно отбрасывать, на, что ему нужно обращать внимание, на то, ему не нужно обращать внимание, чего ему бояться, а чего не бояться, каким образом ему открывать свою душу для любви и мудрости и так далее. И выясняя, он действует, согласно истине, ради Бога и ближних. И тогда человеку могут быть понятен ответ на следующий вопрос: всё это хорошо, но как же насчет реальных и продолжительных удовольствий духовной жизни (компенсирующих наше опустошение от удовольствий эгоистических и мирских), они когда-либо будут? Когда кончатся неприятности? Или, учитывая, что все мы очень невозрожденные, про них в этой жизни можно забыть совершенно?  И каждый раз, когда у человека возникает такой вопрос, он может обращаться к Слову, смотреть, что там говорится о духовных удовольствиях, о том, когда они приходят, и в какой степени. И после это, смотреть в себя, смотреть, что препятствует в нас любви Господней прямо здесь и сейчас с ее удовольствиями воцарятся у нас, и удалять все препятствующие удовольствия соби. Как говорилось в посланиях: Не обманывайтесь: Бог поругаем не бывает. Что посеет человек, то и пожнет.
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