О видимом Господе
Для человека Новой Церкви необходимым и достаточным для спасения является базовое понимание и признание того, что Господь Иисус Христос есть Богом Небом и Земли, даже если это понимание у него является совершенно простым, но если человек осмысливает это своё понимание, то у него открывается перспектива очищать своё понимание, как от различных ложностей, так и от тех более грубых видимостей, в которые в нём были сформированы, и который.

В Новой Церкви говорят о поклонении видимому Богу, и о том, что неверно поклоняться невидимому Богу, но что нужно поклоняться Богу в Его Человеческом, или же видимому Господу Иисусу Христу. Слово говорит достаточно определённое, что невидимый Отец, или же самое Бесконечное и Вечное, пребывает в видимом Господе Иисусе Христе.
При осмыслении своего представления человек может увидеть, что его представление о видимом Боге и о поклонении видимому Богу, является тем, что может нуждаться в очищении.

В самом простом смысле, “видимое” означает то, что видно или что можно увидеть. Но очевидно, что Слово, даже в своей букве, не говорит о вИдении Господа, видимом на земле, или в церкви, так, как мы видим другого человека телесными глазами, то есть, видим его внешние очертания, или же его геометрические формы, то есть, видении того, что относится к пространству. 
То, что в церкви и дома у людей может присутствовать некое изображение Божественного Человека с лучами вокруг Главы, не означает, что это символическое изображение и является изображением видимого Бога, и что Бог таким образом подлинно виден на этой картине (В случае поклонения этому изображению, такое поклонение - не является и обращением к видимому Богу, о котором речь идёт в Слове).
То, что человек не поклоняется Богу видимому телесно, не означает также и то, что человек может представить или нарисовать себе в воображении некую геометрическую форму Божественного Человека, как бы видимую в определённой степени в своём воображении, и начать поклоняться ей, как видимому Богу. Потому  что такой геометрический или псевдогеометрический образ в воображении наделён практически всеми теми геометрическими характеристики, что и сам геометрический предмет вне воображения. Например, шар на столе и шар в воображении, по сути аналогичны, и им присущи те же самые характеристики, даже если предметы в воображении несколько более абстрактны.  И эти формы вне воображении или в воображении всё равно геометричны, даже если человек приписывает эти формам некие духовные характеристики.

Если не представлять себе каких-либо геометрических форм, ясно выраженных, какими в частности, есть формы человеческого тела, или расплывчато-аморфных, то какое тогда представление человек может иметь о видимом Боге и поклонении видимому Богу? 
Духовный человек может иметь об этом гораздо более очищенное представление, нежели человек чисто природный.  Поскольку Бог – это не что-то природно-материальное, но духовное, то для человек чисто природного осмысление этого не столь легко, поскольку он воспринимает духовное с большим трудом, “...и следовательно то, что принадлежит небу.” (см. ТН 8325). В Тайнах Небесных сказано: “какой природный человек может понять, что в небе нет ни пространств, ни времён, но что вместо них там пребывают состояния; а именно состояния блага, или состояния бытия вместо пространств, и состояния истины, или состояния происхождения, вместо времён? Не поверит ли чисто природный человек, что есть абсолютная пустота и ничто есть там, где нет времени и пространства?” (там же).
Итак природный человек, а тем более, чисто природный испытывает большие трудности в плане подлинного восприятия того, что выходит за пределы природовых категорий пространства и времени.
Говоря же о пространстве и времени, которое не существует в небе, Слово также говорит, что “... ещё менее того они существуют в Божественном… В Божественном, которое пребывает над небесами… нет даже состояний, но вместо пространства есть бесконечное, а вместо времени есть вечное, но эти двое соответствует временам и пространствам в мире; а также состояниям относительно бытия (esse) и существования (existere) в небесах” (ТН 6983).
Вот, что сказано в Канонах для Новой Церкви: “Бесконечность Бога, соответствующая пространствам, называется Безмерностью, а его бесконечноть, соответствующая временам, называется Вечностью. Хотя Безмерность Бога пребывает в соответствии с пространствами, а его Бесконечность в соответствии со временами, тем не менее, нет ничего, относящегося к пространству, в его Безмерности, и ничего, отосящегося ко времени, в Его Вечности.Под Безмерность Бога подразумевается его Божественное относительно Бытия (Esse), а посредством Вечности Бога подразумевается Божественное относительно Существования (Existere);и то и другое в себе самом, или в Нём Самом.” (6:5-7)
Итак, в Господе нет ничего пространственно-временного, и следовательно нет и неких геометрических форм пространственных, таким образом, в нём нет таких геометрических телесных очертаний, которые присущи, скажем, человеческому телу в нашем мире, и для человека чисто природного представление о человеке связано часто именно с некоей геометрической телесной формой. 
Из вышеприведённых цитат очевидно, что для того, чтобы более полноценно мыслить о Боге,  следует абстрагироваться от пространства и времени, но не в пустоту, а к некой идее о Божественном вне пространства и времени.

Но если Бог вечен и бесконечен, то о каком Божественном можно тогда мыслить?
Говорится, что “ангелы и люди, поскольку они были сотворены и конечны, не могут понять ни Бесконечности Бога, ни его Безмерности и Вечности, каковы они есть в себе.” (Каконы 6:9)
И как же тогда думать о Господе, если невозможно понять, чем является в себе Бесконечное и Вечное Esse, а ведь наш Господь именно стал этим: “Человеческое [Господа] стало Божественным Esse, то есть, Иеговой” (ТН 3938).
Обратимся к следующему месту Слова:
“Известно, что Божественное является бесконечным относительно бытия, и вечным относительно проявления (existere), и что конечное не способно понять бесконечное, и вечное, ибо вечное является бесконечным отнсоительно проявления,и поскольку Само Божественное является бесконечным и вечным, всё, что происходит от Божественным, также является бесконечным и вечным, и поскольку бесконечное не может быть понято ангелами, поскольку ангелы конечны. По этой причине те, которые бесконечны и вечны, представляются перед ангелами в тех видимостях, которые являются конечными; но тем не менее, в таких видимостях, которые весьма превышают восприятие человека. Например, человек не может иметь никакой идеи о вечном, кроме как от времени; и поскольку дело обстоит таким образом, он не может понять, что есть от вечности, таким образом, чем было Божественным до времени, или же перед тем, как был сотворён мир. И пока в его мысли пребывает нечто от идеи от времени, если он думает об этом предмете, то он с неизбежностью впадает в ошибки, из которых не может быть извлечён. Но ангелам, которые не находятся в идеи времени, но в идее состояния, дано постигать это очень ясно, ибо вечное у них не является вечным времени, но вечным состояния, без идеи времени.

Из этого очевидно, в каких видимостях пребывают ангелы в сравнении с человеком, и насколько их видимости превышают те, которые у человека; ибо человек не может иметь не малейшей мысли вне времени и пространства, тогда как ангелы не извлекают ничего из них; но вместо с них, из состояния относительно бытия и проявления.” (ТН 4304)
Если всё, относительно бесконечного и вечного, бытия и существования, в Господе, является ангелам в видимостях, которые конечны, и которые превышают понимание человнека, но каковы те видимости, в которых Бесконечное и Вечное является человеку? Другими словами, каковы те истинные конечные видимости, в которых человек видит Господа или может увидеть Господа?
Из вышесказанного вытекает, что человек, то есть, человек во времени жизни в этом мире, при мышлении о Бесконечном и Вечном, о Господе, не сможет мыслить совершенно полностью абстрагировавашись от пространства и времени. 
Но не всё так фатально, ведь “ангел” в Слове преобразует возрожденного человека, или же сознание возрожденного человека, и поэтому возрождаемый человек сранивается с ангелами (“…каждый человек вначале является чувственым, потом он становится природным и рациональным, потом духовным, и наконец,  если третья степень открывается в нём, то он становится небесным, подобным ангелу третьего неба AE 918), а сознание, и следовательно восприятие возрождённого человека отличается от сознания и восприятия чисто природного человека, то очевидно, что восприятие видимостей о Господе, или относящихся к Господу, будет одним у чувственных людей, другим о природных и рациональных, другим - у духовных, и ещё одним - у небесных, согласно степени открытости степеней их сознания. И по мере того, как человек возрождается, сознание у него становится всё более и более подобным ангельскому, и соответственно, его мышление может всё более приближаться к ангельскому мышлению из состояния,  хотя у человека в этом мире, оно всё равно будет лимитировано в той или иной степени пространственно-временными ограничителями и невозрождённостями сознаниями.
Но можно говорить о разной степени восприятия видимостей у разных людей, причём видимости воспринимаемые одним человеком могут быть непонимаемы другим человеком. И поэтому можно говорить даже о разных видимостях, ибо конечные видимости,  приспособленные к восприятию чисто природного человека, будут более грубые, чем видимости, приспособленные к восприятию духовного человека.
Так, для преимущественно одного природного восприятия, Господь, Вечный и Бесконечный, будет представляться одним только природным человеком, описаным в Евангелии, причём в таком ракурсе, как Он представлен именно ещё до Своего Воскресения. Здесь для этого восприятия будет открыта именно та степень Божественного Истинного, и дана будет именно в тех видимостях, которые доступны восприятию этого сознания. Для чисто чувственного восприятия Господь не будет представляться таким, который бы имел в себе нечто Божественное, но будет представляться премущественно или даже исключительно в срезе того, что у него было от Марии.  Но для природного сознания, о которого есть не только “плоть” и “кровь”, но есть нечто свыше, нечто от любвм к истинному, то тогда для этого сознания будет проступать, пусть неясно и слабодуховно, но всё же видимый лик Господень, или нечто Божественное в Нём, приспособенное к восприятию конечного сознания в ассоциации с определенными пространственно-временными идеями. Пространственно временное здесь – это и пространственное тех исторических областей, где жил Господь на земле, а также то пространственное, которое относилось к Господу, а временное – это та историческая эпоха, и временные её частности. И тоже самое относится к деяниям Господа в определённых пространственных видимостях духовного мира в более позднюю эпоху, времён Второго Господнего Пришествия.

В Слове также говорится, чтобы человек мыслил о Господе от сущности к личности. Как было сказано выше, в Господь нет состояний, но в Нём всё бесконечное и вечное, ангелы же мыслят из состояний, и Господь приспособляется к ангелам в конечных видимостях, чтобы они могли из этих конечных видимостях мыслить о Господе, и видит в них Господа. О человека же природного нет того мышления по тем состояниям, котороые присутствуют у ангелов, и по соответствующим приспосбленностям Господа к постижению ангельскому, но у человека есть мышление по тому, что репрезентирует и, в некоторых случаях, соответствует неким частностям этих состояний,  по этим состояниям и из них человек и может мыслить о Господе, например, когда человек размышляет о качествах Господним по тем состояниям, которые известны человеку. Так, человек мыслит по тем качествам Господа, которые описаны в Слове, которые выражены в его деяниях, описанных в Слове,  понимаемых им более или менее просветленно.

Чем менее возрождено сознание человека, и чем больше он мыслит именно из пространства и времени, и от личности к сущности, тем менее одухотворённым является  представление о Господе из Слова у человека.
Человек может решить, что всё, что сказано о Господе, относится к пространству, времени, ведь это происходило давно, в определённой стране, и к личности, и что для духовного мышления, следует от всего этого совершенно абстрагировать, и тогда человек, если только он не имеет подлинной просветлённой идеи о Божественном Человеческом Господа, или же о Господе Боге Иисусе Христе и жизни по Его заповедям, может начать поклоняться исключительно одному невидимому Отцу, или же невидимому Богу, что на деле приведёт его к отрицанию Божественного Человеческого.
Итак, человек ограничен определёнными рамками восприятия в этом мире  и если он пытается их отбросить, то далеко не всегда это приводит его к более очищенному восприятию. И только если человек возрождается, желает следовать за Господом в жизни благолюбия ближнему, и через это становится всё более и более внутренне подобным ангелу, то тогда он становится способным, согласно истинному из Слова, и жизни по Нему, благодаря чему в нём сформировался и зажил образ Божий, видеть, из этого образа Божия, понемногу Господа, и по мере того, как он ещё более возрождается, и тем самым способен всё больше мыслить из состояний более очищенных, или же из более очищенных репрезентаций ангельского мышления и любви, то он становится способен видеть Господа как “внутри” себя, так и “вне” себя.  У такого человека в мышление о Господе от сущности к личности, сущность всё больше исходит из Господнего присутствия в Слове, так и, из Него, в уме человека
“…ибо Бог пребывает везде, и тем не менее вне пространства. Таким образом, Он пребывает как внутри ангела, так и вне его. Следовательно ангел может видеть Бога, то есть, Господа, как внутри, так и вне себя, внутри себя, когда он мыслит от любви и мудрости, и вне себя, когда он мыслит о любви и мудрости”. БЛМ 130)

“Человек — вместилище Бога, а вместилище Бога есть образ Бога. Поскольку же Бог есть сама любовь и сама мудрость, человек — это вместилище того и другого. И в той степени, в которой вместилище принимает их, оно становится образом Бога. Человек есть подобие Бога потому, что ощущает в себе то, что в нём от Бога, как своё. Однако он из этого подобия становится образом Бога настолько, насколько признаёт, что любовь и мудрость, или добро и истина, в нём принадлежат не ему, а Богу, и поэтому исходят не от него, а от Бога” (ИХР 48)
 Если  в начале духовного пути и  начале своего мышления, до возрождения, человек мыслил о Господе больше на основании историчностей Нового Завета и Третьего Завета, то по мере возрождения, человек мыслит о Господе всё больше от тех сущностей, о которых говорит Слово во всех описаниях Господа, и вообще из всех тех сущностей Слова, которые в Нём пребывают, и которые воспримает человек по мере возрождения. Ибо Господь есть Словом, и познавая Слово вообще и в частности, через истинное и благое там, человек познаёт сущности Господни, которыми являются все истинности и блага Слова.  Именно через блага и истинности Слова человек и познаёт Бесконечное и Вечное. И происходит это следующим образом:

“ … рациональное таково, что оно не может понять Божественных сущностей, ибо оно является конечным, и конечное не может понять то, что принадлежит бесконечному; и следовательно истины Божественные от Господа представляемы перед рациональным посредством видимостей.  Поэтому доктринальности являются ничем иным, как видимостями истины Божественной, то есть, ничем иным, как небесными и духовными сосудами, в которых пребывает то, что является Божественным; и поскольку Божественное, то есть Гсоподь, пребывает в них, они побуждают нас, вследствие чего происходит соединение Господа с ангелами и людьми” (ТН 3365).

Когда есть жизнь согласно заповедям Господним, из любви, то тогда, абстрагируясь от пространства и времени, и личностей, у человека меньше шансов впасть в мышление и поклонение невидимому Отцу, поскольку через жизнь по заповедям Господним любви к ближнему, человек восприемлет в себя его образ, и поэтому у него больше шансов воспринять абстрагированные от чувственного живые духовно-оформленные восприятия Божественного Человеческого, именно того Божественного Человеческого, которые и может пребывать только в Своём Собственном у ангела, а поэтому и возрождаемого человека, то есть, не где-то в каких-то концепциях, приземлённых или абстрагированных, а именно в Своём Собственном, то есть, в новой воле и понимании, которые присущи исключительно одному только благолюбию. Именно в этом благолюбии Господь пребывает в Своей Форме, или же приспособленной для восприятия конечной видимостью Истинной Формы Бесконечного и Вечного.
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