СОВЕСТЬ
Уроки из Слова:

ИХР 665,  Иоанн 8:1-11, Лука 19:1-10,  Псалом 50:1-12

Мы читаем в Слове: «Совесть человека происходит из учения его церкви, или от какого-либо религиозного принципа, и согласуется с ним...  формируется у человека из того, что относится к его религии, и что он полагает истинами. (НИНУ 139) Другими словами, каково учение, или религиозный принцип, такова и совесть у человека.  

Также мы читаем: “У человека есть совесть блага, и совесть справедливости. Совесть блага это совесть внутреннего человека, а совесть справедливости – это совесть внешнего человека. Совесть блага состоит в том, чтобы поступать согласно предписаниям веры из внутреннего побуждения; а совесть справедливости заключается в том, чтобы поступать согласно гражданскиим и моральным законам из внешнего побуждения.”  (НИНУ 134) Очевидно, что совесть блага может пребывать только у человека, который обладает верой и религиозными принципами, и совесть подлинного блага может сформироваться у человека, который действует в соответствии с предпписаниями веры, основанной на истинах из Слова и учения из Него. Говорим о совести блага и совести подлинного блага, потому что подлинное благо может обретаться только у человека, живущего в согласии с подлинными истинами. Поскольку истины веры учат не только благу, но и справедливости, то у людей, живующих по истинам веры, пребывает и совесть справедливости, которая проистекает из духовной жизни (см. НА 512). Если же у человека нет истин веры, он их не знал, но, по крайней мере, есть некий чуть ли не священнный моральный свод правил, определенным образом, пусть и отдаленно, согласующийся с религиозными принципами, то тогда у человек, живующий по этим принципам, приобретает себе некое подобие совести справедливости, а люди живующие по совести справедливости пребывают «…в способности воспринять совесть блага;  и они воспринимают его, когда их наставляют в этом” (ibid).

В наше время в мире все более и более утверждается мнение, что иметь совесть или действовать по совести означает просто действовать в согласии с личными принципами и убеждениями человека, каковыми бы они ни были, хотя, по традиции, в них иногда все еще включают некоторые моральные принципы. Но поскольку общество все больше и больше деградирует нравственно, то понятие морали, даже в той примитивной форме, которая существует в обществе, также все больше и больше деградирует. Мы все чаще слышим о том, что мораль – это просто личные субъективные убеждения человека, а не какой-то свод моральных законов, имеющий отношение к религии. В бывшем СССР общий свод моральных принципов был неким отдаленных, пусть и извращенным, подобием религиозных принципов, обладал неким религиозным статусом, и поэтому совесть у людей того времени, живующих по этим принципам, могла отдаленно напоминать совесть справедливости. В настоящее же время, ситуация в этом плане гораздо хуже. И это прискорбно, потому что человеку крайне важно ей обладать, не менее важно, чем пить и есть.

Обладание совесть столь важно для человека по той причине, что это та планка, или то посредие, на которое Господь может воздействовать и через которое Он может действовать на человека, возрождая его, воздействуя на зло и ложное в нем, и устраняя его по мере того, как человек сотрудничает с Господом. Человеку необходимо обладать ей, потому что, как учит нас Слово, все, обладавшие совестью в мире, спасаются, а те, кто не обладал совестью в мире, не могут быть спасены. (см. ТН 5145). Они не могут быть спасены по той причине, что если  планка и восприемник небесного наития  не были сформированы, то человек не может в вечности воспринимать наитствующие от Господа блага и истины, которые и составляют собой жизнь в небесах.Совесть добра и совесть справедливости представляют собой две базовые планки. Но есть еще и третья планка или посредие, которую в нашем мире считают совестью, но которая по сути ею не является. Мы читаем об этом:  “Когда совесть ослабляется, то нет посредия, через которое Господь может тогда нисходить [в человека], ибо Господне наитие происходит посредством благолюбия в его совесть. Но вместо благолюбия тогда новое посредие входит и формируется, которое является внешним, а именно, страх законов, страх за жизнь, страх за почести и богатства, и за репутацию, происходящую от них. Но все это не принадлежит совести, но есть только лишь внешними узами, которые способствуют тому, чтобы человек мог жить в обществе с другими людьми, и выглядеть другом, каков бы он ни был при этом внутренне. Но это посредие, или эти узы, не имеют никакого значения в другой жизни, ибо внешнее удаляется, и каждый остается тем, каковым он является внутренне. Есть многие, которые жили моральной и гражданской жизнью, не вредили никому, поступали дружелюбно и учтиво, более того, делали добро многим людям, но делали все это только ради самих себя, ради почестей, выгоды и тому подобного.  В другой жизни они находятся среди обитателей ада, потому что у них внутри нет ничего из блага и истины, но только зло и ложь, действительно, ненависть, месть, жестокость, прелюбодеяния, которые не проявляются перед человеком в той степени, в которой господствуют [valent] упомянутые страхи, которые представляют собой внешние узы” (ТН 1835)

Человек может полагать, что имеет совесть, потому, что, бывает, что он искренне мучается и переживает, когда что-то у него не получается, когда он что-то не сделал, или поступил неким нехорошим образом, но если все это нацелено в первую очередь на получение почестей и выгоды, если все это связано с опасением их утраты, то все эти мучения и переживания не являются признаками наличия, не является тем, что называется мучениями совести. Подлинные мучения совести  - “… это беспокойство ума из-за несправедливости, неискренности, и любого зла, которое, как полагает человек, направлено против Бога, и против блага ближнего (НИНУ 139), и те, кто обладает совестью, “…пребывают в неспокойствии и боли, когда поступают против нее”. (НИНУ 133)  

Если посмотреть на наше разложившееся общество, в котором в целом хватает людей, по видимости, не испытывающих никакую боль, когда поступают против совести, то можно, безусловно, найти много примеров для критики. И достаточно просто использовать Божественные Истины для Слова для выявления всеможных негораздов в этом плане. И хотя конструктивная критика общества может быть полезной для общества, нам следует помнить, что Слово нам дано не для того, чтобы выискивать проблемы  у других, но, в частности, для того, чтобы мы могли исследовать свою жизнь и преобразовать ее с помощью Господа. Поэтому человеку следует исследовать совесть именно у себя, а не у других. И здесь получается очень интересная ситуация, потому что человек, принадлежащий к церкви, полагает, что у него, скорее всего, уже есть совесть, поскольку у него есть истины, поучающие его добру и истине, справедливости и честности.  Но даже если у него есть совесть, то вопрос заключается в том, какова она.


И чтобы выяснить это, и убедиться, действительно ли у нас все в порядке с этим делом,  для начала вспомним, поступали ли мы против совести, т.е. поступали ли мы против против любви к Господу и ближним, или же, против благ и истин, против справедливости честности. По большому вопросу, для нас не тайна, что мы нарушали заповеди, поступали против благ и истин. И тогда обратим внимание на следующее: испытывали ли мы беспокойство, боль, поступая против благ и истин, против ближнего? Другими словами, испытывали мы серьезные мучения совести блага, и мучения совести справедливости? Или мы в большей степени испытывали определенный дискомфорт из-за того, что другие люди могут утрать к нам уважение, мы можем лишиться тех или иных выгод, или что наша психологическая самооценка может как-то понизиться в результате бездуховных и даже явно аморальных поступков, а также что физическое здоровье может пострадать? 

Проявление совести у всякого человека церкви заключается в том, что поступая против совести он испытывает духовные мучение, внутренне страдает и мучается, поскольку действовать против совести означает повреждать у себя благое и истинное, и лишаться его. Он не просто хочет отмахнуться от того или иного прегрешения с мыслями, да ладно, кто же не грешит. Но он по-настоящему переживает в результате содеянного. Эти мучения, в определенном смысле, подобны страданию духа [distress of spirit], которые в Слове означает “…беспокойство [anxiety] из-за лишения истин, которые принадлежат вере, и благ благолюбия, и из этого происходит состояние близкое к отчаянию... В то, что лишение духовной истин и блага порождает такое беспокойство, и следовательно такое страдание, не могут поверить те, которые не находится в вере и благолюбии, ибо они полагают, что страдать по этому поводу является слабостью и болезненностью ума. Причина заключается в том, что они не полагают, что вера и благолюбие является чем-то реальным, не полагают, что то, что относится к их душая и к небу является чем-то реальным, но что реальным являеются только богаство и высокое положение, таким образом, только относящееся к телу и миру. Они также думают: «Что есть вера и благолюбие, как не более, чем слова? И что такое совесть? Страдать [to feel distressed] из-за этого – это все равно, что страдать из того, что человек видит в себе из фантазий своего больного воображения [ex phantasiae [sunt] delirio intus in se videt] и считает их чем-то существующим, тогда как они не существуют в реальности. Богатство и высокое положение мы можем видеть своими глазами, и мы можем видеть, что они существуют посредством того удовольствия, которое они нам доставляют, ибо они побуждают все наше тело расширяться и наполняться наслаждением.» Так думает исключительно природный человек, и так они говорят между собой. Но духовные люди мыслят иначе, ибо они полагают главную свою жизнь в духе, таким образом в том, что принадлежит их духу, таким образом, в вере и благолюбии; поэтому, когда они полагают, что лишены истин и благ веры и благолюбия, то они испытывают мучение [anguish], подобно тем, кто пребывает в мучении смерти, ибо они видят перед собой духовную смерть, то есть, проклятие. Как было сказано ранее, исключительно природным людям такие люди представляются слабыми и больными духом, но они являются сильными и здоровыми; тогда как те, кто являются исключительно природными представляются себе сильными и здоровыми, а также являются таковыми относительно тела, но относительно духа они являются исключительно слабыми, поскольку являются духовно мертвыми. Если бы они могли видеть, какой у них дух, то они бы признали, что это так; но они не видят дух, пока тело не умрет.» ТН 7217

Выше говорилось говорилось о беспокойстве и страдании. Наличие мук совести, как и некоторых наказаний за соделанное зло, не означает, что Бог или ангелы хотят этих мучений. Но если человек церкви, совершая то или иное зло, большое или малое, не испытывает никакого беспокойства и угрызений совести, что поступил против Бога, ближнего и справедливости, то это означает, что  у него нет совести, - у него того, благодаря чему у него были бы и определенные муки, а значит у него нет той планки, через которую Господь может воздействовать, и таким образом, человек не является духовно-живым, но духовно-мертвым, духовно-бесполезным и духовно-вредным насекомым. Рассмотрим следующий пример: действия зла в отношении духа человека можно уподобить какому-либо оружию, которым причиняется вред телу человека. И если человек не чувствует боли при насении раны, то это значит, что тело либо мертво, либо парализовано или что-то в этом роде. Аналогично, если какой-то ущебр причиняется духу человека, а тот этого не чувствует. Все это не означает, что человек должен теперь каким-то специфическим образом побуждать себя к беспокойству или мучению,  - это было бы неразумно, но подход человека церкви должен заключаться в том, что оно должен взволноваться, озаботиться тем,  что, совершая зло, он не печалится, не грустит, не мучаетя, и что таким образом его дух, его любовь и его разум, находится в безразличном и негативном отношении по отношению к определенным благам и истинам в Слове,  по отношению к  определенным ближним в мире, по отношению к определенным служениям ближним и т.д. 

Люди страдают из-за разных обстоятельств. Они страдают, если не получают желаемого богатства, статуса, удовольствий и т.п. И склонны из-за этого впадать в депрессию и душевные страдания. Такие страдания являются неоправданными, и именно  таких состояний нужно избегать разнообразными духовными и природными средствами, чтобы быть полезным Господу и ближним, полагаясь во всем на Его Божественное Провидение. Но вот если человек пытается избежать совести, под предлогом, что ему не нужно лишние беспокойства от ее мучений, то тем самым он готовит себе пренеприятную вечную духовную участь. 

Что же делать, если у нас религия вроде бы есть, а мучений совести нет? Базовая причина, почему у человека, формально принадлежащего к религии, может отсутствовать муки совести и сама совесть, вплоть до того, что человек может не знать, в чем она заключается, состоит в том, что он находится в состоянии одной веры. Как мы читаем в Слове, таковые “… не знают, что такое совесть; и тот, у которого нет совести, не имеет религии. Причина заключается в том, что они  ни во что не ставят  блага жизни, и те, кто ни во что их не ставят, никоим образом не могут обладать какой-либо совестью, и следовательно  не могут знать, что она представляет собой; ибо совесть является печалью внешнего ума [animus], что человек поступил противоположно Божественным предписаниям, и что он мыслил против них. Печаль совести возникает из того, что они видят себя как бы проклятыми.” ( О последнем суде 205). Из этого очевидно, что человек, живующий по истинам религии, знает, что такое поступать по истинам, а что такое – поступать противоположно, потому что не всегда совершенен в их исполнении. Если же он никогда не соблюдал по-настоящему предписаний религии, как же он может знать, какие чувства испытывал человек соблюдавший их и оступившийся?


 Для человека церкви важно здесь не столько то,  испытывал ли  ли он муки совести или нет, потому что любой человек, хоть немного живующий по религии, их испытывал. Важно здесь то, делал ли и делает ли он адекватные, абсолютно серьезные выводы из его нарушений, переживает ли он по-настоящему за согрешения, делает ли он фундаментальную работу над ошибками или нет. Превалирует ли у него голос совести все более и более, так что человек все более и более принуждает себя отказываться от того, что противоречит Господу в Его Слове. Или наоборот, голос совести становится все более и более слабым, и человек погружается все более и более в бессмысленно-отупело-чувственную жизнь, не стесняясь игнорировать нужды ближних, презирать их по сравнению с собой, обманывать, ненавидеть, и искать преимущественно своих собственных целей, и развлечений?

Жизнь без совести кажется более легкой, безмятежной и счастливой. Но это ложная безмятежность, и ложное счастье, которые все более со временем прорываются открытым злом и ложью, как вулкан, который после смерти полыхает всю вечность. Единственный путь войти в подлинное спокойствие мира, во внутреннюю радость, присущую всем, кто поступает по подлинной совести (см. НИНИ 133) заключается в том, чтобы, в частностях нашего следования за Господом и нашего служения ближнему, приобретать в этих частностях новую волю, или же добро благолюбия, которое ее составляет, и составляет совесть (см. ТН 9115). Это происходит тогда, когда человек полагает себя смиренным слугом и даже рабом Господним, когда Он говорит, что не хочет иметь своей жизни, но хочет следовать за Господом в Его Слове, в духовных борениях со злом и ложью в себе, которым сопутствуют порой мучительные страдания, - безропотно следовать туда, куда поведет его Господь.
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