Смысл двух внешних форм богопоклонения и служения
Жизнь каждого из нас в этом мире, по большей части известна только нам (в некоторой степени, а также ангелам, и, досконально, одному только Господу. Поскольку мудрые люди, мудрые в подлинном смысле этого слова, или же возрожденные, суть внутри как ангелы, то некоторые вещи в определенной степени, в свете Господнем, могут стать известными и им тоже. Но таковых немного. В основном люди мира сего судят по плоти, и как правило, судят мерилом уровня своего собственного духовного развития, чаще всего неправедно. После смерти проявляется то, что в нас было посеяно и начало –  в самое малейшей степени – произрастать в этом мире. Если посеяны блага и истины,  любовь к ближнему  на деле, то они произрастают в вечности и даруют радость и счастье. 

Духовный человек живет духовным, но для человека мирского и плотского блага и истины сами по себе мало интересны,  больше всего заботится о репутации и выгодах, суетных удовольствиях. Поэтому если и делает он благо, то оно делается ради себя, а поэтому не есть настоящим благом. И если говорит истину и даже если изучает Слово и учение церкви, исполняет то или иное служение в мире, то все это делается не ради Бога и ближнего на первом месте. И тот факт, что все это делается не ради добра как такового, не по истине как таковой, либо неизвестно никому в этом мире либо известно очень и очень немногим.  Из Слова нам известно, что были многие, которые считались примерными верующими и духовными людьми, и тем не менее, кончили свою жизнь в аду. Среди них безусловно были и  те, которые прилежно изучали Слово, читали молитвы и сделали много доброго другим в своем служении при жизни в мире. Для нас урок из подобных примеров из Слова заключается в том, что важны не столько и не только внешние формы нашего богопоклонения, и даже не столько внешние формы нашего служения в целом, то формальное благо, которое приносит пользу другим, но качество внутреннее нашего богопоклонения и служение Богу и ближним.
Если важными является внутреннее нашего богопоклонения служения, то какой тогда смысл  внешних форм, и в чем они состоят и должны состоять? Смысл внешних форм в том, что у человека, ставшего на путь духовной жизни, именно внешнее ведет ко внутреннему (см. ТН 1083). Говоря о внешних делах благолюбия, Учение Нового Иерусалима о Благолюбии упоминает, в частности, чтение Слова.  Человек берет книгу Слова и прилежно изучает ее, делая это регулярно, но только ли это имеет здесь ввиду? Мы читаем в Супружеской Любви, что “те люди, которые читают [Слово] только ради славы эрудированности, и те, которые читают его из того мнения, что одно только чтение или одно только слушание внушает веру и способствует спасению, не воспринимают никакого блага от Господа, ибо у последних целью является спасения самих себя посредством одних только слов оттуда, в которых нет ничего истинного; а у первых, цель заключается в том, чтобы возвыситься благодаря своей эрудиции, и с этой целью не соединено никакое природное благо, но природное удовольствие, которое происходит из мирской славы» (СЛ 128) Из этого очевидно, что под чтением Слова, о котором идет речь, это не просто любое чтение книги Слова.
Как должно относится к Слову, мы читаем в следующем отрывке:
[Слово] … не является мертвым, но живым у того человека, который, читая Слово, мыслит свято о нем (De Verbo 2), 

Очевидно, что Слово здесь говорит нам не просто о некоем процессе, относящимся к чисто рассудочной функции человека, но имеет что-то более глубокое в виду, и в Тайнах Небесных мы можем найти конкретизацию данного вопроса:

«Если внутреннее Слова не входит  в тех, кто читает Слово и пребывает в буквальном смысле, то не совершается никакого соединениея истины из Слова с благом; а внутреннее Слова входит и соединяется с благом, когда человек полагает Слово святым, и он полагает его святым, когда он пребывает во благе (ТН 6789).
Таким образом, человек может по-настоящему полагать Слово святым тогда, когда он живет во благе, или же, когда у него есть есть  любовь к Богу и ближним. Но и до обретения блага в его чистоте, в то время, когда человек проходит процессы преобразования, он одариваем Господом разного рода благом, прообразованным в Слове Ветхого Завета и Нового Завета хлебом небесным по мере некой жизни по заповедям. Но до этого (и позднее), когда человек “... читает Слово с целью сделаться мудрым; и те имеют целью сделаться мудрыми, которые желают изучать подлинную истину там, и посредством ее формировать у себя Церковь» (СЛ 128), то к истинам, которые человек черпает из Слова, Господь присоединяет благо, с его удовольствиями. Это только самое начальное благо, как бы аванс, и только если человек живет по познанной истине веры, и приписывает благо Господу, то Господь дает ему любовь ко благу и само благо.
Когда человек обращается к Слову с целью познать истину ради блага жизни, то на ту истину, которую Господь дает ему увидеть, человек реагирует  самым разнообразным образом.  Внутреннего реагирования человека на истины Слова никто не видит, за исключением премудрых, о которых говорилось выше, которые могут кое-что различать. То, что известно в этом плане самому человеку, может быть значительным, если он занимается внутренней интроспекцией, но Богу видны несчетные реагирования и изменения у человека при чтении Слова. Одно из самых простейших типов реагирования на Слово есть сомнения в отношении тех или иных понятий, которые представляются нашему рациональному мышлению не всегда понятными. Некоторые из них могут быть распознаваемыми, как темные тучи, которые находят на небо, но затянется ли небо полностью или, наоборот, уйдут ли тучи, зависит того, куда мы направляемся. Мы читаем: „есть некоторые которые пребывают в сомнении перед тем, как они отрицают, и есть некоторые, которые пребывают в сомнении перед тем, как они подтверждают [affirm, одобряют]. Те, которые находятся в сомнении перед тем, как они отрицают, суть те, которые склонны к жизни зла; и когда эта жизнь увлекает их [от духовного], тогда покуда они мыслят о рассматриваемых вопросах, они отрицают их. Но те, кто обретаются в сомнении перед тем, как они подтверждают, это те, кто склоняются к жизни блага; и когда позволяют, чтобы их склонял к этому Господь, тогда в той мере, в которой мыслят об этих вещах, столько же и подтверждают их.”  (AC 2568). 
Из всего вышесказанного очевидно, что качество чтения Слова зависит от качества внутреннего подхода к Слову. Чтение Слова должно находить свое завершение в своей цели – служениях практического благолюбия, или же любви к истине на деле.
О том, что такое служения благолюбия мы знаем из многих мест Слова. Внутренняя форма служения – это форма, составленная из реализованных  побуждений к истине ради блага жизни. Когда человек изучает истины ради блага, исполняет их на деле ради Бога и ближних в этом мире, то его служение, чтобы быть служение в полноте, должно обретатьтся в тех или иных внешних формах. Оно должно быть в последних началах, чтобы быть в полноте в этом мире, и в своей силе, подобно тому, как Слово пребывает в своей полноте, пребывая в своей силе, могуществе в смысле буквы. Таким образом, в этом мире служение имеет ту или иную внешнюю форме в виде того или занятия, деятельности, службы, направленной на благо ближних. Внешняя форма определенным образом связана с его внутренними формами служения, и когда человек погружен в служение в полноте, то внешняя форма служения имеет совершенно определенное значение и для другим людям, и для самого человека, исполняющего ее. 
Когда мы занимаемся чем-то в нашем мире, той или иной деятельностью, например, бизнесом, техникой, то нам может досточно часто неочевидным, в чем глобальная вечная польза от внешних форм наших конкретных практических действий для других людей. В выборе таких форм служения Господом оставлена нам большая свобода. Мы можем выбирать то или иное, в рамках соответствующих возможностей. При этом учитываются наши склонности, способности, и при этом нам безусловно, в первую очередь, следует принимать во внимание нужды ближних. К каким бы выводам мы не приходили, выбирая внешнюю форму служения, мы должны неизменно во всем любить Бога превыше всего, а ближнего, как самого себя, и, если мы хотим быть ангелами, то, более себя. „Любить Господа значит осуществлять служения от Него, а любить ближнего значит осуществлять служения направленные к нему” (О Божественной Любви 13), а также:  “Господь – это источник (a quo/от которого), и ближний – это объект (ad quem/к которому).” (О Божественной Мудрости 10)
[Пример: человек занимается кулинарным делом и, обращаясь внутренне к Богу и действуя ради него и ближнего, он делает свое дело, печет пирожки качественно и добросовестно от Бога и ради ближнего, обретая благо служения от Бога, и он тогда является определенной формой любви любви к Богу и ближнему во внешней форме любви к служению в кулинарном деле (и не только этой форме).

Внешняя форма служит своего рода точкой опорой для человека, но при этом сознание его должно подниматься по духовной лесенке или спирали, чтобы при этом понемногу могли отфильтроваться различные мирские, материальные, а также эгоистические соображения. Можно было бы предположить, что сознание человек поднимается по лесенке и спирали независимо от внешних форм служения, и что даже можно совсем отказаться от всех внешних форм служения, и просто воспарить сознанием в духовные пределы. Но Слово говорит о другом. Мы читаем: «Иные полагают, что вести жизнь, приводящую человека в небеса, называемую жизнью духовной, весьма трудно. Люди эти слышали, что человек должен отказаться от мирского, от так называемых похотей плотских и телесных, и жить духовно, т.е., как они понимают, что все относящееся к миру должно быть откинуто, особенно богатства и почести; что должно постоянно предаваться благочестивым помышлениям о Боге, о спасении души, о вечности, проводить все время в молитвах, в чтении Слова и спасительных книг. Это они называют отречением от света и жизнью духовной, не плотской. Но мне дано было познать многими опытами и беседами с ангелами, что это совсем не так, что, напротив, отрекающиеся от мира и живущие духовно по этому способу готовят себе жизнь печальную, не способную к принятию небесного блаженства, потому что жизнь каждого остается при нем навсегда. Чтобы приспособить себя к небесной жизни, человек, напротив, должен жить в миру, в должностях, занятиях и деловых отношениях с людьми, возвышаясь к духовной жизни посредством жизни нравственной и гражданской. Иначе не может образоваться в человеке духовная жизнь или дух его - приготовиться к небесам; а жить одной только внутренней жизнью, не живя в то же время и внешней, значило бы жить в доме, выстроенном без основания, почему он либо садится, либо, трескаясь, расседается, либо клонится туда и сюда и разрушается.» (О небе и аде 528).

Из этого места совершенно очевидно, что человек может склониться к той мысли, что для духовной жизни, достаточно культивации духовного познания, духовного уровня, формы обыденного служения во благо ближним его волнует меньше всего, так как он не видит в этом выгоды для себя, для выгоды своего “я” в вечности. С другой стороны, полной противоположностью такого подхода было бы сводить все служение человека к внешней форме его служения. И в таком случае, какое-то временное общественно-социальное благо других людей может для человека иметь большое значение, а наличие чего-либо духовного в этой служении будет его волновать меньше всего, и при этом напоминание о нем может еще и вызывать возмущение или отторжение – ведь человек в своих глазах и глазах окружающим приносит явное благо другим. Также было бы неразумным придавать всем внешним формам служения равное значение в их соотношении с небесами. И тем не менее, подобно тому, как душа не разрывно связана с телом, так и духовная жизнь не может быть раздельна с жизнью природной, или мирской, ибо «... жизнь нравственная и гражданская есть деятельность жизни духовной; к последней относится всякое благое желание воли (velle), к первым - исполнение его на деле. Если же отделить одно от другого, то духовная жизнь будет состоять в одних только размышлениях и в разговоре, а воли не будет, потому что ей нет опоры; между тем воля-то и образует всю сущность духовного человека”. (О небе и аде 529)
Из этого можно увидеть, что собь человек, злые духи, действующие через нее, весьма заинтересованы в том, чтобы поставить его в положении, когда ему нужно проплыть между Сциллой и Харибдой, беспочвенной виртуальной духовностью и безсодержательностью внешней квазиблаготворительностью, т.е. между двумя внешне правильными, но внутренне не исполенными подлинной сути формами богопоклонения. Для того, чтобы не запутаться на этом пути, нужна искренность перед самим собой и перед Господом, когда человек позволяет Господу устранять в нас с нашей активной помощью, различные грубые или утонченные эгоистические зацепки и отговорки, а также желания избежать препятствия под любым якобы благовидным предлогом.

В посмертном бытии духовный человек отбрасывает внешнюю жизнь этого мира, и те внешние формы служения, которые не имеют духовных прототипов,  и он обретает те ангельские формы служения, которым формы его служения в мире соответствовали, в том числе ангельские формы богопоклонения, и тогда уже живет в полноте  именно этих форм, в которые он, уже при жизни в мире, был внутренне инициирован через посредие форм внешних, даже когда самая внешняя форма его служений в мире была несовершенной в той или иной степени. 
Аминь

Проповедь, прочитанная в общине НГЦ г. Харькова
священником Роговым Д.С. 3 мая 2009 г.

PAGE  
2

