О милосердии
“И твори милосердие. То, что это означает наитие любви, очевидно из сущности милосердия, которой является любовь. Любовь сама обращается в милосердие и становится милосердием, когда на кого-либо нуждающегося в помощи, взирают из любви или благолюбия, поэтому милосердие ялвяется действием любви к нуждающемуся и несчастному. (ТН 3063). Милосердие - это скорбящая любовь [amor dolens]. Божественная любовь поэтому называется милосердием, потому что человеческий род, сам по себе, находится в аду; и когда человек постигает это в себе, то он умоляет о милосердии.” (ТН 5480)


Как явствует из этих мест из Тайн Небесных, милосердие (по латински, misericordia, от двух слов: miser несчастный, cor сердце) - это определенная форма любви,  обращенной к нуждающимся и несчастным, и скорбящей вследствии такого их состояния.



Под милосердием в нашем обществе часто понимают благотворительные дела, или сострадание несчастным. К благотворительности от всего сердца склонны немногие,  еще меньшее количество людей становится способным на какие-то сострадательные чувства в отношении нуждающихся и несчастных. Все большее количество детских увлечений становится связанным с жестокостью и насилием, и в них совершенно не просматривается какое-либо милосердие. И, хотя, формально, в нашем обществе в той или иной мере приветствуют милосердие, в его общепринятом понимании, но все равно, это находится где-то даже не на переферии, а за пределами обыденного течения жизни, и  считается скорее уделом убогих и жалких и страдающих людей, а также некоторых чудаковатых индивидуумов, помогающим, скорее всего, людям по какой-то нелепой или эгоистичной причине (например, чтобы покрасоваться своей добротой). Таким образом, очевидно, что даже обыкновенное природное милосердие не популярно в нашем обществе.


Тем не менее, большинство людей, когда попадают в сложные жизненные обстоятельства, или когда провинятся в чем бы то было перед други людьми, то хотели бы, чтобы с ними поступали милосердно, чтобы им помогали, чтобы на них не обижались по возможности, чтобы им делали скидку и прощали. Поэтому, даже для подавляющего большинства людей, или для всех людей с более или менее здравым рассудком, не сложно было бы понять истину из Слова: “Как вы хотите, чтобы с вами поступали люди, так и поступайте и вы с ними.” То есть, если вы хотели бы, чтобы к вам проявляли милосердие, если вы нуждаетесь или несчастны,  то проявляйте и вы его к нуждающимся и несчастным. Не тогда, когда вам плохо, а тогда когда им плохо.
Итак, все очень просто. Некоторым это, казалось бы, и не так сложно исполнять.  Наример, это не так сложно исполнять тем людям, которые, кажется, от самого своего рождения расположены жалостливо к другим. И тем не менее, само по себе, такое милосердие, если его творят не по истинам Слова, и таким образом, без подлинного разграничения между злыми и добрыми, не приносит пользу, и не приносит пользу даже самому творящему такое милосердие или проявляющему сострадание. Как учит Слово, те люди, которые от рождения сострадательны, но не соделывают свое сострадание духовным, что они могли бы сделать из подлинного благолюбия, которое заключается в действии в согласии с  истинами Слова, имеют исключительно иллюзорное представление о том, кто является ближним, и кому действительно нужно помогать и оказывать милосердие, а кому нет. (см. ИХР 428) И поэтому, если они слепо оказывают жалостливую помощь, например, злым, коварным, хитрым людям, то от такого милосердия возникают только одни проблемы, ибо быть сострадательным к злым “... означает быть немилосердным, ибо это представляет собой милосердие по отношению к немилосердным. Поэтому, если они [те, кто оказывает такое милосердие] не позволяют наставить себя, то они являются немилосердными благодаря своему [неподлинному] милосердию.” (ТН 3599) Неподлинное милосердие по отношению ко злым заключается во всякой помощи и поддержке, им оказанной. Но подлинное милосердие в отношение к злым заключается в применении к ним исправительных мер разного рода, или по крайней мере, в способствании этому, из благолюбия.
Милосердие у человека, как и вообще любое благо, если оно в себе имеет нечто подлинное, проистекает от Господа. И поэтому, чтобы понимать сущность милосердия у человека, нужно знать, что оно проистекает из Милосердия Господнего. Читаем в Тайнах Небесных: “Используется слово милосердие (misericordia) ... потому что милосердие избавляет человека от несчастностей [miseros] и из ада, и таким образом используется по отношению к человеческому роду, который пребывает в таком состоянии, и является действием любви по отношению ко всем, потому что все таковы” (ТН 587) По той причине, что  состояние человеческого рода таково, что оно находится в совершенном удалении от неба, то речь о действии Господа по отношению к нему и идет в терминах милосердия, сострадания.
Милосердие Господне проявляется в том, что Он постоянно прощает человеку его грехи. И тот человек, который пребывает в милосердии Господнем, также прощает других людей. Прощает до седмижды семидесяти раз, т.е. постоянно. Он снисходителен к другим, но не высокомерно, но скорее наоборот, как тот управитель, который научил рабов, что они должны своим господам меньше, чем на самом деле. Т.е. он не спрашивает с других строже, чем спрашивает с самого себя, но и безусловно, не желает оставиться во зле и оправдывать себя тем, что не спрашивает с другим больше, чем с себя самого. Чтобы понять, каково это милосердие относительно прощения должно в своей подлинности, обратимся к Слову, которое учит, что прощение прегрешений Господом, есть ничто иное, как их удаление (см. ТН 9937). “Господь непрестанно отпускает грехи человеку, ибо Он само Милосердие; но грехи прилеплены к человеку, как бы он ни думал, что они ему отпущены; они не иначе удаляются от него, как чрез жизнь согласно заповедям истинной веры. Поскольку он живет согласно им, постольку они удалены, постольку они отпущены ему” (НИНУ 165) Так вот, когда мы согрешили против других тем или иным образом по злу или лжи, то по сути то или иное прегрешение прощается нам только тогда, когда у нас меняется ум и воля. Поэтому, вне зависимости от того, просим ли мы прощение у других за прегрешение или не просим, прощает или нет эти прегрешения перед ним другой, подлинное прощение за прегрешение наступает тогда, когда мы меняемся относительно понимания и любви. В молитве “Отче Наш” мы молим, чтобы Господь простил нам долги или прегрешения наши, как и мы прощаем тех, кто должен нам что бы то ни было, т.е. тех, кто согрешает против нас. Если мы живем во благе, то прощаем постоянно нашему ближнему его прегрешения. Если же простить не можем, то значит в нас есть нечто такое, что не дает нам возможности прощать, что не дает нам возможности пребывать в милосердии Господнем, или, что то же самое, не дает нам возможность воспринять его. И как мы можем быть подлинно милосредными от милосердия Господнего, если мы его не восприняли? 
Это отсутствие возможности простить, давнишние или постоянно накапливаемые обиды, - все это того же свойства и происхождения, что и отсутствие милосердия. В Новом Завете есть следующая история: “Царство Небесное подобно царю, который захотел сосчитаться с рабами своими; когда начал он считаться, приведен был к нему некто, который должен был ему десять тысяч талантов; а как он не имел, чем заплатить, то государь его приказал продать его, и жену его, и детей, и все, что он имел, и заплатить; тогда раб тот пал, и, кланяясь ему, говорил: государь! потерпи на мне, и все тебе заплачу. Государь, умилосердившись над рабом тем, отпустил его и долг простил ему. Раб же тот, выйдя, нашел одного из товарищей своих, который должен был ему сто динариев, и, схватив его, душил, говоря: отдай мне, что должен. Тогда товарищ его пал к ногам его, умолял его и говорил: потерпи на мне, и все отдам тебе. Но тот не захотел, а пошел и посадил его в темницу, пока не отдаст долга. Товарищи его, видев происшедшее, очень огорчились и, придя, рассказали государю своему все бывшее. Тогда государь его призывает его и говорит: злой раб! весь долг тот я простил тебе, потому что ты упросил меня; не надлежало ли и тебе помиловать товарища твоего, как и я помиловал тебя? И, разгневавшись, государь его отдал его истязателям, пока не отдаст ему всего долга. Так и Отец Мой Небесный поступит с вами, если не простит каждый из вас от сердца своего брату своему согрешений его.”
Обратим внимание на то, что нас призываются не просто простить прегрешения своему брату, но простить от сердца. Слово никогда не говорит что бы то ни было просто так, для украшения, для красного словца. Поэтому говоря о прощении от сердца, Оно говорит о сердце совершенно не случайно. Суть здесь в том, что невозможно простить человека от ожесточенного сердда, а ожесточенное сердце – это себялюбие. Как уже говорилось в начале занятия, любовь обращается в милосердие, когда на нуждающегося взирают из любви или благолюбия. Чтобы взирать на кого-либо человека из любви или благолюбия, необходимо иметь эту самую любовь или благолюбие. Там же, где есть ожесточенное сердце, или же царствующее себялюбие, там же присутствует отстутствие подлинной духовной любви, и таким образом, милосердия. О поэтому мы читаем в Слове о том, что пребывающие в себялюбии не могут от сердца даже упомянуть милосердие, и “... тот, кто любит себя, не может смирить себя от сердца, ибо он возносит себя, потому что взирает на себя во всем, и придает малое значение тому, что находится вне его самого” (ТН 5929).

Из вышесказанного очевидно, что обыкновенное прощение другого человека – это не просто формальный жест или действие обыкновенного природной сострадательности, но это действие из благолюбие от сердца, или же тогда, когда себялюбие удалено. Себялюбие удаляется через через борения и искушения, и именно в них человек испытывает на себе действие того, что называется Божественным Милосердием. Мы читаем в Слове: “Божественное Милосердие есть ничто иное, как Божественная Любовь, направленная к тем, кто погрузились в несчастности (miseriae).... то есть, к тем, кто проходят искушения. Ибо люди, которые проходят искушения, пребывают в несчастье (misery), и именно они преимущественно подразумеваются в Слове под “несчастными” (the wretched)' (miseri)”. (ТН 5042) А также: “Господне “милосердие” распространяется на тех, у кого недостаток блага, но которые, тем не менее, желают блага, и Его сострадание [miserationes] распространяются на тех, кто не знает истину, и тем не менее, ищет ее”. (ТН 9182)  

Часто полагают, что Божественное Милосердие заключается в том, чтобы помогать им становится успешными в делах этого мира, но, как явствует из вышеприведенного цитаты, Божественное Милосердие обращено к духовным делам человека, а именно к его духовных борениям, и к его желаниям блага и истины. И поэтому, Божественное Милосердие могло бы показаться чисто природному человеку нашего мира, который не интересуется никакой истиной и благом, и не пребывает в искушениях, совершенно равнодушным и немилосердным к его целям. 


В искушениях человек может избавиться от всего того, что препятствует войти в него милосердию и прощению Господнему, а именно собственной заслуги, гордости, злопамятности, обидам и т.п. Мы читаем: “Человек не может пребывать в самоуничижении, и не может, следовательно, воспринять Господне милосердие (ибо оно нисходит только в самоуничижение или в смиренное сердце), если он не признает, что от него не происходит ничего, кроме зла, и что все благое происходит от Господа. Без этого признания человек приписывает себе заслугу, и в конце концов праведность, что бы он при этом не делал; ибо приписывать себе истинное и благое, которые происходят от Господа, означает соделывать себя праведным. Это является источником многих зол, ибо он тогда взирает на себя во всем, что он делает для ближнего, и когда он делает это, то он любит себя более других, которых он тогда презирает, если не на словах, но в сердце.” (ТН 5758).


Мы можем видеть людей, по всей видимости, проявляющих милосердие, сосрадательных, переживающих за своих друзей, и близких, знакомых но как-то совершенно безразличных ко всем других людям. Можно было бы подумать, что у них есть милосердие, просто несколько ограниченное. Но дело здесь определяет не то, много его или мало, а находится ли сам человек во благе или во зле. У добрых милосердия может быть много или мало, а вот у злых подлинного милосердия нет. Действительно, как учит нас Слово,  “милосердие иногда проявляет себя в злых, которые не пребывают ни в каком благолюбии; но это скорбь вследствие их собственного страдания, ибо оно проявляется по отношению к их друзьям, которые составляют с ними одно, и когда их друзья страдают, то и они страдают тоже. Это милосердие не является милосредием благолюбия, но милосердием дружбы ради себя, которое, если рассматривать его в самом себе, является немилосердием, ибо оно презирает или ненавидит всех других, кроме себя, таким образом, кроме друзей, которые составляют с ней одно.” (ТН 5132)

Из этого очевидно, что для того, чтобы обрести милосердие Господне, чтобы проявлять подлинное милосердие к ближним от сердца, человеку надлежит проходить через искушения, пребывать в жажде блага и истины, удаляться от  себялюбия. И когда человек видит, что далеко отстоит от адекватного восприяти Милосердия Господнего, то оно раскаивается и скорбит. (См. ТН 588).
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