ИСТИННЫЕ СРЕДСТВА
И на лбу ее написано имя: тайна, Вавилон великий. ..Это означает, [иметь] в сердце любовь к господствованию над всем миром и небом, которой святые вещи Слова, церкви и поклонения служат средствами…  Так как эта любовь опустошает церковь относительно всех благ и истин, то это опустошение также имеется ввиду под [словами] "Тайна, Вавилон великий". 
(АР 1046)


У каждого взрослого здравомыслящего человека людей есть цели в жизни, цели глобальные или небольшие. Каковы бы они ни были, все они должны быть подчинены единственной и основополагающей цели нашей жизни, заключенной в следующих словах: “ищите прежде всего царства Божьего и все остальное будет дано вам в придачу”. Эта цель включает себя целый ряд составляющих частностей, которые излагаются Слове, и изъясняются в учении Церкви.  Поскольку сказано, что “когда любят цель, то любят и сердства” (ИХР 43), то человек церкви ищет средств к достижению тех целей, которые находятся в Слове и учении. Эти средства представляют собой истины из Слова и учения.  

Все это достаточно очевидно,  но бывает, что возникают желания в отношении того, чтобы воспользоваться средствами из других источников, которые представляются  действенными, добрыми, или по крайней мере, безобидными, и которые, как может показаться, нередко гораздо быстрее и с меньшими приложенными усилиями могут нас  привести к надлежащей цели. К таким средствам могут относится разнообразные знания, принадлежащие, например, к религиозным текстам других религий, разнообразные практические методики, относящимся к старохристианской церкви и иным религиям, а также к сфере психологии, общественной жизни и т.д. Аргументы, оправдания для использования таких средства могут быть самими разными: “мне очень нравятся эти средства, и очень хочется ими воспользоваться, они кажутся очень эффективными, другие люди (в моей конфессии или других религиях) воспользовались теми или иными познаниями или методиками, обкатанными десятилетиями или столетиями, и у них наметился прогресс в духовной деятельности, Слово очень общно и абстрактно, а мне нужны методики, заземленные, оправданные опытом, заточенные специально для меня.” Действительно, если человек находится в конфессии, которая ограничена в знаниях истин или вообще их не имеет, то тогда поиск истин и методик вне учения своей конфессии, может привести его к истине и благу, или хотя бы к некоторому их подобию: например, протестантам будет крайне полезен поиск практических методик очищения духовной жизни. Безусловно, чем больше такие методики будут противоречить истинам Слова Третьего Завета о покаянии, тем хуже будет покаяние по этим знаниям, но сам поиск учения о покаянии и пусть самые неулюжее движение в этом направлении это может послужить для некоторых хотя бы чем-то отдаленным, но все же шагом в направлении подлинных истин. 

В старохристианской теологии и, основанных на ней практиках, выработался определенный набор техник разного рода, которые направлены на достижения тех или иных целей. К таким практикам относятся, например, молитвенные технологии (включая исихазм, молитвы умершим, аскетические методики.) Большинство методик противоречат не только духу Слова, но и его букве. – Если рассматривать молитвенные методики, то они основаны на буквалистично понятых местах, где говорится о том, что нужно постоянно молиться. В этих местах говорится о духовном возвышении ума к Господу поиском его царства любовью к истинам и жизни по ним. Но их поняли превратно, по аналогии с непонимаем закваски фарисейской, а именно – просто как призыв молиться без остановки, не обращая внимание на дух Слова. Аскетические практики частично имеют свое основание в чересчур буквалистически понятых словах Господа об отказе от мира и богатств и т.п.  И не основываясь на истинном понимании Господнего Слова, подобные практики не ведут к сути того, о чем учил Господь, и что излагается в Новом Откровении. Вот пример того, к чему ведут практики, не основанные на подлинном понимании Слова, или же на истинах Его. Мы читаем в Слове: «Мне дано было беседовать на том свете с людьми, удалившимися от мирских сует ради благочестивой, святой жизни; также с людьми, налагавшими на себя по обету страдания разного рода, полагая, что этим отрешаются от мира и обуздывают плоть. Большая часть из них, осудив себя по привычке к жизни унылой, печальной и удалясь от жизни благолюбия, для которой необходимо оставаться в миру, не могла быть присоединена к ангелам; жизнь этих последних - радостная и блаженная, состоящая вся из добрых дел, из дел благостыни. Кроме того, жившие в миру такой отвлеченной жизнью воспламеняются заслугами своими, беспрерывно жаждут небес и почитают небесное блаженство должной себе платой или наградой, вовсе не понимая сущности небесного блаженства.” (О небе и аде №535) Если в результате тех или иных практик не из подлинной истины Слова, человек, по внешней видимости, в соответствии с тем, что представляется ему самому и окружающим, достигает прогресса в духовной жизни, то это еще не значит, что это подлинный прогресс, подлинный результат, хотя судя по внешним феноменам в жизни этого человека, можно было бы сказать, что он далеко продвинулся. Люди часто склонны судить по плоти, во внешним признакам, и пример этому - суждение простых людей о монастырях, как о центрах, где процветает истинная духовность и Божественная благодать. Ведь внешне монастыри представляются чем-то очень духовным, согласно поверхностному понятию о том, что такое духовность – там много молитв, литургий, аскетических практик. Казалось бы, где же еще может быть больше духовности, нежели в монастыре. Человек может обрастать квазидуховностью, поскольку он прилагает к жизни не истины, а неистинности и ложности. То немногое неложное, что человек может обретать, живя в мире и занимаясь подобными практиками, обретается не благодаря им, а наоборот вопреки им, в той мере, в которой Господь отводит человек от погружения в подобную деятельность. Если человек жил в грубых внешних видах зла, и не знал ничего подлинного, то безусловно, сравнительно вменяемый религиозный путь может дать некоторое очищение жизни, подобно тому, как кусок чего-то испорченного и несвежего может спасти изголодавшегося человека от смерти, но если человек начинает регулярно питаться несвежей и испорченной пищей (а тем более, ядовитой), то долго он так не протянет. 

Но одно дело, когда человек только и ел в своей жизни, что что-то несвежее и испорченное, и совсем другое, когда он ел свежее и полезное, и хочет теперь попробовать несвежее и испорченное, и тем более, если он хочет смешивать одно с другим.  Поэтому если человек церкви к истинному учению примешает ложное, и, соответственно, к истинной практике, которую он ведет согласно вере, или же истинам, Слова, примешивает ложную практику, то последствия могут быть очень неприятными. Мы читаем в Слове: “вера – это первый принцип, и положения учения суть производные; и производные извелкают свою сущность из первого принципа” (ИХР 177); “если вера является ложной, то она прелюбодействует со всем истинным [в церкви из Слова], и извращает и олжетворяет это, и в духовных вещах делает человека безумным” (ibid), “…современная вера, которая по внутренней форме своей является верой в трёх богов, а по внеш​ней — в одного Бога, погасила свет в Слове и изгнала Господа из церкви, и ещё в утреннюю свою пору устремилась в ночь. Это произошло из-за ересей до Никейского собора и далее из-за ересей на нём и после него” (ibid). Также мы читаем в Кратком Изложение Учения Новой Церкви, что вера старой церкви и вера Новой Церкви не могут быть вместе, потому они разнородны, происходят из разных идей о Боге, и если они будут совмещены, то всё, относящееся к церки погибнет (см. КИ 103).

О том, что смешивание разнородных сущностей духовных является неприемлимым, мы читаем в Слове: “Когда войдешь в виноградник ближнего твоего, можешь есть виноград досыта, сколько [хочет] душа твоя, а в сосуд твой не клади (Втор. 23:24); подразумевает, что  каждый, сообрающийся с другими, которые находятся в ином учении и религии, могут изучать их добра благолюбия и приниматьих, но не могут исполняться ими и соединять их со своими собственными истинами. Поскольку виноградник означает церковь, то это означает: там, где находится учение или религия; «виноград” означает добра благолюбия; а “сосуд”  означает истину церкви” (ТН 5117) В этом месте говорится сначала о тех, кто находится в ином учении и религии, но поясняется, что виноградник означает церковь, где есть учение или религия.  Церковь здесь может означать частную, специфическую церковь, то есть ту, в которой находится Слово, в той или иной (более или менее) подлинной разновидности ее восприятия. Но может пониматься и всеобщая церковь в мире, то есть, все те, которые находятся вне специфической церкви, как например те, кого в Слове называют язычниками (и которые имеют определенную религию, основанную на признании Бога и принципах доброй жизни). В последнем случае, следует помнить, что согласно сказанному в Слове, они не имеют истин Божественных, то есть истин из Божественного Источника, или же Слова, хотя они  они могут жить во взаимном благолюбии, но при этом их благо при жизни в мире находится, согласно Слову, “сбоку” или “в стороне”, и является “закрытым” (ТН 4197)  С другой стороны, христиане, которые обретаются во взаимной любви, а также в любви к Господу, находятся в непосредственном благе в жизни в этом мире, поскольку обретаются в истинах Божественных ( см. ibid). Соответственно, блага язычников и блага христиан представляются собой совершенно разные вещи, поскольку извлекаются из разных источников. И соединение блага одних с истиной других неприемлемо. Церковь на земле и ангельские небеса соединены как природное и духовное, тело и душа, поэтому попытки примешивать к одним духовно-природным началам инородных субстанциональностей ведет к очень неприятным последствиям. Мы читаем в Слове: “В Небесах Христианских находится Свет небесный, который есть Божественная Истина, и Теплота небесная, которая есть Божественная Любовь; и эти две открывают, каковы истины и блага и каковы зла и лжи. Вот почему пресечено всякое сообщение между Небесами Христианскими и между Небесами Магометанскими, равно и между [Небесами Христианскими и] Небесами язычников. Если бы было сообщение, то не иные могли бы спастись, кроме тех, кто находящихся в свете небесном и вместе с тем в теплоте небесной от Господа; мало того, и эти не спаслись бы, если бы было соединение тех Небес. От такого соединения все Небеса были бы настолько поколеблены, что Ангелы не могли бы существовать. От Магометан втекало бы нечистое и похотливое в Небо Христианское, которое не могло бы того стерпеть; а от Христиан втекало бы чистое и непорочное в Небо Магометанское, которое также не могло бы этого стерпеть; и тогда от сообщения и соединения Ангелы Христиане стали бы природными, и, таким образом, прелюбодеями, а если бы и остались духовными, то чувствовали бы непрестанно похотливость, которая бы отнимала всё блаженство их жизни, то же происходило бы и с Небом Магометан; ибо духовности Христианския непрестанно бы окружали и теснили их, забирая притом с собою всю приятность их жизни, и вселяя понятие, что многоженство есть грех, и так непрестанно обличая их. Это причина есть тому, что все Небеса полностью разделены так, что между ими не бывает никакого соодинения, кроме того, что существует посредством втечения света и теплоты от Господа из Солнца, посреди которого Он есть. Это втечение просвещает и живит каждого по восприятию, а восприятие просходит в соответствии с религией. Именно такое бывает сообщение, но не сообщение тех Небес между собою.” (СЛ 352)

Из этой цитаты очевидно, что примешивание к церкви, как в общем смысле, так и в церкви, образуемой в одной человеке, разнородных сущностей из других религий, из их  принципов и практик, извлеченных из этих принципов, ведет к духовным бедствиям.

Средства к достижению подлинных целей царства Божьего не ограчины одной только религией, но они относятся и к моральному уровню бытия, к служениям в мире. Моральное, а также психологическое, социальное, гражданское в нашем мире может быть более или менее явно связано с религией, а может и не быть связанным (или, по крайней мере, эта связь может быть неочевидной). Соответственно, когда мы рассматриваем вопрос о том, как нам относится к тем или иным средствам этого плана, то здесь мы можем отталкиваться от следующего места из книги Учение Благолюбия:  “Если бы я был рождён в Венеции или Риме, и был бы Христианином-Реформатом, должен ли я любить мою страну, или страну, в которой я был рождён, по её духовному добру? Нет, не могу. Ни по её нравственному и гражданскому добру - насколько его существование зависит от  духовного добра. Однако в той мере, в которой оно не зависит от духовного добра, я могу любить мою страну, даже если она ненавидит меня. Таким образом, я не должен с ненавистью рассматривать её как врага или противника, но должен продолжать любить ее, не причиняя ей вреда, но заботясь о её благе, в той мере, в которой это идет ей во блага (quantum est bonum ei), но не заботясь о ее благе так, чтобы утвердить ее утвердить её во лжи и зле.” (УБ 86) 

Очевидно, что если социальные принципы, общественные технологии, связаны тем или иным образом со старохристианскими представлениями (а некоторые из них являются отпрысками последних), то использование их тоже не будет иметь подлинно-добрых последствий. Аналогично, если соответствующие социальные принципы вытекают из представлений других религий. [Примеры]

Тот же самый подход может быть в отношении средств еще более нижнего порядка, относящегося к сфере научной, телесной и т.д. Нам следует разумно, в той мере, в которой мы различаем, принимать то, что согласуется с Божественной Истиной, и отвергать то, что не согласуется. Естественно, что во многих случаях нам не ясно, согласуется ли что-л. с Божественной Истиной или нет, например, та или или иная медицинская идея или практика, - в этом случае, нам (как и в отношении духовных вещей), следует действовать благоразумно, поступая, когда нет ясного понимания, согласно наилучшим стараниям понять Слово и учение. Тогда даже если мы ошибаемся, не зная, как всё обстоит на самом деле, то мы можем быть извиняемы нашим незнанием и невинностью нашего искреннего желания действовать в согласии с наилучшим возможным пониманием. Главное здесь – это искренность, и избегание разного рода пристрастий и предубежденностей, основанных на чем-то собственном и мирском. [Пример:  аборты]

Порой нам может быть нелегко не воспользоваться неподходящими средствами для благородной цели. Но давайте рассмотрим пример Господа. Он пришел на земле с целью с целью спасения человеческого рода. Ему нужны были великие средства для совершения этой цели. Мы читаем: “Тогда Иисус возведен был Духом в пустыню, для искушения от диавола,  и, постившись сорок дней и сорок ночей, напоследок взалкал. И приступил к Нему искуситель и сказал: если Ты Сын Божий, скажи, чтобы камни сии сделались хлебами. Он же сказал ему в ответ: написано: не хлебом одним будет жить человек, но всяким словом, исходящим из уст Божиих. Потом берет Его диавол в святой город и поставляет Его на крыле храма, и говорит Ему: если Ты Сын Божий, бросься вниз, ибо написано: Ангелам Своим заповедает о Тебе, и на руках понесут Тебя, да не преткнешься о камень ногою Твоею. Иисус сказал ему: написано также: не искушай Господа Бога твоего. Опять берет Его диавол на весьма высокую гору и показывает Ему все царства мира и славу их, и говорит Ему: всё это дам Тебе, если, пав, поклонишься мне. Тогда Иисус говорит ему: отойди от Меня, сатана, ибо написано: Господу Богу твоему поклоняйся и Ему одному служи. Тогда оставляет Его диавол, и се, Ангелы приступили и служили Ему.” (Матфей 4:1-11).

По внешней видимости, может показаться, что дьявол предложил Господу те средва, которые бы могли помочь Ему осуществить Свою миссию. Ведь, по некой логике, если бы Господь был богат и могуществен в этом мире, то немало людей были бы склонны любить, почитать Его и следовать за Ним. Тем не менее, Господь не принял предложенных средств. Он отказался от них, в частности, и по той причине, что предложенное находилось в противоречии с заповедями, с Божественным Порядком. Поэтому, если у нас добрые цели, а добрые цели происходят из Слова и истинного учения из Него,  то если нам предлагают или мы сталкиваемся с разнообразнрыми средствами к этой цели, то мы должны  отказаться от них, если они не согласуются с Божественной Истиной, с Божественным Порядком, духовным, моральным и гражданским, и не важно, какими конструктивными эти средства при этом представляются. На этом пути нас ждут искушения, когда мы можем полагать, что можем пользоваться любыми эффектными и действенными средствами, главное, чтобы цель была подлинной. 


Если человек церкви искренне ищет истины и подлинной практики, то в Слове Третьего Завета он находит их в изобилии. Он узнает, как ему приобретать веру и благолюбие, внутреннее и внешнее богопоклонение.  Он узнает различные частности комлекса средств, которые ведут его к возрождению по наиболее краткому пути. Если что-то не работает, то проблема не в средствах, но либо в неподлинных целях и желания, неподлинном подходе, неверии или маловерии, неудаленных злах, отсутствии просветления,  подлинного учения истины из Слова.
АМИНЬ
Доктринальное занятие, прочитанное 22 августа 2010 года
 в НГЦ г. Харькова, свящ. Роговой Д.С.
