Послушные сосуды
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Что человек, его природные идеи [и] его духовные начала следует сравнить с сосудами, которые  подчиняют [себя]. Посредством духовной идеи я постиг достаточно ясно, что ничто иное требуется от человека, как только быть послушным сосудом, то есть, чтобы все и каждая частность его были, так сказать, послушными, и таким образом приспособляли себя, следовательно, приспособлялись к тому, что изливается Господом через ангелов и духов, таким образом, чтобы они не противодействовали и не отвергали то, что изливается. Для того, чтобы человек был не противодействующим, но послушным, нужно, чтобы он пребывал в вере, и в истине веры, чтобы был ничем, и чтобы не делал что бы то ни было от себя самого, но чтобы позволял на действовать на себя, таким образом он действует как бы от самого себя с несказанным счастьем. Человек и каждая из его идея должна быть в том, что принадлежит вере, и во всем, что относится к вере, в любви к ближнему и милосердии, в невинности, для того, чтобы он мог быть таким сосудом, и мог наслаждаться счастье, или постигать эффект того, что изливается от Господа через небеса. 1748, Июль 1. – Это было подтверждено ангелами, которые говорят, что они пребывают в таком состоянии, когда это благоугодно Господу.  (Духовные Опыты 2470)

Итак, человеку надлежит стать послушным сосудом. О том, что в частности представляет собой такой сосуд Слово говорит следующее: “То, что находится в памяти и побуждении человека, является воспринимающими сосудами.” (ТН 1980); “каждая научность [знание памяти] – это сосуд для истины, и каждая истин – сосуд для блага. Знание без истины – это пустой сосуд; а также истина без блага; но знание, в котором пребывает истин, и истина, в которой есть благо, это полные сосуды”( ТН 3068);  “знания, которые познают с младенчества до детского возраста подобны наиболее общим сосудам, которые должны быть наполнены благами…” (ТН 3665).

Легче всего сосуды сознания приобретались и наполнялись у человека Древнейшей Церкви, не отягощенного наследственным и актуальным злом. Без каких-либо особых проблем исполняются неким добром и истинами, хотя не подлинно-духовными, сосуды сознания ребенка, который рождается с природными добрыми, а не с природными злыми наклонностями. Но даже и ребенка с хорошими наклонностями, и у взрослого ситуация, относительно глубочайших сосудов сознания, или же сосудов от рождения, выглядит следующим образом: “вследствие наследственного зла, в которое рождается человек, и актуального зла, которое он приобретает, … сосуды расположены в противоположном положении по отношению к втекающей жизни, и тем не менее в той мере, в которой жизнь, которая втекает, может располагать сосуды к восприятию ее, то она действительно так располагает их” (ТН 3318)
“Однажды я слышал, что от Господа через Небеса ниспослано было в Ад доброе и истинное, и что по принятии оного по степеням, до самой глубины, оно превратилось там в злое и ложное противоположное ниспосланному доброму и истинному. Причина этого превращения была та, что воспринимательные субъекты (subjectis) обращают всегда все влияющее на них, в такие предметы, какие сходны с их формами, совершенно так же, как белый свет Солнца обращается в темные и даже в черные цвета, в тех субъектах (in objectis), у коих внутреннейшие субстанции состоят в такой форме, которая потемняет и погашает свет; или, как стоячие воды, испражнения и трупы обращают теплоту Солнца в зловоние.” (БЛМ 348)

Из этого очевидно, что хотя у человека могут образоваться новые сосуды, у него есть еще и старые сосуды сознания, которые духовно вредят ему.


Говоря о сосудах сознания, вспомним, что говорится о степенях сознаниях или ума человека. И тогда нам, возможно, станет понятнее, как обстоит дело в соотношении новых и старых сосудов в уме человека.
Слово говорит: “ангелы сказали мне, что две внутренние степени [у человека], находящиеся в порядке и форме Неба, суть восприемники любви и мудрости от Господа”(БЛМ 432) и благодаря этому человек и может возрождаться, хотя человек, не пребывающий в благолюбии, не обрести полноценную пользу этих степеней, но живет преимущественно практически из степени внешней,  и эта “внешняя степень, находящаяся в противоположности с порядком и формою Неба,  является восприемником любви и безумия адских; по той причине, что человек, по наследственному падению своему, родится во зле всякого рода, и что это зло обитает в его внешнем, и эта скверна удаляется не иначе, как лишь через открытие степеней высших, которые, как сказано, суть восприемники любви и мудрости от Господа”  (БЛМ 432)

Итак, хотя человек рождается с прямым доступом ко внешней степени, которая является испорченной, или же, другими словами, с тем восприемником, или же теми сосудами сознания, которые, сами по себе, извращают все небесное и духовное в злое, но все равно у него есть совершенно уникальная возможность приобщится через открытие степеней, или восприемников, к высшей и вечной жизни, или же духовной и небесной жизни, которую две высшие степени жизни в человеке и воспринимают.

Это достаточно не сложно, если только добросовестно помогать Господу открывать эти степени. Но это отнюдь не то же самое, что открывать дверь ключом, как подставлять банки под сметану или сахарницу под сахар. Ибо эти степени, или восприемники, сосуды сознания, пребывающие в нижней степени ума человеческого “… не послушны, и упрямо сопротивляются, и ожесточают себя против небесного порядка, в согласии с которым действует жизнь, ибо то добро, которое побуждает их, и с которым они согласуются, является любовью себя и мира” (ТН 3318) Если действие жизни согласно небесному порядку можно сравнить с гармоничным хором детей или дев, пение которым исполнено невинности, то согласованное действие сосудов нижней степени подобно унылому или агрессивному вою стаи волков. 
Об подобном ожесточении мы читаем в Тайнах Небесных: "и сердце Фараона ожесточилось" означает упрямство; "и он не услышал их" означает отсутствие восприятия и отсутствие послушания…”и Фараон посмотрел назад и вошел в дом свой" означает мысль и размышление от ложностей; "и сердце его не тронулось даже этим" означает противодействие от воли, и последующее упрямство” (ТН 7303)
Сопротивление сосудов в памяти человека можно заметить тогда, когда человек не желает воспринимать базовые истины Слова, или же самые первоначальные новые сосуды новой воли и нового разумения. Он бы мог воспринять, но не хочет. Любовь его жизни, и/или связанные с ней познания памяти, заученные понятия, клише препятствуют этому. Далее, сопротивление уже в рассудочном или рациональном начале  можно отчасти заметить по негативной реакции уже не просто на познание и восприятие базовых научностей Слова, а на понимание Слова, или же на Учение из Слова, которое его разъясняет в его собственном свете. И сопротивление в природном у человека может заметить в реакции на духовно-моральные блага у человека, на то, чтобы жизнь согласно истинному, образованному в рассудочной части у человека. Хотя у разных людей сосуды сознания склонны сопротивляться на разных уровнях, но у всех наибольшее упрямство происходит на уровне природном, когда человек хочет всеми способами избежать актуального подчинения сосудов сознания Господу. 
Изменение состояния сосудов сознания, их направления не происходит каким-то волшебным способом, моментально. 
Изначально, как уже было сказано, сосуды имеют ожесточенную настроенность против небесного порядка, и таким образом, блага любви Господней, и то “то добро, которое побуждает их, и с которым они согласуются, является любовью себя и мира; и это добро, от грубого тепла, которое содержится в нем, делает их таковыми они есть ”  (ТН 3318), поэтому “…перед тем, как они могут быть стать податливыми и способными воспринять что-то относящееся к жизни Господней любви, они должны смягчиться. Это смягчение совершает не иначе, как через искушения.” (ТН 3318) Сосуды имеют прямое отношение к субстанциональным началам духа, а поэтому и требуется их определенное субстанциональное изменение, которое не может произойти без борьбы. Искушения есть борьбой зла и добра в человеке за то, кто будет господствовать.   Ангелы от Господа борются за человека, за его благо и связанное с ним счастье в вечности, и в некоторой мере, и в этом мире; но злые духи борются за выживание для самих себя и за сохранение человека, как средства для обретения их собственных плотских и мирских удовольствий, к которым относится и просто мучение человека. 
Некоторые сосуды могут быть настроена особенно ожесточенно против небесного порядка, то очевидно, что гораздо большее усилие потребуется для того, чтобы их смягчить. Человек может полагать, что в с ним, по большому счету, все достаточно хорошо, и осталось только подправить некоторые детали, шероховатости, сделать косметический ремонт и все станет на свои места, и что все остальное, что он может замечать в себе негативного, это только неправедное влияние людей с пониженной самооценкой, которые не уверены в себе. Чем больше человек утвержден в такой самонадеянности, тем больше потребуется искушений, борений. Например, человек может полагать, что чем больше ему нравится познавать истины из Слова, чем больше он познает внутренних истин, или того, что он полагает внутренними истинами, и испытывает в этом удовольствие, то тем больше смягчаются сосуды его ума, но на деле, если у него не меняет жизнь, то он может просто обретаться в еще большей любви гордости и собственной разумности, он может выглядеть мягким и податливым, но при этом сосуды его ума стали еще более внутренне ожесточенными от любви соби.
Когда в человеке начинают происходить перемены, он неоднократно приводится в состояние, в котором может видеть, что он собой представляет, когда он с реальным внутренним признанием видит, что его состояние адское, видит не просто общности, о которых узнал из Слова, а конкретику своих состояний, и постоянно отвергает то злое и ложное, которое приходит к нему, сколько бы его не было. И только в процессе искушений, постоянного выбора Господних путей, отступает внутренняя ожесточенность, самовозвышение, гордость, тщеславие, презрение к другим. “Когда же сосуды были в некоторой степени утихомирены и подчинены посредством искушений, то они начинают становится послушными, и согласными с жизнью Господней люби, которая постоянно изливается на человека. Поэтому именно тогда благо начинает соединяться с истинами, сначала в рациональном человека, и впоследствии в природном” (ТН 3318) Когда у человека таким образом, внешнее его жизни начинает соответствовать внутреннему, то внешнее человека называется “чистым сосудом”. Тогда, как говорится у пророка Исайи: “сыны Израилевы приносят дар в дом Господа в чистом сосуде”. Дар приносит внутреннее (см. ТН 3079).
В результате искушений, если человек побеждает в них от Господа, то человеку дается “другая природа; он становится  мягким, смиренным, простым, и кающимся в сердце” (ibid). Под мягкостью здесь означается внутренняя мягкость, под смирением внутреннее смирение в отношении Божественного блага и истины, но также в отношении ближних. Благо начинает соединяться с истиной в рациональном  тогда, когда человек внутренне соглашается, признает и внутренне уверен, что именно понятая истина Слова имеет высший авторитет для его ума и его сердца и его жизни, и что все остальное – это второстепенное. И тогда благо начинает соединяться в природном, это происходит тогда,  когда жизнь человека, относительно его поступков и побуждений жизни начинает быть согласовываться с истинами,  которые он принял для себя истинными. Подобные процессы, в определенной степени, происходили во всех разновидностях Древней Церкви, а также ранней Христианской Церкви. Но вот в случае, если у человека образуются не подлинные, а ложные сосуды познаний памяти, и соответственно ложные сосуды в рассудочной части его существа, то тогда эти сосуды не могут стать подлинными восприемниками для блага, и таким образом, в них не может произойти соединения блага и истины, и таким образом, эти сосуды, или же сам человек, не может стать подлинно-послушным, и таким образом возродиться. Слово говорит: «чем более подлинна и чиста истина, тем лучше то благо, которое от Господа может быть приспособлено к ней, как к своему воспринимающему сосуду; но чем менее подлинной и чистой является истина, тем менее может то благо, которое от Господа, быть приспособленной к ней, ибо они должны соответствовать друг другу, и соединение двух осуществляется согласно соответствию. Блага не могут никоим образом насаждаться в ложности, ни зла в истины, как в своих воспринимающие сосуды, ибо они обладают противоположным характером и природой, и одной отбрасывает другое, как своего врага, более того, если они попытаются соединиться, то одно извергнет другое, то есть, благое извергло бы злое, как яд, и злое извергло бы доброе, как нечто тошнотворное. Такая неприязнь между добрым и злым была предусмотрена Господом для того, чтобы помешать возможности их смешения, ибо если бы они смешались, то человек бы погиб. У лукавых и у лицемеров они не далеки от того, чтобы смешаться, но тем не менее, меры предосторожности предпринимаются Господом для того, чтобы помешать их соединению. В этом заключена причина того, почему в иной жизни лукавые и лицемеры испытывают гораздо более тяжкие страдания, нежели другие.” (ТН 2269)
Можно было бы подумать, что у человека сосуды формируются от одних только знаний, когда человек прогрессирует от знаний, к рациональному, а потом к жизни,  но на самом деле они формируются от Господа, через небесное, или же через желание жить в любви к Ближнему. Тогда человек познает истину, именно из этих побуждений. И первым делом приобретает познания, с помощью которых потом образуется у него рациональное, в согласии с которым он потом творит дела благолюбия. Слово говорит: “В человеке есть три начала, которые согласуются [concurrunt] и взаимно соединяются, а именно,  природное, духовное и небесное. Его природное начало обретает жизнь только от духовного; духовное обретает [все] только от небесного; а небесное – от одного только Господа, который есть сама Жизнь. Но для того, чтобы обрести более полную идею об этом, [скажем следующее]- природное является вместилищем, воспринимающим духовное, или сосудом, в который входит духовное; духовное является вместилищем небесного, или сосудом, в который входит небесное. Таким образом, от Господа через небесное начало исходит жизнь. Таково наитие. Небесное – это всякое добро веры; в духовном человеке есть добро благолюбия. Духовное  – это истинное, которое никогда не становится истинным веры, если внутри него нет доброго веры, то есть добра благолюбия, в котором пребывает сама жизнь от Господа. Чтобы это было более понятно: природное человека совершает дела благолюбия, руками или устами, таким образом  через органы тела; однако эти дела сами по себе мертвы и обретают жизнь только от духовного, пребывающего в них; духовное же имеет жизнь только от небесного, которое живет от Господа. Именно благодаря этому дело называется благим, ибо ничто не является благим, если оно не исходит от Господа.” (ТН 880)
Человек может полагать, что чем больше у него сосудов, тем лучше ему. Но на самом деле, для его вечного благополучия, ему важно иметь именно чистые сосуды, очищенные изнутри, что совершается через благолюбие.
Когда эти процессы начинают происходить с человеком, то тогда он может полагать себя очищенным от тех или иных зол, но именно в этом состоянии ему нужно помнить о том, что, даже обновляясь возрождением, он все еще “…сохраняет за собой наклонность ко злу, и даже само злое, но он удерживает от зла наитием жизни от Господней любви” (ТН 3318). Совершенно неважно, как человек невозрожденный или возрождаемый, ведут себя внешне, формально мягко и уступчиво по отношению к Слову или нет, так как все определяется их внутренним отношением к благу и истинами на деле. Если люди живут либо аморальном обществе, в среде недуховной, или в среде извращенной духовности, то внутренняя мягкость и смиренность и уступчивость в отношении Божественного блага и истины Господней любви  выражается в достаточно благоразумном формате неприятия аморальности, и извращенной духовности. В тех случаях, когда нужно поступать твердо, человек возрождаемый действует в духе благолюбия, и поэтому даже в таких ситуациях он не переходит к ожесточению ненависти из себялюбия, любви к мирскому и прочих похотей. 
АМИНЬ
Проповедь, прочитанная 4.11.2012, 
община Новой Господней Церкви, г. Харьков,
св. Роговой Д.С.
Уроки:
Матфея 23:25-31

25 Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, что очищаете внешность чаши и блюда, между тем как внутри они полны хищения и неправды. 26 Фарисей слепой! очисти прежде внутренность чаши и блюда, чтобы чиста была и внешность их. 27 Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, что уподобляетесь окрашенным гробам, которые снаружи кажутся красивыми, а внутри полны костей мертвых и всякой нечистоты; 28 так и вы по наружности кажетесь людям праведными, а внутри исполнены лицемерия и беззакония. 29 Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, что строите гробницы пророкам и украшаете памятники праведников, 30 и говорите: если бы мы были во дни отцов наших, то не были бы сообщниками их в [пролитии] крови пророков; 31 таким образом вы сами против себя свидетельствуете, что вы сыновья тех, которые избили пророков;

Исход 7 
1 Но Господь сказал Моисею: смотри, Я поставил тебя Богом фараону, а Аарон, брат твой, будет твоим пророком: 2 ты будешь говорить все, что Я повелю тебе, а Аарон, брат твой, будет говорить фараону, чтобы он отпустил сынов Израилевых из земли своей; 3 но Я ожесточу сердце фараоново, и явлю множество знамений Моих и чудес Моих в земле Египетской; 4 фараон не послушает вас, и Я наложу руку Мою на Египет и выведу воинство Мое, народ Мой, сынов Израилевых, из земли Египетской - судами великими; 5 тогда узнают Египтяне, что Я Господь, когда простру руку Мою на Египет и выведу сынов Израилевых из среды их. 6 И сделали Моисей и Аарон, как повелел им Господь, так они и сделали. 7 Моисей [был] восьмидесяти, а Аарон восьмидесяти трех лет, когда стали говорить они к фараону. 8 И сказал Господь Моисею и Аарону, говоря: 9 если фараон скажет вам: сделайте чудо, то ты скажи Аарону: возьми жезл твой и брось пред фараоном - он сделается змеем. 10 Моисей и Аарон пришли к фараону, и сделали так, как повелел Господь. И бросил Аарон жезл свой пред фараоном и пред рабами его, и он сделался змеем. 11 И призвал фараон мудрецов и чародеев; и эти волхвы Египетские сделали то же своими чарами: 12 каждый из них бросил свой жезл, и они сделались змеями, но жезл Ааронов поглотил их жезлы. 13 Сердце фараоново ожесточилось, и он не послушал их, как и говорил Господь. 14 И сказал Господь Моисею: упорно сердце фараоново: он не хочет отпустить народ. 15 Пойди к фараону завтра: вот, он выйдет к воде, ты стань на пути его, на берегу реки, и жезл, который превращался в змея, возьми в руку твою 16 и скажи ему: Господь, Бог Евреев, послал меня сказать тебе: отпусти народ Мой, чтобы он совершил Мне служение в пустыне; но вот, ты доселе не послушался. 17 Так говорит Господь: из сего узнаешь, что Я Господь: вот этим жезлом, который в руке моей, я ударю по воде, которая в реке, и она превратится в кровь, 18 и рыба в реке умрет, и река воссмердит, и Египтянам омерзительно будет пить воду из реки. 19 И сказал Господь Моисею: скажи Аарону: возьми жезл твой, и простри руку твою на воды Египтян: на реки их, на потоки их, на озера их и на всякое вместилище вод их, - и превратятся в кровь, и будет кровь по всей земле Египетской и в деревянных и в каменных сосудах. 20 И сделали Моисей и Аарон, как повелел Господь. И поднял [Аарон] жезл и ударил по воде речной пред глазами фараона и пред глазами рабов его, и вся вода в реке превратилась в кровь, 21 и рыба в реке вымерла, и река воссмердела, и Египтяне не могли пить воды из реки; и была кровь по всей земле Египетской. 22 И волхвы Египетские чарами своими сделали то же. И ожесточилось сердце фараона, и не послушал их, как и говорил Господь. 23 И оборотился фараон, и пошел в дом свой; и сердце его не тронулось и сим. 24 И стали копать все Египтяне около реки [чтобы найти] воду для питья, потому что не могли пить воды из реки. 25 И исполнилось семь дней после того, как Господь поразил реку.

Божественное Провидение 319

319. Если все, подтвержденное волею, и в то же время разумением, остается вечно, то потому, что каждый есть своя любовь, и любовь его принадлежит его воле; затем также потому, что каждый человек есть своим добром и своим злом, ибо называется добром все, что принадлежит любви, и злом - что ей противно. Так как человек есть своею любовью, он также есть и формою своей любви, и может быть назван органом Любви своей жизни. Выше (279) было сказано, что чувства любви и затем мысли человека суть изменениями и вариациями состояния и формы органических субстанций его духа; теперь будет сказано, что такое эти изменения и вариации и каковы они; о них можно иметь представление по Сердцу и Легкому, в том, что происходят попеременные растяжения и сжимания, или расширения и сокращения, которые в сердце называются систолою и диастолою, а в легком дыханием; они суть растяжением и стягиванием, или расширением и суживанием его долей: в том изменения и вариации состояния сердца и легкого; подобные тому в других черевах, и им подобные в частях их, которыми кровь и животный сок принимаются и отталкиваются. То же самое в органических формах духа, которые суть субъектами чувств и мыслей человека, как было показано выше, с тою разницею, что их растяжения и сжимания, или взаимодействия, суть относительно в совершенстве, настолько высшем, что не могут быть выражены словами природного языка, но лишь словами языка духовного, которые возможно передать, сказав лишь, что это внутрь и обратно коловращения по способу непрерывного и неизменного винта, дивно переплетенные в воспринимательных формах жизни. Теперь сказано будет, каковы эти субстанции и эти формы чисто органические у злых и каковы у добрых; у добрых они вперед спиралью, а у злых обратно; те, которые спиралью вперед, обращены к Господу и принимают от него наитие, но те, которые спиралью назад, обращены к аду и не принимают наития: надобно знать, что чем более они обращены назад, тем более открыты сзади и закрыты спереди; и наоборот, насколько обращены они вперед, настолько открыты спереди и закрыты сзади. Поэтому можно видеть, какова форма, или каков орган у злого человека и какова форма и каков орган у человека доброго, и что они обращены в обратные стороны; а так как направление, однажды принятое, не может быть превращено, то очевидно, что в каком направлении человек умрет, в том он остается в вечность; любовь воли человека производит это направление, ибо, как было сказано, каждый человек есть своею любовью; от этого происходит, что каждый, после смерти, следует по пути своей любви: к небу - тот, кто в доброй любви, и к аду - тот, кто в дурной любви и успокаивается лишь в обществе, где его любовь царит; и что удивительно, каждый знает путь, как бы чуял его ноздрями.
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