Одушевление
Господь посредством своей Божественной Любви и Божественной Мудрости одушевляет все в небе и все в мире, вплоть до их самых последних началах, с тем, чтобы некоторые жили, а некоторые могли обретать свое бытие и существование
 (О Божественной Мудрости №12).

Желание Господне заключается в том, чтобы даровать свою жизнь человеку, новую волю и новое разумение, и обитать с ним. Это непрестанное желание Господне. В небе это желание реализовано у ангелов, которых Господь ожитворяет непрестанно, и вся жизнь ангельская зависит именно от жизни Его Божественной Любви. 

Человек нашего мира, нашей земли, прочитав что-н. о жизни и любви ангельской, например, в книге “О небе и аде”, может сказать, что все это хорошо, ангелы на небе счастливы по своему, если я туда попаду, то тоже буду счастлив, но здесь-то у меня разнообразные радости, и по большей части, мало связанные с какими ангельскими ощущениями. Если таковые рассуждения составляют разумение или мудрость человека церкви, если для него все ангельское – это что-то очень далекое и чуть ли не фантастическое, то тогда ему стоило было бы задуматься о состояниях своей любви, ибо, как нас учит Слово, “какова мудрость человека, таков и сам человек... Но жизнью мудрости есть любовь, и любовь есть сущностью,  а мудрость есть формой любви» (Благолюбие 92)  Поэтому, если в своем разумении человек пренебрегает чем-то ангельским, то совершенно не исключено, что и любовь или же воля его противится всему ангельскому. Может быть задан вопрос, но ведь мы не находимся еще в небе, какое же отношение имеет к нам, все то, что написано об ангелах. Ответ на этот вопрос дается в Слове, которое говорит, что «… когда человек пребывает в любви к Богу и следовательно в вере, то тогда оно пребывает во внутреннем человеке, потому что [тогда он находится] в небе, но когда он пребывает в неясности относительно любви, и следовательно веры, то тогда он находится во внешнем человеке, потому что [тогда он находится] в мире”.  (ТН 10134).

Итак, когда человек пребывает в любви к Богу, то он тогда находится в небе, хотя и  не находится полностью в нем (если, конечно же, ему суждено будет придти туда), и на него оказывает воздействие божественная любовь и мудрость; и ту любовь к Богу, которую человек имеет тогда, он обретает не из себя самого, не из своей соби, но исключительно даром от Господа из Него Самого. Хорошо, когда человек постоянно устремлен к Богу или он постоянно находится во внутреннем человеке, но в нашей жизни мы проходим через разные состояния, и даже если мы, как нам кажется, пребываем в любви к Богу, различные злые побуждения покушаются на нас, покушаются на духовную любовь к Богу у нас.  Как мы знаем из Слова, наши побуждения от рождения не являются духовного благополучными.  Мы читаем: «любови в человеке суть огнями его жизни... Злые любови, котороые суть любовями к себе и к миру, являются истребляющими огнями, потому что они истребляют блага и истины, которые принадлежат самой жизни. Эти огни образуют жизнь воли человека, и свет от этих огней образует жизнь его разумения. Покуда огни жизни содержатся закрытыми в его воле, разумение находится в свете, и вследствие этого оно способно постигать благо и истину. Но когда эти огни изливают свой свет в понимание, то тогда тот свет, который был до этого, рассеивается, и человек помрачается относительно постижения благ и истин, и это происходит пропорционально тому, как любови к себе и к миру, которые и являются этими огнями, умножаются; пока наконец эти любови не удушают и уничтожают всякую истину, вместе во всяким добром” (ТН 9144). Из этого очевидно, что для того, чтобы любовь человека к Богу стала подлинной и не сводилась к каким-то чисто внешним действиям или просто к одной любви к познаниям из Слова, то человек должен устранять, в первую очередь, из себя те злые огни, которые заглушают в нем все истинное, а также доброе. С другой стороны, на человека извне могут воздействовать через его удовольствия – удовольствия любви к себе и миру – чтобы заглушить в нем любовь к истине. Например, воздействуют на чувства зависти, на чувство гордости, в частности на чувство гордости от собственного разумения, воздействуют на чувства презрения к другим по сравнению с собой. И поскольку человек от рождения склонен к этим и другим видам похотей, то он позитивно воспринимает такие воздействия, они ласкают его душу, он глубже и свободнее дышит и вопринимает такие вещи, как исключительно дружеские, тогда как на предметы истинные и добрые, которые ведут его к жизни подлинной веры и подлинного благолюбия,  он тогда смотрит либо недружелюбно или с ненавистью, либо искоса, как на вещи для простачков, или как на те скучные понятия, которые он и так знает. Но живое ли это знание в нем? Мы читаем в Слове: 

«И каждая живая душа в море умера, означает, что не было более ничего из Слова в природном человеке от духовного человека. Это очевидно из того, что означает выражение “живая душа в море”, означающее то, что имеет в себе духовную жизнь…; также из обозначения «моря,» означающего общие истины в природном человеке, и таким образом, также познания истины из Слова … Когда у них нет жизни из духовного мира или из неба, то то они именуются мертвыми. «Живая душа в море» обозначает рыб различного рода, а они означают знания природного человека…; они также означают познания истины у природных людей, ибо у природных людей познания [cognitions] истины из Слова не отличаются от знаний [scientifics] мирских, and по той причине, что у таковых людей, эти познания не имеют в себе жизни из духовного, и если духовное не изольется из неба в познания из Слова, то они не живые, но мертвые” (АР 967) 

Из сказанного в этой, а также в предыдущей цитате следует, что если человек не обращает внимание на те страсти, которые коренятся в нем, или же не обращает внимание на те злые воздействия на свои чувства, которые приходят к нему извне, не сражается с ними от Господа, то у него нет истин, они истреблены в нем и те познания, которые он приобрел из Слова,  не живы, но являются мертвыми. Если человек не мертв окончательно и безповоротно, то у него еще может оставаться где-то в закоулках души голос совести от Господа, который может увещевать его, что же делаешь, остановись, и если человек обдумывает в свете истины положение вещей, то даже если ему неприятно это осознавать, он может понять, что так дальше продолжаться не может, и что он не может более попускать внешним и внутренним воздействиям растлевать остатки того внешнего духовного, которое в нем было насеяно и насеивается Господом через Слово, учение и обучение.  Когда человек приходит в тот мир, то он подвергается воздействию Божественной Любви, но если любови его жизни не находятся в гармонии с жизнью Господней, то как же тогда он отреагирует на Любовь Божественную и где же тогда будет его место в вечности? 

Сколько бы мы не читали Слово, не познавали истины, в частности истины о том, что Божья Любовь и есть жизнь настоящая, а все остальное – есть только иллюзией жизни, сколько бы мы не соглашались с этим, все это только лишь устное, словесное исповедание, и наше сердце рядом пребывает рядом с Господом, а не отстоит далеко от Него только тогда, когда мы занимаемся внутренним и внешним очищением жизни от зол и ложностей, и сводим на нет, либо же, в той мере, в которой это завиист от нас, сводим на нет или к абсолютному минимуму, те факторы, которые делают возможным восприятие нами влияния на нашу жизнь ложностей и зол извне. Мы не можем и не должны выходить из мира, потому что именно в мире, какой бы он ни был, должны осуществляться наши служения ближним во всей их полноте, но мы можем и должны ради Господа и ближних и нашего благополучия в вечности распознавать и отвергать адские влияния изнутри, как грехи против Бога, а также распознавать и отвергать адские воздействия извне, особенно действующие на наши тщеславные помыслы, эгоистические цели, желания обладания и господствования,  как совершенно противные Божественной Истине, как грехи против Него, как тот сладкий яд, который приятен на вкус, но убивает навсегда.

Часто говорят, что религия это сугубо личное дело человека. Это действительно так. Согласно Божественному Провидению человек выбирает ту религию, тот уровень понимания истины, который он может воспринять. Но это только часть правды, часть общей картины. Часто недоговариваемая часть заключается в том, что у этого сугубо личного дела человека есть совершенно конкретные последствия не только для его жизни в этом мире и в вечности, но для жизни других людей в этом мире. И в этом плане можно сказать, что религия становится не только личным делом человека, но и фактором благополучия или неблаполучия, как общества, церкви, так и отдельных людей.  Если человек противится внутреннему злу, не позволяет внешним злым влияниям побуждать его ко злу, заглушать в нем жизнь, жизнь блага и жизнь истины, то такой человек является тем, посредством которого Господь может оказывать благодеяния в мире, иногда даже целебное, посредством тех разнообразных служений, которые человек исполняет, посредством всего того, что происходит из Господней жизни, пребывающей у такого человека в мире.  Мы читаем в Слове: «нет доброго дерева, которое приносило бы худой плод; и нет худого дерева, которое приносило бы плод добрый, ибо всякое дерево познается по плоду своему, потому что не собирают смокв с терновника и не снимают винограда с кустарника. Добрый человек из доброго сокровища сердца своего выносит доброе, а злой человек из злого сокровища сердца своего выносит злое, ибо от избытка сердца говорят уста его.» (от Луки 6). То доброе, которое выносит человек, это то доброе, которое происходит от Господа через Слова, произрастает в человеке, принадлежит Господу. Когда это доброе есть, то его не нужно скрывать, “зажегши свечу, не ставят ее под сосудом, но на подсвечнике, и светит всем в доме”, и не нужно позволять никому и ничему заглушать это в себе. Если же человек все же замечает в себе такой грех, то следует покаяться в этом, чтобы не придти к тому, что мы сами стали носителями злых огней и проводниками не истинного и доброго, а ложного и злого в мире; и худшие враги Господни в том мире суть те, которые несли злое в мир под маской любви к истине и Господу. Как мы слышали сегодня в уроке из Амоса: “Приносили ли вы Мне жертвы и хлебные дары в пустыне в течение сорока лет, дом Израилев? Вы носили скинию Молохову и звезду бога вашего Ремфана, изображения, которые вы сделали для себя.“ Даже если человек формально принадлежит церкви, и формально соблюдает все установления Слова и церкви, то это внешняя сторона его жизни в отношении Бога и ближних. Господь же видит изнанку и видит, кому на самом деле поклоняется человек, что ищет и чему служит. У человека следующего за Господом, Он, по мере возрождения человека, одушевляет его внутренние начала и наполняет этой же жизнью даже и его внешние, природные и чувственные начала. 
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