О личностной и истинной любви к ближнему
Любовь к ближнему - это то, на чем, наравне с любовью с Богу, стоит христианская религия. В раннем детстве человек имеет представление о любви к ближнему, как о личностной любви, то есть, как просто о любви к другому человеку, как к другой личности. При этом, в самом раннем детстве, младенец любит спонтанно, чувствами, в которые втекает наитие любви ангелов небесных, и он любит их поэтому без какого-то актуального эгоизма и выгод. Позднее ребенок любит окружающих, обращая уже внимания отношение окружающих к нему: если другой явно проявляет свое доброжелательное отношение, то тогда чувства ребенка к нему проявленны более явно. По мере взросления, у ребенка все больше и больше проявляется любовь соби, и благодаря которой ребенок уже и не всегда любит других, и даже тех, кто любит его и выражает к нему свое доброжелательное отношение. И чтобы ребенок мог научится подлинной безкорыстной христианской любви к ближнему, его учат любви к ближнему  на том уровне, на котором он может понять и воспринять некие прообразовательные начала подлинной духовной любви к ближнему. Так, например, его учат любви к ближним через подаяние бедным и нуждающимся. Слово учит, что нужно разграничивать между теми, кто подлинно нуждается в помощи, а кто нет, и поскольку ребенок этого еще не может сделать подлинно, поскольку его рациональное еще не сформировалось, то вместо ребенка разграничением между тем, кому из бедных и нуждающихся помогать, а кому нет, проводят и должны проводить родители и учителя; ребенок же учится только внешним формам любви, тому, что находится в сфере его способностей восприятия и исполнения. Хотя ребенок и не может проводить разграничения между тем, кому нужно помогать, а кому нет, между природным и духовным благолюбием или любовью к ближнему, но даже эти самые простые дела для него исключительно полезны. Ибо, как говорит Слово, благодаря таким делам “...мальчики и девочки...и вообще простые люди знакомятся с благолюбием; этими внешними действиями они обучаются благолюбию на деле на деле. Это начала благолюбия, как бы незрелый плод; а у тех, кто затем совершенствуется, приобретая правильные знания о благолюбии вере, эти действия становятся подобными плоду зрелому. Когда это происходит, они рассматривают свою прежнюю деятельность, как сделанное от простоты сердечной, и не более, чем то, что должны были.” (ИХР 426) И вот, когда дети занимаются таким проявление доброго и сострадательного отношения к другим людям, то они приобретают себе начальные разумные наклонности к добру, к добру в соответствии с крайне внешним, детским, понимание Слова. Говорится в этой связи также и о простых людях, и под ними имеются в виду, очевидно, люди, в своем развитии находящиеся на детском уровне, т.е. люди практически без особого образования и без каких-либо рациональных способностей к разграничению; отнюдь не те, кто способен проводить разграничения, но просто ленится это делать.

Когда человек вырастает, и входит в использование способностей к рациональному рассмотрению, и в связенную с этим свободу выбора, то для него абсолютно существенно приобрести правильные знания о благолюбии, или, что тоже самое, любви к ближнему, и вере, потому что он теперь он способен выяснить, в чем же заключается уже не первоначальная, детская, прообразовательная любовь, в которой он мог пребывать в детстве, а подлинная любовь к ближнему, и кто такой тот ближний, которого нужно любить. Это важно потому, потому что именно через подлинную любовь к ближнему может возродиться человек церкви, то есть, человек обладающий Словом и признающий Его Божественность. И поэтому, чтобы войти в эту подлинную любовь, и в жизнь вечную, человеку и нужно знать, что же представляет собой эта любовь, причем знать и понимать не так, как это понимает ребенок, и поэтому крайне ограниченно, а так это понять может взрослый человек. Если человек тогда использует способности рациональности и свободный выбор, то он может выяснить в Слове, что означают все эти понятия, потому что именно Слово Господне, и ничто иное, дает человеку церкви подлинное представления о том, что есть что в духовной жизни, о том, что такое подлинная любовь, и что такое ближний. 

Сначала мы рассмотрим, что Слово говорит о любви к ближнему, или благолюбии. Слово учит: “…будет сказано, что такое ближний. В природном смысле, ближний - это человек, как коллективно, так и индивидуально. Коллективно, человек является церковью, нашей страной, и обществом; индивидуально, он является нашим согражданином, который в Слове назван “братом” и “товарищем” [соучастником, лат. socius, англ. companion]. Но в духовном смысле, ближний есть благом, и поскольку польза есть благом, то ближний в этом смысле есть пользой [служением, usus]. Что польза является духовным ближним, признает любой человек. Ибо кто любит человека просто как личность? Его любят за то, что в нем находится, что составляет его характер; таким образом, [его любят, исходя] из его качества, ибо это и является человеком. И это качество, которое любят, является пользой, и называется благом, так что это и является ближним. И поскольку, в глубине, Слово является духовным, поэтому, в духовном смысле, это и представляет собой “любить ближнего” (Учение веры №20)

Итак, любить ближнего, или же любого другого человека, как в собирательном, коллективном смысле, так и в индивидуальном, т.е. как церковь, страну, общество, рабочий коллектив, так и отдельных людей, следует соответственно их качествам, пользе или служению, или же их благу, то есть всему тому благу, которое в них пребывает от Господа, из чего и проистекает все те дела благолюбия, которые они делают в обществе. И соответственно, мыслить о ближних нужно, исходя не из их личности, не их внешних начал и проявлений, но, в первую очередь, по их их благу, т.е. по тому, что у них есть благого от Господа. 


Размышление о ближнем, из личности или из блага, у него пребывающего, можно сравнить с размышлением о небе: о небе нужно мыслить не из внешнего, не от какого-то месторасположения, а из любви и мудрости, которое и составляется собой небо. Очевидно, что если человек мыслит о небе из какого-либо места, а не из любви и мудрости, то он не может понять и любить суть того, что есть небом. Он также мыслит совершенно плотски, и его мышление полно заблуждений. Аналогично, в отношении церкви: о ней нужно мыслить не из форм ее внешнего богослужения, а из благолюбия и веры, которые составляют суть церкви, внутренние начала богослужения. И если человек судит о внутреннем, или же благолюбии и вере, по внешним формам богослужения, то он ничего таким образом не постигает, потому что внешние формы богослужения, такие как ритуально-обрядовые действия, музыка, благоухание ладана, мирта, свечей и пр., не говорят ничего о внутреннем, и человек может только дофантазировать, что внутреннее неминуемо такое же прекрасное, каким представляется внешнее, либо такое же скудное, каким оно представляется внешне. Так например, люди склонны судить о качестве учения церкви по красоте храмов и живописи этих храмов. Если все красиво, то значит и церковь, ее учение замечательные. Если церковь, скажем, ютится в пещерах и подвалах, то значит, и учение в ней никудышное. Аналогично, в отношении любовей: о чем-то нужно делать выводы и заключения не из удовольствия, т.е. не из того факта, что что-то является приятным, и поэтому добрым, но нужно обращать внимание на саму любовь, т.е. согласуется ли эта любовь согласуется с истинами Слова. (см. Беседы с ангелами №10).

Поэтому, человек, любя ближнего, концентрируется не на его личности, но обращает внимание в первую очередь на то, находится ли другой человек в благе, и в каком именно, насколько это можно увидеть; и любит его и помогает ему в той степени, в которой другой находится во благе. Чем больше другой человек находится в благе, гражданском, нравственном и духовном, тем больше человек желает помогать такому человеку, как в коллективном смысле, то есть, обществу, церкви, стране, так и в индивидуальном смысле. 
Очевидно, что человеку бывает не легко определить разновидности блага в ближнем. И человек чисто природный может определять это, за исключением совершенно внешних вещей, неверно. Ибо он склонен судить о других по своей соби, по своим эгоистическим импульсам и мирским интересам. Не говоря уже о том, что он нередко  склонен выискивать у других недостатки, ошибочности. Поэтому, чтобы человек мог подлинно определять качество блага о других, ему нужно следовать за Господом, удалять своё собственное, чтобы обрести возможность видеть что-либо не в свете своей соби, судя неправедно или оправдывая зло, но от Господа. И поэтому, с одной стороны, у человека есть Слово, где подробно расписаны разновидности гражданского блага, нравственного блага и духовного блага. В частности, всё это перечислено в разъяснениях 10 заповедей, во всем том, что непосредственно относится к благолюбию во всех книгах Слова, и на основании описанных идей, примеров, человек узнает, что есть что, и учится отличать доброе от злого. С другой стороны, для подлинного суждения, для подлинного определения блага одного Слова совершенно недостаточно, ибо чтобы определять качество благо и других, или же судить судом праведным, человек должен удалять неправедное из себя, из своего ума, воли, дел, всей жизни в целом, чтобы Господь мог действовать у человека, через истинное и благое Слова, в разумении и воле человека, и таким образом, пребывать у него своим праведным судом или суждением, и тогда уже не сам человек по своей соби судит и выносит суждение, но Господь у него, когда человек это делает от Господа. Если же человек своем неправедное не удаляет, или удаляет только формально, на словах, и только в разумении, а не в воле в том числе, то тогда не Господь царствует у него, а судия неправедный, даже если, как может показаться окружающим и самому человеку, человекон выносит суждения по Слову и творит благо окружающим.

Человек же, взирающий к Господу, верой и жизнью, и из этого судящий праведно, может не только определить, находится ли другой в ложностях или истинностях относительно базовых вопросов веры, находится ли тот в добре моральной жизни по заповедям Десятисловия, но даже может от Господа по внешним проявлениям жизни другого человека видеть, согласуется ли  жизнь того с истинам Третьего Завета, и если да, то в какой степени, является ли тот духовно нищим, хромым, болеющим, заключенным в темнице и т.д.. Если же человек не находится в том состоянии жизни от Господа, в котором он не может это различать, все же ему, если он избегает зла как греха перед Господом и желает смиренно послужить ближнему, а не осудить его, может быть даровано самое простое представление о благе в ближнем, которому он должен способствовать. Человек может ошибаться в суждении, и поэтому он не абсолютизирует его, и не говорит, что другой человек, находящийся, по всей видимости, во зле, проклят навечно, и более того, человек все еще невозрожденный, но смиренно мыслящий, никогда не спешит с негативными оценками о другом, и его состоянии, памятуя о том, что невозрожденное состояние таково, что в нем есть склонность выискивать у других недостатки, сучок в глазу ближнего, не удаляя прежде всего бревно в своем собственном.
Какая противоположность суду праведному? - Любить другого человека не из его блага, а по его личности, то есть, по его внешнему,  по тому, как она представляется вовне, по статусу, по богатству и так далее; любить человека согласно тому, как он обожает и ценит нас, не говоря уже о любви за то, что другой нам льстит, выгоден нам, актуально или потенциально, соблазняет нас на какое-то злые дела, нам приятные. Когда другого человека любят по его личности в целом, то тогда нет различения между добрым и злым. Ибо как говорит Слово: “Любящие личность, а не то [благое], что у [человека] пребывает, от которого он и существует, любят злое равно и как доброе (n. 3820). (ТН 106)  То есть, когда человека любят личностно, полностью и целиком, то тогда любят не только доброе, которое от Господа, но и злое, которое от ада, и тогда любящему, в общем-то, безразлично, а что же, или кого же, по сути, он любит, Господа или дьявола. А поскольку нельзя подлинно любить и Господа и дьявола (вспомните слова Евангелия о том, что нельзя служить двум господам), или же подлинное доброе и злое, то тогда, если любовь к ближнему не становится подлинной, не очищается от зла и лжи, то тогда очевидно, что она становится все более и более злой. 
Любовь к личности другого человека, а не к благу и истинному в нем, и не к его личности исключительно по мере благого и истинного в нем, - это любовь, в которой присутствует некая выгода для любящего, явная или скрытая для сознания любящего. Пребывая в такой личностной любви и исключительно в ней одной, любящий не ищет благого и истинного в другом, не ищет его умножения, не ищет того, чтобы благотворить ближнему, но внутренне, осознано или неосознанно, ищет своей собственной услады в этой любви, в чем бы эта услада не заключалась, какую бы выгоду от этого бы не получал человек, грубую или утонченную, эмоциональную, мирскую или чисто плотскую; например, эта выгода может состоять даже в удовольствиях и в комфорте от бесед, пиров, развлечений, от хорошего настроения или энергии, получаемого от другого человека. Человек может думать, что занимаясь постоянными развлечениями, пирами, беседами с другим человеком, которого он личностно любит, уважает и пр., он доставляет приятное и другому человеку, но на самом деле, если эти развлечения составляют главное удовольствие его жизни, то такой человек вредит и себе и друзьям, которым он с пособствует погружаться в соответствующий стиль жизни, заключающийся в постоянном развлечении и безделии, и отвлекающий от жизни благолюбия. Не говоря уже о том, когда люди просто паразитируют на других людях, высасывая их них все соки, всю энергию, концентрируя их внимание на своем “я”, а потом, когда такое занятие надоедает или когда всё, что можно было получить правдами и неправдами, получено, отбрасывают другого человека за ненадобностью. Такие люди паразитируют на целых обществах, коллективах, своих друзьях, супругах, детях и родителях. Они пытаются поместить себя и свои выгоды в центр всего, что происходит тогда, когда они не следуют за истинами Слова, пребывая в подлинных служениях или пользах из Него, тех служениях и пользах, которые направлены на пользу ближнего, а не на их собственную в первую очередь.

Любовь к ближнему, как к благу и к истине в нем, и направленная именно к благам и истиннам в человеке, совершенно нелогична для природного ума, т.е для того, который ориентирован на жизнь ради самого себя и ради выгод для самого себя, потому что, относительно своей соби, своей наследственной любви, человек не ищет блага и истины вообще и, тем более, в другом человеке в частности, но ищет любви к себе, своим, а если и любит других, то только в той мере, в которой они любят его, помогают ему, и таким образом, как бы вращаются вокруг него; таким образом, в той мере, в которой личность другого человека затрагивает личную выгоду и собь любящего. Если у человека церкви основной и принципиальной любовью к ближнему есть и остается любовь личностная, а не любовь к благому и истинному, то человек тогда не любит подлинного другого, не любит его для пользы другого человека, но любит его по каким-либо собственным причинам, и поэтому если другой  в чем-то не устраивает запросы соби и выгод любящего, то тогда любовь к другому человеку, даже если тот был его другом, сменяется нередко враждебностью, отвращением, а иногда и явной и жестокой ненавистью. Иногда это приводит к удивлению самого человека: “как же так, я ведь был так хорошо к нему расположен, откуда же вдруг такие чувства?“ И здесь дело в том, что подспудно в любви к личности, а не к благу и к истинам в другом человеке, коренится неисцеленная невозрожденная любовь человека от рождения, или же любовь к себе. И как нас учит книга О небе и аде: “Разное зло, свойственное тем, кто живет в любви к себе, состоит вообще в презрении к другим, в зависти, в неприязни к тем, которые не благоприятствуют им, во вражде, которая от того возникает, во всякого рода ненависти, мщении, хитрости, обмане, немилосердии и жестокости.” (О небе и аде 562). Это зло любви к себе может и не проявляться до поры до времени, пока интересы одного человека не затронули интересов другого человека. Но когда они были затронуты, тогда и может проявиться любовь соби, так сказать, во всей красе. Тогда как подлинная любовь к ближнему, направленная на блага и истину в другом, и на умножение этих благ и истин, на подлинную пользу к другому человеку, не прекращается от того, что другой человек, в коллективном плане, или индивидуально, не отнесся к нам, как мы того ожидаем, не оценил нас так, как нам бы того хотелось, или даже в чем-то ущемил наши интересы. Поэтому, человек продолжает любить страну, общество, родителей, близких, незнакомых людей, согласно тому благому и истинному, которое в них есть, вне зависимости того, насколько общество, страна и церковь уважают его и благотворят ему лично, его личности.  [Безусловно, если речь идет о том, что общество желает нашей смерти, материальной или духовной, то мы можем защищаться от этого зла]. 


Если наш ближний пребывает во зле и лжи, то его не нужно любить из его личностного, и, конечно же, не нужно любить в нем злое и ложное, но нужно желать ему войти в благое и истинное, и способствовать этому различными прямыми поощрительными, а в случае нарушения порядка, то ограничительными, корректирующими мерами. Но при этом, как уже говорилось в предыдущих проповедях, его не нужно ненавидеть, и быть безразличным к улучшению его состоянию, хотя при этом не нужно и любить его личностно (от его зла и лжи). Таким образом, любить страну, общество означает любить в ней благое и истинное духовное, в той мере, в которой оно есть, а также доброе нравственное и социальное, в той мере, в которой оно происходит от духовного и согласуется с ним. Но не нужно любить этого коллективного ближнего личностно, и если этот ближний находится во зле и лжи, то петь ему дифирамбы о том, какой он хороший, но нужно желать ему стать лучше, согласно истинам и благам Слова. При этом любовь к одному ближнему не означает, что нужно смотреть свысока на других ближних. То есть, если речь идет о обществе, как о коллективном ближнем, то не нужно смотреть на другие общества с высока, как на менее уважаемых ближних, ибо такое отношение является свидетельством того, что человек любит не ближнего, а просто свое собственное, свой кружок, свое общество или общину, т.е. тех, которые составляют с ним одно, и презирает всех других, выходящих за пределы этого общества. По своей соби, человек постоянно склонен формировать кружки любви к личности, в которых царствует дружба к своим, и которые, как бы сами по себе, по своей наследственности, склонны презирать других по сравнению с собой, что проявляется, например, в том, когда человек радуется, что его обществу лучше, чем другим, а другим хуже, чем ему, что его ближний круг выиграл, а другой проиграл. По этому отношению к другим ближним сам человек может судить, в чем он находится, в добром или злом, истинном или ложном. Ибо если он желает другим так же хорошо, как и себе, то это хорошо, но если он презирает других по сравнению с собой, радуется их неудачам, с удовольствием подмечает их недостатки, постоянно указывает на них, тем более, без какого-либо милосердия и сострадания, то не находится ли он в дьявольском зле вражды к ближним, которой упивает постоянно его безумная и неисцеленная любовь?
В сравнении с любовью подлинной, в этом мире любовь к личности, а не к благому и истинному в другом человеке, и к нему из этих благ и истин, выглядит более яркой и насыщенной. В этом плане любовь подлинная выглядит, с внешней точки зрения, менее насыщенной. Ибо любовь к личности часто подразумевает, что ради личности другого можно сделать всё, что угодно, предать Бога, справедливость, честность, правду, нарушить все законы Слова и все нраственные понятия, только бы ему угодить. Так поступают, например, судьи, которые извращает суд, порой даже не ради материальных выгод, а просто по личной дружбе. Ведь если человека настолько любит и ценит другой, то как же ему, такому хорошему человеку, можно отказать? Такая любовь просто горит и светится, в той мере, в которой видит и чувствуют любовь к своей личности в другом человеке. В этом плане любовь подлинная, а уже тем более любовь возрожденная, ангельская, покажется какой-то холодной, безличной и непонятной. И поэтому человеку, погрузившемуся в личностную любовь к ближним, присущую нашему обществу, может быть достаточно сложно осознавать, что ангельская любовь, хотя и представляется невозрожденным чувствам человека, прохладной и безчувственной, в самой себе исключительно интенсивна, потому что происходит от бесконечного и вечного фонтана и источника, или же самого Господа, и соприкасаясь с этой любовью, человек погруженный в любовь личностную, чувствует не холод ангельской любви, а холод своей собственной природной любви к ближнему. Духовная любовь к ближнему такова, что к человеку проявляется любовь к истинному и доброму у него, не как к каким-то холодным абстракциям, или как некая холодная любовь к абстракциям, но это живая любовь и поощрение всего живого истинное и живого доброго у него, т.е. того, пусть и крайне немногое подлинное у него, которое у другого пребывает от Господа, и то потенциально подлинное у него, в которое он мог бы придти, с помощью Господней, если приложит соответствующие усилия. Проявляется любовь к его моральному и социальному благу, в той мере, в которой социальное блага идет на пользу человеку. Такая подлинная любовь к ближнему не поощряет человеческое эго, но способствует подлинному благу человека, и таким образом, возможно, его подлинному счастью в вечности. Человеку тогда может показаться, что любят не эго собственное зло и ложь, а нечто такое в нем, истинное и доброе, что принадлежит Господу у него, и таким образом, как бы и не является им самим. Но мы знаем, что по мере того, как человек обретает истинное и доброе, и приписывает все это, без исключения, единому Господу, то Господь, приписывает это человеку, и человек, в вечности, сможет жить этим добрым и истиным Господним, как (если бы оно было его) собственной любовью и разумением.  
И если человек, в коллективном или индивидуальном смысле, видит, что другие ближние  обращают внамание на подлинное у него, и любят именно подлинное, и именно ему благотворят, и что человек не получает именно той меры личностной любви и личностных удовольствий, которые, возможно, хотел бы получить, то тогда он смиряется  с тем, что лучше меньше, но пусть это будет подлинное и истинное, нежели многое и извращенное. Таким образом, страна получается ровно столько поддержки и одобрения, сколько у нее подлинной заботы о согражданах в плане их безопасности и поддержания жизни. И самое главное, человек понимает, что помимо общего доброжелательного отношения, актуальная любовь других к нему должна быть направлена к тому благому и истинному, которое у него есть, и если оно у него есть, к новому человеку у него, а не к старому с его безумными страстями и похотями, а также к тому, что помочь ему войти в благое и истинное, и удалить его от злого и ложного. Не приписывая благое и истинное себе, относя их к Господу, он признает, что другие, если и находят что-то подлинное у него, то любя это, любят не его лично, а Господне у.в него, и таким образом, не злое и ложное, а Господа у него, ибо сам Господь пребывает в своем истинном благом, от него происходящем.
АМИНЬ
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