ПРИЧАЩЕНИЕ
Около 2 тыс. тому назад, Господь и Его ученики, собрались вместе, чтобы совершить священное таинство – святую вечерю. Хотя пасху праздновали и до той встречи, именно она, именно это событие стало широко известным, популярной темой в истории, литературе и живописи. Нередко интерес к этой теме у людей достаточно праздный и суетный, и, тем не менее, даже человек неприобщенный к религии может порой почувствовать, что в этом событии было и есть что-то совершенно неординарное, выходящее за рамки того или иного религиозного мероприятия.


Ученики были преимущественно люди неученые и не смогли бы сами понять, в чем же заключалось предназначение Причастие. И поэтому Господь приоткрыл им, а также всему человечеству, то немногое о смысле Причастия, о хлебе и вине, или же Плоти и Крови Господней, что мы читали сегодня в уроке и Нового Завета. Покуда церковь была в младенческом состоянии, в состоянии невинности,  написанное в Евангелии и сфера благодеятельной жизни позволяли иметь пусть очень простое, но правильное и не поврежденное представлении о вечери. Но после ранних веков, разрушение главенствующих принципов христианской церкви привело, как минимум, к отсутствию просветления в этом вопросе. В истории христианской церкви, было огромное множество идей и мнений на счет того, что есть Плоть и Крось Господня, каким именно образом, совершается причастие и что оно собой представляет, но их результатом к началу Второго Пришествия было то, что церковь утратила даже первоначальное невинное понимание смысла этого таинства. И хотя его важность еще продолжают подчеркивать по традиции, а даже возводить участие в нем в разряд первоочередных обязанностей духовной жизни христианина,  немногие из христиан идут мыслями дальше пассивного восприятия общего орела внешней святости этого священнодействие и задымаются о том, что же действительно оно совершает в их жизни.



В Третьем Завете мы имеем возможности войти в духовно-рациональное понимание того, что же представляет собой это Таинство в общем, и частности, какую роль в жизни христианина оно играет и каким именно образом в ней происходит сочетание Господа с человека. Все эти истины суть составляющие премудрости ангельской и все они взирают к единой цели. Как написано в книге ИХР, «человек, который взирает к Господу и совершает покаяние,  посредством этого наисвятейшего [таинства] соединяется с Господом и вводится в небо» (ИХР 621).  Таинство крещения вводит человека в церковь, а таинство причастия вводит человека в небо. Как нам хорошо известно из Слова, человек соединяется с Господом вообще посредством жизни по истинам, как во внутреннем, так и во внешнем своем человеке, но после достойного принятия таинства, посредством соответствий, человек соединяется с Господом более полно и это соединение остается с ним, по его жизни в соответствии с истиной Слова. 


 Достойное принятие причастия заключается в том, чтобы проанализировав свою жизнь и мысли, и вспомнив или увидев в себе тот или иной грех (если таковой был содеян) перед ближними или перед Богом, покаяться в нем, приняв решение впредь его не совершать с Божьей помощью. Тогда в Причастии Господь актуально привходит в нему своим благом и истиной и даруют ему новую жизнь, вводит его постепенно в жизнь настоящего покаяния, когда человек опосле избегает то или иное зло, как грех против Господа. 

Если же внешний человек, лишь номинально относящийся к религии, не совершает покаяния, не желает отстать от того или иного злого пути, то тогда во время Причастия Господь не соединяется с ним, а только присутствует. Другими словами, если человек просто знает истины и блага, но в сердце в них не верует, то у него больших проблем при принятии Причастия нет. Если же,  как мы читаем в Тайнах Небесных, “понимание воспринимает и постигает благо веры, и воспринимает его в себя, и тем не менее, воля человека (т.е. его желание зла) все еще господствует и распоряжается, происходит соединение истины и зла, и добра и лжи. Это соединение есть профанацией, и означается недостойным вкушанием и питием во время Св. Вечери” (AC 4601). Благо и истина не могут быть тогда от них отделены в вечности и поэтому их ждет глубочайший ад. (ibid). 

Мы читали в Новом Завете: “Иисус же сказал им: истинно, истинно говорю вам: если не будете есть Плоти Сына Человеческого и пить Крови Его, то не будете иметь в себе жизни.” И здесь для человека невозрожденного может предстать дилемма – с одной стороны, у него нет и не может быть вечной жизни, а следовательно и счастья, без причащения,  значит и настоящего покаяния, а с другой стороны, он не может, по-настоящему веровать в истины и блага, но как бы по-настоящему прищаться, не отвергая ту или иную страсть жизни своей. Другими словами, он не может признавать истины и жить во зле, он не может быть “как бы” христианином, потому что в таком случае он только усугубляет. Порой ему даже может казаться, что он попал в расставленную для него Господом ловушку, и теперь у него даже нет выбора. Но на деле, таковые мысли, если они имеют место, не суть его, но злых духов, которые действительно не хотят терять насиженного места. У человека же есть выбор – либо стать сознательно на путь, ведущий в вечному духовному благополучию, либо продолжать дрейфовать в сторону все большего ухудшения своего состояния.

В самом общем смысле, причащение благ и истин происходит тогда, когда человек отвергает злое, и становится на путь жизни по заповедям. И если человек постоянно и последовательно отвергает зло за злом из своей жизни, вплоть да до самой жизни своей, то тогда, очевидно, причащение Господних истин происходит постоянно. Сначала, когда человек еще только-только становится на путь жизни христианской, в самое первое время, он обретает скорее репрезентативные истины и блага, чем реальные, но когда он уже сознательно верует в Господа и признает истину, избегая зла, как греха, то Господь может возродить его и дарует ему, возрождаемому, новую волю, которая находится в интеллектуальной части его сознания и называется благолюбием (charitas). Эта новая воля, благолюбие, есть жизнью духовного человека. Чувствует человек или нет, что эта воля, эта жизнь, является, по всей видимости, его собственной или Господней, в любом случае, ему обязательно надлежит веровать, что она суть Господня у него. Скажем, в частном случае, по этой вере нужно просто приписывать Богу побуждения к истине и добру, которые человек может тогда различать в себе временами или даже постоянно. Человек может чувствовать некоторую наполненность благими побуждениями, и при этом должен веровать, что они суть Господни, и избегать какого-то нарциссического себялюбования в них, особенно если оно в нем пробуждается в той или иной форме. Как об этом говорит Слово: «взаимная любовь... состоит в том, что человек не только говорит о себе, но признает и верит, что он есть совершенно недостойным, и что он есть чем-то мерзким и отвратительным, которое Господь, по Его бесконечному милосердию, извлекает и удерживает от ада, в который человек постоянно пытается, даже страсно стремится ввергнуть себя. Он признает и верует в этом, потому что это истинно так; не то, чтобы Господь или какой-то ангел желали, чтобы он признавал и веровал это для того, чтобы он подчинился; но чтобы он не превозносился, тогда как является таковым; ибо это было бы  как если бы испражнения называли себя чистым золотом, или навозная муха называла себя райской птицей. Поэтому поскольку человек признает и верует, что он таков, как он есть на самом деле, он удаляется от любви соби и ее похотей и питает к себе отвращение. В той степени, в которой он делает это, он обретает небесную любовь от Господа, т.е. взаимную любовь, которая заключается в желании служить всем (AC 1594). В последнем случае, дело идет, естественно не о какой-то заниженной самооценке, а об объективном признании статус-кво духовных вещей и соби человеческой во вселенском порядке. 

Эта небесная любовь, определяемая в этом месте Тайн Небесных также как “взаимная”, у духовных возрожденных людей не суть небесной, но небесной духовной (см. ТН 1001), названной ранее благолюбием, а также репрезентируемая в ВЗ “кровью”. Человеческая же воля была представлена “плотью”. И поскольку, как было сказано выше, благолюбие суть Господне и поэтому блАго, а человеческая воля суть, сама в себе, зла, то поэтому и нельзя смешивать одно из другим, или же кровь с плотью. Говориться, что нельзя именно “вкушать” этого, потому что ядение – означает присвоение, обращение в свою собственность (appropriation). Когда смешивает добро и зло, то это профанация, а ее присвоение, апроприация есть духовная смерть.

Состояние духовного человек, живущего благолюбием, означено в Слове луком в облаках, который похож на радугу. В Тайнах Небесных написано, что «когда то, что находится вокруг возрожденного духовного человека предстает перед взором в другой жизни, то оно кажется луком (другой перевод - аркой) в облаке, и этот лук является репрезентацией его духовного в природном. В возрожденном духовном человеке есть собственное понимания, в которую Господь насаждает невинность, благолюбие и милосердие.  В согласии с тем, как  эти дары принимаются человеком, выглядит и его радуга, когда предстает для взоров – тем более прекраснее, чем дальше собь его воли удалена, подчинена и приведена к послушанию» (AC 1042). 

Такой человек, еще живя в этом мире, ежедневно причащает истин и благ Господних, и время от времени приступает к святая святых поклонения Господнего, Святой Вечери, где его соединение с Господом обретает для него, духовного человека, свою максимально возможную полноту в этом мире. Давай те же приступать достойно как к ежедневному причащению истин и благ, так и таинству св. Вечери.
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