О личностной и истинной любви к ближнему: о любви к Господу
В предыдущей занятии говорилось о любви к ближнему, как о любви к благому и истинному, а не к личности ближнего как таковой. Господь же является ближним в наивысшей степени. С детства, юности, природной и/или духовной нас учат любви к Нему, поклонению Ему. Эта любовь представляется первоначально исключительно личностной. И поэтому, можно было бы подумать, что Господь, являясь ближним в наивысшей степени, является в этом плане как бы исключением, и что, в отличии от других, Его как раз можно и нужно любить личностно. И что, говоря в Слове о любви к Нему превыше всего, Он говорит именно о личностной любви. Но на самом деле, Господь говорит тоже не о личностной любви к нему, как это могло показаться человеку. Апокалиписис Разъясненный говорит: “... любить Господа не означает любить [Его] Личность, но означает любить то, что происходит от Господа, ибо это есть Господом у человека; таким образом, это означает любить саму искренность, саму справедливость и саму правду. И поскольку все эти [достояния] являеются Господом, то поскольку человек их любит, и таким образом действует из них, то в той же мере он действует от Господа и в той же мере Господь удаляет неискренность и несправедливость относительно самых их намерений и волений, в которых они коренятся, и постоянно со все меньшим сопротивлением и борьбой, и поэтому с меньшими усилиями, нежели при первых попытках. Таким образом, человек мыслит по совести и действует из целостности, но на самом деле, человек так действует не сам по себе, но как бы от самого себя, ибо он тогда признает [истинное и доброе] из веры, а также из постижения. Ему действительно представляется, как если бы он думал и делал все это от себя самого, и тем не менее, он делает все это не от себя, но от Господа.” (АР 973).

Из этого очевидно, что даже в отношении Господа и Бога личностная любовь, если она и пребывает у человека первоначально, должна уступить место подлинной любви к Господу, или же любви к благому и истинному, от Господа происходящего. Тем не менее, если человек, по невозрожденности своего ума и сердца, упорствует и ищет именно личностной любви к Господу, и получает чего-то то в ответ, что хотел бы обрести, то тогда он, если не взирает к Господу по истине Слова, пытается найти такого господа  и такое небо, где бы ему, по его фантазиям, могло бы быть дано то, что он хочет найти.И поскольку по личностной любви к Господу невозможно найти ничего подлинного доброго и истинного, то невозрожденный человек, если он не взирает в подлинности к Господу и к ближнему, ради Господа и ради пользы ближнего, неминуемо воображает себе эгоистические небеса, и некоего эгоистического Господа, где бы могли любить его собственную личность и где бы он мог любить, ради своего собственного эгоистического блага, личности других. Если обращается к Слову, то сознательно или неосознанно постоянно препарирует его так, чтобы оно служило его собственным личным эгоистическим интересам. И таким образом, собь и гордость собственной разумности человека, у мужчин одним образом, у женщин несколько иным образом, приходит к тому, что пытается устанавливать принципы, по которым другим следует любить Бога, ближнего, и жить в этом мире. 

В детстве человек любит Господа искренне, как Небесного Отца, веруя, что Господь приведет его в небо, если ребенок будет во всем слушаться его, и, главное, своих родителей, потому что они доносят до него слова Господа и объясняют их. Как уже говорилось в предыдущих занятиях, младенческая невинность и духовные состояния детства проходят и у человека все более актуализирует собь, у ее удовольствиями, фантазиями и убеждениями, в которых человек, действующий из соби, уверен и которые, как он думает по соби, приведут его к истинному счастью. И во временем, человек, если он следует, бывает искренне расстроен и находится в полной растерянности и недоумении, когда его самые глубинные, самые искренние, близкие и любимые побуждения никак не приводят его к чему-то подлинному и долговечному. Хотя человек он постоянно полагает, что его личное, эгоистическое, собственное счастье и праздник жизни, - это вот-вот, где-то за поротом, ну или хотя бы, как справедливая награда за все труды, положенные ради собственных эгоистических целей. 

Но если человек действительно верит не в себя, а в Господа, и не хочет сидеть сложа руки, то он не идет собственным путем, на котором его ждут постоянные разочарования в себе и других, жизни и работе и прочем, но он берет на себя иго и бремя Господне, берет потому, что признает Господа, и поэтому признает для себя абсолютную необходимость следования за Его разумом, а не за своим прихотями. И как говорит Господь в Слове “...возьмите иго Мое на себя и научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен сердцем, и найдете покой душам вашим;  ибо иго Мое благо, и бремя Мое легко.” (Матфей 11:29-30). И если это иго и бремя представляется человеку сначала не простым, то постепенно, по мере того, как он искренне несет его, оно проявляется в своей сущности, то есть, в том , что оно является благим и легким. Взять на себя бремя и иго Господне означает воспринять всё то, чему Слово учит нас, верой и жизнью. Иго и бремя Господя можно сравнить с узуфруктом, это означает право пользования чужим имуществом без права подвергать его изменениям. Вот эти блага и истины и есть тем, чем мы можем пользоваться, но при этом не должны его стараться как-то изменить, подстроить без себя, что-то оттуда удалить. Как учит нас Слово, Господь есть самим благом и самой истиной (SE 4137), и поскольку заповедь Слова говорит о том, чтобы возлюбить Господа превыше всего, человеку и нужно прежде всего взять Иго и Бремя его благ и истин в свою жизнь, и сделать именно это иго и это бремя, без каких-либо изменений, своим главнейшей и принципиальнейшей любовью, игом и бременем жизни. Человек может захотеть взвалить на себя любое другое бремя, и при этом говорить и себе и окружающим, что ему приходится несладко и тяжело в жизни, и он даже может оправдывать себя в чем-то своей тяжелой жизнью. Но если человек церкви не имеет, в главнейших началах своей любви и веры и жизни подлинного ига и бремени, то его тяжелая жизнь не осмысленна, и тоже суета сует. Человек несет подлинное бремя, когда он действует искренне, праведно, и справедливо в соответствии с предписаниями Слова, воспринимая их в свой разум, волю и жизнь. Эту любовь к благому и истинному в Слове, любовь на деле, можно назвать самым общим описание любви к Господу, или же любви к Господу, как к ближнему, потому что любовь к личности, как было сказано раньше, это не любовь к личности, но любовь к благому и истинному.  

Тем не менее, если сопоставлять, в более узком смысле, любовь к Господу и любовь к ближнему, выделяя любовь Господу из общей любви к ближнему, то, как учит нас Слово: “Любить Господа выше всего - это … не делать зла Слову, ибо в Слове Господь, ни святым предметам Церкви, ибо в святых предметах Церкви Господь, ни душе кого бы то ни было, ибо душа каждого в руке Господа; избегающие этих зол, как огромнейших грехов, любят Господа выше всего” (БП 94) Обыкновенно человек церкви полагает, что он любит Слово, благое и истинное Слова, и отнюдь не навидит его, не делает ему зла. Но человек не ненавидит блага и истины Слова, если только он действительно подлинно любит блага и истины из подлинной любви к ним. Если же он любит блага и истины не из подлинной любви к ним, то он тогда любит не блага и истины, а нечто злое и ложное в форме благ и истин, и тогда он ненавидит все подлиннное. Ибо как учит нас Слово, есть два диаметрально противоположные блага и истинны. Одни подлинные, а другие нет. Вот, что говорится в Тайнах Небесных: 

Блага и истины происходят либо от Господа, либо не от Господа. Те, что происходят от Господа, суть теми, которые человек делает ради своего ближнего, ради своей страны, ради церкви, ради Господнего царства, таким образом, ради самого блага и самой истины, и особенно ради Господа. Эти блага и истины суть те, которые принадлежат Господу; но истины и блага, которые не принадлежат Господа, суть те, которые человек делает ради себя, как цели, и ради мира, как цели. Эти последние цели иногда представляются подобными первым во внешней форме, но во внутренней форме они совершенно [quite] различны; и первые ведут к себе, тогда как вторые ведут от себя. Истинности и блага, которые не принадлежат Господу, суть те, которые, по большей части, человек делает тогда, когда находится в состоянии несчастья, болезни, горя, страха, а не в свободном состоянии, ибо все эти [блага и истины] также [делаются] ради себя. Все истины и блага действительно втекают от Гсопода, но когда блага и истины Господа склоняются человеком к своему, то они тогда становятся человеческими и принадлежат тому, кем они склонялись, ибо они становятся благами любви к себе и миру. Таковые блага принадлежащие всем злым, которые они делают друг другу.[talia bona sunt omnium malorum inter se]. Из этого очевидно, какие блага и истины имеют в виду под теми, которые принадлежат Господа, и под теми, которые не принадлежат Господу.” (ТН 7564)

Итак блага любви, которые человек склоняет к своей собственной пользе, то есть, к своим собственным эгоистическим выгодоам, становятся благами любви к себе и к миру, таким образом, по сути, злом и ложью у человека. И хотя при этом он, как может показаться, как бы формально обладает благами и истинами, и живет в них, но поскольку они служат соби и мирскому, то есть, аду, то они, по сути, являются ложью и злом, то он и живет не в благах и истинах, а во зле. А как мы читаем в Духовных Опытах: “если человек живет во зле, и тем не менее верует в Святое Слово, то он делает злое небу” (ДО 4824), и таким образом, он делает зло Слову Господнему, ибо в нем пребывает духовный смысл, или же само небо. Так что любить Слово, благое и истинное там, означает не просто любить его так, как дети любят красивую игрушку, играть в кубики, или любоваться прекрасными отблесками солнца на ракушках, ради своих собственных целей.  И любить благое и истинное даже не означает просто испытывать удовольствие от знания благого и истинного в Слове, но подлинно любить подлинное благо и подлинное истинное означает любить их ради них самих, ради исполнения их на деле ради Бога и ближних.
Иначе у человека не может оставаться благое и истинное из Слова, ибо злое и ложное, происходящее из ада, ненавидит благое и истинное, и практически инстинктивно хотят его изничтожить. Ибо “пока присутствуют зла и ложности, блага и истины не могут быть приняты” (ТН 1366).  “Зла и ложности находятся в полной противоположности благам и истинам, поскольку зла и ложности являются дьявольскими и адскими, тогда как блага и истины являются Божественными и небесными.” (БЛМ 271)
Очевидно, что человек, находящийся во благе и истине исключительно ради своих собственных личностных, эгоистических целей, или же, что то же самое зле и лжи, ненавидит все подлинно благое и истинное в Слове, то есть, не желает делать истину ради нее самой. То есть, не желает жить по заповедям, законам, уставам Слова ради них самих, он это ненавидит, и по адской любви, желал бы это уничтожить, как само по себе, так и  в других, во всех окружающих, вообще испепелить, чтобы на человека не давило благое и истинное, не напоминало, не тревожило совесть или ее зачатки или остатки; а также в себе самом, если ему дано было это воспринять.
Любить Господа также означает, как мы прочли, не причинять вреда святым предметам Церкви, ибо в святых предметах Церкви Господь. К святым вещам церкви относится то, что относится к учению из Слова, то есть, к тем истинам, которые из Слова проистекают, и которые его изъяснеют в его собственном свете. Ведь далеко не все вещи раскрыты в букве Слова, и поэтому и существует учение истинного, которое происходит из Слова, и в котором это истинное разъясняется. Кроме того, святое церкви - это также все то, что человек обретает через жизнь по истине Слова и учения от Господа. Если человек постигает истинное и удовольствуется благом любви к ближним ради них самих, то он должен оберегать это истинное и благое от посягательств извне, а также от посягательства зла и лжи, действующих через собь человека, т.е. он не должен потакать различным страстям и похотям и прочим мирским влияниям задавливать в нем голос совести, или же новую волю и новое понимание, задавливать в нем любовь к служению ближним. Человек позволяет приглушать в себе голос совести, когда не обращает на это голос, укоры совести, когда он, понимая, что нужно поступить тем или иным образом, поступает просто по себялюбию и любви к миру. Он позволяет задавливать в себе любовь к служению к ближним, когда позволяет суетным побуждениям, отвлекать себя от служения Господу и ближнему. Одно дело, когда речь идет об отдыхе, свободном от потакания эгоизму, роскошеству, жадности и ненависти. Но совсем другое дело, когда человек погружен в любовь к служению ближним по Слову, и он попускает своему или чужому себялюбию отвлекать себя от этого, вот тогда он может нанести вред в себе святым истинам и благам Церкви, и таким образом, Господу, который пребывает в своих святостях любви и мудрости, или же блага и истины у человека. И Господь пребывает в этом не в каких-то абстрактных, амофрно-расплывчатых формах, но в формах служений. 

Третье, благодаря чему человек, может любить Господа, заключается в том, чтобы не делать зла “душе кого бы то ни было, ибо душа каждого в руке Господа” (ibid). Человек делает злое душе другого человека, когда он делает либо делает злое благу и истиннам у другого человека, либо наклонностям к благу и истине другого человека, либо возможностям человека войти в благое и истинное. Жизнь всякого человека, его душа, или же жизнь его души, происходит от Господа, и поэтому желание и делание зла душе другого, подразумевает желание и делание зла и самой жизни, проистекающей от Господа в душу другого человека. Кроме того, желание и делание зла душе другого человека связано с желанием и деланием зла его телу: “Под убийствами  всякого рода разумееются также всякого рода вражды, ненависти  и мщения, дышащие смертью;  ибо  в  них скрывается  убийство, как огонь в  дровах под золой. Адский огонь есть не что иное. Из сего происходит то,  что говорят:  гореть  ненавистью и пылать мщением.  Это суть убийства в натуральном смысле. Под убийствами же в духовном смысле разумеются  все роды убийства  и  погубления  душ  человеческих;  роды   же  эти  разнообразны  и многочисленны.  Под  убийствами  же  в высшей  смысле разумеется  ненавидеть Господа.  Эти три рода убийств составляют  одно, и  связаны между собою, ибо кто желает смерти телу  человека  в  мире, тот желает смерти  душе его после смерти;  и  желает смерти  Господа, ибо пылает  гневом против  Него, и хочет истребить Имя Его.” (УЖ 67)  

Также, человек делает злое душе другого человека, когда другой человек нуждается в благом и истинном, когда он является духовно бедным, нищим, голодным, странником, хромым, больным, находящимся в тюрьме, и тем не менее, любовь и милосердие, благое, не оказано его душе, когда у человек есть возможность для оказания этой помощи. Когда человеку потакают в его злых и ложных наклонностях, то приносят вред его душе. Если человек глубоко укоренился во зле, то казалось бы, чем ему такое потакание повредит, ведь он уже находится так глубоко. Но ведь за глубиной есть еще большая глубина, за одни злом следует еще большое зло. Например, если человек делает зло, но при этом все еще не доказывает всем, что это не грех. - Это один вид зла. Но если человека, делающего это зла, утешать и рассказывать ему, что, на самом деле, то, что он сделал это не зло, что все сейчас так живут, то это означает способствовать тому, чтобы человек мог начать подтверждать в себе это зло. И таким образом, в нем это зло усугубится. 
Человек, следующий за этими тремя принципа любви к Господу, может их осуществлять только, если любит ближнего как самого себя, ибо эти две любви, как учит нас Божественное Провидение, идут рука об руку. (см. БП 94). То есть, человек не может концентрироваться исключительно о соблюдении любви к Господу, и избегании тех зол, о которых речь шла выше, но ему еще нужно соблюдать любовь к ближнему в целом, и таким образом, избегать злое против других людей в целом, а не только зла в отношении вещей, относящихся более непосредственно к Господу. Благодаря этим двум любовям происходит сочетание Господа с человека, и человека с Господом.

Мы читаем в книге О Божественном Провидении: “Сочетание Господа с человеком и взаимное сочетание человека с Господом совершаются любовью к ближнему как к самому себе и любовью к Господу превыше всего; любить ближнего как самого себя есть не что иное, как не поступать с ним нечестно [неискренне, insincere] и несправедливо, не иметь ненависти против него и не мстить ему, не оскорблять его и не бесславить, не прелюбодействовать с его супругой и не делать против него других подобных вещей. Кто не может видеть, что творящие подобное не любят ближнего как самого себя? А кто не делает оного, потому что то зло против ближнего и грех против Господа, тот поступает с искренностью, справедливостью, дружбою и верностью с ближним, а так как Господь поступает подобно же тому, то взаимное сочетание совершается, и при взаимном сочетании все, что делает ближнему человек, он это делает от Господа, а все, что делает человек от Господа, является благом; и тогда ближний для него не личность, но благо в личности. Любить Господа превыше всего заключается... в том, чтобы не делать зла Слову, ибо в Слове пребывает Господь, ни святым предметам Церкви, ибо в святых предметах Церкви пребывает Господь, ни душе кого бы то ни было, ибо душа каждого в руке Господа; избегающие этих зол, как огромнейших грехов, любят Господа выше всего…” (БП 94)
АМИНЬ

Доктринальное занятие, прочитанное 
в общине Новой Господней Церкви г. Харькова, 
свящ. Роговой Д.С.
