Эммануил Сведенборг

О БЛАГОЛЮБИИ

0. Разделы и их последовательность:

I. Первое в благолюбии – это взирать на Господа и избегать зла, как греха.

II. Второе в благолюбии - это совершать служения ближнему.

III. Ближний, которому должно совершать служения, в духовном смысле это: согражданин, большее иль меньшее общество, родная страна и род человеческий. Имеются служения духовные и служения гражданские.

IV. Служения ближнему должно совершать сообразно духовному добру его, а затем сообразно добру нравственному, гражданскому и природному; следовательно, ближний, которого должно любить, в духовном смысле - это добро.

V. Каждый любит ближнего по добру благолюбия в самом себе; следовательно, благолюбие, принадлежащее кому бы то ни было, таково, каково благолюбие, коим он самый является.

VI. Человек рождается, чтобы стать благолюбием; но он не может стать оным, если не желает и не совершает добро служения ближнему по склонности и из ее удовольствия постоянно.

VII. Всякий человек, который взирает на Господа и избегает зла как греха, если он честно, добросовестно и преданно выполняет работу, принадлежащую должности и занятию его, становится благолюбием по форме.

VIII. Знаки благолюбия - это все, что относится к богослужению.

IX. Любезности благолюбия - это всякое добро, которое человек, будучи благолюбием, делает свободно вне призвания своего.

X. Обязанности благолюбия - это все, что человеку надлежит делать, помимо вышеупомянутого.

XI. Есть развлечения благолюбия, коими являются различные увеселения и услады телесных чувств, полезные для отдохновения духа.

XII. Благолюбие и вера образуют одно. Там нет церкви, где нет истины веры, а религи нет там, где нет добра блпаголюбия. 

[Примечание на полях рукописи]:

Приложение: О посмертной участи тех, кто в вере, отделенной от благолюбия.

Опираясь на Десятисловие и рассудок нужно перечислить грехи, коих человек не осознает, если не исследует себя, но либо укореняется в них, либо не считает их грехами, и поэтому по наследственности своей продолжает совершатьв ввиду  доставляемых ими удовольствий. Число грехов этих, как гражданских, так и духовных, может доходить до пятидесяти или ста. 

1. I. Первое в благолюбии – это взирать на Господа и избегать зла, потому оно грех, что совершается через покаяние

Изложено это будет в таком порядке:

(I.) Всякий, насколько он не избегает зла, потому что оно грех, настолько же остается в нем.

(II.) Всякий, насколько он не познаёт грехи и не знает, каковы они, настолько же видит только то, что он безгрешен.

(III.) Всякий, насколько он познаёт грехи и знает, каковы они, настолько же может видеть их в себе, признавать их перед Господом и раскаиваться в них.

(IV.) Добро до покаяния – это поддельное добро, и сходным образом  благолюбие, ибо добро принадлежит благолюбию.

(V.) Следовательно, первое в благолюбии – это взирать на Господа и избегать зла, потому что оно грех.

2. (I.) Всякий, насколько он не взирает на Господа и не избегает зла, потому что оно грех, настолько же остается в нем. Человек рождается во зле всякого рода. Его воля, являясь его собью, есть ничто, кроме зла. Поэтому если человек не преобразовывается и не возрождается, то он не только остается таким, как родился, но становится даже хуже, потому что к наследственно обретенному злу он сам прибавляет соделываемое зло. Человек таким остается, если не избегает зла, как греха. Избегать же его как греха – значит избегать его, как дьявольского и адского, а поэтому, смертельного, и, следовательно потому, что в нем кроется вечное проклятие. Если человек рассматривает его таким образом, тогда он верит, что есть ад и что есть небеса, и также, что Господь может удалить зло, если человек также пытается удалить его будто сам по себе. Однако смотрите, что изложено на эту тему в книге «Учение жизни для Нового Иерусалима» (н. 108-113). К чему добавлю следующее. Всякое зло приятно от рождения, потому что человек рождается в любви к себе, и любовь эта делает приятным все, принадлежащее его соби, то есть делает приятным, все, что бы он ни желал и что бы он он ни мыслил. Если эти врожденные удовольствия не подчинять, то всякий оставаться в них будет до смерти; а их не подчиняют, если не рассматривают, как сладкое зелье, которое убивает, или как цветы на вид прекрасные, но несущие в себе яд; то есть, если удовольствия зла не рассматривают, как губительные, и притом вплоть до того, пока они они не становятся неприятными.

3. (II.) Всякий, насколько он не познаёт грехи и не знает, каковы они, настолько же видит только то, что он безгрешен. По Слову он знает, что он грешник, и что с головы до ног обретается во зле; и вместе с тем он этого не знает, потому что не видит в себе никакого греха. Поэтому хоть он и молится, как трещотка, признает, как трещотка, все же внутри себя убежден, что он не грешник. Убеждение это проявляется в другой жизни, ибо тогда он заявляет: „Я чист, я очищен, я невиновен”, и тем не менее, по исследовании обнаруживается, что он не чист, не очищен и даже отвратителен. Это похоже на то, как если бы кожа снаружи была чистой и мягкой, а внутренние органы, начиная от самого сердца, больными; или как если бы жидкость на поверхности походила на воду, но на глубине была бы гнилой из-за застоя.

4. (III.) Всякий, насколько он познаёт грехи и знает, каковы они, настолько же может видеть их в себе, признавать их перед Господом и раскаиваться в них. Сказано, что он может, если хочет, а хочет тот, кто верит в жизнь вечную. Но, как бы то ни было, он должен думать не о том, что делает, а о том, что хочет делать, что он, если считает дозволительным, тогда тоже совершает, а если не совершает, то для мира. Есть внутреннее и внешнее проявление, или внутреннее и внешнее действие. Внешнее проявление, или действие проистекает от внутреннего проявления, или действия, как поступок от усилия. Усилием в человеке является воля, поэтому, если он и не совершает ничего в теле, но считает дозволительным, тогда усилие или воля остается, а это и есть самое действие в духе. Посему познавать грехи и знать, каковы они, значит познавать и знать свои мысли, а из них знать, что считаешь дозволительным также как и то, чего желаешь и то, к чему в мыслях своих благосклонен. Например, если человек думает над тем, грех ли блуд, и насколько тяжкий грехом; грех ли ненависть и месть; грех ли воровство, и сходным образом высокомерие и гордость, презрение других и жадность,- тогда он должен сорвать скрывающий покров, если он какой-то поверх них набросил, то есть то, чем они их закрепил, и должен обратиться к Слову - и увидит.

5. Всякий видит, что тот, кто признает грех грехом [может видеть грехи в себе]; но тот, кто из мирских соображений считает их дозволительными в мысли и не дозволительными в теле, видеть их не может. Он подобен человеку, который, чтобы увидеть свое лицо, переворочивает зеркало; или подобен тому, кто осматривает свое лицо, закрыв его вуалью.

Самоанализ*: (1) Он мало-что выявляет, если его проводить только относительно действий, и этого не достаточно [чтобы выявить] причины. (2) Но он выявляет больше, если его проводить в отношении мыслей и намерений. (3) По-настоящему же он выявляет только тогда, если он изыскивает то, что человек считает или не считает грехом. Ибо все, что человек считает в себе дозволительным, он совершает. Считать дозволительным относится к воле, представляет собой усилие, а в духе является действием; и он будет совершать это в теле, когда устранятся преграды. Таковы Маккиавелиане.

* Этот параграф приводится на полях рукописи.

6. (IV) Добро до покаяния – это поддельное добро, и сходным образом благолюбие, ибо добро принадлежит благолюбию. Так происходит потому, что зло у человека скрывается внутри, и не выявив, его нельзя излечить, подлинное же добро не может проистекать от зла. Источник нечист. Добро, которое проистекает от зла, может по внешней форме казаться добром, но человек, обретающийся в нем, таков, каким он является внутренне. Все, что человек делает, вследствие этого, представляет собой его образ. Перед ангелами он сам появляется в этом образе, даже вовне, что видел я тысячи раз. Поэтому добро, которое всякий совершает телесно, может в глазах тех, кто видит только внешнее, казаться добром, но внутри скрываются воля и намерение, что представляется возможным, потому что он хочет, чтобы о нем думали, как о человеке честном и добром затем, чтобы распологать к себе других ради достижения почестей и выгод. Одним словом, это добро либо заслужливое, либо лицемерное, либо дьявольское, и совершают его для того, чтобы обманывать, мстить, убивать и т.д. Впрочем по смерти, когда человека вводят в его внутреннее начала, добро это отнимается и становится обнаженным злом.

7. Всякое добро, которое человек делает ближнему, относится к благолюбию или является благолюбием. Качество благолюбия, поэтому, можно установить по трем предыдущим [признакам], а именно: (1) В какой мере он избегает зла как греха. (2) В какой мере он знает и познаёт то, что греховно. (3) И в какой мере он уже увидел его в себе, признал и покаялся в нем. Таковы признаки, указывающие каждому на качество его благолюбия.

8. (V.) Следовательно, первое в благолюбии - это взирать на Господа и избегать зла, потому что оно грех. Всякое добро, которое человек делает ближнему ради ближнего или ради истины и добра, и, таким образом, по той причине, что это соответствует Слову, или ради религии и, таким образом, ради Бога, которое поэтому, проистекает от духовной любви или склонности,- называется добром благолюбия, или добрым делом. Оно является добром, насколько происходит не от человека, а от Господа через человека. Господь творит добро всякому главным образом через других, однако же таким способом, что человек знает лишь то, что оно идет не иначе, как от него самого. Потому-то Он часто побуждает злого делать добро, но по склонности любви к себе и миру. Это добро, на самом деле, Господне или от Господа, впрочем человеку за него не воздается. Зато человеку воздается, если он делает добро не просто по природной, а по духовной любви и склонности. Его воздаяние - небесное удовольствие этой любви и склонности, которое ожидает его в вечности. И это в той мере, как он не делает добро от себя, то есть насколько верит, что всякое добро от Господа, и не полагает в нем заслуги.

9. Что никто не может делать добро, которое суть добро, от себя, но что насколько человек избегает зла как греха, настолько же делает он добро не от себя, а от Господа, можно видеть в книге «Учение жизни для Нового Иерусалима по заповедям Десятисловия» (н. 9-17, и 18-13).

10. Из чего очевидно, что благолюбие до покаяния - это благолюбие, добро которого проистекает не от Господа, а от человека, и напротив, благолюбие после покаяния - это благолюбие, добро которого проистекает не от человека, а от Господа. Ибо Господь может войти в человека и творить какое-либо добро от Себя через него только после того, как дьявол, то есть зло, будет изгнан. Дьявол изгоняем покаянием, и когда он изгнан, входит Господь и творит добро через человека, но всегда таким способом, что человек чувствует, что он делает его не иначе, как от себя самого, хотя и знает что идет оно от Господа.

11. Из этого очевидно, что первое в благолюбии - это избегать зла как греха, что совершается через покаяние. Кто не видит, что нераскаявшийся человек зол? Кто не видит, что у злого человека нет благолюбия? И кто не видит, что тот, у кого нет благолюбия, не может совершать благолюбие? Благолюбие должно проистекать от благолюбия в человеке.

12. В заключение позвольте привести некоторые места из Слова, например слова Господа к фарисеям о том, что внутренний человек должен быть очищен; слова из первой главы Исаии; и некоторые из тех, что содержаться в книге "Учение Жизни для Нового Иерусалима" (н. 28-31 и 50-52).

13. II. Второе в благолюбии – это делать добро, потому что оно суть служения

Объяснено это будет в таком порядке:

(I.) Не желать делать зло ближнему относится к благолюбию.

(II.) Желать делать добро ближнему относится к благолюбию.

(III.) Человек может делать добро, которое, полагает он, принадлежит благолюбию и все еще не избегать зла; однако же всякое зло противоположно благолюбию.

(IV.) Соразмерно тому, как человек не желает делать ближнему зло, он желает делать ему добро, и не наоборот.

(V.) Сначала нужно удалить зло, поскольку оно против благолюбия, что совершается через взирание на Господа и покаяние, прежде чем добро, которое делает человек, станет добром благолюбия.

(VI.) Каково познание и, вследствие оного, удаление зла покаянием, таково добро, которое принадлежит благолюбию.

(VII.) Это следует из того, что первое в благолюбии – это взирать на Господа и избегать зла как греха; а второе в  благолюбии – это делать добро.

14. (I.) Не желать делать зло ближнему относится к благолюбию. Всякий видит, что благолюбие не делает зла ближнему, ибо благолюбие - это любовь к ближнему, а любящий кого-то, боится причинить ему зло. Между ними именется духовная связь. Откуда следует, что когда человек делает зло тому, с кем он связан любовью, в его душе возникает ощущение, как если бы он делал его себе. Может ли кто делать зло своим детям, жене, друзьям? Ибо делать зло противорерчит добру любви.

15. Разве не понятно, что тот, кто питает ненависть к другому, кто действует по отношению к нему, как противник и враг, кто пылает местью и желает его смерти,- не любит ближнего? Что тот, кто желает блудодействовать с женой другого, лишать девственности девушек и покидать их, а также подвергать насилию женщин,- не любит ближнего? Что желающий грабить и под различным предлогом завладевать добром другого, что желающий повредить его репутации клеветой и таким образом лжесвидетельством,- не любит ближнего, мало того, тот, кто желает дома, жены или чего-либо, принадлежащего ближнему? Из чего очевидно, что не желать делать зло ближнему - принадлежит благолюбию.

16. Об этом Павел говорит в двух местах так: "любовь к ближнему есть исполнение закона"; и в других местах Слова.

17. (II.) Желать делать добро ближнему относится к благолюбию. Это ведомо, ибо полагают, что подавать бедным, помогать нуждающимся, утешать вдов и сирот, благодетельствовать священнослужителям, вносить пожертвования на церкви, больницы, и различные благочестивые нужды - относится к благолюбию; затем, что кормить голодных, поить жаждущих, принимать странников, одевать нагих, посещать больных, приходить к заключенным в темнице и многое другое - есть добро благолюбия. Однако же это является добром лишь в той мере, насколько человек избегает зла как греха. Эти добрые дела, если человек совершает их прежде, нежели избегает зла как греха, является добром внешним, мало того, творимым ради заслуги, ибо проистекает из нечистого источника, а все, что вытекает из такого источника, внутренне представляет собой зло. В нем обретается человек, и в нем обретается мир.

18. Ведомо, что делать христианское добро относится к благолюбию, и многие полагают, что добро устраняет зло, и что в человеке, таким образом, не остается никакого зла, или же что оно не принимается во внимание. Но добро не устраняет зло, если человек не думает о зле в себе самом, и не раскаивается в нем.

19. Многие, кто полагал и думал, что у них нет зла, будучи исследованы, признали, что они исполнены зла и, что, если бы они не были удерживаемы во внешнем, их было бы невозможно спасти.

20. (III.) Человек может делать добро, которое, полагает он, принадлежит благолюбию, и все еще не избегать зла; однако же всякое зло против благолюбия. Очевидно, что избегать зла и делать добро – это два различных понятия, ибо есть те, которые делают всякое добро благолюбия из благочестия и мысли о вечной жизни и, вместе с тем, не знают, что питать ненависть и месть, блудодействовать, грабить и наносить ущерб, клеветать и, таким образом, лжесвидетельствовать, и многое другое - [суть зло]. Есть судьи, которые живут благочестиво, и все же не считают грехом выносить приговоры основываясь на дружбе, связях, или с оглядкой на почести и выгоду, и даже если они об этом и знают, то уверяют себя в том, что в этом нет зла. Таким же образом поступают и другие. Словом, избегать зла как греха и делать христианское добро - это два разных понятия. Тот, кто избегает зла как греха, совершает христианское добро, но те, которые делают добро и не избегают зла как греха, никакого христианского добра не совершают. Ибо зло противоположно благолюбию, а посему сначала должно быть устранено, прежде, нежели добро, которое делает человек, будет связано с благолюбием, то есть будет принадлежать благолюбию. Тот не может делать добро, кто в то же время желает делать зло, или кто желает добра и также зла.

21. Всякое добро, которое само по себе является добром, исходит из внутренней воли. Зло из этой воли удаляется покаянием. Здесь же пребывает зло, в котором человек рождается. Посему, если он не раскаивается, то в его внутренней воле продолжает оставаться зло, а его добро исходит из воли внешней; вследствие этого, его состояние извращено, ведь внутреннее определяет внешнее, а не внешнее - внутреннее. Господь говорит: 

Очистите прежде внутренность чаши и блюда (Мат. 23:26).

22. Воля у человека двойственна, внутренняя и внешняя. Внутренняя воля очищается покаянием, и тогда внешняя делает добро от внутренней, притом внешнее добро не удаляет зло вожделения, или корень зла.

23. (IV.) Соразмерно тому, как человек не желает делать ближнему зло, он желает делать ему добро, и не наоборот. Есть добро гражданское, добро нравственное и добро духовное. До того, как человек избегает зла как греха, совершаемое им добро будет добром гражданским и нравственным. Однако соразмерно тому, как он избегает зла как греха, добро, как гражданское, так и нравственное, становится также духовным, но не прежде.

24. Вожделение таится внутри, а его удовольствие лежит на поверхности, поэтому, когда человек мыслит по вожделению и из его удовольствия, он либо подтверждает зло и полагает, что оно дозволительно, и врезультате этого обретается во зле, либо не думает ни о каком зле у себя, и таким образом считает себя непорочным.

25. Правда в том, что человеку следует признавать себя грешником, и что в нем нет непорочности с головы до ступней. Хоть он и может это сказать, и притоим сказать по знанию, все же неспособен этого внутренне признать, если не узнает о том благодаря исследованию. Тогда он может сказать это, и тогда он впервые постигает, что нет в нем непорочности. Так, и не иначе, открывается и излечивается язва. Любой другой способ лечения паллиативен.

26. Разве не проповедовал Господь покаяние, также и его ученики, и Иоанн Креститель? Исаия говорит, что человек должен сначала избавиться от зла, и тогда он научится делать добро (Ис. 1:16,17). До этого человек не знает, что такое добро и каково оно. Злой не ведает, что такое добро, зато добрый, ввиду того, знает, что такое добро, ведает зло.

27. (V.) Сначала нужно удалить зло, потому что оно против благолюбия (что совершается через покаяние), прежде чем добро, которое делает человек, станет добром благолюбия. Так как для того, чтобы удалить зло, его нужно сначала узнать, то Десятословие было началом Слова и оно во всем Христианском мире служит также началом учения церкви. Всех принимают в церковь благодаря тому, что они ведают зло и не делают его, потому что оно против Бога. 

28. Начало это было столь свято по той причине, что никто не может делать Христианское добро прежде.

29. Что вслед за тем идет добро, вполне очевидно из следующего. Когда судья заявляет: "Я намерен выносить судебные решения руководствуясь не злом, вызванным разными соображениями, а справедливостью", - он делает добро.

30. Фермер говорит: "Я намерен выполнять работу только добросовестно и преданно", - итак, работа, которую он делает, есть добро.

31. Так и в тысяче других случаев, когда человек не делает зла, он делает добро.

32. Посему, можно принять за правело, что избегать зла как греха, значит делать добро.

33. (VI.) Каково признание и, вследствие оного, удаление зла покаянием, таково добро, которое принадлежит благолюбию. Зависит это от того, насколько человек ведает, в большей или меньшей степени, что такое зло; смотря по тому, насколько ему ведомо зло веры и зло жизни; и каким образом он воздерживается от них; а он воздерживается от них в той мере, как он взирает на Господа и верит в Него.

34. Показательными могут стать примеры. Ведь человек таков, каков он внутренне, чем он чище, тем лучших вод источник, из коего проистекает его добро.

35. Словом, добро является для каждого добром в той же степени и в том же качестве, что и зло - злом. Нельзя отделять одно от другого. 

36. Всякий, насколько он отбрасывает ветхого человека, настолько же облекается в нового. 

37. Всякий, насколько он распинает плоть,  настолько же живет в духе.

38. Никто не может служить сразу двум господам. 

39. Познание подразумевает, что должно быть ведомо, что истинно и что ложно, удаление [зла] относится к воле, а то и другое – к жизни. 

40. (VII.) Из этого следует, что первое в благолюбии - это взирать на Господа и избегать зла, потому что оно грех, а второе в благолюбии - это делать добро. Злой, на равне с добрым, может делать добро. Он может помогать нуждающемуся, оказывать ему по благоволению, из доброжелательности, по дружбе или из сострадания множество добрых услуг. Последнее, однако, будет благолюбием не у того, кто его совершает, но у того, кому его оказывают; оное является благолюбием по внешней видимости.

41. Когда кто-либо избежал зла как греха несколько раз, тогда только добро, которое он при этом делает, приходит к нему. То и другое происходит у него одновременно. Но все же, одно должно предшествовать, и, в действительности, одно есть предшествующим и внутренним.

42. III. В духовной идее ближний, которого должно любить, - это добро и истина

Сказано в духовной идее, потому что это та идея, в которой духовный человек обретается внутренне, и в такой же идее пребывают ангелы. Идея эта отвлечена от материи, пространства и времени, особенно же она отвлечена от личности.

Порядок изложения таков:

(I.) Человек является человеком не по форме, а по добру и истине у него или, что то же самое, по воле и разуму.

(II.) Поэтому добро и истина у человека - это ближний, которого должно любить.

(III.) Качество ближнего соответствует качеству добра и истины у человека, или каков человек - таков ближний.

(IV.) Степень ближнего соответствует степени добра и истины у человека, ввиду этого один человек не является ближним в той же степени, что и другой.

(V.) Добро внутренней воли - это ближний, которого должно любить, а не добро воли внешней, если они не образуют одно.

(VI.) Истина есть ближний, насколько она исходит от добра и составляет с ним одно, как форма и сущность.

43. (I.) Человек является человеком не по форме, а по добру и истине у него, или, что то же самое, по воле и разуму. Ведомо, что воля и разум - это самый человек, а не его форма, которая лицом и телом выглядит как человек. Некоторые глупы и безумны, и вместе с тем кажутся людьми; некоторые столь природны, что походят на животных, только могут говорить; иные рациональны и духовны. Человеческая форма последних может казаться менее прекрасной, и все же они более других люди. Отнимите у них добро и истину - и останется человеческая форма, в которой нет человека. Они станут как изображения и изваяния, и как обезьяны.

44. Сказано добро и истина, то есть воля и разум, потому что добро относится к воле, а истина относится к разуму, ибо воля служит приемником добра, а разум служит приемником истины.

45. Но, вместе с тем, добро и истина могут существовать только в своем субъекте. Ничто не может быть отделено от своего субъекта. Потому-то человек есть ближний, но в духовной идее - добро и истина, по которым человек является человеком.

46. (II.) Поэтому добро и истина у человека - это ближний, которого должно любить. Представьте троих или десятерых человек, кого вы подбираете для некоторой работы по дому. Разве иначе вы подбираете, нежели по добру и истине у них, по которым человек является человеком?

47. Если вы выбираете одного из десяти в прислуги, разве вы не разузнаете, каковы воля и разум его?

48. Тот, кого вы выбрали - ваш ближний, которого вы любите. Человек-дьявол схожей наружностью может производить впечатление человека-ангела. Разве не должно любить человека-ангела, но не человека-дьявола? Вы благодетельствуете человеку ангелу из-за добра и истины у него, но не человеку-дьяволу. Благолюбие состоит в том, что последний, если он делает зло, должен быть наказан, а человек -ангел - вознагражден.

49. Если у вас на примете десять девушек, из которых пять распутных, и пять целомудренных, и вам нужно выбрать одну в жены, разве не выберите вы одну из целомудренных по добру ее, которое согласуется с вашим добром?

50. (III.) Качество ближнего соответствует качеству добра и истины у человека, или каков человек - таков ближний. Что все люди не являются равно ближними, учит Господня притча о человеке, раненном разбойниками, где сказано, что "тот ближний, кто оказал ему милость" (Лук. 10:29-37).

51. Тот, кто не видит в ближнем различия согласно качеству добра и истины у того, может быть тысячи раз обманут; его благолюбие становится беспорядочным и, наконец, вовсе не благолюбием. Человек дьявол может воззвать: "Я ближний, делайте мне добро". И если вы делать ему добро, он может убить вас или других. Вы вкладываете в его руку нож или меч.

52. Простые поступают так. Они говорят: "Каждый равно является ближним, - и далее, - не мое дело, а Бог печется о том, чтобы выведывать его качество, я же тоько могу оказывать помощь ближнему". Но это, однако же, не есть любить ближнего. Тот, кто из подлинного благолюбия любит ближнего, испрашивает, что он за человек, и делает ему добро по-разному сообразно качеству добра его.

53. Таких простых в другой жизни уводят от остальных, и держат обособленно, ибо если они оказываются среди дьявольских духов, то вовлекаются делать им добро, а добрым - зло. Злые духи взывают: "Освободите! Помогите!" Это есть наибольшая сила, каковую они себе обретают. Без помощи простых, и, так сказать, связи с ними, они совершенно бессильны, но с теми, кого обманули именем "ближнего" - сильны.

54. Подлинное благолюбие благоразумно и мудро. Иное же благолюбие поддельно, потому что относится только к воле, или добру, и в то же время не к разуму, или истине.

55. (IV.) Степень ближнего соответствует степени добра и истины у человека, ввиду этого один человек не является ближним в той же степени, что и другой. Добро по степеням разделяется на добро гражданское, добро нравственное и добро духовное.

56. Ближний, которого человеку следует любить из благолюбия, есть духовное духовное. Без этого добра нет благолюбия. Ибо добро благолюбия - это духовное добро, так как по добру этому, как обстоит с каждым на небесах, происходит сочетание.

57. Нравственное добро, которое является собственно человеческим добром (ибо это рассудочное добро, по которому люди живут друг с другом как братья и товарищи) есть ближний, насколько оно происходит от добра духовного, ибо нравственное добро без добра духовного является внешним добром, принадлежит внешней воле и не является добром внутренним. Оно может оказаться злом, которое нельзя любить. 

58. Гражданское добро - это добро жизни по гражданским законам. И начало его и основа - не поступать против тех законов из-за наказаний. Если в этом добре нет добра нравственного, а в том - добра духовного, то оно будет никаким иным, как животным добром, в котором обретаются звери, когда их держат в клетке или на привязи, по отношению к тем, кто их кормит, наказывает или гладит.

59. Человек с раннего детства обучается этим видам добра из Десятословия. Заповеди Десятословия сначала становятся гражданскими законами, затем - нравственными, и, наконец, духовными; и тогда впервые добро становятся добром благолюбия по порядку степеней.

60. Самое благолюбие, прежде всего, обращено к добру души человека и любит его, потому что через него просходит соединение. Следующим, к чему оно обращено, есть его нравственное добро, и любит его лишь настолько, насколько тот живет нравственно сообоазно совершенству рассудка. И, наконец, оно обращено к гражданскому добру, по которому человек обретает положение в мире. Через гражданское добро человек является человеком мира, в согласии с нравственным добром он является человеком выше мира и ниже небес, и в согласии с духовным добром он является человеком небес, или ангелом. Люди между собой обединяются через это добро, и затем, по порядку степеней, через добро нижних степеней. Например: есть духовный человек, который хорошо желает, но не понимает хорошо, а тот, кто не понимает хорошо, хорошо не поступает, таким образом, он едва ли рассудочный нравственный человеком. И есть человек, который хорошо понимает, но не желает хорошо. Последний относительно понимания не является ближним. Тот же, кто не желает хорошо, как бы хорошо он ни понимал, - не ближний.

61. Словом, ближнего составляет воля, а понимание - насколько оно принадлежит воле.

62. (V.) Добро внутренней воли - это ближний, которого должно любить, а не добро воли внешней, если они не образуют одно. Есть воля внутренняя и воля внешняя, и подобно тому - внутренний и внешний разум. 

63. Внутренняя воля связана с небесами, а воля внешняя - с миром.

64. Всякое добро принадлежит воле, самое же добро благолюбия есть добро внутренней воли.

65. В человеке они обычно разделены, и наиболее разделены у лицемеров, обманщиков и льстецов ради выгоды.

66. Однако когда эти воли образуют одно, тогда добро той и другой образуют одно добро, которое есть ближний. Это можно пояснить примерами и сравнениями.

67. (VI.) Истина есть ближний, насколько она составляет одно с добром, как составляют одно форма и сущность. Всякая форма обретает свое качество от сущности. Поэтому, какова сущность, такова и ее формы.

68. Это можно пояснить тем, что разум, рассмотренный в себе, таков, какова воля.

69. Это также можно пояснить на примере звука и речи, и многим другим.

70. Что истина - это добро в форме, можно найти в "Апокалипсисе истолкованном".

71. Из этого очевидно, что в духовной идее добро - это ближний, которого должно любить, или человек в согласии с его добром.

72. IV. Объекты благолюбия – это человек, общество, родная страна и род человеческий, и все ближние в строгом и широком смысле.

Что человек - ближний, ведомо. Общество ближний, потому что общество - это составной человек. Родная страна ближний, потому что страна состоит из многих обществ, и вследствие этого является составным человеком в большей степени. И род человеческий - ближний, потому что род человеческий состоит из многочисленных обществ, каждое из которых - составной человек, и оттого является человеком в самом широком смысле.

Объясним это в таком порядке:

(I.) Каждый человек - ближний по качеству добра его.

(II.) Общество, большее ли, меньшее, - ближний по добру его служения.

(III.) Родная страна - ближний по ее добру, духовному, нравственному и гражданскому.

(IV.) Человеческий род - ближний в самом широком смысле, но так как он делится на империи, царства и государства, то каждое из них ближний по добру религии, и по добру, которое приносит родной стране и себе.

73. (I.) Каждый человек - ближний по качеству добра его. Так как ближним в духовной идее является добро, а человек - это субъект добра, и также объект для творящего добро, то следует, что ближним в природной идее является человек.

74. Ни один человек не является ближним в большей степени, нежели другой, только лишь в отношении личности, но в отношении добра, по которому является таким иль иным человеком, потому что существует столько отличий ближнего, сколько имеется отличий добра, а отличия добра бесконечны.

75. Считается, что брат, родственник, или свойственник является ближним в большей степени, нежели сторонний человек, и что всякий, рожденный в своей стране, - ближний в большей степени, нежели рожденный вне ее пределов. Однако каждый является ближним по его добру, грек ли он, или язычник. 

76. Каждый является ближним по свойству и родству духовным. Это можно видеть из того, что после смерти каждый человек присоединяется к своим, с коими относительно добра, или, что то же самое, относительно склонностей, имеется взаимное сходство. Кроме того, по смерти природная близость уходит, и сменяется духовной, ибо в одном и том же небесном обществе все узнают друг друга и объединяются, потому что пребывают в схожем добре. Из десяти братьев в мире пять могут быть в аду, а пять - на небесах, и эти пять в разных обществах. Когда же они встречаются, то не узнают друг друга. Также у всех лица соответствуют их склонностям. Отсюда очевидно, что каждый человек - ближний по качеству его добра. 

77. Добром, по качеству которого человек является ближним, есть, прежде всего, духовное добро. К нему благолюбие обращено в первую очередь.

78. (II.) Общество, большее ли, меньшее, - ближний по добру его служения. Каждое общество в царстве устанавливается в согласии с разнообразными служениями. Имеются общества, чья работа состоит в том, чтобы управлять различными гражданскими делами, кои многообразны, различными судебными делами и делами хозяйственными. Общества как-то: консистории, академии и школы призваны управлять различными церковными делами. Имеются общества, коих также много, служащие распространению знаний.

79. Каждое общество может быть рассмотрено не иначе, как человек в составной форме. Вследствие чего оно есть ближний по добру служения, которое оно приносит. Если оно приносит высокие служения, то является ближним в большей степени, если скромные, то является ближним в меньшей степени, если же злые служения, то является ближним не иным образом, как злой человек, и добро, которое я для него желаю, состоит в том, чтобы он стал добрым, и, насколько возможно, подыскиваю средства для его исправления, даже если происходить это будет через посредство угроз, наказаний, притеснений и лишений.

80. Никто не может рассматривать общество, выполняющее одну службу кроме, как одного составного человека. Когда царство рассматривают как человека, то определенных лиц назвают членами правительства. И они между собой образуют одного человека, члены которого – отдельные люди в нем.

81. Так же обстоит на небесах. Там каждое общество, большее ли, меньшее, - как один человек, и предстает также как один человек. Я видел отдельное общество, как одного человека. Форма небес есть форма человеческая.

82. Точно также общество на земле кажется перед ангелами на небесах как один человек.

83. (III.) Родная страна - ближний по ее добру, духовному, нравственному и гражданскому. В представлении каждого его страна - как одно. Поэтому все законы, как правосудия, так и хозяйствания, предписываются как для одного. Вследствие чего родная страна есть, так сказать, человек в собирательной форме, и называется телом, высшим в котором является царь. Добро ее, о котором нужно заботиться, называется добром общественным и добром общим. О царе также говорят, что народ пребывает в теле его правления.

84. Когда благоугодно Господу, всякое царство перед ангелами на небесах прердстает как один человек, в форме отвечающей его качеству. Форма эта есть форма его духовной склонности, форма лица представляет собой форму его склонности к духовному добру, а форма тела представляет собой форму его гражданского добра, тогда как манеры его, речь и тому подобное, являют его рассудочное добро. Когда смотришь на царство, как на одного человека, можешь усмотреть его качество, и сообразно ему оно оказывается ближним.

85. Рождение не делает кого-то ближним больше, чем другого, даже если это свои мать и отеца, не делает этого и воспитание. Подобные суждения возникают от природного добра. Ни родство, ни свойство никого не делают ближним больше, чем другого, посему, не делает этого и родная страна. Родную страну должно любить по качеству ее добра. Но действовать в ее интересах - это долг, который проявляется в заботе о ее пользе, потому что таким образом заботятся о благе всех. По отношению к другим царствам, лежащими за пределами своей страны, такой обязанности нет, потому что одно царство не желает другому добра, но желает его разрушить относительно богатства и могущества, таким образом, относительно также безопасности. Потому любить другое царство больше, проявляя о его служении большкю заботу, значит действовать против блага царства, в котором живешь. В следствие этого свою страну должно любить в более высокой степени.

86. Например: если бы я родился в Венеции или Риме, и если был бы Христианином-Реформатом, должен ли я любить свою страну, или страну, в которой родился, за ее духовное добро? Нет, не могу. Ни в отношении добра нравственного и гражданского, насколько оно зависит, когда его совершаеют, от добра духовного. Зато насколько оно от того не зависит, я могу ее любить, пусть даже страна эта меня ненавидит. Таким образом, я не должен ненавидеть враждебную или чужую страну, но должен по-прежнему любить ее, не ущерб причиняя, а заботясь о ее благе, сколь есть у нее добро, не таким, однако, способом, чтобы укреплять оную в ее лжи и зле. Но больше о любви к родной стране в другом месте.

87. (IV.) Род человеческий - ближний в самом широком смысле, но так как он делится на империи, царства и государства, то каждое из них - ближний по добру религии и нравственности, а также по добру, которое он приносит родной стране и которое составляет одно с его собственным добром. Этот предмет слишком обширен, чтобы его отдельно пояснять. Достаточно того, что если при мне находится тот или иной человек, из того или иного царства, и я живу с ним в одном доме или в одном городе, то он - мой ближний по его добру. То же самое относится ко всем в том царстве, с кем этот конкретный человек схож. Положим, что он посол царства, который представляет своего царя, а посеому царство. Нельзя отрицать, что он мой ближний по добру его религии и нравственности, и по тому, как он желает добра моей стране и своей собственной, особенно же насколько оное составляет одно с его собственным добром.

88. Я говорю ни о каком ином добре, нежели о добре благолюбия, и о добре подлинного благолюбия. Злые, даже разбойники и дьяволы могут взаимно любить друг друга, но не по благолюбию или добру внутренней любви. А так как они объединяются в злодеянии, краже, блудодеянии, мщении, убийстве, то среди своих они ближние. Впрочем мы их здесь не подразумеваем, поскольку говорим о благолюбии и его добре.

89. Я могу любить всех в целом мире по их религии, не больше иных в моей страны, чем в других царствах, и не больше в Европе, чем в Африки. Я люблю Язычника больше, чем Христианина, если он хорошо живет по своей религии, и если от чистого сердца поклоняется Богу, говоря: "Я не буду делать зло, потому что оно против Бога". Люблю же я его не за его учение, а за его жизнь, Потому что если я люблю его только за его учение, то я люблю его как человека внешнего, но если я люблю его за жизнь, то я люблю его как человека внутреннего. Ибо, если у него есть добро религии, то у него тоже есть добро нравственное и гражданское. Их нельзя разделять. У того, однако, кто обретается только в учении, религии быть не может. Таким образом, добро его, нравственное и гражданское, не имеет в себе жизни. Оно только внешнее, и желает, чтобы видели и верили, что оно существует.

90. V. Человек - это субъект благолюбия, и каково у него благолюбие, таков он субъект его, и таково благолюбие, которое он проявляет к ближнему.

Объясним это в таком порядке:

(I.) Человек создан, дабы служить формой любви и мудрости.

(II.) Ныне человек, дабы быть человеком, должен являть собой благолюбие по форме.

(III.) Человек должен являть собой благолюбием по форме не от себя, но от Господа; человек таким образом служит приемником благолюбия.

(IV.) Человек являет собой такую форму благолюбия, насколько в нем добро воли соединено с истиной разума.

(V.) Что бы ни исходило от такого человека, получает подобие от формы, вследствие чего оное есть благолюбие.

(VI.) Ближний может быть любим из того, что не является благолюбием, это, однако, рассмотренное в себе, не значит любить ближнего.

(VII.) Тот любит ближнего, кто любит его из благолюбия в себе.

91. (I.) Человек создан, дабы служить формой любви и мудрости. Он был создан образом и подобием Бога, а Бог есть Самая Любовь и Самая Мудрость.

92. Ведомо, что какова мудрость человека, таков и человек. Но жизню мудрости является любовь, и любовь - это сущность, а мудрость - форма любви, - как показано во многих местах книги "Мудрость Ангельская о Божественной Любви и Божественной Мудрости", к чему нет надобности здесь добавлять более.

93. (II.) Ныне человек, дабы быть человеком, должен являть собой благолюбие по форме. Сказано "ныне", потому что с течением времени от начала творения человек стал внешним. Ведь он от любви Господа отклонился к мудрости, ел от дерева познания и мудрости, и внутренняя любовь обратилась в любовь внешнюю.

94. Третьи небеса, образованные из первых людей, состоят в любви и мудрости, но вторые небеса образуюбтя от любви более низкой, называемой благолюбием, и от мудрости, называемой разумением. Когда же, в конечном счете, человек становится совершенно внешним, любовь его называется благолюбием, а мудрость - верой. Таково ныне состояние церкви у людей.

95. У некоторых имеется духовная любовь, но не любовь небесная, а духовная любовь - это благолюбие. Тогда верой у них служит истина, и истина образует разум или понимание.

96. Под благолюбием по форме подразумевается то, что жизнью человека служит благолюбие; форма же обретается от жизни. Но каким это образом, будет показано в четвертом пункте, идущим далее.

97. Ангел на небесах кажется по форме благолюбием, и качество благолюбия его видно по лицу и слышно по голосу, потому что после смерти человек становится своей собственной любовью, то есть склонностью своей любви. Дух и ангел представляет собой ни что иное. Мало того, даже в относшении всего тела его самый дух или ангел являет собой форму благолюбия. Некоторые увидели ангела, и, что удивительно, в каждом члене разглядели форму благолюбия.

98. В мире человек лицом, телом и голосом не являет собой благолюбие в отношении формы, но на это способен его ум, и после смерти ум его есть дух в человеческой форме. Но человека искреннего, который нисколько не мыслит против благолюбия, все же по лицу и голосу узнать можно, впрочем с трудом, потому что есть такие лицемеры, что могут живо притворятся, мало того, напускать на себя искренность благолюбия. Зато если на лицо его смотрит ангел и слышит голос его, то узнает, каким тот есть, потому что он не видит материального, которое скрывает, на которое, однако, человек материальный обращает внимание.

99. Форм благолюбия несметное множество, сколь и ангелов вторых небес. Число их бесконечно. Существует столько разновидностей благолюбия, сколько имеется разновидностей склонности к истине от добра, и склонность эта есть благолюбие.

100. Тот, кто не являет собой форму благолюбия, собой являет форму ненависти, или тот, кто не являет собой форму склонности к истине от добра, собой являет формой склонности ко лжи от зла. Из таковых состоит ад. Там обретаются все разновидности ненависти и вожделения.

101. Как существуют виды склонностей, и разновидности этих видов, так существуют и виды и разновидности благолюбий. Вследствие этого благолюбие употребляется во множественном числе, и имеются степени благолюбия двух видов, о каковых степенях говорится в книге "Мудрость ангельская о Божественной Любви и Божественной Мудрости", Часть III.

102. (III.) Человек должен являть собой благолюбие по форме не от себя, но от Господа; человек, таким образом, служит приемником благолюбия. Жизнь человека, которому надлежит возродиться, есть склонность к истине от добра, или благолюбие, и нет жизни, разве лишь от Жизни, то есть от Господа, который Сам по Себе есть Жизнь, как он учит, что Он есть: 

Путь, Истина и Жизнь (Иоанн. 14:16) 

И в другом месте:

Как Отец имеет жизнь в Себе, так Он дал Сыну иметь Жизнь в Себе (Иоанн. 5:26); 

и в других местах.

А так как Жизнь есть Бог, Божественное не может быть присвоено человеку, который конечен и сотворен, но может втекть в преемник и присоединяться, подобно тому, как глаз сам по себе не является светом, но способен его принимать, и ухо само по себе не является слухом, но приемником. Так обстоит и с остальными чувствам. И точно также обстоит с умом, и внутренними чувствами оного.

103. Посему человек хотя и служит субъектом благолюбия, однако субъектом принимающим, ибо он создан формой, принимающей жизнь, как глаз - формой воспринимающей свет и предметы, видимые посредством света, а ухо - формой воспринимающей звук через влияние звука с его созвучиями.

104. Тот, кто полагает, что он являет собой форму благолюбия сам по себе, ошибается. Он либо считает себя Богом, либо что Божественное переносится на него. Врезультате этого он отрицает Бога. Или, если он так не считает, то полагает заслугу в делах благолюбия, вследствие чего благолюбием становится его внешнее, а не внутреннее, и Господь тогда не может в нем пребывать. Господь пребывает не в том, что принадлежит соби человека, но в Своем собственном. Он должен пребывать в том, что Божественно, и вследствие этого соделывает человека приемником Божественного исходящего, то есть благолюбия.

105. Но человек создан так, чтобы он думал и желал как бы от себя, и отсюда говорил и действовал как бы от себя, но между тем дано знать, что всякое добро благолюбия и истина веры от Господа. Тот, кто не мыслит по этой истине, пребывает не в свете истины, а в обманчивом свете, в свете же небес это тьма. Посему, он не может быть просвещен в остальных истинах, разве только в отношении памяти, но не в отношении постижения, которое по существу своему и есть вера.

106. Из этого очевидно, что человек представляет собой только форму благолюбия, и что благолюбие у него Господне. Но человеку дана видимость, будто он сам есть благолюбие на тот конец, чтобы он мог стать приемником, и таким образом войти во взаимное соединение как бы от себя, хотя, на самом деле, от Господа.

107. (IV.) Человек являет собой такую форму благолюбия, насколько в нем добро воли соединено с истиной разума. Все, что принадлежит воле, называется добром, а все, что принадлежит разуму, называется истиной, потому что воля пребывает в небесном тепле, а разум - в небесном свете. Точно также, как воля без разума не обладает качеством, и не может, поэтому, называться чем-либо, но обретает свое качество и становится чем-либо в разуме, и становится она той или иной, или становится чем-то или чем-нибудь, сообразно тому, что содержится в разуме, так обстоит и с добром без истины и добром, совместном с истиной.

108. Посему надлежит изучать подлинные истины. С ними соединяется добро воли, и от этого добро воли становится добром благолюбия.

109. Отсюда, или от истин в разуме, берет свое начало всякая разновидность благолюбия. Ибо истина по своей сущности есть добро, и истина служит формой добра, вточности как речь является формой звука. Поясним это.

110. Форма звука - двойственна, одна относится к пению, другая - к речи. Сходным образом обстоит со склонностью к истине от добра, или благолюбия, о чем речь пойдет в NB.

111. Поскольку это так, то и говорится, что благолюбие - это склонность к истине от добра, или склонность к духовной истине. От этого происходит склонность к истине рассудочной или нравственной, и склонность к истине гражданской или природной.

112. Вследствие этого, те, кто состоит в благолюбии, пребывают в свете, или если нет, то любят свет. Свет есть истина, а тепло есть добро. Ведомо, что всякое произрастание и плодоношение идет от добра посредством истины. Так обстоит и с духовным произрастанием и плодоношением.

113. Но те, кто не состоит в благолюбии, не любят истину в свете, но могут любить ее в тени. И истина эта сегодня является истиной веры, то есть, чтобы что-то стало истинным, должно в него поверить, хотя разумом этого не видно. А ведь таким образом ложь может быть названа* истиной, а вследствие подтверждения оной может называться истиной*, как и происходит.

*Читаем "может называться" (vocari), но контекст подсказывает, что имеется в виду "в нее могут поверить (credi) как в истину"

114. (V.) Что бы ни исходило от такого человека, получает подобие от формы, вследствие чего оное есть благолюбие. Три исходящих имеется: мысль, речь и действие. Мысль человека, который представляет собой форму благолюбия, берется от склонности, которая является благолюбием, речь - от голоса, который относится к склонности, и в котором коренится склонность к мышлению, а действие производится через порыв, в котором коренится благолюбие. Порыв этот происходит от усилия, и усилие порождает склонность к мышлению.

115. Форма благолюбия пребывает, преимущественно, во внутреннем постижении человека, которое проистекает от духовного тепла и света. В этом человек является собственно человеком. Отсюда благолюбие переходит в предметы последующие или низшие. Появляется же оно и обретает существование не иначе как из семени вырастает побег и, мало-помалу, дерево. И дерево это становится, так сказать, вечно растущим деревом, а его плоды суть добрые дела, которые от воли к добру через понимание истины совершаются в теле. Таким образом дерево впервые обретает существование.

 116. Сокровенная форма его, как семя. Ведомо, что из семени может вырасти только то, что его рода. Все, что вырастает из него, подобно, хотя весьма многообрно, впрочем и побег, и плодоносящая ветвь растут на том же дереве.

117. Поэтому, все, что человек, который внутреннее являет собой благолюбие, ни делает, он делает из благолюбия, хотя дела, речь и мысли его бесконечно разнообразны. Все, что он производит, есть как будто его образы в разных формах, каковые все, однако, имеют общую форму, как основание, с которого [они выходят].

118. Посему, если только ведома господствующая склонность человека, то другие, когда он говорит или делает что-либо, узнают ввиду какой цели, и по какой любви, так сказать, из какого источника это вытекает. Господь говорит, что худое дерево приносит худые плоды, а хорошее дерево - плоды хорошие, и что худое дерево не может приносить хороший плод.

119. Жизнь человека являет себя во всем, что он желает и думает, говорит и делает. Никто не может делать что-либо из иной жизни, нежели из своей собственной. Все действия его результат его жизни, и потому они ей подобны.

[Примечание на полях] Есть сострадание благолюбия, милость благолюбия, дружба благолюбия, благосклонность благолюбия, скромность благолюбия. Словом, все добродетели - благолюбие, но они проходят под другими названиями, и, вследствие этого, по другим категориям.

120. В мире духовном все склонности изображаются по-разному, как-то: деревьями, садами, птицами, животными. В оном, при внутреннем рассмотрении, проявляется образ человека. Оное служит его прообразами.

121. Словом, образ человека пребывает во всем и каждом принадлежащем ему.

122. (VI.) Ближний может быть любим из того, что не является благолюбием, но это, рассмотренное в себе, не значит любить ближнего. Поясним примером. Злой человек способен любит доброго человека, и все таки не любит добро само по себе. О язычнике, который говорит, что он верно выполняет свою работу, потому что такова воля Бога, человек сказать может: "Его способен любить и атеист". Тот кто, не любит свою страну, когда он слышит, как говорит другой, и знает, что тот свою страну любит, может, так сказать, любить его. Он выслушивает его, соглашаясь с ним, а всебе говоря: "Этот человек с добрым сердцем, он говорит по любви". Я слышал, как сотни людей были согласны с человеком, известным по любви к родной стране, и едва ли десять из них родную страну любили. То же самое возможно со всяким, кто, слушая проповедника, заявляет, что он говорит от Бога, из ревности за их души. И те, кто вовсе не любит Бога и вовсе в Него не верит, бывают все же тронуты, когда слушают его, могут хвалить его, любить и посылать ему дары. Всякий честный - любим нечестным, всякий праведный - любим лживым, верный - неверным, целомудренный, который любит жену свою, - распутным, и т.д.

123. Впрочем так обстоит с каждым человеком, когда он пребывает в общем мышлении. Как только же общее постижение это теряется, теряется и свет, что происходит, когда человек начинает рассматривать предмет нижним мышлением, и думает: так это или нет. В это мышление втекает свет от человека или мира, но в общее мышление свет втекает с небес. Втечение это на интеллектуальную составляющую человека непрерывно, если только он не опускается в свой собственный свет. Тогда он гасит небесный свет, если таковой был. Общее постижение истины есть у всех. Но любовь к низшему низводит человека с высот к постижению от соби. Последнее является материальным постижением, которое связано со зрением глаза. Оно суть фантазия или воображение.

124. (VII.) Тот любит ближнего, кто любит его из благолюбия в себе. Он соединяется с его добром, а не с личностью. А потому, если человек тот отступает от добра, он его не любит. И это соединение есть соединение духовное, потому что ближний, в духовной идее, есть добро.

125. Посему, человек, чтобы любить ближнего, должен являть собой благолюбие по форме.

126. VI. Человек рождается, чтобы стать благолюбием; и он не может стать оным, если не совершает добро служения ближнему по склонности и из ее удовольствия постоянно.

Общее пояснение этому следует в таком порядке:

(I.) Общее добро возникает от добра служения, которое каждый отдельно приносит, а добро служения, которое каждый отдельно приносит, поддерживается общим добром. 

(II.) Добро служения, которое каждый отдельно приносит, и от которого возникает общее добро - это священства, должности, занятия и различные работы 

(III.) Все занятия и работы в царстве, государстве и сообществе, рассмотренные в отношении добра служения, составляют форму, которая соответствует форме небесной.   

(IV.) Они также составляют форму, которая соответствует форме человеческой. 

(V.) В этой форме всякий человек являет собой добро служения в согласии с направленностью его занятия и работы. 

127. (I.) Общее добро возникает от добра служения, которое каждый отдельно приносит, а добро служения, которое каждый отдельно приносит, поддерживается общим добром. Оно названо добром служения, потому что всякое добро, которое принадлежит любви к ближнему, или благолюбию, есть служение, а всякое служение есть добро. Посему оно названо одним термином: добро служения. Его также называют плодами служения. 

128. Ведомо, что каждый человек рождается, чтобы быть полезным, и исполнять служения другим. того же, кто не исполняет, называют бесполезным членом, и прогоняют. Тот, кто исполняет служения одному себе, тоже бесполезен, хотя его так не называют. Поэтому в хорошо устроенном государстве создаются такие условия, чтобы никто не был бесполезеным. Ежели кто бесполезен, его принуждают выполнять некую работу, даже нищего, если он здоров.

129. Дети и юноши, пока они под присмотром нянь и воспитателей, хотя и не исполняют добро служения, однако тому обучаются, и оно должно быть их целью. Таким образом добро служения прербывает в цели. Чтобы построить дом, вначале достают материал, закладывают фундамент, воздвигают стены, и так, наконец, в нем поселяются. Благо дома - жить в нем. 

130. Общее добро состоит в том, что в обществе или царстве должно быть: 1) Божеское; 2) правосудие; 3) нравственность; 4) прилежание, знание и честность; 5) предметы потребности для жизни; 6) предметы потребности для работы; 7) предметы потребности для безопасности; 8) достаточное богатство, потому что от этого зависят три предыдущие потребности.

131. От этих слагаемых проистекает общее добро, однако не от самих по себе, а от каждого в отдельности состоящего в них, и через добро служения, которое каждый в отдельности приносит. Как Божеское существует там через священников, а правосудие - через правителей и судей, так нравственность существует через Божеское и правосудие, а все предмкты потребности – через работу и торговлю и т.д. 

132. Ведомо, что всякое общее состоит из частностей, вот почему оно называется общим. Каковы поэтому части, таково и общее. Сад в общем таков, каковы его деревья и их плоды; луга в общем таковы, какаковы их посевы; поля в общем, таковы, какаковы их семена, травы и цветы; корабль в общем таков, каковы все части его. Порядок между частями и качество частей делают общее совершеннее либо несовершеннее.

133. Ведомо, что добро служения, приносимое каждым в отдельности, поддерживается общим добром, ибо каждый свое собственное добро служения извлекает из общего. Отсюда обретаются все предметы потребности для жизни, работы, безопасности, и средства, коими покрываются эти потребности. Ведь под общим подразумевается не только город и общество его, но и вся округа, а также царство. Но так как вопрос этот обширен, он будут более ясно изложен в последующем, ибо есть множество сторон его, которые, однако, согласуются с этим законом.

134. (II.) Добро служения, которое каждый отдельно приносит, и от которого возникает общее добро - это священства, должности, занятия и различные работы. Под священством подразумевается деятельность священников и обязанности, связанные и ней; под должностями подразумеваются различные службы гражданского толка; под делами подразумеваеются многочисленные работы, как, например, ремесленников; и под занятиями - различные профессии, деятельность и услуги. Из этих четырех слагаемых состоит государство или общество. 

135. Те, кто состоит в священстве, отвечают за то, чтобы в государстве или обществе было Божеское; различные гражданские чиновники, - за то, чтобы были правосудие и нравственность, затем прилежание, знания и честность; различные рабочие - за предметы потребности для жизни; торговцы - за предметы потребности для работы; военные - за безопасность; эти последние, прежде всего, а также фермеры обеспечивают достаточное богатство.

136. Всякий может знать, что общее добро соответствует всевозможным благам, воспроизводствам и занятиям. 

137. (III.) Все занятия и работы в царстве, государстве и сообществе, рассмотренные относительно добра служения, составляют форму, которая соответствует форме небесной. Небесная форма такова, что всякий там состоит в некоем священстве, некоей должности, в некоем занятии или деле, и в работе. Все общества небесные таковы, что нет там никого бесполезного. Того, кто ничего не делает и желает праздно жить, или только болтать, прогуливаться и спать, там не терпят. Там устроено все так, что каждому отводиться место ближе или дальше от центра сообразно его служению. Чем ближе к центру, тем более великолепны чертоги, чем дальше от центра, тем чертоги менее великолепны. Они разнятся на востоке, западе, юге и севере. Каждый, когда он попадает в общество, вступает в должность и получает жилище, соответствующее его работе. Каждое общество представляет собой серии склонностей, состоящих в совершенном порядке.

138. Каждый любит там свое занятие. Отсюда проистекают его удовольствия. От праздности же они бегут, как от зачумленного. Причина кроется в том, что каждый там, как исполняет свою работу по любви к служению, так испытывает сердечное удовольствие. На него наитствует общее удовольствие. Таким образом, из небесных обществ, прежде всего, дано знать, что не только все в отдельности, организованные в согласии с разновидностями склонностей, создают общее добро, но что каждый извлекает свое добро из добра общего.

139. Сходным образом обстоит на земле, ибо так земное общество соответствует обществу небесному. А так как оно соответствует, то имеется там Божеское, правосудие, нравственность и честность, мудрость, прилежание. Общее привносит эти слагаемые в каждую часть, когда часть, которая есть ангел, обретается в благолюбии.

140. Предметы потребности для жизни и работы, и также богатство, а особенно удовольствие и счастье даются ему от общего в той мере, как являет он собой благолюбие.

141. Но об этом не знают на земле, где каждый полагает удовольствие и благополучие в почестях и богатствах. Те, кто так поступает на земле, становятся скупыми и нищими, и влачат существование в аду. Тогда как тот, кто занят какой-либо работой по склонности к благолюбию, попадает в небесное общество.

142. Должности, занятия и работы там неисчислимы, и все духовны, каковые хоть и можно было бы описать, однако не настолько, чтобы это поняли.

143. (IV.) Они также составляют форму, которая соответствует форме человеческой. То же самое в человеческом теле. Все его части являются добром служения в самой совершенной форме. А так как они обретаются в самой совершенной форме, то и ощущаются как одно. Они, однако, совершенно различны, и в каждой составляющей части они разнятся сериями своими и порядком своим. Имеются пять органов чувств, множество внутренних органов, органы деторождения, многочисленные также у обоих полов; имеются внешние члены; имеются, еще многочисленнее, состаляющие ума, то есть воли и разума.

144. Общим в теле служит сердце и легкие. Действия их влияет на все части тела, органы, внутренности и члены. Общим в уме служит воля и разум. Это общее следит за всеми в отдельности слагаемыми, как за своими частями, от которых оно поддерживает существование, а части следят за общим, от которого они существование берут.

145. Слагаемые все образуются там от служений, в служениях и для служений и представляют собой всем формы служений.

146. В животном теле Форма управления такова, что каждый орган получает от общего отведенное ему задание, и предусмотрено, чтобы общее поддерживало существование каждого органа. Сердце снабжает кровью отдельные органы всего тела, а каждый орган, поскольку нуждается в этом, впитывает свойственное ему, и отдает что-то из своего накопления. Словом, форма удивительна.

147. В этом состоит небесная форма служения, что подтверждается тем, что каждое небесное общество, как человек, и даже кажется, как человек. Того человека там образуют служения, потому что форма небесного общества соответствует форме животного тела в отношении служений.

148. Небесная форма, в наименьшем и наибольшем, есть человек. Поэтому, все Небеса - человек, каждое общество - человек и каждый ангел в отдельности - человек. Причина кроется в том, что Господь, от которого существуют Небеса, - Человек.

149. (V.) В этой форме всякий человек являет собой добро служения в согласии с направленностью его занятия и работы. Благолюбие есть ни что иное, как склонность к истине от добра, а склонность к истине от добра - это склонность к служению. Ведь если склонность к истине от добра не переходит в служение, она погибает. Действие, вследствие этого, есть служение.

150. Подлинная истина, склонность к которой есть благолюбие, обращена ни к чему иному, кроме жизни вместе с ближним, а потому склонность к истине от добра и есть ничто иное. Добро, от коего проистекает склонность, - это желание делать и желание знать затем, чтобы делать. В противном случае оно не будет подлинным добром, от коего проистекает истина.

151. Посему, когда человек являет собой служение, или добро служени, он также являет собой благолюбие.

152. И тогда о человеке говорится, что он являет собой благолюбие по форме, и он есть образ благолюбия. Все в человеке этом относится к благолюбию. Ибо когда самый человек источает служение в общем, он источает его и в каждой частности. Жизнь и душа его становятся любовью или склонностью к служению.

153. И тогда внутренне он взирает на Господа, а внешне на свою работу.

154. (VI.) Человек рождается, чтобы стать благолюбием; и он не может стать благолюбием, если не совершает добро служения ближнему по склонности и из ее удовольствия постоянно. В следующей главе будет показано, как надлежит человеку совершать добро служения ближнему, и это по склонности и из ее удовольствия.

155. Тот, кто полагает благолюбие только в благодеяниях, не может совершать добро служения постоянно.

156. Если служения не совершаемы постоянно, тогда наступает прерывание, и в этом промежутке человек может обратиться ко всякой любви и вожделению от нее проистекающему, и так не только прекратить свое благолюбие, но даже отступиться от служений. Таким образом, благолюбие из-за его противоположностей погибает, а человек служит двум господам.

157. Человек даже может совершать добро служения из склонности к славе, почестям, выгоде и их удовольствий. И тогда он являет собой не благолюбие, а вожделение, и, таким образом, не форму небес, а форму ада. Даже в аду каждый принужден делать доброе дело, но не по склонности к нему; его к тому принкждают.

158. VII. Всякий человек, который взирает на Господа и избегает зла как греха, если он честно, добросовестно и преданно выполняет работу своей должности и занятия, становится формой благолюбия.

Это следует как вывод из предыдущего законв, человек рождается, чтобы стать благолюбием; и он не может стать благолюбием, если не совершает добро служения ближнему по склонности и из удовольствия ее постоянно. Посему, когда человек честно, добросовестно и преданно выполняет работу, которая связана с его должностью или занятием, по склонности и из удовольствия ее, он непрестанно обретается в добре служения, не только по отношению к сообществу или государству, но также и по отношению к отдельным структурам его и простым согражданам. Но это невозможно, если он не взирает на Господа, и не избегает зла как греха, ибо, как было показано выше, взирать на Господа и избегать зла как греха - это первое в благолюбии (п. 8), а второе в  благолюбии - делать добро. Творимое же им добро есть добро служения, которое совершает он ежедневно, а когда не совершает, думает совершать. Имеется внутренняя склонность, которая глубоко сохраняется и того желает. Вследствие этого что человек постоянно обретается в добре служения с утра до вечера, из года в год, с самого раннего возраста до конца жизни. Иначе он не может стать формой благолюбия, то есть приемником оного. 

159. Теперь же кое-что будет сказано о благолюбии у священника; у правителя и у чиновников, находящихся под его начальством; у судьи; у военачальнока и офицеров, состоящих под его начальством; у рядового солдата; у бизнесмена; у рабочего; у фермера; у капитана судна и моряков; у слуг.

160. (I.) Благолюбие у священника. Если взирает он на Господа и избегает зла как греха, и притом честно, добросовестно и преданно высполняет работу священника, возложенную на него, то он непрестанно совершает добро служения, и становится благолюбием по форме. Но он совершает добро служения или выполняет работу священника честно, добросовестно и преданно тогда, когда побуждвем спасать души. И соразмерно тому, как он побуждаем, побуждают его истины, потому что посредством оных он ведет души к небесам. Ведет же он души к небесам посредством истин тогда, когда ведет их к Господу. Его любовь тогда - усердно учить истинам из Слова, потому что, когда он учит им из Слова, то учит им от Господа. Ибо Господь не только "Слово" (Иоанн. 1:1,2,14), но также "путь, истина и жизнь" (Иоанн 14:6), и "дверь". Посему тот, кто Господом входит, как "дверью", во двор овчий, -  пастырь добрый, а тот, кто не Господом входит, как "дверью", во двор овчий, - пастырь злой, который назван вором и разбойником (Иоанн. 10:1-9).

161. (II.) Благолюбие у правителей. Под правителями подразумеваются высшие должностные лица в царствах, государствах, областях, городах, обществах, над коими они облечены властью вести гражданские дела. Каждый из них на своем посту, если взирает он на Господа и избегает зла как греха, и притом честно, добросовестно и преданно высполняет работу своей высокой должности, то он непрестанно совершает добро служения сообществу и каждому отдельно в сообществе, и становится благолюбием по форме. Последнее имеет место, когда его заботит благополучие подданных или сограждан. Когда же оное заботит его, он побуждаем вводить вместе с людьми мудрыми и богобоязненными полезные законы, следить, чтобы их соблюдали, а особенно, чтобы жили по ним; затем назначать над людьми чиновников, находящихся под его начальством, разумных и, вместе с тем, благоволящих, через кого, под его руководством, царили бы правосудие и справедливость, и достигалось всегда общее добро. Он себя считать будет высшим в ранге тех, кто служит другим, и притом не как голову, потому что голова управляет всем в теле своем из любви и мудрости самих по себе, а Любовь и Мудрость сами по себе есть один лишь Господь, Коим он также будет руководим, как слуга.

162. (III.) Благолюбие у чиновников, находящихся под начальством правителей. Под чиновниками, состоящими под началом правителей, подразумеваются те, кого они назначают над людьми исполнять различные необходимые и полезные обязанности. Каждый из них, если взирает он на Господа и избегает зла как греха, и притом честно, добросовестно и преданно выполняет работу своей должности, становится благолюбием по форме, потому что непрестанно совершает добро служения сообществу, на работе и вне работы. Ибо тогда его душе прививается склонность совершать его, а склонность совершать добро служения и есть благолюбие в самой жизни. Побуждает его служение, а не почесть, разве лишь ради служения. Под ведением каждого чиновника находится некое меньшее общее добро, в согласии с широтой полномочий его, подчиненное большему и наибольшему общему добру, которое есть общее добро царства или государства. Чиновник, который являет собой благолюбие, заботится о меньшем общем добре, которое есть общее добро области его, и таким образом о большем и наибольшем общем добре, когда честно, добросовестно и преданно выполняет работу свою. Кроме того, относящееся к чиновнику сходно с тем. что относится к правителю к правителю, о котором уже говорилось, с тем лишь различием, как между большим и меньшим, широким и узким, тем, что направлено на служения вообще и тем, что направлено на служения особо, и кроме того, последний зависит от первого, как слуга.

163. (IV.) Благолюбие у судей. Если взирают они на Господа и избегают зла как греха, и притом выносят справедливые решения, становятся благолюбием по форме, потому что совершают добро служения, как сообществу, так и каждому отдельно в сообществе, таким образом, ближнему. И делают они это непрестанно, когда судят и также когда не судят, потому что мыслят справедливо, говорят справедливо, и действуют справедливо. Ибо справедливость присуща их склонности, и в духовном смысле суть ближний. [Справедливый судья] все судебные дела ведет, основываясь на справедливости и, вместе с тем, на беспристрастии, так как их разделять недьзя. Тогда он судит по закону, ибо всякий закон преследует и то и другое, и, вввиду этого, когда хитрец пытается исказить суть закона, он отклоняет иск. При вынесении приговора он считает грехом учитывать дружбу, подарки, родственные связи, авторитет или иные выгоды, нежели то, что каждый живущий по закону должен быть защищен, и тоже считает грехом, если судит справедливо, а справедливость находится у него не на первом месте, а на втором. Все решения справедливого судьи относятся к благолюбию, даже когда он налагает взыскание или наказание на опасных преступников, ибо таким образом он исправляет их и ограждает от того, чтобы они делали зло невиновным, которые являются ближними. Ведь он, как отец, который, если любит своих детей, бранит их, когда те поступают плохо.

164. (V.) Благолюбие у военачальника. Под военачальником подразумевается высший военачальник, царь ли он, или князь, или командующий, назначенный одним из них, который занимает должность главнокомандующего. Если взирает он на Господа и избегает зла как греха, и притом честно, добросовестно и преданно поступает в делах управления армией и командования, то совершает добро служения, которое является добром благолюбия. А так как он постоянно размышляет над ними, ими занимается и их исполняет, то становится благолюбием. Если царь он или князь, он любит не войну, а мир, и продолжает любить его во время войны. В войну он не вступает, разве лишь для защиты родной страны, вследствие этого, он не агрессор, а защитник. Впоследствие же, когда война уже развязан, он становится также агрессором, когда агрессия будет защитой. В сражении, если врожденная природа его не иного свойства, он смел и храбр, после сражения - мягок и участлив. В сражении он охотно был бы львом, а после сражения - агнцем. В душе своей он торжествует не сокрушение врага и славу победы, а избавление родной страны и народа своего от вторжения врага, гибели и разора, к которым оно привело бы. Действует он благоразумно, преданно заботится о своей армии, как отец семейства о детях и слугах, и любит каждого из них сообразно тому, как тот несет службу свою честно и храбро, и многое другое. Хитрость его - это не хитрость, а предусмотрительность.

165. (VI.) Благолюбие у офицеров, сосоящих под начальством военачальника. Каждый из них может стать благолюбием, то есть ангелом неба, если взирает он на Господа и избегает зла как греха, и притом честно, добросовестно и преданно несут командную службу свою. Ведь таким образом они тоже постоянно совершают добро служения, которое принадлежит благолюбию, ибо их ум обретается в нем, а когда ум постоянно обреьается в добре служения, он становится формой благолюбия. Страна его есть ближний, и в духовном смысле он являет собой ее защиту и оборону от вторжения и разрушения. Он не торжествует, выдавая за свое, то, в чем нет его заслуги, а также не торжествует то, что заслужил: последнее он считает своим долгом, что делает его удовлетворенным в духе, и не тщеславным. Во время войны он любит вверенных ему солдат, сообразно их храбрости, честности и подчинению, заботится о них и желает им добра, как себе, ведь они жертвы во славу его служения. Ибо офицеры обладают славой по служению, и славой по офицерской чести. Те, которые являют собой благолюбие, имеют славу по служению, но не славу по чести. Остальное у него сходно с тем, что относится к военачальнику, о котором уже говорилось, с различием только в направленности его командования. Я видел таких офицеров на высших небесах, и я видел офицеров, которые не были таковыми, в аду.

166. (VII.) Благолюбие у рядовых солдат. Если взирает он на Господа и избегает зла как греха, и притом, честно, добросовестно и преданно несет свою службу, также становится благолюбием, и в этом отношении нет различия в личности. Ибо он питает отвращение к несправедливому разграблению и ненавидит несправедливое пролитие крови. В сражении иное: тогда он не отвращается от них, потому что думает не об этом, а о враге, как о враге, жаждущем его крови. Ярость его стихает, когда он слышит бой барабанов, зовущий прекратить резню. После победы он смотрит на пленных, как на ближних, по качеству их добра. Перед сражением он возводит дух свой к Господу и вверяет жизнь свою в Его руки. Сделав же это, он низводит духу свой в тело и становится храбр. Мысль о Господе, которой он тогда не сознает, непрестанно пребывает в  духе его, над его храбростью. И тогда, если гибнет он, то гибнет в Господе, а если выживает, то выживает в Господе.

167. (VIII.) Благолюбие у бизнесмена. Если взирает он на Господа и избегает зла как греха, и притом честно, добросовестно и преданно ведет свое дело, то становится благолюбием. Действует он, как бы по собственной предусмотрительности, но все же полагается на Божественное Провидение, а потому не отчаивается в неудачах и не гордится успехом. Он думает о завтрашнем дне, и, все же, не думает о нем. Он думает о том, что и как ему предстоит сделать завтра, однако не думает он о завтрашнем, ибо относит будущее к Божественному Провидению, а не к собственной предусмотрительности. Даже свою предусмотрительность относит он к Божественному Провидению. Бизнес он любит, как главное слагаемое своего занятия, а деньги - как посредствующее слагаемое его, и он не делает последнее главным, а первое посредствубщим, как многие из Иудеев. Вследствие этого, он любит работу, которая сама по себе есть добро служения, и не любит средства больше, чем работу. Правда он не проводит меджу ними такого различия, но все же они таким образом различаются, когда взирает он на Господа и избегает зла как греха. Избегает он жадности, которая есть зло и корень многих зол. Любит он общее добро, любя свое собственное, ибо первое скрывается в последнем, как корень дерева, который прячется в земле, от чего, однако, растет оно, цветет и плодоносит. Не от того, что он дает общему из своего сверх того, что должен, а потому что общественное добро является также добром сограждан его, откуда оно, действительно, берется, кого он по благолюбию, формой которого является, любит. Никто не может сам по себе знать тайн благолюбия, ибо не видеть их, но Господь видит.

168. (IX.) Благолюбие у рабочих. Под рабочими подразумеваются мастеровые и ремесленники всякого рода. Если взирают они на Господа и избегают зла как греха, и притом честно, добросовестно и преданно выполняют работу свою, то становятся формой благолюбия, каждый сообразно тому, как он любит работу свою и усердно занимается ею. Ибо то, что они делают суть добро служения, полезное ближним в различных потребностях и нуждах, как то: пища, одежда, жилье, безопасность, охранение, увеселения и многое друге, - и представляет собой благо государства. Всякий подобно тому, как устремляет он ум свой на работу и труд по любви к ним, обретается он в них в отношении склонностей и мышления о них, а поскольку он обретается в них, постольку же воздерживается мыслить и любить напраслины, и в последствии ведом Господам мыслить и любить добро, а также мыслить и любить средства добра, кои суть истины. Инача обстоит у тех, кто не отдается работе. Каждый рабочий, который взирает на Господа и избегает зла как греха, избегает праздности, потому что это изголовье дьявола, избегает обмана и мошенничества, избегает роскоши и невоздержанности. Он трудолюбив, честен, рассудителен, доволен участью свой, и выполняет работу для ближнего, как для себя, потому что выполняя работу свою любит себя и его в равной мере.

169. (X.) Благолюбие у Фермеров. Фермеры, или земледельцы и виноградари, если взирают они на Господа и избегают зла как греха, и притом честно, добросовестно и верно выполняют работу свою, то в отношании духа своего становятся благолюбияим, и после смерти, когда становятся духами, пребывают в форме благолюбия, а форма эта и есть форма человеческая, в каковой все пребывают после смерти. Такие фермеры встают рано утром, распределяют работу, усердно предаются своему труду, неутомимы в работе и она в радость им. После работы они бережливы, рассудительны и неусыпны. Дома с семьями своими они поступают справедливо, а вне дома с другими - честно. К гражданским законам правосудия они относятся, словно к заповедям Десятословия, как к Божественным, и следуют им. Поля свои и виноградники они любят за их урожай, а урожай любят потому, что он суть благословение, и воздают благодарность Господу, и вследствие этого непрстанно взирают на Господа.

170. (XI.) Благолюбие у Капитанов судна. Капитаны судна, кому вверены корабли и товары, или те, кто является их собственником, также становятся благолюбиями, если взирают они на Господа и избегают зла как греха, и притом, честно, добросовестно и преданно выполняют рабрту свою. Работа их является большим добром служения, чем у многих других, потому что через нее целый мир сообщается и, так сказать, соединяется с частями своими, и части его с целым миром. И важная работа эта становится у них добром служения, или добром благолюбия, когда по знаниям своим они действуют благоразумно; когда для успешного плавания неусыпно и рассудительно выполняют обязанности свои; когда не подвергают себя опрометчиво опасности, и не падают духом при встрече с непредвиденной опасностью, а после избавления воздают славу и благодарность Господу; когда справедливо и честно обходятся с моряками, преданно с владельцами судов и добросовестно с иностранцами, к которым приходит их судно. С пиратами у них нет ничего общего. Они довольны своим заработком и законной прибылью сверх него. Мореплаватели, которые являются благолюбием, и которые взирают на Господа и избегают зла как греха, и притом честно, добросовестно и преданно выполняют работу свою, более набожны в своих утренних и вечерних молитвах и пениях, нежели жители суши, ибо в большей мере полагаются на Божественное Провидение. Мореплавателям советую впредь молиться Господу, ибо Он, а не иной, есть Бог небес, и земли, и моря. (Иоанн. 3:35, 17:12; Матф. 11:27).

171. (XII.) Благолюбие у Моряков. Моряки также становятся благолюбиями, если взирают они на Господа и избегают зла как греха, когда честно, добросовестно и преданно выполняют работу свою. Ведь когда они избегаю зла как греха, избегают они дьявола, потому что дьявол есть самое зло. И тогда принимает их Господь, а добро, которое они совершают тогда, совершают от Господа. Непрестанно же делают они добро не иначе, как при выполнении возложенной на них работы, которая является работой моряка. Это хорошая работа, потому что является добром служения, а иметь любовью к ближнему, или благолюбие, есть ни что иное, как совершать добро служения. К тому же, когда избегают они дьявола и их принимает Господь, они не совершают зла, описанного в Десятословии, то есть они не убивают, не прелюбодействуют, не крадут, не лжесвидетельствуют. Ибо тот не делает этого, кто любит ближнего. Ведь тот не любит ближнего, кто питает к нему такую ненависть, что жаждет убить его; тот не любит ближнего, кто желает прелюбодействовать с женой другого; тот не любит ближнего, кто желает красть и грабить добро его; тот не любит ближнего, кто желает лжесвидетельствовать против него и т.д. Это есть зло, которого те, кто взирает на Господа, особенно избегают. Тогда они не боятся также смерти, ибо, если умирают, то умирают в Господе и идут на небеса, а на неблюбят друг друга как братья и сотоварищи, и оказывают взаимно добрые услуги. Призываю также моряков, подобно тому как только что капитанов судна, обратиться к Господу и Ему молится, ибо не иной есть Бог небес, земли и моря.

172. (XIII.) Благолюбие у слуг. Слуги, также как и хозяева их, становятся благолюбиями, то есть ангелами, когда взирают они на Господа и избегают зла как греха, и притом честно, добросовестно и преданно выполняют работу слуги. Работа их, которая является особым и непрестанным добром благолюбия такова: служить хозяевам своим, желать им добра, не говорить о них плохого, в их отсутствие действовать также честно, как в их присутствие, не презирать служить, потому что каждый, не зависимо от степени достоинства, должен служить. Даже царь должен служить Господу. Всякого, как преданно он служит, так любит и ведет Господь. И всякий, насколько он взирает на Господа и избегает зла как греха, служит свободно, а не по принуждению.

173 VIII. Знаки благолюбия – это все, что относится к богослужению.

Все, что относится к благолюбию, связано с взиранием на Господа и избеганием зла как греха, а также с совершением добра служения, которое принадлежит должности кого бы то ни было. С другой же стороны, все, что относится к богослужению, является внешним тела и внешним ума. Внешнее тела совершается делами и словами, а внешнее ума есть то, что совершается волей и мышлением, которые связаны с внешним тела. 

174. Внешнее тела, которое имеет отношение к богослужению, это:

(1) часто посещать храмы; (2) слушать проповеди; (3) набожно петь и коленоприклонно молиться; (4) приступать к обряду Тайной Вечери. 

И дома: 

(1) молиться утром и вечером, перед обедом и ужином; (2) говорить с другими о благолюбии и вере, таже и о Боге, небесах, жизни вечной, спасении; (3) также у священников - как проповедовать, так и давать личные наставления; (4) а у каждого - наставлять в таких вопросах детей и слуг; (5) читать Слово, а также наставительные и благочестивые книги.

175. Внешнее ума, которое имеет отношение к богослужению, это:

(1) думать и размышлять о Боге, небесах, жизни вечной и спасении; (2) раздумывать над мыслями своими и намерениями относительно того дурные они или хорошие, и что дурные от дьявола, а хорошие от Бога; (3) отвращать дух свой от разговора о вещах скверных, непристойных и нечистых; (4) кроме мыслей есть также склонности, которые становятся для человека зримыми и ощутимыми.

176. Внешнее ума называется внешним, потому что оно связано с внешним тела и составляет с ним одно.

177. Что таковое является внешним богослужения, и что внешнее богослужения - это знаки благолюбия, будет показано в следующем порядке:

(I.) Самое благолюбие пребывает во внутреннем человеке, а его знаки - во внешнем.

(II.) Когда благолюбие пребывает во внутреннем человеке и образует его, тогда все относящееся к богослужению, которое совершается во внешнем, суть знаки его.

(III.) Богослужение во внешнем человеке, происходящее от благолюбия, пребывающего во внутреннем, кажется перед ангелами, как знаменосец со стягом в руке. Но богослужение во внешнем человеке, не происходящее от благолюбия во внутреннем, кажется перед ангелами, как шарлатан с головешкой в руке.

178. (I.) Самое благолюбие пребывает во внутреннем человеке, а его знаки - во внешнем. Ведомо, что имеется внутренний и внешний человек, и ведомо также, что внутренний человек называется духом, а внешний - плотью, потому что говорят и некоторые сознают, что между духом и плотью идет борьба. Дух, который борется с плотью, - это внутренний человек, который суть благолюбие.  

179. Внутренний человек, как он есть, не может открыться человеку, разве лишь через посредство внешнего. Открывается он в борьбе с внешним, и прежде всего открывается он, когда человек исследует себя, видит свое зло, и на основании познания, признает его и думает о покаянии, и противостоит тогда злу своему и начинает нову жизнь. 

180. Если человек не делает этого, его внутренний человек зол, а если делает, его внутренний человек добр. Ибо Господь через посредство внутреннего человека воздействует на внешнего, а так как зло тогда пребывает во внешнем, то возникает борьба. Ибо к внешнему человеку, называему плотью, допущены духи из ада, называемые дьяволом, и Господь у человека борется с ним. Если человек тоже борется как бы от себя, он побеждает, а по мере того, как дьявол побеждаем, отводится место для того, чтобы вошло добра из внутреннего человека. Таким образом человек постепенно становится новым и возрождается.

181. Все, что  внутренний человек выдает и представляет взгляду и чувству во внешнем, называется знаком. Если во внутреннем пребывает благолюбие, оно вводит человека в размышление над злом в самом себе, и он тогда на самом деле познаёт его и знает, и т.д. Если он этого не делает, то его внешнее не является знаком благолюбия, а если его внешнее все же состоит в богослужении и благочестии, то не является знаком благолюбия, но суть внешнее благолюбие без благолюбия внутреннего, каковое благолюбием не является.

182. Под знаком понимается показатель и свидетельство, что это существует, потому что он выражает и подает знак, а также показывает и свидетельствует.

183. Не дано внутреннего без своего знака и своего показателя. Если во внутреннем человеке, или же духе, пребывает благолюбие, и тот не борется с внешним человеком и плотью его, то благолюбие погибает. Как источник чистой воды: если нет стока, он застаивается и тогда либо перестает течь, либо вода из-за застоя загнивает. В другом месте будет приведено множество подтверждений тому из Слова.

[Две страницы отсутствуют]

184. IX. [Любезности благолюбия - это всякое добро, которое человек, будучи благолюбием, делает свободно вне должности своей]

185. (IV.) Никто не спасаем через эти любезности, но через благолюбие, по которому совершают их, и которое, поэтому, в них имеется. Любезности эти пребывают вне человека, а благолюбие - внутри него, притом каждый спасаем сообразно качеству добра своего или благолюбия в нем. После смерти весьма многие, кто в мире думал о своем спасении, видя тогда, что живы, и услышав, что есть небеса и ад, хвалятся, что они делали добро, подавали бедным, помогали нуждающимся, вносили пожертвования на благочестивые нужды. Но им говорят: "На основании чего вы делали это? Избегали ли вы зла как греха? Думали ли вы о нем?" Некоторые отвечают, что у них была вера. На это им говорят: "Если вы не думали о зле, как грехе в себе, то, как у вас могла быть вера? Вера и зло не сочетаются". Поэтому исследуется, какой была жизнь их в их призвании, выполнял ли они служения призвания своего ради репутации, почести и выгоды, как главного добра своего, и таким образом ради себя, или же ради ближнего. Многие говорят, что не видели такого различия. На это отвечают: "Если бы вы взирали на Бога и избегали зла как греха, тогда эти два понятия стали бы сами по себе различимы, ибо их различает Господь". А поскольку они так не делали, то поступали по злу, а не по добру. Сами склонности каждого в духовном мире сообщаются, и открывается их качество, и притом каков человек в отношении склонности, таково и все, что от него исходит. Таким способом его приводят в общество, где пребывает его склонность.

186. Те, кто полагает благолюбие только в благодеяниях этих или любезностях, если они не имеют благолюбия в себе, внутренне сообщаются с адом, а внешне с небесами. Однако каждый лишается внешнего, и остается во внутреннем своем.

187. X. Обязанности благолюбия - это все, человеку надлежит делать, помимо вышеупомянутого.

Обязанности благолюбия это: налоги, которыми облагаются подданные и граждане для удовлетворения различных потребностей и нужд в государстве; таможенные пошлины и сборы; вытраты и расходы на различные домашние потребности и нужды, которые касаются самого себя, жены, детей, служанок, слуг и рабочих, также и вытраты и расходы с их сотоны; затем, любые принятые обязательства, которые в связи с этим, становится обязанностями. Кроме того, имеются также гражданские обязанности, а именно, обязанности подчинения, послушания, почтения и обхождения, которые должны быть называны обязанностями, потому что человеку надлежит соблюдать их. Впрочем их детальное перечисление заполнило бы целые страницы. Различные обязанности, которые налагаются законами государства, называются обязанностями благолюбия, потому что благолюбие исполняет их по долгу, а не по благоусмотрению, и потому что благолюбие рассматривает их как служения и выполняет честно и охотно. У тех, кто пребывает в благолюбии, честность и охотность благолюбия присутствует внутренне во всякой обязанности, но и честность, и охотность присутствуют сообразно служениям, которые они усматривают в обязанностях, а также в согласии с тем, насколько они знают, как отпралять служения.

188. Однако у тех, кто не пребывает в благолюбии, некоторые обязанности кажутся подобными во внешнем, но они не подобны внутренне, ибо у них нет ни честности, ни охотности. Поэтому, если не боятся они законов, или под видом чего-либо могут уклониться от них, то обманывают. У них не только выше упомянутое является обязанностями, но также законы правосудия, ибо они соблюдают их из страха понести наказание и потерять доброе имя, и ввиду этого справедливы по долгу, а не по любви, и, таким образом, не по любви к ближнему.

189. XI. Есть развлечения благолюбия, коими являются различные увеселения и услады телесных чувств, полезные для отдохновения духа.

Такие развлечения это: общение, сопровождаемое беседами о различных делах: общественных, личных и домашних; затем прогулки, сопровождаемые наблюдением чарующих разнообразной красотой и великолепием дворцов и домов, деревьев и цветов в садах, лесов и полей, а также людей, птиц и животных; это, кроме того, - разного рода представления, показывающие нравственные добродетели и события, в которых прослеживается влияние Божественного Провидения. Эти и тому подобные развлечения относятся к чувству зрения. Затем различная благозвучная музыка и пение, которые затрагивают дух вследствие того, что соответстуют оные чувствам, и, помимо этого, пристойные шутки, которые веселят дух, - эти развлечения относятся к чувству слуха. Далее, званые обеды, трапезы и угощения, с их веселым препровождением, а сверх того, домашние игры в кости, шары и карты, а также танцы на свадьбах и праздниках - все это и тому подобное суть развлечения, полезные для отдохновения духа. Кроме того, есть разного рода ручной труд, который заставляет тело двигаться и отвлекает дух от служебных дел его; затем чтение книг на исторические и догматические темы, которое доставлеют удовольствие, и новостей из газет.

190. Для каждого, кто состоит в должности или занятии, рассматриваемое здесь суть развлечения, поэтому их можно назвать развлечениями должности или занятия. Но на самом деле они являются развлечениями склонностей, по которым человек вовлечен в занятие свое. Во всяком занятии имеется склонность, и она напрягает дух и склоняет ума к работе или учению. Последний же, если его не расслаблять, притупляется, а желание его угасает, как соль, когда теряет соленость свою, отчего не имеет остроты или вкуса, или как натянутый лук, который, если его не отпускать, теряет силу, происходящую от его упругости. Равным образом и ум, если он неизменно удерживается изо дня в день в одних и тех же идеях, как и глаза, когда непрерывно смотрят только на один предмет или один цвет. Ибо зрение нарушается, если смотреть непрерывно на черное, или непрерывно на красное, или непрерывно на белое. Так, напримиер, если непрерывно смотрят на снег, то зрение нарушается, но оно восстанавливается, если смотрят поочереди или одновременно на несколько цветов. Каждая форма услаждает разнообразием своим, как гирлянда разноцветных роз, красиво скомпонованная. Вот почему радуга восхищает больше, нежели самый свет.

191. Ум, непрестанно напряженный работой, порывается к отдыху, а когда отдыхает, то нисходит в тело и ищет там удовольствий, соответствующих умственной деятельности своей, каковые ум выбирает по внутреннему состоянию своему в органах тела. Внутренние начала тела почерпают наслаждения свои, прежде всего, от чувств зрения, слуха, обоняния, вкуса и осязания, каковые наслаждения черпаются извне, однако проникают в отдельные части тела, кои называются членами и внутренними органами. Отсюда, а не из иного источника, проистекают увеселения и услады их. Отдельные волокна и ткани волокон, отдельные мельчайшие сосуды, и затем, обычные сосуды, и таким образом все внутренние органы вместе получают собственные наслаждения, которые человек тогда ощущает не раздельно, а совокупно, как одно общее чувство. Но каков в них пребывает ум головы, таковы будут и наслаждения, чистые или нечистые, духовные или природные, небесные или адские. Ведь в каждом чувстве тела обретается любовь воли с ее склонностями, а разум осуществляет восприятие наслаждений сих склонностей. Ибо жизнь всякого чувства вместе с ее склонностями составляет любовь воли, а восприятие разума от нее производит ощущение. Отсюда идут все удовольствия и услады.

[Примечание на полях рукописи] Ибо тело - это связное творение, и одна форма. Ощущение передается, как сила, приложенная к цепи, состоящей из отдельных звеньев; тело же подобно форме, которая выкована из сплошных цепей.

192. Но так как священство, должности, занятия и работа каждого удерживают ум в напряжении, а это есть то, что должно через развлечения расслабляться, восстанавливаться и подкрепляться, то можно видеть, что развлечения по внутренней в них склонности различны, и что они одни, если в них содержится склонность к благолюбию; иные, если в них содержится только склонность к почестям, иные, если в них содержится только склонность к выгоде; иные, если обязанности выполняют только ради средств существования и того, что необходимо для жизни; иные, если только ради имени, чтобы прославится, или если только ради жалования, чтобы обогатиться либо роскошно жить, и т.д.

193. У тех, в ком пребывает склонность к благолюбию, все выше упомянутые развлечения служат отдохновению: даже представления и игры, равно как благозвучная музыка и песни, все красоты полей и садов, и, вообще, общение. Внутренне у них сохраняется склонность к служению, которая во время такого отдыха постепенно обновляется. Нарушает или завершает отдых стремление к работе своей. Ибо на них с небес наитствует Господь и обновляет, и Он также передает им внутреннее чувство радости, о котором те, которые не состоят в склонности к благолюбию, ничего не знают. Он навевает им как будто аромат или усладу, постижимую только им самим. Сказано аромат, под которой понимается духовная приятность, и услада, под которой понимается духовное удовольствие. О приятности говорится относительно мудрости и постижения разума, оттуда вытекающего, а об удовольствии говорится относительно любви и склонности воли, оттуда вытекающей. У тех, кто не пребывает в склонности к благолюбию, этого нет, потому что духовный ум у них закрыт; и по мере того, как они отступают от благолюбия, духовный ум в относительнии волнительной части его как будто заполняется клеем.

194. У тех, кто обладает только склонность к почестям, то есть, кто выполняет работу призвания своего только ради репутации, с тем, чтобы получить похвалу и повышение, эти развлечения внешне подобны. Они трудятся, старательны в работе своей, и совершают множество служений, но не по любви к служению, а по любви к себе, и, таким образом, не по люби к ближнему, а по любви к славе. Они могут также испытывать удовольствие в деле призвания своего, но это удовольствие адсккое. На их взгляд оно может выдаваться небесным удовольствием, так как оба эти вида удовольствий внешне подобны. Но удовольствие их исполнено чем-то неприятным, ибо нет у них душевного покоя и мира, разве лишь когда они думают о славе и почестях, и когда их чтят и им поклоняются. Когда же они не думают об этом, то пускаются в чувственные наслаждения, пьянство, роскошь, блуд, ненависть и мстительность, и в клевету на ближних, если те не совершают возлияний их чести. Но со временем, если они не достигают высших почестей, то испытывают отвращение к должностям своим, впадают в праздность и становятся лентяями, а по уходу из мира - демонами.

195. У тех, кто обладает только склонностью к выгоде, развлечения эти также являются развлечениями, но плотскими, навеянными только удовольствием богатства. Такие люди усердны, благоразумны, трудолюбивы, в особенности торговцы или рабочие. Будучи чиновниками они усердны в обязанностях, относящихся к должности их, и продают служения. Будучи судьями - продают правосудие, будучи священниками - продают спасение. Для них прибыль ближний. В силу должности они любят прибыль и любят прибыль, полученную от должности. Те, кто занимает высокий пост, могут продать родную стану, а также предать врагу армию и сограждан. Из чего очевидно, какова их любовь в выше упомянутых развлечениях. Они исполнены хищения, и насколько не бояться гражданских законов или общественного порицания и потери репутации ввиду выгоды, то грабят и воруют. Они честны внешне, но нечестны внутренне. Служения, которые они  исполняют на должностях и в занятиях своих, сладостны им и приятны, как нечистоты свиньям, или мыши коту. Они смотрят на людей, как тигры или волки на ягнят и овец, которых при возможности пожирают. Они не знают, является ли добро служения чем-нибудь. В их развлечениях содержатся адские наслаждение и удовольствие. Они подобны ослам, которые не видят ничего приятного в лугах и полях, кроме того, чтобы есть, будь то пшеница, иль ячмень в колосьях. Впрочем последнее сказано о жадных.

196. У тех же, кто приступает к обязанностям призвания своего только ради средств существования и того, что необходимо для жизни, и у тех, кто приступает к ним только ради доброго имени, чтобы прославится, и тех, кто приступает к ним только ради жалования, с целью разбогатеть или жить в роскоши, выше упомянутые развлечения являются единственными служениями. Они люди плотские и чувственные. Дух их нечист, будучи вожделением и страстью. Они выполняют работу призвания своего ради развлечений. Они человекозвери и мертвы, а обязанности их для них бремя. Они ищут замены выполнению работы, которую должны делать, тогда как сохраняют доброе имя и жалование. Когда не заняты выше упомянутыми развлечениями, они бездельники и лентяи, они лежат в кровати, ни о чем не думая, кроме того, как бы найти товарищей, с которыми можно было бы поболтать, поесть и выпить. Они - общественное бремя. Всех таковых после смерти заключают в работные дома, где подчинены они управляющему судье, который ежедневно назначает им работу, которую надлежит выполнить, а если они не ваполняют, то им не дают ни пищи, ни одежды, ни кровати. Продолжается же это до тех пор, пока они будут вынуждены делать что-нибудь полезное. Ады изобилуют такими работными домами, о которых будет кое-что сказано в конце этой работы. Работные дома эти зловонны, ибо всякий приятный запах исходит от жизни духовной люби, или от жизни любви к служению.

197. Супружество благолюбия и веры рассмотрено в "Учении Нового Иерусалима о Вере", затем в "Объяснении Апокалипсиса", как и в "Ангельской Мудрости и Божественном Провидении" и в "Ангельской Мудрости о Божественной Любви и Божественной Мудрости".

198. Все в них сводится к двум принципам: (1) Без благолюбия нет и крупицы духовной веры, ибо благолюбие - это жизнь, душа и сущность веры. (2) Каково благолюбие, такова и вера, и вера, которая предшествует благолюбию, - это вера познаний, которая является верой исторической, и в себе суть знание.

ПРИЛОЖЕНИЕ

199. I. Первое в благолюбии - это взирать на Господа и избегать зла как греха.

Ведомо, что благолюбие, или любовь к ближнему, состоит в том, чтобы делать добро другим. Но на следующих страницах будет показано, как и кому нужно делать добро, чтобы благолюбие было благолюбием. Каждый человек знает, что никто не может делать добро, которое в себе суть добро, разве лишь от Того, Кто есть самое добро, или добро в Самоое Себе, то есть, разве лишь от Бога. Также каждый может знать, что покуда человек пребывает во зле, и по злу - с дьяволом, он делать может ничто иное, как нечистое добро, которое внешне кажется добром, но внутренне суть зло. Такое добро является либо фарисейским, либо содержащим заслугу. Поэтому в первую очередь необходимо показать, каким должен быть человек, чтобы добро, которое исходит от него, в себе было добром, и, таким образом, добром благолюбия.

200. Однако это устанавливается в таком порядке:

(I.) Невозможно обладать благолюбием, разве лишь от Господа.

(II.) Невозможно обладать благолюбием от Господа, если не избегаешь зла как греха.

(III.) Человеку слкдует избегать зла как греха как бы от себя, но все же от Господа.

(IV.) Всякий, насколько он не избегает зла как греха, настолько же остается в нем.

(V.) Всякий, насколько он не познат грехи, и не знает каковы они, настолько же видит только то, что он безгрешен.

(VI.) Всякий, насколько он познаёт грехи, и знает каковы они, настолько же может видеть их в себе, признавать перед Господом и раскаиваться в них.

(VII.) Добро до покаяния не является добром, ни благолюбие благолюбием.

(VIII.) Следовательно, первое в благолюбии - это взирать на Господа и избегать зла как греха, что совершается через покаяние. 

[Примечание на полях] Из послания Павла о любви к ближнему: если спросят, что первое, избегать их (грехи) как зло, или любить ближнего.

201. (I.) Невозможно обладать благолюбием, разве лишь от Господа. Здесь и в последующем мы называем только Господа, потому что Господь один лишь Бог, ибо Он Бог неба и земли, как учит Он Сам. Он и Отец одно, подобно душе и телу, как Он Сам также учит. Он и Святой Дух есть то же что и Божественное в Нем и Божественное от Него. Вследствие этого Он Сам один и единственный Бог. Божественная Троица пребывает в Его Личности и называется Отцом, Сыном и Святым Духом. Итак, поскольку вся церковь и всякая религия основывается на понятии о Боге, и на том понятии, что Бог один, и поскольку понятие это совершенно невозможно, если Бог не один в Сущности и в Личности, и если это единство в троице и троица в единстве не пребывает в одном лишь Господе, поэтому в самом начале и в последующем, мы называем только Господа. (Кроме того, смотри "Учение Нового Иерусалима о Господе" от начала до конца и "Ангельскую Мудрость о Божественном Провидении", п. 263). Причина, по которой невозможно иметь благолюбие, разве лишь от Господа, кроется в том, что под благолюбием понимается всякое добро, которое человек делает другим, а добро, которое человек делает другим, хотя оно и будет добром для тех, по отношению к кому оно совершается, не является добром в том, кем оно совершается, если оно не от Бога. Ибо добро, которое есть самое добро и называется добром благолюбия, и в сущности своей является добром духовным, не может исходить от человека, но только от Господа, ведь для того, чтобы добро благолюбия, или же духовное добро, могло сущесвовать, в добре должен быть Господь, мало того, должен быть добром. Оно же исходит от Него, а то, что исходит от кого-либо, обретает от него сущность свою, ибо он сам обретается в этом. Посему, если бы в том добре, которое человек делает ближнему, не было бы Господа, или, что то же самое, если бы добро, которое человек делает ближнему, было бы не от Господа, то оно имело бы в себе сущность не добра, а зла. Ибо в нем был бы человек, а человек в себе и в том, что является его собственным, есть ничто, кроме зла. Вначале нужно удалить зло это, чтобы добро, которое идет от человека, было не человека, а Господа. Человек служит только приемником жизни, а не жизнь в себе, ибо если ба он был жизнью в себе, то был бы Богом.  Поэтому человек служит только приемником добра, ибо добро принадлежит жизни, потому что любовь и мудрость есть жизнь, добро же относится к любви, а истина - к мудрости. Жизнь эта не может быть передана человеку, как его собственная, ведь человек конечен и сотворен, а Господь не может сотворить и ограничить Себя Самого в других, поскольку таким образом Его Самого не было бы более, а весь род человеческий и каждый человек самый по себе был бы Богом, который мыслит не только неразумно, но даже гнусно. Такое понятие о Боге и человеке в духовном мире испускает трупный запах. Из всего этого очевидно, что добро, которое в себе суть добро, и называется добром благолюбия, может исходить не от человека, а от Господа, который единственный есть самое добро, и, таким образом, добро в Себе. Хотя Господь и производит это от Себя, но через посредство человека. Нет иного субъекта, через посредство которого Господь производил бы добро от Себя, кроме человека. Тем не менее Господь дал человеку способность чувствовать добро в себе, как если бы оно шло от него самого, и поэтому как свое собственное для того, чтобы он мог его делать. Ведь если бы он чувствовал, что оно исходит не от него, а от Господа, то его быне делал, потому что тогда он не полагал бы себя человеком, и, мало того, живым, и, наконец, видел бы себя едва иначе, нежели как автоматом. Из опыта знаю, что человек скорее бы умер, нежели жил бы от другого в себе даже в отношении ощущения. Правда, если бы человек не чувствовал, будто добро, которое он делает, идет от него самого, то добро не могло бы пребывать в нем, но вытекало бы, как вода через рваный мех, и, вследствие этого, его невозможно было бы сформировать для небес, то есть преобразовать и возродить, и, таким образом, спасти в жизни вечной. Но дабы человек, следуя этой видимости, не относил бы к себе добро благолюбия, которое он делает ближнему, и не присватвал бы себе зло вместо добра, полагая, что он живет от себя самого, и поэтому от себя самого делает добро, и не относил бы к себе Господнее, Господу было угодно открыть это в Его Слове и тому учить. Ибо Господь говорит: Кто пребывает во Мне, и я в нем много плода принесет, ибо без Меня не можете делать ничего. (Иоанн. 15:5 и в других местах).

202. (II.) Невозможно обладать благолюбием от Господа, если не избегаешь зла как греха. Под благолюбием здесь, как выше, подразумевается добро, которое человек делает ближнему. Делать добро ближнему может каждый, как злой, так и добрый, но никто не может делать его по добру в себе, разве лишь от Господа, и если не избегает он зла как греха. Что никто не может делать добро ближнему по добру в себе, разве лишь от Господа, только что выше показано. То, что никто не может делать его, если не избегает он зла как греха, то это потому, что Господь ни на кого не может наитствовать добром так, чтобы оно было принято, если не удалено зло, ибо зло не приемлет, а отвергает добро. Веддь в отношении человека, который пребывает во зле, происходит то же самое, что и в отношении дьявола в аду. Господь наитствует на них добром, равно как на ангелов на небесах, но дьяволы не приемлют его, а обращают добро во зло, а истину - в ложь, потому что такова форма их жизни, и все, что наитствует, обращается в подобие формы той, - как чистое солничное тепло, попадая на лужи мочи, нечистоты и трупы, обращается в гнилостный и зловонный запах, и сходным образом чистый солничный свет, попадая на предметы, в которых все беспорядочно, обращается в отвратительные цвета. То же самое происходит в отношении небесного тепла, которое суть Божественное добро, и в отношении небесного света, который суть Божественная истина, в человеке, чья форма жизни извращена и противоположна форме небесной. Очевидно отсюда, что покуда человек не избегает зла как греха, не может он не любить зло, а у каждого любовь образует форму жизни его.

Это сравнимо с худым деревом, которое равно с хорошим получает солнечное тепло и свет, но все же может приносить только те плоды, которые подобны собственной его форме, а посему худые. А также сравнимо с вредными и ядовитыми растениями, которые равно с хорошими и полезными, от солнечного тепла и света получают жизнь, по которой произрастают, и все же они могут приносить только то, что соответствует их форме. Каждый человек является формой собственной любви своей. Ничто кроме любви не составляет человека в отношении его духовного начала. Если любит он зло, то становиться формой зла, которая является формой адской, а если любит добро, то становится формой добра, которая является формой небесной. Из этого очевидно, что если человек не избегает зла как греха, то его форма ума в отношении духовного начала, становится формой адской, которая сама по себе не приемлет никакого добра от Господа, а, следовательно, и не производит никакого добра, которое в себе суть добро. Господь может производить добро через каждого человека, а также может обращать зло, которое производит злой человек, в добро. Он может побуждать человека делать добро ради себя и ради мира, однако тогда Господь наитствует не на самое зло человека, а на области, отстоящие от него, и таким образом, на внешнее, по которому человек хочет казаться добрым. Потому добро это является добром, покуда есть внешнее, но внутренне есть зло. У лицемеров оно подобно позолоченному навозу, так что едва вериться, что это что-либо иное, кроме чистого золота, но все же если поднести его ближе к тонкому носу, чувствуется запах навоза.

Это, однако, полностью изложено в "Учении Жизни для Нового Иерусалима" в разделе, где показано, что насколько человек избегает зла как греха, настолько он делает добро не от себя, но от Господа (п. 18-31). К чему я добавлю только то, что каждый может увидеть это всего лишь по общему наитию с небес. Возьмите, кого ни пожелаете, слугу, фермера, рабочего, капитана судна или торговца, если только обладает он что-то рассудочным, и скажите только, что тот, кто ненавидит зло, делает добро, и все из них это ясно увидят. А как они знают, что всякое добро исходит от Господа, то скажите, что насколько человек ненавидит зло, потому что оно против Бога, настолько же он делает добро от Бога, и они это увидят. Но скажите то же самое тому, кто утвердился в одной вере, и в то же время в учении, что никто от себя не может делать добро, и он не увидит этого, ибо у него рассудочный взор разума закрыла ложь, но не у иных.

203. (III.) Человеку слкдует избегать зла как греха как бы от себя, но все же от Господа. Разве тот, кто читает Слово и имеет какую-нибудь религию не знает, что зло - это грех? Слово учит тому от начала до конца, и в этом состоит вся религия. Зло называется грехом оттого, что оно противоположно Слову и противоположно религии. Разве кто-то не знает, что невозможно избегать зла как греха, если не делать этого как бы от себя? Кто может раскаиваться иначе? Разве человек не говорит в себе: "Этого я не допущу. От того, чтобы делать это, я воздержусь. Всякий раз, когда будет возвращаться зло, я буду с ним бороться и преодолею его"? Так в себе не говорят, однако, если не верят в Бога. Тот, кто не верит в Бога, не считает зло грехом, а значит, борется не против, а скорее за него. Тот же, кто верит в Бога, также говорит в себе: "С Божьей помощью я его преодолею". Он молится и получает помощь. В этом никому неотказано, но дается всем, ибо Господь по Своей Божественной Любви обретается в постоянном стремлении преобразовать и возрождить человека, и, таким образом, очищать его от зла. Когда же человек истинно желает этого и прилагает к тому усилие, то это бесконечное стремление Господа переходит в действие. Так, и не иначе, получает человек силу противостоять злу и с ним бороться. До этого он не принимает, а отвергает. Вот что значит избегать зла как греха, как бы от себя, и все же от Господа. Но об этом также смотри "Учение Жизни для Нового Иерусалима" (н.101-107). К чему я добавлю следующее. Скажите здравомыслящему человеку: "Только верь, что Христос - Сын Божий, искупил тебя от ада, а поэтому, от всякого зла, по этой причине молись Богу Отцу, чтобы он отпустил твои грехи, и они будут отпущены, а у тебя не будет никакой нужды избегать зла как греха, как бы от себя. Можешь ли ты вообще сделать что-либо от себя? Что же, тогда, можешь ты сделать как бы от себя?" Возьмите с земли камушек или палку и скажите ему: "Ты способен сделать для своего оправдания и спасения не больее, чем этот камушек или эта палка". Тогда здравомыслящий человек ответит: "Я знаю, что я ничего не могу делать от себя, но все же я должен раскаиваться в зле своем как бы от себя. Этому учил Самый Господь, Его апостолы и Павел; Слово и вся религия учат тому. Когда я приношу покаяние, разве я ничего не делаю как бы от себя?" Возможно вы скажете: "Что будешь ты делать, видя, что ничего не можешь сделать? Делай это, если хочешь. Я раскаиваюсь через веру, вера же и без дел спасает". Но здравомыслящий человек ответит: "Друг, ты ошибаешься, Господь меня учит как делам, так и вере. Оставь себе веру, для меня же вера и дела должны быть вместе. Знаю я, что по смерти человек должен будет дать ответ за дела свои, и что как человек поступает, так он и верит".

204. (IV.) Всякий, насколько он не избегает зла как греха, настолько же остается в нем. Человек создан был по образу и подобию Бога, и так сотворен, чтобы служить приемником Господней любви и мудрости. Но так как он желал быть не приемником, а самой любовью и самой мудростью, и таким образом, быть как Бог, он извратил свою форму, а склонности и мысли обратил от Господа к себе, и стал любить, и даже почетать себя больше, чем Бога. Так он отдалился от Господа и от Него отвернулся, чем извратил в себе образ и подобие Бога, сделав его образом и подобием ада. Это означено тем, что он вкусил от дерева познания добра и зла. Змей, которого он послушал, означает чувственное, которое является последним началом природного человека, и его вожделение. Чувственное начало, поскольку оно существует в мире и получает из него объекты желаний своих, любит мирское, а если ему дать господство, то оно уводит ум от объектов небесных, кои суть добро любви и истины мудрости в себе Божественные. От этого происходит то, что в отношении соби, человек есть ничто иное, как зло, и рождается в нем от своих родителей. Но, чтобы он из-за этого не погиб, Господь провидит средства, коими есть то, что он должен взирать на Господа и признавать, что всякое добро любви и всякая истина мудрости от Него, и нисколько от самого человека. Таким образом человек изменяет свою форму, отвращаясь от себя и обращаясь к Господу, и таким образом возвращается в состояние, в котором был создан, и которое, как сказано, заключалось в том, чтобы служить приемником добра и истины от Господа, и никак от себя самого. А как собь человека извращением этим, стала сущим злом, то другим средством восстановления образа Бога есть избегать зла как греха. Ибо если человек избегает зла, не как греха, а только потому, что оно пагубно, то он взирает не на Господа, а только на себя, и остается в извращенном состоянии своем. Напротив, когда он избегает зла как греха, то избегает его, потому что оно против Господа, и против его Божественных Законов. Тогда он молится Господу о помощи и о силе противостоять ему, в каковой силе молящемуся никогда нет отказа. Двумя средствами этими человек очищается от врожденного зла. Посему если он не принимает эти два средства, то не может не оставаться таким, как родился. Он не может очистится от зла, если только взирает на Господа и молится, ибо в таком случае, после молитвы он либо полагает, что вовсе безгрешен, либо что его грехи отпущены, под чем понимает то, что они удалены. Но в таком случае он продолжает в них оставаться, а оставаться в них, значит, их умножать, ведь они подобны болезни, которая все вокруг изводит и умерщвляет. Также зло не удаляется только избеганием его, ибо в таком случае человек взирает на себя, вследствие этого укрепляет начало зла, которое состояло в том, что он отвратился от Господа, и обратился к себе.

205. (V.) Всякий, насколько он не познаёт грехи, и не знает каковы они, настолько же видит только то, что он безгрешен. Каждый человек любит свою собь, как собь воли, так и собь разума. Собь воли - это зло, а собь разума - ложь от этого зла, вследствие чего, она суть ложь зла. А так как каждый человек любит свое собственное, то он любит зло и ложь его; и так как все, что любимо, приятно, то знает он только то, что зло, пребывающее в нем - это добро, и что ложь его - истина, ведь все, что приятно, называется добром. Из этого вначале можно видеть, что если человек не познаёт грехи и не знает, каковы они, настолько же видит только то, что он безгрешен. Но поскольку человек любит свое зло и ложь его, ибо он любит свою собь, он не может знать от себя, что есть зло и ложь, от него исходящая, но должен увидеть это из другого источника. Увидеть же это он должен по заповедям религии, все из которых относятся к десяти заповедям Десятословия. Если в сердце своем он отвергает эти заповеди, то может видеть только то, что он безгрешен. И тогда, будучи с детства приучен поклонятся Богу и зная из учения церкви, что от зачатия и, следовательно, с рождения он грешник, он начинает признавать себя грешником. Но, не зная того, что такое грех, он, все же, продолжает полагать, что он не грешник. Слышал я, как некоторые заявляли, что они были грешниками, и что от зачатия и с самого рождения они пребывают в грехе всякого рода, и что от головы до ступней ног нет у них ничего непорочного, и многое другое. Но так как они не знали, каков грех, то и не знают, что главой всякого зла является себялюбие и высокомерие.  Они не знают, что грех питать ненависть и месть, если вас не почитают и вам не поклоняются, как полубогу; ни что грех леветать на ближнего за его неприязнь, и ввиду этого лжесвидетельствовать против него; и что грех обманывать кого-либо, словом или делом; и что грех презирать другого в сравнении с собой, завидовать его добру и жаждать его; и затем, что грех полагать заслугу во всем, что относится к поклонению Богу, как вере, так и благолюбию и,кроме того, многое другое. Слышал я от них, что они не знали, что такие вещи суть грехи, мало того, ни что-либо такое, каким бы оно ни было, что думают - но не говорят, или желают - но не делают. По такому неведению один сказал, что не знает, грешник ли он: "Что касается меня,- сказал он,- то я очистился, когда молился: О, Боже, я не знаю грехов своих, отпусти их". Но когда тот же человек исследовал себя, что происходило в мире духов, он увидел, что грехи его были столь многочисленны, что он был не в состоянии их все назвать. Также он сказал, что мог бы, если бы хотел познать и узнать их. Но он сказал, что не желает, потому что в таком случае ему пришлось бы воздерживаться от них в мысли и воле, что противоречило бы удовольствию жизни его. Из всего этого теперь очевидно, что всякий, насколько он не познаёт грехи, и не знает каковы они, настолько же видит только то, что он безгрешен.

206. (VI.) Всякий, насколько он познаёт грехи, и знает каковы они, настолько же может видеть их в себе, признавать перед Господом и раскаиваться в них. Это следует из всего, что теперь сказано. Поэтому, для того, чтобы человек видел, каковы грехи, первым в Слове было Десятословие. По этой же причине Десятословие является сводом всего, содержащегося в Слове. Вот почему оно называется «десять слов», а «десять слов» означает все истины в целом. По той же причине подобные заповеди имеются среди всех народов мира, у кого есть религия. Кроме того, человек, который знает, что заповеди эти Божественны и что, поэтому, всякий поступающий против них, поступает против Бога, или грешит, может воспринять Божественное наитие и вместе с тем также волю и усилие воздерживаться от грехов и в них раскаиваться как бы от себя. Признание своих грехов перед Господом приводит к соединению с Ним и к восприятию наития от Него. Дыла тогда совершает Господь, и все же дает человеку совершать как бы от себя. Иначе человек не мог бы совершать их. Господь в нем тогда действует через внутреннее вплоть до внешнего и удаляет вожделения, кои суть корни зла. Человеку невозможно этого сделать от себя самое. От себя самое человек воздействует только на внешние предметы, тогда как образуют их предметы внутренние. Посему если бы человек удалял внешние предметы от себя самое, то по-прежнему оставался бы в них.

207. (VII.) Добро до покаяния не является добром, ни благолюбие благолюбием. До покаяния человек обретается во зле, и всецело зол, ибо он тогда является формой зла и образом ада. Покаянием же зло удаляется, а добро насаждается. Из чего следует, что до покаяния добро не есть добро. До покаяния добро творимо не от Господа, а от человека, и поэтому в нем обретается сущность не добра, а зла, как бы внешней формой своей оно ни казалось добром. В мире этого не усмотреть, но оно открывается по смерти. Его слышно в самом звуке голоса, мало того,  распознается самое зло, мошенничество ли, иль зависть, тщеславие, гордость, богохульство, лицемерие, заслужливость. Все слова речи обретают звучание от зла, пребывающего в них, и обращены они только на себя самое. Но после покаяния добро становится совершенно иным. Добро это всецело является добром и берет начало свое от Самого Господа. Оно чудесно, невинно, приятно и небесно. В нем - Господь и небеса. В нем - самое добро. Оно живое и образовано истинами. Что бы ни проистекало от добра, в добре и для добра, является ничем иным, как лишь некоей пользой ближнему, а, следовательно, служением. Оно удаляет себя и собь свою и, таким образом, зло в каждом вздохе. Форма его подобна форме цветка чудесного и красивого цвета, сияющего в солнечных лучах. Посему те, кто обретается в добре, имеют формы, которые никогда не могут быть постигнуты человеком природным. Их нельзя ни изобразить, ни описать. Формы эти суть формы добра. Верно сказано, что они формы добра, сама форма, однако, - это истины, а жизнь ее - добро любви. Ибо добро придает истинам форму в согласии с самим собой, и оживляет каждую из истин своих. Таково добро после покаяния.

208. (VIII.) Следовательно, первое в благолюбии - это взирать на Господа и избегать зла как греха, что совершается через покаяние. Кто не видит, что прежде, чем человек сможет делать добро, которое будет добром, он должен очиститься от зла? Разве не должно очистить чашу? А если она не очищена, разве не содержит вино привкус нечистоты ее? И разве не нужно очистить блюдо прежде, чем положить в него пищу? Ибо если в блюде одна нечистота, не вызовет ли пища отвращение? Может ли что-либо чистое наитствовать с небес на человека, когда он полностью грязен и нечист? Разве не нужно вначале удалить грязное и нечистое? Если вы наполните спальню нечистотами, разве не наполнится весь дом отвратительным запахом? Сможет ли кто-нибудь туда войти? И если бы кто-нибудь собрался, разве не сказал бы он: «Я не могу», и разве не отвернулся бы он от дома, говоря: «Хлев для свиньи»? Поэтому прежде, чем Господь сможет наитствовать добром, должно удалить зло. И на самом деле было бы опасно, если бы Он наитствовал прежде, ибо добро обратилось бы во зло и усилило его. По этой причине вначале происходит удаление зла, а после этого следует наитие добра и воплощение его в действие через посредство человека. Кто бы ни пытался делать добро от Господа, прежде чем зло будет удалено покаянием, или не избегая зла как греха, покушается на невозможное, и на то, что ему навредило бы, потому что у злых добро обращается во зло, и, вследствие этого, профанируется. Что вначале нужно удалить зло, вполне очевидно по заповедям Десятословия. Любит ли человека тот, кто желает его убить или ненавидит? Тот, кто прелюбодействует с женой другого, не любит ближнего. Тот, кто обкрадывает и обманывает ближнего, не любит его. Тот, кто злословит на ближнего, не любит его. Тот, кто жаждет того, что принадлежит ближнему, не любит его. Посему вначале должно удалить эти виды зла, и насколько они удалены, настолько ближний любим. Об этом говорит Павел [см. Рим. 13:10].

Однако спрашивается, что первре, любить ближнего, или избегать зла. Каждый может видеть, что первым есть избегать этих видов зла, потому что человек рождается во зле. Разве не должен он приносить покаяние тогда?

209. II. Второе в благолюбии - это делать добро ближнему.

Исаия глава I, а также место о чаше и блюде, внутренность которых вначале нужно очистить.

Если они не очищены, то внешне все же могут казаться добрыми. Добро это фарисейское или лицемерное, или некое природное добро, в котором нет добра духовного, таким образом, оно является поддельным, а если совершается ради спасения, то заслужливым добром.

Но разъясняется это в таком порядке:

(I.) Не хотеть делать зло ближнему, значит любить его.

(II.) Хотеть делать добро ближнему, значит любить его.

(III.) Насколько человек не хочет делать зло ближнему, настолько же он хочет делать ему добро из благолюбия, и не наоборот.

(IV.) Из этого следует, что первое в благолюбии - это взирать на Господа и избегать зла как греха, а второе в благолюбии - это делать добро ближнему.

210. (I.) Не хотеть делать зло ближнему, значит любить его. Ведь тот, кто любит другого не делает ему зла. Павел также говорит, что тот, кто любит ближнего, соблюдает заповеди Десятословия. Он не желает убивать, не желает прелюбодействовать с женой другого, не желает красть, не желает лжесвидетельствовать. Поэтому Павел и говорит, что исполнение закона есть благолюбие. Но спрашивается, что является предшествующим, а что последующим? Является ли первым любить ближнего и по этой любви не делать зла, или же удалить от себя зло это, и ввиду этого любить ближнего? Очевидно, что тот, кто любит ближнего, не делает зла. Но спрашивается, как может человек любить ближнего? Может ли он делать это прежде, чем избегает зла и борется с ним? Кажется, что борется как бы сама эта любовь. И она на самом деле борется, хотя не до того, как человек пребывает в ней. То, что он не может достичь любви этой, пока вначале не удалит зло, можно установить из того, что каждый человек по рождении пребывает во зле всякого рода, что он жаждет только зла, и что если не раскаивается в нем, то в нем и остается. Поэтому на пути стоит зло, вследствие чего он не может любить ближнего по духовной любви. Потому Павел и говорит, что плоть противоположна духу, и что плоть вместе с вожделениями ее должно распять, и что, таким образом человек становится духовным, и новым творением.

Из этого можно видеть, что человек, насколько он распинает плоть, настолько же живет в духе. А как такова природа человека по рождению, то следует, что его дух не способен любить ближнего, если он не разопнет плоть свою, что совершается через покаяние; и что насколько он делает это, настолько он духовно, то есть внутренне, любит ближнего; и что ранее любить ближнего от всего сердца противоречит человеческой природе. В христианском мире преобладает убеждение в том, что имеющий веру любит ближнего, но это убеждение ошибочно. Никто не может иметь веру, в которой есть хоть какая-то жизнь, если  не избегает он зла как греха, и напротив, имеет ее настолько, насколько его избегает. Из всего этого теперь очевидно, что первое в благолюбии - это не делать зла ближнему, ибо не делать зла ближнему, значит бороться со злом в себе, и раскаиваться в нем, а второе в благолюбии - это делать добро ближнему. Всякий из того принципа, что делать зло ближнему не по-христиански, также не делает его. Однако тот, кто только из этого принципа не делает ближнему зла и делает ему добро, все еще не любит его. Он не делает зла из послушания Божественному закону, а не по склонности любви к ближнему. О склонности этой не ведомо никому, кроме того, кто избегает зла как греха, то есть того, кто не любит зла. Такой человек входит в склонность этой любви. Ибо не делать зло, а делать добро из послушания, это одно, и совсем иное - не делать зло, а делать добро по склонности любви к ближнему. Отличие таково, как между теплом и светом луны и звезд ночью и теплом и светом солнца днем. Как тепло любви этой, так и ее свет содержится не в послушании, а в склонности. Ибо склонность любви - это тепло. Посему те, кто делают добро из послушания, пребывают в низших областях небес, и как бы в свете и тепле луны. Даже свет разума их - как тень. Они не видят никаких духовных истин в свете.

Также различие состоит в том, что те, кто делают добро из послушания, делают его из страха наказания, и таким же образом они воздерживаются от зла, тогда как те, кто делают добро по склонности, делают его не из страха наказания. Мало того, те, кто делают добро из послушания - природны, а те, кто делают его по склонности - духовны. Затем, те, кто делают добро из послушания это те, кто преобразовываем (предшествующее состояние), тогда, как те, кто делают добро по склонности, возрождаем (последующее состояние по порядку).

Все, кто полагает, что человек спасается одной верой, если они живут как христиане, то признают, что они грешники, и те, которые не исследуют себя, делают добро из послушания, а не по склонности. Но они ничего не знают ни о вере, ни о любви, ни о Боге, кроме того, что слышат от проповедников, все же они делают добро. Делающие добро из послушания преуспевают в благодеяниях, как-то: подаяние бедным, помощь нуждающимся, а также пожертвования на храмы и больницы. Они не могут не полагать в этом заслуги, при том они и не понимают Слово иначе там, где говорится, что они будут вознаграждены. И они не знают, что сама склонность к  добру с удовольствиями ее и есть награда.

211. Сама склонность любви как пламя, от которого в истинах есть свет. Причина этому кроется в том, что Господь наитствует на склонности человека и несет свет. Также в духовном мире любовь на расстоянии кажется, как пламя. Иногда она выглядит подобно пламени нисходящему с небес, которое суть склонности к добру и истине так кажущиеся. Подобно же это тому, как почитают царя, судью и правителя исходя из порядка подчиненности, и так иных, и в то же время внутренне их не любят. Тот любит их, кто видит в них [добро].

212. XII. Где нет истины веры, там нет церкви, а где нет добра жизни, там нет религии.

Церковь и религия образуют одно, подобно истине и добру. И так как истина относится к вере, а добро к благолюбию, то они также образуют одно, как вера и благолюбие, или, для более ясного понимания, они образуют одно, как разум и воля. Ведомо, что человек может хорошо понимать, и, все же, худо желать, а также, что он может понимать истины и из понимания говорить их, и, все же, не из их желания, творить их. Когда же он хочет, как понимает, и делает, как говорит, тогда воля и разум образуют в нем одно. Равным образом в отношении церкови и религиеи. Церковь является церковью по ее учению, а религия религией по жизни в согласии с учением. Учение должно слагаться из истин, а жизнь должна слагаться из добра.

213. Но для того, чтобы это показать в более ясном свете, истолковывается оно в таком порядке:

(I.) Все истины веры в церкви исходят из Слова.

(II.) Истины веры, которые исходят из Слова, учат тому, во что верить и что делать, чтобы участью человека стала жизнь вечная. 

(III.) Церковь назвывается по учению, а религия по жизни в согласии с учением.

(IV.) У тех, кто состоит в вере, отделенной от благолюбия, как учением, так и жизнью, нет ни церкви, ни религии.

214. IV. Ближнего должно любить по духовному добру его, и отсюда по его нравственному, гражданскому и природному добру, следовательно, ближний, которого следует любить, в духовном смысле есть добро.

(I.) Человек является человеком не по лицу и телу его, а по добру его воли.

(II.) Когда любят добро воли человека, тогда любят и самого человека.

(III.) Человек является человеком по его духовному добру, а не по нравственному, гражданскому и природному добру, отделенным от добра духовного.

(IV.) Каково духовное добро человека, таково и его нравственное, гражданское и природное добро, потому что эти три вида добра получают свою жизнь единственно от добра духовного. 

(V.) Следовательно, в духовном смысле ближний, которого нужно любить, - это добро.

Духовное добро - это добро благолюбия, и таким образом, это Господь, небеса и церковь у человека. Ибо таков человек в производном добре.

215. III. В природном смысле ближний, которого должно любить, - это согражданин, меньшее или большее общество, родная страна и род человеческий.

