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Тайны Небесные

Глава 18
ПРЕДИСЛОВИЕ
В конце предыдущей главы говорилось о Последнем суде, и показано было, что он означает, а именно – не разрушение мира, а последнее время церкви. Когда оно близится, говорит Господь, «что Он явится на облаках небесных с силою и славою» (Матф. 24:30; Марк 13:26; Лука 21:27).
До сих пор никто не знал, что подразумевается под «облаками небесными». Однако мне было открыто, что под этим подразумевается не что иное, как буквальный смысл Слова, а под «силою и славою» – внутренний смысл Слова, ибо слава пребывает во внутреннем смысле Слова, так как все в этом смысле относится к Господу и Его царству (см. 1 том, н. 1769-1772).
[2] Подобное подразумевается и под «облаком», окружившем Петра, Иакова и Иоанна, когда Господь явился им в славе, о чем говорится у Луки:
И был из облака глас, глаголющий: Сей есть Сын Мой возлюбленный, Его слушайте. Когда глас сей прозвучал, остался Иисус один (Лук. 9:35-36),
где «Моисей и Илия», беседовавшие с Господом, прообразовывали Слово Ветхого Завета, называемого также «Моисей и пророки». Моисей прообразовывал свои книги вместе с историческими книгами, а «Илия» все пророческие книги. «Петр, Иаков и Иоанн», как и во всех местах, где они упоминаются в Евангелии, прообразовывали веру, благолюбие и добро благолюбия. То, что при этом были они одни, означает, что славу Господа, пребывающую в Его Слове, могут увидеть только те, кто обретается в вере, в ее благолюбии и в добре благолюбия. Остальные, хоть и способны видеть, но не видят, потому что не верят. Таков внутренний смысл двух предыдущих отрывков. А также у пророков в различных местах «облако» означает Слово относительно его буквы, а «слава» – Слово относительно его жизни.
[3] Что такое внутренний смысл Слова и какова его природа, уже неоднократно говорилось и показывалось в пословном истолковании. Именно законники во времена Господа меньше всего верили, что в Слове написано о Господе. Ныне такие законники хоть и знают это, но, возможно, меньше всего поверят, что в Слове содержится и другая слава, кроме той, что является в букве. Однако последнее – это облако, внутри которого заключена слава.
2135. Из этой главы, прежде всего, видно, какова природа внутреннего смысла Слова и каким образом Слово постигают ангелы, когда его читает человек. Из исторического смысла буквы понять можно только то, что Иегова явился Аврааму под видом трех мужей; что Сарра, Авраам и отрок его приготовили ему пищу, а именно, хлеба из тонкой муки и теленка, а также масла и молока. Хотя все эти подлинные исторические описания и показывают то, что в действительности происходило, тем не менее, ангелы постигают их не так, но совершенно отвлеченно от буквы видят то, что эти описания прообразовывают и означают, сообразно толкованию, приведенному в содержании. Таким образом, вместо исторических повествований, содержащихся в этой главе, ангелы постигают состояние постижения Господа в Человеческом и сообщение тогда с Божественным, которое предшествовало совершенному единению Его Божественной сущности с Человеческой сущностью, о каковом состоянии Господь также говорит следующее:
Бога не видел никто никогда; единородный Сын, сущий в недре Отчем, Он явил (Иоан. 1:18).
[2] Под различными видами упоминаемой в этой главе пищи, ангелы постигают не что иное, как небесное и духовное добро, о чем подробно говорится в толковании. Кроме того, слова, сказанными затем о сыне, которого Сарра родит в отведенное время в следующем году, ангелы постигают не иначе, как то, что Человеческое рассудочное начало Господа станет Божественным. Наконец, под всем, что Авраам говорил с Иеговой о ниспровержении Содома и Гоморры, ангелы постигают не что иное, как заступничество Господа за род человеческий; а под пятьюдесятью, сорока пятью, сорока, тридцатью, двадцатью, десятью – заступничество Господа за тех, у кого истины будут присоединены к добру, и кто обретет добро через искушение и борьбу, или другие состояния. Сходным образом обстоит и со всем остальным в Слове, что яснее видно из приводимого толкования отдельного выражения, где показано, что подобное содержится в каждом выражении в Слове, как историческом, так и пророческом.
[3] Что повсюду в Слове содержится такой внутренний смысл, которой говорит единственно о Господе, Его царстве на небесах, церкви на земле и, в частности, в каждом человеке, следовательно, о добре любви и истинах веры, всякий может видеть из мест, приводимых евангелистами из Ветхого Завета. Как, например, у Матфея:
Сказал Господь Господу моему: Седи одесную Меня, доколе не положу врагов Твоих в подножие ног Твоих (Матф. 22:44; Пс. 110:1).
По буквальному смыслу приводимого отрывка, как он встречается у Давида, не является очевидным, что эти слова говорят о Госпоже. Однако же, подразумевается не кто иной, как Господь, чему Сам Он учит у Матфея.
[4] Там же:
Ты, Вифлеем, земля Иудина, ничем не меньше воеводств Иудиных; ибо из тебя произойдет Вождь, Который упасет народ Мой Израиля (Матф. 2:6; Мих. 5:1).
Те, кто остается в буквальном смысле, как Иудеи, из этого места действительно знают, что Господу надлежит там родиться; но так как они ожидают вождя и царя, который вернет их в землю Ханаанскую, то эти слова истолковывают буквально. Иными словами, под «землей Иудиной» они понимают землю Ханаанскую; под «народом Израилем» они понимают колена Израиля, хотя и не знают, где они теперь; а под «вождем» они все еще понимают своего Мессию; когда между тем под «Иудой» и «Израилем» подразумевается другое, а именно, под «Иудой» – все небесное, а под «Израилем» – все духовное на небесах и на земле; под «Вождем» же подразумевается Господь.
[5] Там же:
Глас в Раме слышен, плач и рыдание, и вопль великий; Рахиль плачет о детях своих и не хочет утешиться, ибо их нет (Матф. 2:18; сравните Иер. 31:15).
Те, кто остается в буквальном смысле этих слов, неспособны составить из него представление о внутреннем смысле; но что внутренний смысл все же существует, видно у евангелиста. Там же:
Из Египта воззвал я Сына Моего (Матф. 2:15; сравните Ос. 11:1).
У Осии сказано:
Когда Израиль был ребенком, Я любил его и из Египта вызвал сына Моего. Звали их, а они уходили прочь от лица их. Я сам приучил Ефрема ходить (Ос. 11:1-3).
Те, кто не знает о существовании внутреннего смысла, знают лишь то, что в этом отрывке подразумевается Иаков, когда он пришел в Египет, и его потомки, когда они из него вышли, а под Ефремом колено Ефрема, следовательно, то же, что и в исторических книгах Слова. Тем не менее, из Слова евангелистов ясно, они означают Господа, правда, что означает каждая частность, было бы невозможно узнать, если бы это не  открывается с помощью внутреннего смысла.


БЫТИЕ 18
1. И явился ему Иегова у дубравы Мамре, и он сидел у двери шатра, так как день становился жарким. 
2. Он возвел глаза свои и взглянул, и вот, три мужа стоят против него. Увидев их, он побежал навстречу им от двери шатра и поклонился до земли, 
3. и сказал: Господь мой! Прошу, если я обрел благоволение пред очами Твоими, не пройди, прошу, мимо раба Твоего; 
4. и принесут, прошу, немного воды, и омоют ноги ваши; и ляжете под сим деревом, 
5. а я возьму кусок хлеба, и вы подкрепите сердце ваше; потом пойдите; так как вы идете мимо раба вашего. Они сказали: Сделай так, как говоришь. 
6. И поспешил Авраам в шатер к Сарре и сказал: Поскорее замеси три меры тонкой муки и сделай хлеба. 
7. И побежал Авраам к стаду, и взял теленка нежного и хорошего, и дал отроку, и тот поспешил приготовить его. 
8. И взял масла и молока и теленка приготовленного, и поставил перед ними, а сам стоял подле них под деревом. И они ели. 
9. И сказали ему: Где Сарра, жена твоя? Он отвечал: Здесь, в шатре. 
10. И сказал он: Возвращаясь, я опять вернусь к тебе в эту же пору жизни, и будет сын у Сарры, жены твоей. А Сарра слушала у двери шатра, было это сзади его. 
11. Авраам же и Сарра были стары и в летах преклонных, и обыкновенное у женщин у Сарры прекратилось. 
[bookmark: OLE_LINK40][bookmark: OLE_LINK41][bookmark: OLE_LINK42]12. Сарра внутренне рассмеялась, сказав: Мне ли, когда я состарилась, иметь сие утешение? И господин мой стар. 
13. И сказал Иегова Аврааму: Отчего это рассмеялась Сарра, сказав: «Неужели я действительно могу родить, когда я состарилась»? 
14. Есть ли что дивное для Иеговы? В назначенное время Я вернусь к тебе где-то в это время жизни, и у Сарры будет сын. 
15. Сарра же не призналась, а сказала: Я не смеялась. Ибо она испугалась. Но Он сказал: Нет, ты рассмеялась. 
16. И встали те мужи оттуда и посмотрели на лицо Содома; Авраам же пошел с ними, проводить их. 
17. И сказал Иегова: Утаю ли Я от Авраама то, что делаю?
18. От Авраама точно произойдет племя великое и многочисленное, и благословятся в нем все племена земли, 
19. ибо Я знаю его, потому что он заповедает сынам своим и дому своему после себя, и они будут ходить путем Иеговы, творя правду и суд; чтобы исполнил Иегова над Авраамом, что сказал о нем. 
20. И сказал Иегова: Вопль Содомский и Гоморрский, стал велик, и грех их стал тяжел весьма; 
21. сойду и посмотрю, окончено ли у них так, каков вопль от этого, восходящий ко Мне; и если нет; узнаю. 
22. И посмотрели мужи оттуда, и пошли к Содому; Авраам же еще стоял пред Иеговой. 
23. И подошел Авраам и сказал: Неужели Ты погубишь и праведных с нечестивыми? 
24. Может быть, есть в середине города пятьдесят праведников. Неужели Ты разрушишь, и не пощадишь места сего ради пятидесяти праведников, в середине его? 
25. Не может быть, чтобы Ты поступил так, чтобы Ты погубил праведных с нечестивыми, чтобы то же было с праведными, что с нечестивыми; не может быть от Тебя. Не Судья ли всей земли будет вершить суд? 
26. Иегова сказал: Если Я найду в Содоме пятьдесят праведников в середине города, то Я ради них пощажу все место это. 
27. И ответил Авраам, и сказал: Вот, взял на себя говорить Господу моему, я, прах и пепел: 
[bookmark: OLE_LINK53][bookmark: OLE_LINK54][bookmark: OLE_LINK55]28. может быть, до пятидесяти праведников недостанет пяти, неужели за недостатком пяти Ты уничтожишь весь город? И сказал: Не уничтожу, если найду там сорок пять. 
29. И продолжал говорить с Ним и сказал: Может быть, найдется там сорок? Он сказал: Не сделаю того и ради сорока. 
30. И сказал: Да не прогневается Господь мой, что я буду говорить: Может быть, найдется там тридцать? И сказал: Не сделаю, если найдется там тридцать. 
31. И сказал: Вот, я взял на себя говорить Господу моему: Может быть, найдется там двадцать? И сказал: Не уничтожу ради двадцати. 
32. И сказал: Да не прогневается Господь мой, что я скажу еще однажды: Может быть, найдется там десять? И сказал: Не уничтожу ради десяти. 
33. И пошел Иегова, перестав говорить с Авраамом; Авраам же возвратился в свое место.


СОДЕРЖАНИЕ
2136. Во-первых, в этой главе говорится о состоянии постижения Господа в Человеческом и сообщение тогда с Божественным, которое предшествовало совершенному единению Его Божественной сущности с Человеческой сущностью, о каковом состоянии Господь также говорит: «Бога не видел никто никогда; единородный Сын, сущий в недре Отчем, Он явил» (Иоан. 1:18).
2137. Состояние постижения Господа в Человеческом тогда означает «дубрава Мамре» (стих 1); в этом состоянии Он постигал Божественное, явившееся перед Его Человеческим (стих 2); в котором он возрадовался (стих 3); и пожелал, чтобы Божественное приблизилось и к Его Человеческому, облекаясь до некоторой степени в природное (стих 4), а Человеческое приближалось к Божественному, облекаясь в небесное (стих 5). Небесное и происходящее оттуда духовное означают «три меры тонкой муки», из которых сделаны были хлеба (стихи 6); Он также облекался в сообразное природное, означаемое «теленком» (стих 7); результатом этого были сообразность и сообщение Божественного с Человеческим и Человеческого с Божественным (стих 8).
2138. Во-вторых, в этой главе говорится о постижении Господа в том состоянии, то есть, о Его постижении в отношении рассудочного начала у Него, которому надлежало совлечь человеческое и соделаться Божественным.
2139. Что рассудочное начало должно было стать Божественным, означается «сыном», которого должна была родить Сарре (стих 10). Что человеческая рассудочная истина, которая была у Господа, не постигала этого, и, следовательно, этому не верила, означается «смехом» Сарры у двери шатра сзади его (стихи 10-13, 15). Подтверждается, что Господь совлечет и человеческую рассудочную истину, и вместо нее облечется в Божественную истину (стих 14).
2140. В-третьих, в главе говорится о печали и беспокойстве за род человеческий, потому что он настолько погрузился в любовь к себе и поэтому в желание господствовать над другими из зла и лжи. В этом состоянии Он заступался за род человеческий и добился того, чтобы могли спастись те, у кого будет добро и истина. Кто они, перечисляется по порядку.
[bookmark: OLE_LINK11][bookmark: OLE_LINK12][bookmark: OLE_LINK13][bookmark: OLE_LINK14][bookmark: OLE_LINK15]2141. Постижение Господа состояло в том, что род человеческий погрузился в зло и ложь, «Содом» – это любовь к себе и проистекающее от нее желание господствовать из зла, а «Гоморра» – это желание господствовать из лжи (стихи 16, 20). Это не могло быть скрыто от Господа в том состоянии, потому что Он – средство и источник всякого спасения (стихи 17-19); иными словами, их ждало посещение, когда порочность их достигнет вершины (стихи 20-21). Пребывая в этом постижении (стих 22), Он за них заступался; сначала за тех, у кого были истины, исполненные добра – их означаю «пятьдесят» (стихи 23-26); также за тех, у кого было меньше добра, но добро это, тем не менее, соединялось с истинами – их означают «сорок пять» (стихи 27-28); далее за тех, кто пребывал в искушениях – их означают «сорок» (стих 29); как и за тех, кто вел борьбу со злом – их означают «тридцать» (стих 30); вслед затем за тех, у кого сохранились состояния склонности к добру, проистекающие из иного источника – их означают «двадцать» (стих 31); наконец, за тех, у кого сохранились состояния склонности к истине – их означают «десять» (стих 32); и каждый раз следовал ответ, что они спасутся (стихи 26, 28-32). По завершению этого Господь вернулся в Свое прежнее состояние постижения (стих 33). Вот какие тайны заключает в себе внутренний смысл этой главы, которые невозможно обнаружить в букве.
ВНУТРЕННИЙ СМЫСЛ
2142. Стих 1. И явился ему Иегова у дубравы Мамре, и он сидел у двери шатра, так как день становился жарким. «Явился ему Иегова» означает постижение Господа»; «у дубравы Мамре» означает качество постижения; «он сидел у двери шатра» означает святость, принадлежавшую тогда Ему; «так как день становился жарким» означает из любви.
2143. Явился ему Иегова. Это означает постижение Господа, как видеть можно из того, что все исторические события в Слове носят исключительно прообразовательный характер, а слова в нем служат для обозначения того, что заключает в себе внутренний смысл. Здесь во внутреннем смысле говорится о Господе и Его постижении, и это постижение прообразовывалось явлением Иеговы Аврааму. Ибо таков прообразовательный характер, проявляющийся в исторических описаниях Слова во всяком явлении, всякой речи и всяком действии. Но что каждое прообразовывает, становится очевидным только в том случае, если на исторические описания обращать внимание не иначе, как на объекты, подобно объектам зрения, которые дают основание и возможность мыслить о чем-то более возвышенно; например, осматривая сады, мы можем думать о плодах и их пользе, а также об удовольствии жизни, которое они доставляют, а еще более возвышенно мы можем думать о райском или небесном счастье. Думая об этом, мы хоть и видим отдельные растения в саду, но проявляем настолько легкий интерес, что не обращаем на них внимания. Сходным образом обстоит с историческими описаниями в Слове, ибо, когда мыслят о небесном и духовном, заключенном во внутреннем смысле, столь же мало внимания обращают на исторические события или на сами слова, которые их описываю.
2144. У дубравы Мамре. Это означает качество постижения, что явствует из прообразования и значения «дубравы», а также и прообразования и значения «Мамре». В первом томе показано, что вообще прообразовывала и означала «дубрава» (н. 1442-1443), и что прообразовывала и означала, в частности, «дубрава Мамре» (н. 1616), а именно, постижение, правда собственно человеческое, проистекающее от научного и от начального рассудочного, происходящего от этого научного.
[2] Сегодня совершенно неизвестно, что такое постижение, потому что сегодня никто не обладает постижением, как обладали древние, и особенно древнейшие люди. Ибо последние на основе постижения знали, является ли что-либо добрым, и следовательно, является ли оно истинным. В их рассудочное начало сходило наитие от Господа через небеса, благодаря которому, при мысли о чем-то святом, они тот час постигали таково ли оно, или нет. Позднее такое постижение человек утратил, когда перестал обретаться в небесных понятиях, оставаясь только в мирских и телесных, а на место постижения пришла совесть, которая тоже является разновидностью постижения; ведь поступать против совести и по совести означает не что иное, как определять из нее отвечает ли это совести или нет, и следует ли это делать.
[3] Однако постижение совести проистекает не от наития добра, а от истины, которая с детства насаждалась в рассудочное начало сообразно святости поклонения, и вслед затем была подтверждена; ибо только эта истина считается тогда добром. Следовательно, совесть является разновидностью постижения, но сове начало она берет от такой истины; и когда Господь в нее вводит благолюбие и невинность, добро этой совести обретает существование. Из этих немногих соображений видеть можно, что такое постижение. Но при этом постижение и совесть между собой весьма разнятся. Смотрите, что сказано о постижении в первом томе, н. 104, 125, 371, 483, 495, 503, 521, 536, 597, 784, 865, 895, 1121, 1616; о постижении духов и ангелов, н. 202-203, 1008, 1383-1384, 1390-1392, 1394, 1397, 1504; и о том, что многоученым неизвестно, что такое постижение, н. 1387.
[4] Что касается Господа, то когда он жил в мире, все Его мысли проистекали от Божественного постижения, так как Он один был Божественным и Небесным Человеком. Ведь Он был единственным, в ком пребывал Сам Иегова, от которого исходило Его постижение, о чем тоже в первом томе н. 1616, 1791. Его постижение становилось все более и более внутренним по мере того, как Он все больше приближался к соединению с Иеговой. Каким было Его постижения в то время, о котором теперь говорится, видно из сказанного о дубраве Мамре в первом томе (н. 16160); а каким оно становилось, когда он постигал то, что содержится в этой главе, описывается чуть ниже.
2145. Он сидел у двери шатра. Это означает святое, принадлежавшее Ему тогда, а именно, святое любви, каковое означает «дневной зной», как истолковано далее, – что явствует из значения «шатра», как святого, о чем н. 414, 1102, 1566, где тоже поясняется значение «шатров». Так как Господь пребывал тогда в постижении, означаемом дубравой Мамре, которое является низшим рассудочным постижением, но и более внутренним, чем то, которое означаемо дубравой Море, о чем н. 1442, 1443, – то здесь это прообразовывается и означается тем, что Он сидел у двери шатра, то есть у входа в святое. Что касается постижения, которое бывает менее внутренним и более внутренним, то это можно пояснить на примере постижения у древних. От них я слышал, что, чем более они обретались в научностях, обретаемых через объекты слуха и зрения, тем ниже был уровень их постижения; и напротив, чем более они возвышались от них к небесным сущностям благолюбия и любви, тем более внутренним было их постижение, потому что они были тогда ближе к Господу.
2146. Так как день становился жарким. Это означает из любви, что явствует из значения во внутреннем смысле «жара» как любви. Так как теплым может быть и день, и год, то любовь прообразовывается либо теплой частью дня, либо теплым временем года, в зависимости от упоминания в исторических описаниях. Что «жар» означает любовь, видеть можно из того, что любовь называют духовным теплом, а потепление говорится о всяком чувстве, даже в обычной речи. Кроме того, любовь и ее склонности проявляются как своего рода тепло во внутренних, а также внешних началах человека, и даже в самих телесных. Более того, нет иного источника этого тепла у человека, когда оно проистекает из внутренних начал. Однако природу тепла определяет качество любви. Небесная любовь и любовь духовная – это то, что порождает подлинное тепло. Всякое иное тепло, а именно, вызванное любовью к себе и к миру, а также любой другой грязной любовью, нечисто и в другой жизни обращается в испражнения (см. н. 1773). Кроме того, следует знать, что святость говорится не иначе как о любви и благолюбии, а о вере лишь в той мере, насколько в истинах веры есть любовь и благолюбие. Без этого истины веры не святы. Смотрите, что говорилось ранее, н. 2049.
2147. Стих 2. Он возвел глаза свои и взглянул, и вот, три мужа стоят против него. Увидев их, он побежал навстречу им от двери шатра и поклонился до земли. «Он возвел глаза Свои» означает, что Он увидел в Себе; «и вот, три мужа стоят против него» означает Само Божественное, Божественное Человеческое и Святое исходящее; «увидев их» означает, когда Он заметил это; «побежал навстречу им» означает, что в мышлении Он подошел ближе к постигаемому; «от двери шатра» означает из святого, принадлежавшего Ему тогда; «и поклонился до земли» означает выражение смирения вследствие радости.
2148. Он возвел глаза свои. Это означает, что Он увидел в Себе, как явствует из значения выражения «возводить глаза». «Глаза в Слове» означают внутреннее зрение, или понимание, как видно из приведенных выше отрывков (н. 212). Отсюда, «возвести глаза» – значит видеть и постигать то, что над собой. Внутреннее в Слове передается через высшее, как, например, в выражениях «смотреть вверх», «возводить глаза к небесам», «думать о высоком». Причина этого кроется в том, что человек считает, будто небеса находятся вверху, или над ним, когда между тем они находятся не вверху, а во всем внутреннем. Когда человек обретается в небесных сущностях любви, в нем пребывают его небеса (см. н. 450). Из этого следует, что «возводить глаза» означает смотреть в себя.
2149. И вот, три мужа стоят против него. Это означает Само Божественное, Божественное Человеческое и Святое исходящее, что видеть можно без истолкования, ведь всякий знает, что существует Троичность, и Троичность эта являет собой Единство. Что она являет собой Единство, вполне очевидно в этой главе, например в стихе 3, где говорится: «Сказал он: Господь мой, если я обрел благоволение пред очами Твоими, не пройди мимо раба Твоего». Слова эти были обращены к трем мужам. Далее, в стихе 10: «И сказал он: Возвращаясь, я опять вернусь к тебе». В стихе 13: «И сказал Иегова Аврааму». В стихе 15: «Он сказал: Нет, ты рассмеялась». В стихе 17: «И сказал Иегова: Утаю ли Я от Авраама, что хочу делать!» В стихе 19: «Ибо Я избрал его». В стихе 20: «И сказал Иегова». В стихе 21: «сойду и посмотрю, точно ли они поступают так, каков вопль на них, восходящий ко Мне, или нет; узнаю». В стихе 23 Авраам сказал: «Неужели Ты погубишь праведного с нечестивым?» В стихе 25: «Не может быть, чтобы Ты поступил так. Не может быть от Тебя!» В стихе 26: «Иегова сказал: если Я найду в городе Содоме пятьдесят праведников, то Я ради них пощажу все место сие». В стихе 27: «я решился говорить Господу моему». В стихе 28: «Неужели за недостатком пяти Ты истребишь весь город? Он сказал: Не истреблю, если найду там сорок пять». В стихе 29: «Авраам продолжал говорить с Ним; Он сказал: Не сделаю того и ради сорока». В стихе 30: «Да не прогневается Господь мой; Он сказал: Не сделаю, если найдется там тридцать». В стихе 31: «Авраам сказал: Вот, я решился говорить Господу моему; Он сказал: Не истреблю ради двадцати». В стихе 32: «Авраам сказал: Да не прогневается Господь мой; Он сказал: Не истреблю ради десяти». И в стихе 33: «И пошел Иегова, перестав говорить с Авраамом». Из всего этого видеть можно, что три мужа, которые явились Аврааму означали Само Божественное, Божественное Человеческое и Божественное исходящее, и что Троица в себе являет Единство. Во внутреннем смысле здесь говорится об Иегове, как Он явился Господу, и Господь это постигал, хотя явление это и происходило не так, как в случае с Авраамом. Исторически верно, что Авраам видел трех мужей, но это прообразовывало Божественное постижение, или же постижение, проистекающее от Божественного, которым Господь обладал, когда пребывал в Человеческом. Об этом постижении говорится далее.
2150. Увидев их. Это означает, когда Он заметил это, что явствует из значения слова «видеть» во внутреннем смысле как понимать и замечать, а также просвещаться, о чем н. 1584. В Слове нет ничего более общего, чем значение слова «видеть». Значение в этом стихе состоит в том, что Господь заметил появление постижения, проистекающего от Божественного, как только что говорилось.
2151. Авраам побежал навстречу им. Это означает, что в мышлении Он подошел ближе к постигаемому, что явствует из последовательности изложения во внутреннем смысле; ибо в предыдущем стихе говорилось о постижении Господа, в котором Он тогда пребывал; а в этом стихе говорится, что Он заметил, что постижение это проистекало от Божественного. Теперь же его приближение к нему прообразовывают и означают слова «побежал навстречу им».
2152. От двери шатра. Это означает из святого, принадлежавшего тогда Господу, что явствует из значения «шатра» как святого, и из значения «двери» как входа в святое, о чем смотрите выше н. 2145.
[bookmark: OLE_LINK1][bookmark: OLE_LINK2]2153. И поклонился до земли. Это означает выражение смирения вследствие радости, что явствует из значения слова «кланяться» как смиряться. Точно так же, как у всех внутренних чувств есть соответствующие им движения во внешних началах или же действиях тела, каковые движения являются выражениями чувств, как своей действенной причины, так и у чувства, относящегося к смирению, есть соответствующие движения в виде поклона, а также падения ниц. Движение это было вызвано радостью, потому что он заметил, как уже говорилось, что постижение исходит от Божественного. Состояние смирения Господа, когда Он пребывал в Человеческом, уже рассматривалось в различных местах, и по Божественному милосердию Господа будет далее рассматриваться в этой главе.
[bookmark: OLE_LINK6][bookmark: OLE_LINK7][bookmark: OLE_LINK8][bookmark: OLE_LINK9][bookmark: OLE_LINK10]2154. Стих 3. И сказал: Господь мой! Прошу, если я обрел благоволение пред очами Твоими, не пройди, прошу, мимо раба Твоего. «И сказал» означает, что Господь так мыслил; «Господь мой» означает Троичность в Одном; «прошу, если я обрел благоволение пред очами Твоими» означает почтение в состоянии Господа, когда Он заметил это постижение; «не пройди, прошу, мимо раба Твоего» означает Его сильное желание, чтобы то, что Он начал постигать, не проходило. «Раб» – это человеческое Господа до того, как оно стало Божественным.
2155. И сказал. Это означает, что Господь так мыслил, что явствует из значения слова «говорить», когда оно употребляется в историческом смысле, как постигать, о чем говорилось ранее н. 1898, 1919, 2080.
2156. Господь мой. Это означает Троичность в Одном, а именно, Само Божественное, Божественное Человеческое и Святое исходящее; и так как Троичность эта пребывает в Одном, слово «Господь» употребляется в единственном числе. Сходным образом в стихах 27, 31: «Вот, я решился говорить Господу моему», и в стихах 30, 32: «Да не прогневается Господь мой». Три мужа тоже называются «Иеговой» в стихе 13: «И сказал Иегова Аврааму»; в стихе 14: «Есть ли что дивное для Иеговы?», в стихе 22: «Авраам же еще стоял пред лицем Иеговы»; и в стихе 33: «И пошел Иегова, перестав говорить с Авраамом». Из этого ясно, что три мужа, то есть, Само Божественное, Божественное Человеческое и Святое исходящее, – это то же самое, что Господь, а Господь – то же самое, что Иегова. Вера христианская, именуемая символом, признает то же самое. В ней прямо говорится: «Нет трех несотворенных, ни трех бесконечных, ни трех вечных, ни трех всемогущих, ни трех Господ, но один». Троичность, пребывающую в Одном разделяют не иначе как те, которые утверждают, что признают одно Высшее Сущее, Творца вселенной. Такое признание простительно для пребывающих вне церкви. Те же, кто пребывает внутри церкви и утверждает подобное, не признают никакого Бога, хотя иногда об этом говорят и думают. Еще менее признают они Господа.
2157. Прошу, если я обрел благоволение пред очами Твоими. Это означает почтение в состоянии Господа, когда Он заметил это постижение, что видеть можно по чувству смирения, которое заключено в самих этих словах, а также в тех, что идут сразу за ними: «Не пройди, прошу, мимо раба Твоего», – в которых тоже заключено смирение. Каждая отдельная часть Слова содержит в себе как чувство, так и предмет изложения. Небесные ангелы постигают Слово таким, каково оно во внутреннем смысле относительно чувства, а духовные ангелы постигают его таким, каково оно во внутреннем смысле относительно предмета изложения. Постигающие Слово во внутреннем смысле относительно чувства обращают внимание не на слова, связанные с предметом изложения, а из чувства и последовательности чувств формируют для себя понятия с бесконечным разнообразием. Здесь, например, при словах «Прошу, если я обрел милость пред очами Твоими, не пройди, прошу, мимо раба Твоего» они постигают состояние смирения у Господа в Человеческом, правда только чувство смирения. Из него невыразимым образом, многообразием и обилием они формируют для себя небесные понятия, которые едва ли можно назвать понятиями. Скорее их следует называть столь же многочисленными проблесками чувств и постижений, которые следуют в непрерывной последовательности сообразно последовательности чувств к тому, что содержится в читаемом Слове.
[2] Отсюда видно, что постижение, мышление и речь небесных ангелов невыразимей и богаче постижения, мышления и речи ангелов духовных, ведь последние ограничиваются предметом изложения в соответствии с последовательностью выражений. Что речь небесных ангелов обладает таким свойством, можно увидеть в первом томе, н. 1647. Это объясняет, почему слова «Прошу, если я обрел милость пред очами Твоими» в небесном смысле означают почтение в состоянии Господа, когда Он заметил это постижение. Кроме того, слова «обрести благоволение перед очами Твоими» были общепринятыми для выражения всякого почтения, как видно из почтительного обращения Лавана к Иакову:
Сказал ему Лаван: О, если бы я нашел благоволение перед очами твоими (Быт. 30:27);
Исава к Иакову:
Иаков сказал: Нет, если я обрел благоволение перед очами твоими (Быт. 33:10);
подобные примеры встречаются и в других местах Слова.
2158. Не пройди, прошу, мимо раба Твоего. Это означает Его сильное желание, что явствует из уже сказанного, ибо эти слова похожи по значению на предыдущие; то есть в них тоже заключено почтительное отношение, и вместе с тем чувство желания, чтобы то, что Он начал постигать, не проходило.
2159. Что «раб» – это человеческое Господа до того, как оно стало Божественным, видеть можно из множества мест у пророков. Причина, о которой не раз говорилось ранее, такова: человеческое Господа, прежде чем он совлек его и соделал Божественным, было ничем иным, как рабом. Человеческое Его происходило от матери, и поэтому было немощным. И при этом от нее оно обладало наследственностью, которую Он, проходя через борьбу и искушения, преодолевал и полностью отбрасывал, не оставляя ничего немощного и унаследованного от матери, пока, наконец, того, что было от матери, не осталось вовсе. Таким образом, Он совлек все, что было от матери настолько, что перестал быть ее сыном, как Он Сам говорит у Марка:
Сказали Ему: Вот, матерь Твоя и братья Твои вне спрашивают Тебя. И ответил им, говоря: Кто матерь Моя и братья Мои? И обозрев сидящих вокруг Себя, сказал: Вот матерь Моя и братья Мои; ибо кто будет исполнять волю Божию, тот Мне брат, и сестра и матерь (Мар. 3:32-35; 12:46-49; Лук. 8:20, 21).
[2] Когда Он совлек это человеческое, то облекся в Божественное человеческое, по которому Он называл Себя «Сыном Человеческим», что неоднократно находим в Слове Нового Завета, а также «Сыном Божьим». Через «Сына Человеческого» Он означал самую истину, а через «Сына Божьего» – само добро, которые принадлежали Его Человеческой Сущности, когда она стала Божественной. Первое состояние было состоянием уничижения Господа, а последнее – состоянием Его прославления, о чем уже говорилось в н. 1999.
[3] В первом состоянии, а именно, в состоянии уничижения, когда Он еще обладал немощным человеческим, Он почитал Иегову, как иного, отличному от Себя и при этом походил на раба, ибо немощное человеческое сравнительно является ничем иным. Поэтому в Слове слово «раб» тоже говорится о таком человеческом, как у Исаии:
Я буду охранять город сей, чтобы спасти его ради Себя, и ради Давида, раба Моего (Ис. 37:35),
где говорится об ассириянах, в стане которых ангел поразил сто восемьдесят пять тысяч. «Давид» обозначает Господа, который, поскольку Ему надлежало прийти, в отношении человеческого назван «рабом». Что «Давид» в Слове обозначает Господа, можно увидеть выше, н. 1888.
[4] У того же пророка:
Вот раб, на которого я обопрусь, избранный Мой, к которому благоволит душа Моя. Положу дух Мой на Него; Он возвестит племенам суд (Ис. 42:1).
Ясно, что говорится о Господе, в отношении которого, когда Он пребывал в человеческом, употребляются слова «раб» и «избранный». Там же:
Кто так слеп, как раб Мой? И глух, как ангел, которого Я пошлю? Кто так слеп, как совершенный, так слеп, как раб Иеговы? (Ис. 42:19),
где тоже говорится о Господе; и в отношении Него подобным же образом употребляются слова «раб» и «ангел», когда Он пребывал человеческом.
[5] Там же:
Мои свидетели, говорит Господь, вы и раб Мой, которого Я избрал, чтобы вы знали и верили Мне, и разумели, что это Я (Ис. 43:10).
Там же:
Сказал Иегова, образователь Мой от чрева в раба Себе, чтоб обратить к Нему Иакова, и чтоб Израиль собрать к Нему. И Он сказал: Ты будешь рабом Моим для восстановления колен Иаковлевых; Я сделаю Тебя светом племен, чтобы спасение Мое простерлось до краев земли (Ис. 49:5, 6),
где тоже ясно говорится о Господе и Его человеческом до того, как оно стало «светом племен» и «спасением до краев земли». Там же:
Кто из вас боится Иегову, слушается гласа раба Его? Кто ходит во тьме, без света? Да уповает на имя Иеговы, и да опирается на Бога своего (Ис. 50:10).
«Раб» здесь тоже обозначает человеческое, принадлежащее Господу. Его учение пути истины, когда Он пребывал в этом Человеческом, это «глас раба Иеговы».
[6] Там же:
Иегова идет впереди вас, и Бог Израилев собирает вас. Вот, раб Мой будет действовать благоразумно, возвысится и вознесется и весьма возвеличится (Ис. 52:12-13).
Очевидно, что «раб» говорится здесь о Господе, когда Он пребывал в человеческом, ибо о Нем сказано, что Он «возвысится, вознесется и возвеличится». Там же:
Нет в Нем ни формы, ни величия; мы видели его, и не было в Нем вида; Он был презрен, муж скорбей, изведавший болезни. Иегове угодно было поразить Его, и Он предал Его немощи. Если Он соделает душу Свое виновной, Он узрит семя, Он продлит дни, и воля Иеговы будет благоуспешно осуществляться рукою Его. На труд души Своей Он будет смотреть с довольством; через познание Его Мой праведный раб оправдает многих; и Он Сам понесет их беззакония (Ис. 53:2, 3, 10-11).
Здесь, как и во всей главе, открыто говорится о состоянии уничижения Господа. Также говорится, что Он пребывал тогда в немощном человеческом, а именно, что Он, наряду с прочим, был мужем скорбей, изведавшим болезни, был предан немощи, и испытал труд души; есть и другие подобные высказывания. «Рабом» относится к этому состоянию.
2160. Стих 4. И принесут, прошу, немного воды, и омоют ноги ваши; и ляжете под сим деревом. «И принесут, прошу, немного воды» означает, что они должны приблизиться и от Божественного сойти к Его разумному; «и омоют ноги ваши» означает, что они должны облечься в нечто природное, чтобы в том состоянии, в котором Он пребывал, Он мог лучше постигать; «и ляжете под сим деревом» означает ближе к постижению Его состояния, в котором Он пребывал; «дерево» – это постижение.
2161. И принесут, прошу, немного воды. Это означает, что они должны приблизиться и от Божественного сойти к Его разумному, что явствует не столько из самих этих слов – что они должны взять немного воды – а из последовательности изложения в этом стихе, а также из связи ее с тем, что говорилось ранее и следует далее. Из сказанного в этом стихе совершенно невозможно узнать, что слова «И принесут, прошу, немного воды, и омоют ноги ваши; и ляжете под сим деревом» означают, что Божественное должно перейти ближе к состоянию постижения, в котором тогда пребывал Господь, и прибегнуть к чему-то природному, чтобы Он мог лучше постигать. Ведь в словах, если их понимать исторически, не видно и следа этих тайн. Тем не менее, таково их значение во внутреннем смысле, и я с уверенностью знаю, что ангелы их постигают точно так же.
[2] Отсюда видеть можно, какая великая и глубокая тайна сокрыта в Слове. Кроме того, такое значение становится более очевидным из значения слов во внутреннем смысле, а именно, из значения «воды» как разумного; из значения «ног» как природного; и из значения «дерева» как постижения. Уяснив это, из последовательности изложения и связи его с тем, что говорилось ранее и следует далее, можно увидеть и значение, заключенное во внутреннем смысле, а именно, то, которое уже установлено. Что «вода» означает научное и рассудочное, следовательно, разумное, показано в первом томе, н. 28, 680, и также становится очевидным из множества других мест в Слове, для приведения которых потребовалось бы слишком много места.
2162. И омоют ноги ваши. Это означает, что они должны облечься во что-то природное, чтобы в том состоянии, в котором Господь тогда пребывал, Он мог лучше постигать, как видеть можно из значения «ног» как природного, а также из последовательности изложения. Что здесь сокрыта тайна, в некоторой мере видеть можно из того, что Авраам просил трех мужей взять немного воды, омыть ноги и прилечь под деревом, хотя он и знал, что это Господь, или Иегова; а также из того, что в противном случае такие подробности не упоминались бы.
[2] «Ноги» означают природное, что видно из прообразований в другой жизни, и, соответственно, из прообразований, существовавших у древнейших людей, и встречающихся в Слове. Небесное и духовное прообразовывает голова и части головы; рассудочное и все, связанное с ним, прообразовывает грудь и части груди; природное и все, связанное с ним, прообразовывают ноги и части ног. Следовательно, «подошва» и «пята» ноги означают низшее природное, о чем смотрите н. 259; а «обувь» означает все низшее, которое нечисто, о чем смотрите н. 1748. 
[3] Подобное значение имеют прообразы в снах и видениях у пророков, как, например, истукан, виденный Навуходоносором,
Голова которого была из чистого золота, грудь и руги – из серебра, чрево и его части – из бронзы, голени – из железа, ноги – частью из железа, частью из глины (Дан. 2:32-33),
где «голова» означает небесное, которое является самым внутренним, и представляется «золотом», как показано в н. 113, 1551-1552; «грудь и руки» означают духовное или рассудочное, которое представляется «серебром», как показано в н. 1551; «ноги» же означают низшее, то есть природное, истины которого означает «железо», а добро – «глина» или грязь. Что «железо» – это истина, можно увидеть выше (н. 425-426); а «глина» – это добро (н. 1300), и то и другое в данном случае являются природными. Все это следует в таком же порядке в царстве Господа на небесах и в церкви, которая служит царством Господа на земле, а также в каждом отдельном человеке, являющемся царством Господа.
[4] Сходным образом обстоит с видением, которое видел Даниила, и о котором сказано:
И поднял глаза мои и увидел: вот, один муж, облаченный в льняную одежду, и чресла его опоясаны золотом из Уфаза; тело же его – как фарсис, лице его – как вид молнии, глаза его – как горящие светильники, руки его и ноги его сверкали, как блестящая бронза (Дан. 10:5-6).
Слова эти особым образом означают внутренние начала Слова в отношении добра и истин; «руки» и «ноги» – это внешние его начала, которые являют собой буквальный смысл, потому что в нем встречается природное, ведь внешние начала Слова взяты из природного. Что означает каждая из этих частей в отдельности, а именно, чресла, тело, лицо, глаза и многое другое в человеке, становится очевидным из прообразов в другой жизни, о чем по Божественному милосердию Господа будет говориться при рассмотрении Большого Человека, представляющего собой небеса Господа, и прообразов, которые берут свое начало на небесах, но являются в мире духов.
[5] То, что читаем о Моисее, Аароне, Надаве, Авиуде и семидесяти старейшинах, «видевших Бога Израилева, под ногами которого было нечто подобное работе из камня сапфира, и, как само небо, чистое» (Исх. 24:9-10), означает, что они видели только внешние начала церкви, представленное через предметы природы; а также буквальный смысл Слова, в котором внешние начала, как уже говорилось, тоже изображается с помощью предметов природы. И эти внешние начала представляют собой «ноги, под которыми было нечто подобное работе из камня сапфира, и как само небо». Ясно, что видели они Господа, правда только в низших или природных началах, ибо Он назван «Богом Израилевым», которого все в церкви прообразовывает, и все в Слове во внутреннем смысле означает. Ведь Господь становится видимым, сообразуясь с тем, что в тот момент означает. У Иоанна, например, когда Его видели как Муж на белом коне, Он означал Слово, как ясно сказано в Откровении 19:11, 13.
[6] Виденные Иезекиилем животные, которые были херувимами, в отношении духовного и небесного описываются, на ряду с другим, через лица и крылья, но в отношении природного они описываются так:
Ноги их – нога прямая, и ступни ног их, как ступня ноги у тельца, и сверкали, как блестящая бронза (Иез. 1:7).
Говорится, что ноги, то есть природное, «сверкали, как блестящая бронза» потому, что «бронза» означает природное добро (н. 425, 1551). То же самое было, когда Господь явился Иоанну как Сын Человеческий,
У которого глаза – как пламень огненный, а ноги подобны блестящей бронзе (Откр. 1:14-15, 2:18).
[7] Что «ноги» означают природное, становится более очевидным из следующих отрывков. У Иоанна:
Увидел я ангела сильного, сходящего с неба, окруженного облаками; над головой его была радуга, и лице его как солнце, и ноги его как столпы огненные; в руке у него была книжка раскрытая; и поставил он правую стопу свою на море, а левую на землю (Откр. 10:1-2).
Ангел сходным образом означает Слово, качество которого во внутреннем смысле означает «радуга над его головой» и «лицо его как солнце»; а внешний смысл, или буквальный, означают «ноги». «Море» – это природные истины, а «земля» – природное добро; отсюда явствует, что означает то, что он поставил «правую стопу свою на море, а левую на землю».
[8] В различных местах Слова упоминается «подножие», правда неизвестно, что оно означает во внутреннем смысле. Как у Исаии:
Сказал Иегова: Небеса – престол Мой, а земля – подножие для ног Моих. Где же построите вы дом для Меня? И где место покоя Моего? (Ис. 66:1).
Небеса – это небесное и духовное, и таким образом самое внутреннее, как в царстве Господа на небесах, так и в царстве Господа на земле, то есть в церкви, а также у каждого человека, который являет собой царство Господа или церковь. Следовательно, «небеса» также обозначают собственно небесное и духовное, которое принадлежат любови и благолюбию, и проистекающей от них вере, и поэтому представляют собой все, принадлежащее внутреннему поклонению и сходным образом все, принадлежащее внутреннему смыслу Слова. Вот что есть «небеса», и что зовется «престолом» Господа. «Земля» же – это все низшее, что соответствует тому, что обозначают «небеса». «Земля» – это низшее рассудочное и природное, которые путем соответствия подобным же образом, как небесное и духовное, соотносятся с тем, что находится на низших небесах, а также в церкви, и с тем, что составляет внешнее поклонение и содержится в буквальном смысле Слова. Одним словом, все, что происходит от внутреннего и проявляется во внешнем, будучи природным, зовется «землей» и «подножием для ног Господа». Что обозначают «небо и земля» во внутреннем смысле Слова, можно увидеть выше (н. 82, 1733); также что обозначают «новое небо и новая земля» (н. 2117, 2118 до конца); и что человек являет собой небеса в малом виде (н. 911, 978, 1900).
[9] Сходным образом у Иеремии:
Покрыл Господь во гневе Своем дщерь Сиона облаком; с небес поверг на землю красу Израиля и не вспомнил о подножии для ног Своих в день гнева Своего (Плач. 2:1).
Также у Давида:
Превозносите Иегову, Бога нашего, и поклоняйтесь подножию для ног Его, свято оно (Пс. 99:5).
Войдем в обитель Его, поклонимся подножию для ног Его (Пс. 132:7).
В прообразовательной церкви, таким образом, и среди Иудеев, считалось, что жилище Иеговы и храм были подножием Его, ибо они не знали, что жилище Иеговы и храм означали внешнее прообразовательное поклонение. Они совершенно не знали, что такое внутреннее церкви, которое означали «небеса», или «престол» Бога.
[10] Там же:
Сказал Иегова Господу моему: Седи одесную Меня, доколе не сделаю врагов Твоих подножием для ног Твоих (Пс. 110:1; Матф. 22:44; Мар. 12:36; Лук. 20:42-43);
здесь сходным образом «подножие» означает природное – как чувственное, так и научное, и проистекающие оттуда рассудочное у человека – которое называются «врагами», когда им на основе буквального смысла Слова извращается поклонение. Вследствие этого поклонение отправляется только во внешних формах, а внутреннего поклонения не остается, либо оно становится оскверненным (см. н. 1094, 1175, 1182). Когда природное и рассудочное подобным образом извращается и оскверняется, оно зовется «врагами», но так как само по себе оно связано с внутренним поклонением, то после восстановления становится, как уже говорилось, «подножием», относится ли они к внешнему поклонению, иль к буквальному смыслу Слова.
[11] У Исаии:
Слава Ливана придет к тебе, ель, сосна и вместе самшит, чтобы украсить место святилища Моего; и Я сделаю место для ног Моих достойным славы (Ис. 60:13),
где говорится о царстве Господа и церкви, небесно-духовное которых – это «слава Ливана», или кедра, а небесно-природное – это «ель, сосна и самшит, как и во многих других местах в Слове. Таким образом, именно к внешним формам поклонения относятся слова: «Я сделаю место для ног Моих достойным славы». Сделать его достойным славы можно не с помощью ели, сосны и самшита, а с помощью того, что они означают.
[12] Что «ноги» имеют такое значение, ясно также из прообразований в Иудейской церкви, как например, из требования, чтобы Аарон и  сыны его омывали руки и ноги свои перед тем, как войти в скинию (Исх. 30:19-20; 40:31, 32). Никто не может видеть, какая тайна этим прообразовывалась, ибо, что собой представляет такое омовение рук и ног, как не внешнее действие, которое ничего не дает, если внутреннее не является чистым и незапятнанным? Внутренне не может стать чистым и незапятнанным с помощью такого омовения. Но так как все обряды в той церкви означали нечто внутреннее, которым было небесное и духовное, точно также обстояло и с этим. Иными словами, обряд этот означал чистоту внешнего поклонения, а внешнее поклонение очищается, когда в нем содержится внутреннее поклонение. Вот почему их умывальницы были из бронзы, а также самая большая умывальница, называемая «бронзовым морем», вместе с десятью меньшими умывальницами из бронзы вокруг храма Соломона (1 Цар. 7:23, 38). Сделаны они были из бронзы по той причине, что «бронза» прообразовывала добро внешнего поклонения, которое является тем же, что и природное добро. О таком значении «бронзы» смотрите н. 425, 1551.
[13] Сходным образом прообразованием служило то, что
Человек из семени Аарона, у которого переломана нога, или переломана рука, не должен приступать, чтобы приносить жертву на огне Иегове (Лев. 21:19, 21).
Те, у кого «переломаны» ноги или руки прообразовывали пребывающих в извращенном внешнем поклонении.
[14] Что «ноги» означают природное, также очевидно из других мест у пророков, как например, в этом пророчествах Моисея:
Благословен над сынами Ассур; он будет принят братьями своими, и окунет в елей ногу свою; железо и бронза обувь твоя (Втор. 33:24, 25).
Невозможно понять эти слова, если неизвестно, что означают «елей», «нога», «железо», «бронза» и «обувь» во внутреннем смысле. «Нога» – это природное, «обувь» – еще более низкое природное, такое как телесно-чувственное, что видно выше (н. 1748); «елей» – это небесное (н. 886), «железо» – природная истина (н. 425, 426), а «бронза» – природное добро (н. 425, 1551). Эти места показывают, что заключают в себе подобные слова.
[15] У Наума:
В вихре и буре шествие Иеговы, и облака – пыль от ног Его (Наум 1:3),
где «пыль от ног» означает природное и телесное у человека, откуда поднимаются «облака». То же самое означают и эти слова у Давида:
Наклонил Иегова облака и сошел, и густая тьма под ногами Его (Пс. 18:9).
[16] Когда добро и истины веры извращает так называемый природный свет, это в Слове описывается ногами и копытами скота, которыми он мутит воды и попирают корм, как у Иезекииля:
Ты бросился в реки, и мутишь тогами твоими воды и попираешь потоки их. Истреблю весь скот его при великих водах, и не будет больше попирать их нога человеческая, ни копыто скота (Иез. 32:2, 13).
Здесь говорится о Египте, который означает научное, как показано в н. 1164, 1165, 1462. Таким образом, «ноги и копыта», которые мутили потоки и воды, означают научности, полученные от чувственного и природного, на основе которых люди рассуждают о тайнах веры, и ничему не верят, пока не поймут с помощью этих познаний. Это означает не верить вовсе, ведь чем больше такие люди рассуждают, тем меньше они верят (см. н. 128-130, 215, 232, 233, 1072, 1385). Из всего этого ясно, что «ноги» в Слове означают природное. Но что также означают «ноги», очевидно из последовательности изложения.
2163. И ляжете под сим деревом. Это означает ближе к постижению Его состояния, в котором Он тогда пребывал, что явствует из значения «дерева» как постижения, о чем н. 103. Вся последовательность изложения показывает, что именно таков смысл этих слов: «деревья» означают постижение по той причине, что небесный человек сравнивался и уподоблялся с раем, или Едемским садом. Вследствие этого постижение небесного у него сравнивалось с деревьями, которые там росли.
2164. Стих 5. А я возьму кусок хлеба, и вы подкрепите сердце ваше; потом пойдите; так как вы идете мимо раба вашего. Они сказали: Сделай так, как говоришь. «Я возьму кусок хлеба» означает нечто небесное присоединенное; «подкрепите сердце ваше» означает, насколько это отвечает потребности; «потом пойдите» означает, что когда постижение прекратиться, Он будет довольствоваться этим; «так как вы идете мимо раба вашего» означает, что такова была причиной, по которой они пришли; «они сказали: Сделай так, как говоришь» означает, что так надлежало быть.
2165. Я возьму кусок хлеба. Это означает нечто небесное присоединенное, что явствует из значения «хлеба» как того, что небесно, о чем ранее н. 276, 680-681, 1798. «Хлеб» означает небесное потому, что «хлеб» вообще означает всякую пищу, и таким образом во внутреннем смысле – всякую небесную пищу. Что такое небесная пища, показано в первой части* (н. 56-58, 680-681, 1480, 1695). Что «хлеб» означает вообще всякую пищу, видеть можно из следующих мест Слова. Об Иосифе читаем, что
Он сказал тому, кто смотрел за его домом, чтобы он ввел людей – его братьев – в дом, и заколот что-нибудь, что нужно заколоть, и приготовил; и после того, как все было приготовлено, и собирались есть, он сказал: Подавайте хлеб (Быт. 43:16, 31);
имея в виду, что пора накрывать стол; «хлеб», таким образом, обозначает всякую пищу. Об Иофоре читаем, что
Пришел Аарон и все старейшины Израилевы есть хлеб с тестем Моисеевым пред Богом (Исх. 18:12),
Где под «хлебом» тоже имеется в виду всякая пища. О Маное в книге Судей говорится:
Сказал Маной ангелу Иеговы: Позволь удержать тебя, и позволь мы изготовим пред тобой козленка. Ангел Иеговы сказал Маною: Хотя бы ты и удержал меня, я не буду есть хлеба твоего (Суд. 13:15-16),
где под «хлебом» имеется в виду козленок. Когда Ионафан ел медовые соты, народ сказал ему, что Саул заклял народ, говоря:
Проклят человек, который сегодня вкусит хлеб (1 Сам. 14:27-28),
где под «хлебом» имеется в виду всякая пища. Там же о Сауле сказано:
Когда Саул сел есть хлеб, он сказал Ионафану: Почему сын Иесеев не пришел к хлебу, ни вчера, ни сегодня? (1 Сам. 20:24, 27),
имея в виду к столу, накрытому всевозможной пищей. О Давиде читаем, что он сказал Мемфивосфею, сыну Ионафана:
Ты всегда будешь есть хлеб за моим столом (2 Сам. 9:7, 10).
Подобное находим о Евилмеродахе, который сказал, что
Иехония, царь Иудейский, всегда будет, есть хлеб у него, во все дни жизни его (2 Цар. 25:29).
И о Соломоне:
Хлеб Соломона на каждый день составлял: тридцать коров** мелкой муки и шестьдесят коров крупной муки, десять быков откормленных, двадцать быков с пастбища, и сто овец, кроме оленей и диких коз, антилоп и откормленных птиц (1 Цар. 4:22, 23),
где ясно, что под «хлебом» имеется в виду все перечисленное.
* Первый том латинского издания
** Кор – применявшаяся в библейские времена мера объёма жидкости, приблизительно 369 литров.  Имеет тот же объём, что и гомор, мера сыпучих веществ. В талмудистской системе мер кор представляет собой меру объёма сыпучих веществ, равную приблизительно 396 л.
[2] Так как «хлеб» обозначает вообще всякую пищу, то во внутреннем смысле он означает все, что зовется небесной пищей. Это становится еще более очевидным из всесожжений и жертв, приносимых из ягнят, овец, коз, козлят, козлов, телят и быков, которые назывались одним словом «хлеб огня Иегове», что вполне очевидно из следующих мест у Моисея, где перечисляются различные жертвоприношения, о которых сказано:
Священник сожжет это на жертвеннике, хлеб огня Иегове, для благоухания покоя (Лев. 3:11, 16).
Так именовались все жертвоприношения эти и всесожжения. Там же:
Сыны Аарона должны быть святы Богу своему, и не должны осквернять имя Бога своего; ибо они приносят огненные жертвы Иегове, хлеб Богу своему. Святи его, ибо он приносит хлеб Богу твоему. Человек из семени Аарона, у которого будет недостаток, не должен приступать, чтобы приносить хлеб Богу своему (Лев. 21:6, 8, 17, 21),
где тоже жертвоприношения и всесожжения суть «хлеб», как и в Левите 22:25. В другом месте:
Повели сынам Израилевым, и скажи им: Наблюдайте, чтобы приношение Мое, хлеб Мой огненной жертвы, благоухание покоя, приносимо было в отведенное время (Чис. 28:2).
Здесь тоже «хлеб» обозначает все жертвоприношения, которые перечисляются в той главе. У Малахии:
Вы приносите на жертвенник Мой нечистый хлеб (Мал. 1:7),
где тоже говорится о жертвоприношениях. Освященные части жертвоприношения, которые ели, тоже назывались «хлебом», как явствует из следующих слов у Моисея:
Тот, кто прикоснулся к нечистому, не должен есть освященное, но должен омыть плоть свою водою, а когда зайдет солнце, он очистится; после этого он может есть освященное, ибо это его хлеб (Лев. 22:6-7).
[3] Всесожжения и жертвоприношения в иудейской церкви прообразовывали не что иное, как небесные начала царства Господа на небесах, и царства Господа на земле, то есть в церкви. Также они прообразовывали то, что составляет царство Господа или церковь у каждого человека; и, в общем, все то, что относится к любви и благолюбию, ибо это является небесным. К тому же каждый вид жертвоприношения прообразовывал нечто особое. В те времена все жертвоприношения именовались «хлебом», и поэтому, когда жертвоприношения были упразднены, а их место заняли иные формы внешнего поклонения, велено было использовать хлеб и вино.
[4] Из всего этого теперь ясно, что означает «хлеб», а именно, все то, что прообразовывали жертвоприношения, и, таким образом, во внутреннем смысле Самого Господа. Поскольку «хлеб» означает Самого Господа, он означает саму любовь ко всему роду человеческому, и все, принадлежащее любви. Также он означает ответную любовь человека к Господу и к ближнему. «Хлеб», таким образом, означает все небесное, а вино, в свою очередь, все духовное, как ясно учит и Господь у Иоанна:
Отцы наши ели манну в пустыне, как написано: «хлеб с неба дал им есть». Иисус сказал им: Истинно, истинно говорю вам: не Моисей дал вам хлеб с неба, а Отец Мой дает вам истинный хлеб с небес; ибо хлеб Божий есть Тот, Который сходит с небес и дает жизнь миру. Сказали Ему: Господи, подавай нам всегда такой хлеб. Иисус сказал им: Я есть хлеб жизни, приходящий ко мне не будет алкать, и верующий в Меня не будет жаждать никогда (Иоан. 6:31-35).
Истинно говорю вам: Верующий в Меня имеет жизнь вечную. Я – хлеб жизни. Отцы ваши ели манну в пустыне, и умерли; хлеб же, сходящий с небес таков, что едущий его не умрет. Я – хлеб живой, сошедший с небес; всякий, кто ест хлеб этот, будет жить в вечности (Иоан. 6:47-51).
[5] Поскольку «хлеб» – это Господь, он относится к небесному, принадлежащему любви и Господу, ибо Господь являет собой само небесное начало, потому что Он сама любовь, то есть, само милосердие. Вследствие этого «хлеб» являет собой и все небесное, то есть, всякую любовь и всякое благолюбие у человека, ибо они проистекают от Господа. Поэтому те, кто не пребывает в любви и благолюбии, не имеют внутри себя Господа и не наделяются всевозможным добром и счастьем, которые во внутреннем смысле означаются «хлебом». Эти внешние символы повелевались потому, что большая часть рода человеческого обретается во внешнем поклонении, и поэтому без определенных внешних символов у них едва оставалось бы что-то святое. Поэтому, когда такие люди живут в любви к Господу и в благолюбии по отношению к ближнему, они все же обретают для себя внутреннее, хотя и не знают, что эта любовь и благолюбие являются самыми доподлинными внутренними составляющими поклонения. Таким, образом, в своем внешнем поклонении они утверждаются в добре, которое означает «хлеб».
[6] У пророков небесные начала любви тоже означает «хлеб», как например, у Исаии 3:1, 7; 30:23; 33:15-16; 55:2; 58:7-8; Плач. 5:9; Иез. 4:16-17; 5:16; 14:13; Ам. 4:6; 8:11; Пс. 105:16; как и «хлеб предложений» на столе, упоминаемый в Лев. 24:5-9; Исх. 25:30; 40:23; Чис. 4:7; 1 Цар. 7:48).
2166. Подкрепите сердце ваше. Это означает – насколько это отвечает потребности, что видеть можно не так из ближайшего значения слов во внутреннем смысле, как из последовательности изложения, ибо говорится о Божественном постижении – о том, чтобы оно могло приблизиться к постижению человеческого, которое было тогда у Господа, и сойти к его разумному, облекаясь в нечто природное, а также в нечто небесное, присоединенное к нему в той мере, насколько это отвечало потребности – которое должно «подкрепить сердце». В ближайшем смысле «подкрепить сердце хлебом» – значит восстановить силы и поэтому радоваться тому немногому небесному, насколько оно отвечает потребности.
2167. Потом пойдите. Это означает, что когда постижение прекратиться, Он будет довольствоваться этим, что таким же образом явствует из последовательности изложения.
2168. Так как вы идете мимо раба вашего. Это означает, что такова была причина, по которой они пришли, что тоже ясно без истолкования.
2169. Они сказали: Сделай так, как говоришь. Это означает, что так надлежало быть, что равным образом не нуждается в истолковании.
[bookmark: OLE_LINK26][bookmark: OLE_LINK27][bookmark: OLE_LINK28][bookmark: OLE_LINK3][bookmark: OLE_LINK4][bookmark: OLE_LINK18][bookmark: OLE_LINK19][bookmark: OLE_LINK29][bookmark: OLE_LINK30][bookmark: OLE_LINK31][bookmark: OLE_LINK5][bookmark: OLE_LINK16][bookmark: OLE_LINK17][bookmark: OLE_LINK20][bookmark: OLE_LINK21][bookmark: OLE_LINK22][bookmark: OLE_LINK35][bookmark: OLE_LINK36][bookmark: OLE_LINK37][bookmark: OLE_LINK38][bookmark: OLE_LINK39][bookmark: OLE_LINK23][bookmark: OLE_LINK24][bookmark: OLE_LINK25]2170. Стих 6. И поспешил Авраам в шатер к Сарре и сказал: Поскорее замеси три меры тонкой муки и сделай хлеба. «Поспешил Авраам в шатер к Сарре» означает рассудочное добро Господа, соединенное с Его истиной; здесь «Авраам» – это Господь в том состоянии относительно добра; «Сарра» – «относительно истины; «шатер» – относительно святого любви; «и сказал» означает соответствующее состояние постижения в то время; «поскорее замеси три меры тонкой муки и сделай хлеба» означает небесное начало Его любви в том состоянии; «три» – святое; «тонкая мука» – это духовное и небесное начала рассудочного, которыми обладал тогда Господь; «хлеба» – то же самое, когда оба эти начала соединены.
2171. Поспешил Авраам в шатер к Сарре. Это означает рассудочное добро Господа, соединенное с Его истиной, что явствует из прообразования «Авраама», а также «Сарры», и из значения «шатра», о чем чуть ниже. Поскольку в Слове значение всего, как вообще, так и в частности, зависит от предмета, о котором говорится во внутреннем смысле, так обстоит и с этими словами, а именно, они относятся к Божественному постижению, к которому пришел Господь, когда пребывал в человеческом постижении. Однако те, кто не знает, что такое постижение, не могут знать и того, что с ним связано, еще менее они знают, что постижение бывает более и более внутреннее, а именно: природное постижение, затем рассудочное постижение, и, наконец, внутреннее постижение, которое является Божественным, и которым обладал один Господь. Пребывающие в постижении, как пребывают ангелы, хорошо знают, в каком они постижении, в природном ли, рассудочном, или же в еще более внутреннем, которое для них является Божественным. Что же говорить о Господе, который обладал постижением от высшего и бесконечного Божественного начала, о чем н. 1616 в конце, 1791. Ангелам такое постижение недоступно, ибо их постижение наитствует в них от высшего и бесконечного Божественного начала Господа через Его Человеческую Сущность. Постижение Господа описывается по той причине, что пребывая в Человеческом, Он мог знать, каким образом в Нем должны были соединиться Само Божественное, Божественное Человеческое и Святое исходящее; затем, каким образом Его рассудочное должно было сделаться Божественным; и, наконец, каким было качество рада человеческого, которому надлежало спастись через Него, то есть через соединение в Нем Человеческой Сущности с Божественной Сущностью, о чем и говориться в этой главе. Ввиду этого сначала описывается постижение Господа, а также ввиду самого соединения, которое должно было совершиться.
2172. «Авраам» в этой главе – это Господь в том состоянии относительно добра, что явствует из прообразования «Авраама». Авраам прообразовывает Господа в человеческом, когда Он говорит с Иеговой, как теперь и ранее в н. 1989, где Он прообразовывал Господа в описываемом там состоянии и возрасте, потому что тогда Он тоже говорил с Иеговой. В других местах Авраам прообразовывает Божественное добро Господа, а Сарра – Его истину. Поэтому теперь Авраам прообразовывает рассудочное добро Господа.
[bookmark: OLE_LINK32][bookmark: OLE_LINK33][bookmark: OLE_LINK34]2173. «Сарра» в этой главе – это Господь в отношении истины, что явствует из прообразования «Сарры» как разумной истины, присоединенной к добру; а здесь как рассудочной истины, по той же причине, что указана была только что в отношении Авраама. Что «Сарра» прообразовывает истину, можно увидеть выше (н. 1468, 1901, 2063, 2065). В исторических описаниях Слова добро и истина могут быть изображены не иначе, как через супружество, ибо это действительно так. Ведь между небесным и духовным началами существует Божественное супружество, или, что то же самое, между всем, принадлежащим любви и вере, или, что то же самое, между всем, принадлежащем воле и разуму. Первое относится к добру, а последнее – к истине. В царстве Господа на небесах существует такое же супружество, что и в царстве Господа на земле, то есть в церкви. Такое супружество пребывает в каждом человеке, в каждой его части, вплоть до наименьшей из всех. То, что не обладает таким супружеством, не имеет жизни. Мало того, от этого Божественного супружества такое супружество наполняет всю природу и каждую отдельную ее часть, но имеет иную форму и вид, в противном случае ничто не могло бы сохранять свое существование. Поскольку такое супружество заключено во всем, пророки, особенно Исаия, в описаниях используют по два выражения. Одно выражение относится к небесному началу, или к добру, а другое – к духовному началу, или к истине (см. н. 683, 793, 801). Что во всем присутствует подобие супружества, можно увидеть выше (н. 718, 747, 917, 1432). Вот почему «Авраам» прообразовывает добро Господа, а «Сарра» – Его истину.
2174 «Шатер» – это Господь в отношении святого любви, что явствует из значения «шатра» как святого, о чем ранее н. 414, 1102, 1566, 2145.
2175. И сказал. Это означает соответствующее состояние постижения в то время, что явствует из значения в исторических описаниях слова «говорить» как постигать, о чем ранее н. 1898, 1919, 2080.
2176. Поскорее замеси три меры тонкой муки и сделай хлеба. Это означает небесное начало Его любви в том состоянии, что явствует из значения «муки», «тонкой муки» и «хлебов», о чем чуть ниже. Что эти слова заключают в себе такое значение, невозможно поверить тому, кто сосредотачивает свой ум на буквальном смысле, или смысле слов, и менее того, если сосредотачивает ум на исторических событиях, которые они описывают; ведь он мыслит не только о том, что Сарре было велено приготовить, но и о мужах, пришедших к Аврааму, а не о том, что эти описания в себе содержат. Вот почему еще менее верится, что исторические описания Слова скрывают в себе тайны наравне с пророческими книгами. Ибо исторические описания довольно сильно притягивают к себе ум и затемняют внутреннее содержание. Тем не менее, то, что в этих исторических описаниях содержаться глубоко сокрытые тайны, становится очевидным хотя бы из того, что это Слово Господа, написанное не только для человека, но вместе с тем и для небес. Написано оно таким образом, что при чтении его человеком ангелы извлекают из него небесные понятия. Поэтому благодаря Слову небеса соединяются с родом человеческим. Теперь рассмотрим, что подразумевается под «мукой», «тонкой мукой» и «хлебами» во внутреннем смысле.
2177. «Тонкая мука» – это небесное и духовное начала, которое были тогда у Господа, а «хлеба» – это то же самое, когда оба они соединены, что вполне очевидно из жертвоприношений в прообразовательной церкви, и из совершаемого тогда приношения хлебного, которое делали из тонкой муки и елей в форме хлебов. Прообразовательное поклонение состояло, главным образом, из всесожжений и жертвоприношений. Что именно они прообразовывали, уже показано было, когда говорилось о хлебе (н. 2165), а именно: небесные начала царства Господа на небесах и царства Господа на земле, то есть в церкви, а также небесные начала царства Господа или церкви у каждого человека; и, в общем, все принадлежащее любви и благолюбию, потому что они небесны. В то время все жертвоприношения назывались «хлебом», и к ним прилагалось еще и приношение хлебное, которое, как уже говорилось, состояло из тонкой муки, смешанной с елеем, к которой добавлялось также воскурение, как и возлияние вина.
[2] Что прообразовывало это последнее, тоже очевидно, а именно, оно прообразовывало то же самое, что и жертвоприношения, но в меньшей степени, таким образом, все, принадлежащее духовной церкви, а также все, принадлежащее внешней церкви. Всякий видеть может, что такое никогда бы не было повелено, если бы оно не прообразовывало Божественное, а каждый отдельный элемент нечто особое. Ведь если бы оно прообразовывало Божественное, то ничем бы не отличалось от подобных обрядов, к которым прибегают язычники, у которых тоже были жертвоприношения, приношения хлебные, возлияния и воскурения, как и непрестанный огонь и многое другое, что они заимствовали от древней церкви, и прежде всего от иудейской. Но так как они были отделены от внутреннего, то есть от Божественного, которое они прообразовывали, эти внешние формы поклонения были не иначе, как идолопоклонническими, какими они и стали у иудеев, которые по этой причине впали в идолопоклонство. Из сказанного всякий может видеть, что каждый обряд заключает в себе небесные тайны, особенно жертвоприношения и каждая их составляющая.
[3] Что касается хлебного приношения, то описанию его природы и как из него следовало печь хлеба, отведена целая глава у Моисея (Лев. 2; также Чис. 15 и другие места). Закон приношения хлебного в Левите описывается такими словами:
Огонь непрестанно пусть горит на жертвеннике и не угасает. Вот закон о приношении хлебном: сыны Аароновы должны приносить его пред Иеговой к жертвеннику. И пусть возьмет из приношения хлебного горстью своею тонкой муки, и елея и весь ладан, который приношении хлебном, и сожжет на жертвеннике, благоухание покоя, в память пред Иеговой. А остальное из него пусть едят Аарон и сыны его. Пресным должны есть его на святом месте; на дворе скинии собрания пусть едят его. Не должно печь его квасным. Даю это в долю вам из жертв Моих на огне. Это святая святых (Лев. 6:13-17).
[4] Огонь, который должен непрестанно гореть на жертвеннике, прообразовывал любовь, то есть, милосердие Господа, постоянное и вечное. В Слове «огонь» означает любовь (см. н. 934), и поэтому «приношения в жертву на огне для благоухания покоя» означают благоволение Господа во всем, принадлежащему любви и благолюбию. Что «благоухание» – это благоволение, то есть, то, что приятно, смотрите н. 925, 1519. «Брать горстью» прообразовывало требование любить всей крепостью и всей душой, ибо рука, или ладонь руки означают силу, как показано в н. 878, отчего «горсть» тоже означает силу. «Тонкая мука вместе с елеем и ладаном» прообразовывала все, принадлежащее благолюбию: «чистейшая мука» – духовное, а «елей» небесное его начала, «ладан» – то, что таким образом приятно. Что «тонкая мука» прообразовывает духовное, ясно из сказанного только что и далее; что «елей» прообразовывает небесное, или добро благолюбия, можно увидеть выше н. 886; также, что «ладан» из-за его благоухания прообразовывает то, что приятно и угодно, н. 925.
[5] «Пресность» приношения, или неквасность, означает, что оно должно было быть искренним, и таким образом, приносимым от искреннего сердца и без нечистоты. То, что Аарон и его сыны должны были есть остаток от него, прообразовывало взаимность со стороны человека и присвоение, и таким образом, соединение через любовь и благолюбие; вследствие чего заповедано было, чтобы они ели его на святом месте. Потому названо это «святая святых». Все это прообразовывалось хлебным приношением; и так же постигались на небесах сами прообразования; а когда человек церкви понимал их таким же образом, он обретался в понятии, подобном постижению ангелов, и поэтому пребывал в самом царстве Господа на небесах, хотя был на земле.
[6] О хлебном приношении говорится следующее: как оно соотносилось с каждым видом жертвоприношения, и как следовало печь из него хлеба, какую жертву нужно было приносить для очищения, и какую в иных случаях. Перечислять все это и истолковывать было бы слишком утомительно. Однако смотрите, что об этом сказано в Ис. 29:39-41; Лев. 5:11-13; 6:14-23; 10:12-13; 23:10-13, 16-17; Чис. 5:15, и далее; 6:15-17, 19-20, глава 7, в разных местах; 28:5, 7, 9, 12-13, 20-21, 28-29; 29:3-4, 9-10, 14-15, 18, 21, 24, 27, 30, 33, 37.
[7] «Тонкая мука», из которой пекли хлеба, в общем, прообразовывала то же самое, что и хлеб, а именно, небесное начало любви, а «мука крупного помола» – духовное ее начало, как видно из мест, приведенных выше. Хлеба, которые назывались «хлебами лиц» или «хлебами предложения» делали из тонкой пшеничной муки. Из нее пекли хлеба и клали их стол для непрестанного прообразования любви, то есть милосердия Господа ко всему роду человеческому, и взаимности со стороны человека. Об этих хлебах читаем у Моисея:
И возьми тонкой пшеничной муки и испеки из нее двенадцать хлебов; в каждом хлебе должно быть две десятых. И положи их в два ряда, по шести в ряд, на чистом столе перед Иеговой. И положи на каждый ряд чистого ладана, и будет это при хлебе, в память, в жертву на огне Иегове. В каждый день субботы постоянно должно полагать их перед Иеговой от сынов Израилевых: это завет вечный. Они будут принадлежать Аарону и сына его, и они будут есть их на святом месте, ибо это святая святых для них в жертву на огне Иегове по постановлению вечному (Лев. 24:5-9).
Каждая частность в сем описании и все мельчайшие подробности прообразовывали святое любви и благолюбия; «тонкая пшеничная мука», прообразовывала то же, что и «тонкая мука», а именно, небесное начало и связанное с ним начало духовное, а «хлеб» – и то и другое, соединенные вместе.
[8] Отсюда ясно, в чем состоит святость Слова для тех, кто обретается в небесных понятиях, мало того, какова святость была заключена в самом этом прообразовательном обряде, отчего он и назывался «святая святых». Также ясно и то, насколько Слово лишено святости для тех, кто полагает, что во всем этом нет ничего небесного, и кто придерживается только внешних форм. К последним, например, относятся те, кто в разбираемом стихе под «мукой» постигает только муку, под «тонкой мукой» – тонкую муку, а под «хлебом» – хлеб, и кто считает, что все это установлено было, не имея в каждой частности чего-то Божественного. Поступают они так же, как и те, кто думает, что хлеб и вино в Святом Причастии составляют только некий обряд, в котором нет ничего святого. Между тем как в нем заключена такая святость, что посредством этого причастия человеческий ум соединяется с умом небесным, когда по внутренней склонности человек думает, что хлеб и вино означают любовь Господа и взаимность со стороны человека, и обретается, таким образом, в святости по внутреннему мышлению и чувству.
[9] Подобное было заключено в требовании, чтобы сыны Израилевы, когда войдут в землю Ханаанскую, возносили лепешку от начатков теста, как возношение Иегове (Чис. 15:20). Такое значение становится очевидным и у пророков, из которых приведем только сказанное у Иезекииля:
Так украшалась ты золотом и серебром, а одежда твоя была виссон и шелк, и узорчатые ткани; питалась ты хлебом из тонкой пшеничной муки, медом и елеем, и стала чрезвычайно красива и достигла царства (Иез. 16:13);
где говорится об Иерусалиме, который означает церковь, которая бала так украшена в свои ранние дни, иными словами, древнюю церковь, которая описывается через одежду и другие украшения. Ее склонности к истине и добру описывается через «тонкую пшеничную муку, мед, и елей». Всякий видеть может, что все это во внутреннем смысле имеет совершенно иное значение, чем в смысле буквальном. То же самое относится к словам, которые Авраам сказал Сарре: «Поскорее замеси три меры тонкой муки и сделай хлеба». Что «три» означает святое, уже было показано в н. 720, 901.
2178. Стих 7. И побежал Авраам к стаду, и взял теленка нежного и хорошего, и дал отроку, и тот поспешил приготовить его. «Побежал Авраам к стаду» означает природное добро; «и взял теленка нежного и хорошего» означает сообразное небесно-природное, которое рассудочное взяло к себе, чтобы приобщиться к постижению от Божественного; «и дал отроку, и тот поспешил приготовить его» означает соединение этого добра с рассудочным добром; «отрок» здесь – это природный человек.
2179. Побежал Авраам к стаду. Это означает природное добро, что явствует из значения быков и тельцов в «стаде», о чем чуть ниже. Что животные в стаде и отаре означают присущее человеку, становится очевидным из показанного в первом томе (н. 45-46, 142-143, 246, 714-715, 719, 776). Вдобавок к этому сотрите, что было сказано о животных, которых использовали в жертвоприношениях (н. 1823). Может показаться странным, что животные, упоминаемые в Слове, как и приносимые в жертву, означают добро и истины, или, иными словами, небесное и духовное, однако кратко поясним, отчего это так.
[2] В мире духов являются взору различные прообразы. Часто перед глазами духов там появляются и животные, такие как кони, покрытые попонами, быки, овцы, ягнята и другие животные различного рода, иногда такие, которых не увидишь на земле, но которые носят только прообразовательный характер. Такого рода животных видели также пророки, как описано в Слове, и имели они такое же происхождение. Животные, которые являются в мире духов, служат прообразами склонностей к добру и истине, а также к злу и лжи. Добрые духи знают вполне определенно, что они означают, и при этом судят по ним, о чем беседуют ангелы, ибо речь ангелов, нисходя в мир духов, иногда проявляется таким образом. Например, когда являются кони, духи знают, что ангелы обсуждают вопросы понимания; когда являются быки и тельцы, ангелы обсуждают природное добро; когда являются овцы, ангелы обсуждают рассудочное добро и честность; когда являются ягнята, ангелы обсуждают еще более внутреннее добро и невинность, и так далее.
[3] Так как для людей древнейшей церкви, которые сообщались с духами и ангелами, такие видения и сны, как у пророков, были обычным явлением, то всякий раз при виде любого животного у них возникало понятие о том, что оно означало. Так появились прообразования и обозначения. Они еще долго сохранялись и после времен древнейшей церкви. Наконец, из-за древности их настолько почитали, что авторы писали исключительно прообразами. Книги, написанные иначе, ценились не столь высоко, а написанные в церкви не считались священными. По этой, а также по иным тайным причинам, о которых по Божественному милосердию Господа поговорим в другом месте, книги Слова тоже были написаны в такой манере.
2180. B взял теленка нежного и хорошего. Это означает небесно-природное, которое рассудочное взяло к себе, чтобы приобщиться к постижению от Божественного, что явствует из значения «тельца» или «теленка» в Слове как природного добра. Так как говорится о рассудочном начале Господа, он назван «нежным» от небесно-духовного начала, или истины добра, и «хорошим» от самого небесного начала, или самого добра. В подлинном рассудочном начале заключена как склонность к истине, так и склонность к добру, но преобладает склонность к истине, как показано ранее (н. 2072). Вот почему сначала он назван «нежным», а затем «хорошим»; при этом упоминаются два выражения, что вполне обычно для Слова из-за супружества добра и истины, о котором говорилось выше (н. 2173).
[2] Что «телец» или «теленок» означает небесно-природное начало, или же, что то же самое, природное добро, явствует из жертвоприношений, которые составляли основу прообразовательного поклонения в еврейской церкви, а вслед затем и в иудейской. В жертву они приносили от стада или от отары, таким образом, от различных видов животных, которые были чистыми, таких как быки, тельцы, козлы, овцы, овны, козы, козлята и ягнята, кроме того горлиц и птенцов голубиных. Все эти животные означали внутренние составляющие поклонения, то есть небесные и духовные (н. 2165, 2177). Животные из стада означали небесно-природное, а животные из отары – небесно-рассудочное. Так как и природное, и рассудочное бывает более и более внутренним, и отличается разнообразием, поэтому столь много видов и разновидностей животных использовалось в жертвоприношениях. Это также очевидно из того, что одних животных предписывалось приносить в жертву всесожжения, а других в иного рода жертвы, как то: ежедневная жертва, субботняя жертва, праздничная жертва, вольная жертва, жертва благодарения, или по обету, искупительная жертва за вину и грех, жертва очищения и освящения, а также жертва посвящения. Строго определялось, каких животных, и в каком количестве следовало использовать в каждом виде жертвоприношения. Такого никогда бы не было, если бы каждое животное не означало нечто особое, что вполне очевидно из тех мест, где говорится о жертвоприношениях (Исх. 29; Лев. 1, 3-4, 9, 16, 23; Чис. 7-8, 15, 29). Однако здесь не место объяснять, что означало каждое животное. То же самое относится и к пророкам, у которых упоминаются эти животные, из чего ясно, что «тельцы» означают небесно-природное.
[3] По херувимам, которых видел Иезекииль, и по животным перед престолом, которых видел Иоанн, ясно, что означается не что иное, как небесное. О херувимах пророк говорит:
Подобие лиц их – лицо человека, и лицо льва с правой стороны у всех четырех, а с левой стороны – лицо тельца у всех четырех, и лицо орла у всех четырех (Иез. 1:10).
О четырех животных перед престолом Иоанн говорит:
Вокруг престола стояло четыре животных – первое животное было подобно льву, второе животное подобно тельцу, третье животное имело лицо, как у человека, четвертое животное подобно орлу летящему – говоря: Свят, свят, свят Господь Бог Вседержитель, Который был, есть и грядет (Откр. 4:6-8).
Всякий видеть может, что херувимы и животные прообразовывали нечто святое, а также быки и тельцы в жертвоприношениях. Это же относится и к пророчеству Моисея об Иосифе:
Да придет на голову Иосифу и на темя Назарея из его братьев; слава его как первородного тельца, и рога его как рога единорога; ими избодает он народы все до пределов земли (Втор. 33:16-17).
Эти слова невозможно понять, если неизвестно, что во внутреннем смысле означают телец, единорог, рога и прочее.
[4] Что касается жертвоприношений вообще, их действительно повелено было исполнять народу Израиля через Моисея, однако древнейшей церкви, существовавшей до потопа, они были совершенно неизвестно. Им даже на ум не приходило поклоняться Господу, совершая заклание животных. Древняя церковь, существовавшая после потопа, тоже не знала жертвоприношений. Она хоть и была прообразовательной, но не в жертвоприношениях. Впервые жертвоприношения были установлены в следующей церкви, названой еврейской, и от нее они распространились на языческие племена, и отсюда же перешли к Аврааму, Исааку и Иакову, и таки образом к потомкам Иакова. Что языческие племена при поклонении прибегали к жертвоприношениям, показано выше (н. 1343); а то, что к такому поклонению прибегали и потомков Иакова еще до прихода в Египет, и до того, как исполнять жертвоприношения было велено через Моисея на горе Синай, становится очевидным из сказанного в книге Исход 5:3; 10:25, 27; 18:12; 24:4-5.
[5] Еще более очевидным это становится из идолопоклонения перед золотым тельцом, которое описано так: 
Аарон поставил перед тельцом жертвенник, и провозгласил Аарон, говоря: Завтра праздник Иегове. На другой день они встали рано, и принесли всесожжение, и привели жертвы мирные; и сел народ есть и пить, а после встал играть (Исх. 32:5-6).
Это происходило, пока Моисей находился на горе Синай, и поэтому до того, как к ним пришло повеление об алтаре и жертвоприношениях. Такое повеление пришло к ним по той причине, у них поклонение через жертвоприношение стало идолопоклонническим, каким оно было среди язычников, а отойти от этого поклонения они не могли, так как считали его самым святым. Ибо то, что однажды насаждено было с детства как святое, особенно принятое от отцов, и так укоренилось, Господь никоим образом не разрушает, а склоняет, если только оно не противно самому порядку. Вот почему определено было установить жертвоприношения путем, описанным в книгах Моисея.
[6] Жертвоприношения никоим образом не были приемлем Иегове, а посему всего лишь позволялись и допускались по только что указанной причине, что вполне очевидно у пророков. Об этом читаем у Иеремии:
Так говорит Иегова Саваоф, Бог Израилев: Всесожжения ваши прилагайте к жертвам вашим, и ешьте мясо. Отцам вашим Я не говорил и не давал заповеди им в тот день, в который Я вывел их из земли Египетской, о всесожжении и жертве; но такую заповедь дал им, говоря: Слушайтесь голоса Моего, и Я буду вашим Богом (Иер. 7:21-23).
У Давида:
Иегова, жертвы и приношения Ты не восхотел, всесожжения и жертвы за грех Ты не потребовал. Я желаю исполнять волю Твою, Бог мой (Пс. 40:6, 8).
Там же:
Жертва не радует Тебя – я дал бы ее; всесожжения ты не принимаешь. Жертва Богу – дух сокрушенный (Пс. 51:16-17).
Там же:
Не приму тельца из дома твоего, ни козлов из дворов твоих; принеси в жертву Богу исповедание (Пс. 50:9, 13-14; 107:21-22; 116:17; Втор. 23:19).
У Осии:
Я милости хочу, а не жертвы, и познания Бога более, нежели всесожжений (Ос. 6:6).
Самуил сказал Саулу:
Неужели всесожжения и жертвы приятны Иегове? Вот, послушание лучше жертвы, повиновение лучше тука овнов (1 Сам. 15:22).
У Михея:
С кем предстать мне перед Иеговой, преклониться перед Богом всевышним? Предстать ли перед Ним со всесожжениями, с тельцами однолетними? Будет ли Иегова доволен тысячами овнов, десятью тысячами потоков елея? Он показал тебе, о, человек, что такое добро, и чего требует от тебя Иегова, но творить суд, любить милосердие, смиренно ходить с Богом твоим (Мих. 6:6-8).
[7] Из всего этого теперь ясно, что жертвоприношения были не заповеданы, а позволены; а также что в жертвоприношениях следовало взирать только на внутреннее; именно внутренне было угодным, а не внешнее. По этой причине Господь их упразднил, как и предсказано было через Даниила в следующих словах:
В половине седьмины Он прекратит жертву и приношение (Дан. 9:27),
где говорится о пришествии Господа. Смотрите, что сказано о жертвоприношениях в первом томе, н. 922-923, 1128, 1823. Что качается «теленка», которого Авраам «приготовил» или принес для трех мужей, дело обстояло так же, как и с животными в жертвоприношениях. Что он имел подобное значение, явствует из слов, сказанных им Сарре, взять три меры тонкой муки. О тонкой пшеничной муке, что приносили вместе с «тельцом», читаем у Моисея:
Когда войдете в землю. Когда молодого вола приносишь во всесожжение или жертву, закалаемую во исполнение обета или в мирную жертву Иегове, то вместе с молодым волом должно принести приношения хлебного три десятых тонкой пшеничной муки, смешанной с елеем (Чис. 15:8-9),
где сходным образом встречается число «три»: в этом отрывке «три десятых», а в наставлении Авраама Сарре «три меры». Однако вместе с овном приносили две десятых, а с ягненком одну десятую (Чис. 15:4-6).
2181. И дал отроку, и тот поспешил приготовить его. Это означает соединение этого добра с рассудочным добром; а «отрок» здесь – это природный человек, что явствует из значения «отрока» как того, кто прислуживает и помогает. А то, в чем служит или что исполняет – это приготовление теленка, который означает природное добро, как уже было показано. Чтобы лучше это понять, следует знать, что у всякого человека существует внутренне, рассудочное, находящееся посередине, и природное, и что между собой они различны (см. н. 1889, 1940). Также следует знать, что для того, чтобы составлять одно целое, они должны между собой сообразовываться, таким образом, рассудочное добро должно сообразовываться с природным добром. Если между ними нет сообразования и, следовательно, соединения, не может быть и никакого Божественного постижения. Так как в этих словах говорится о Божественном постижении Господа, они во внутреннем смысле означают соответствие и соединение тех двух видов добра.
2182. Стих 8. И взял масла и молока и теленка приготовленного, и поставил перед ними, а сам стоял подле них под деревом. И они ели. «И взял масла и молока и теленка приготовленного» означает все оное, соединенное таким образом вместе; «масло» – это небесное рассудочного начала, «молоко» – это происходящее оттуда духовное, «теленок» – это сообразное природное; «и поставил перед ними» означает, что Он таким образом приготовил Себя к принятию; «а сам стоял подле них под деревом» означает последующее постижение; «дерево», как и ранее, – это постижение; «и они ели» означает сообщение таким путем.
2183. И взял масла и молока и теленка приготовленного. Это означает все оное, соединенное таким образом вместе, что явствует из значения «масла», «молока» и «теленка», о чем чуть ниже. В предыдущих стихах речь шла о наделении рассудочного начале Господа небесным и происходящим отсюда духовным, что означала «тонкая мука, из которой делались хлеба» (н. 2176-2177), а также небесно-природным, которое означал «теленок» (2180). То же самое теперь выражено другими словами – «маслом», «молоком» и «теленком», которые означают все оное, соединенное вместе.
[2] Но едва ли возможно описать это для простого ума, потому что большинству неизвестно, что всякий человек имеет внутреннее, рассудочное и природное, и что они между собой весьма различны, мало того, они различны настолько, что одно может расходиться с другим. Иными словами, рассудочное, именуемое рассудочным человеком, может расходиться с природным, именуемым природным человеком. При этом рассудочный человек способен видеть и постигать зло, что пребывает в природном человеке, и если рассудочное является подлинным, он способен его исправить (см. н. 1904). Пока эти два начала не соединяться, человек не может быть целостным человеком, и не жить в мирном спокойствии, так как в нем одно противостоит другому. Ведь ангелы, находящиеся при человеке, управляют его рассудочным началом, а злые духи, находящиеся при нем, его природным началом, отчего и происходит борьба.
[3] Если побеждает рассудочное начало, природное подчиняется, а человек наделяется совестью, но если побеждает природное начало, он теряет способность принять что-либо, относящееся к совести. Если побеждает рассудочное начало, его природное становится тоже как будто рассудочным, но если побеждает природное начало, рассудочное становится тоже как будто природным. К тому же, если побеждает рассудочное начало, ангелы подходят ближе к человеку, внушая в него благолюбие, которое является небесным началом, исходящим от Господа через ангелов. Но если побеждает природное начало, и при этом на такое же расстояние отдаляются от него злые духи. Но если побеждает природное начало, отдаляются уже ангелы, то есть отходят к его более внутренним началам, а злые духи приближаются к рассудочному началу, и постоянно на него набрасываются, исполняя нижние области его ума ненавистью, местью, хитростью и тому подобным. Если побеждает рассудочное начало, человек обретает спокойствие мира, а в другой жизни – в мир небес; но если побеждает природное начало, то хотя в земной жизни ему и кажется, будто он испытывает покой, в другой жизни его ждет беспокойство и мучение ада.
[4] Таким образом можно знать, каково состояние человека в отношении его рассудочного и природного начал. Ни что иное не приносит человеку блаженство и счастье, как сообразность его природного начала с рассудочным началом, когда оба они соединены вместе. Достигается это единственно с помощью благолюбия, а благолюбие исходит единственно от Господа.
2184. «Масло» – это небесное рассудочного начала; «молоко» – это происходящее оттуда духовное; «теленок» – это сообразное природное, что явствует из значения «масла», «молока» и «теленка». Что касается «масла», в Слове оно, из-за его жирности, означает то, что небесно; ибо «жир» – это то, что небесно, как показано в первом томе (н. 353), а «елей», будучи жиром, – это само небесное (н. 886). Что «масло» имеет такое же значение, становится очевидным у Исаии:
Вот, дева родит Сына, и нарекут имя Ему: Еммануил. Он будет питаться маслом и медом, доколе не будет отвергать злое и избирать доброе (Ис. 7:14-15),
где говорится о Господе, который есть Еммануил. Всякий видеть может, что «масло» не означает масло, ни «мед» – мед, но «масло» означает небесное, а «мед» – исходящее от небесного.
[2] Там же:
И будет: по изобилию даваемого молока, будет есть масло; ибо маслом и медом будут питаться все, оставшиеся в этой земле (Ис. 7:22), 
где говорится о царстве Господа и о тех на земле, кто пребывает в царстве Господа. «Молоко» здесь обозначает духовное добро, «масло» – небесное добро, а «мед» – происходящее отсюда счастье.
[3] У Моисея:
Иегова один ведет Его, и не бет с Ним чужого бога. Он возносит Его на высоту земли, и кормит произведениями полей, и питает Его медом из камня, и елеем из твердой скалы; маслом от стада и молоком от отары, вместе с туком ягнят и овнов Вассанских и козлов, и тучною пшеницею, и ты пьешь чистое вино, кровь виноградных ягод (Втор. 32:12-14).
Невозможно понять, что все это обозначает, если не знать внутреннего смысла каждого слова. Выглядит это, как нагромождение выражений, таких, что служат красноречию, к которому прибегают мудрые мира сего. Но при этом каждое выражение означает небесное и его духовное, а также происходящее отсюда блаженство и счастье. И излагается все это в хорошо организованной последовательности. «Масло от стада» – это небесно-природное, а «молоко от отары» – это небесно-духовное рассудочного начала.
[4] Что же касается молока, как уже говорилось, оно означает духовное, происходящее от небесного, то есть небесно-духовное. Что такое небесно-духовное, можно увидеть в первом томе, н. 1577, 1824, и в разных других местах. «Молоко» – это духовное, происходящее от небесного, по той причине, что «вода» означает духовное (н. 680, 739). Но «молоко», так как в нем содержится жир, означает небесно-духовное или, что то же самое, истину добра; или, что то же самое, веру любви и благолюбия; или, что то же самое, разумное начало добра воли; еще то же самое, что склонность к истине, у которой внутри заключена склонность к добру; и то же самое, что склонность к познаниям и научностям, происходящая от склонности к благолюбию по отношению к ближнему, такая как у тех, кто любит ближнего и утверждается в этой любви благодаря познаниям веры и научностям, которые они из-за этого и любят. Все это равным образом является небесно-духовным, и упоминается в зависимости от предмета, о котором говорится.
[5] Что означается небесно-духовное, очевидно из Слова, как например у Исаии:
Всякий жаждущий, иди к водам, и тот, у кого нет серебра, иди, покупайте и ешьте; идите, покупайте без серебра и без платы вино и молоко. Для чего вам отвешивать серебро за то, что не хлеб? (Ис. 55:1-2),
где «вино» обозначает духовное, принадлежащее вере, а «молоко» – духовное, принадлежащее любви. У Моисея:
Он моет в вине одежду свою, и в крови гроздьев одеяние свое. Глаза его краснее вина, а зубы его белее молока (Быт. 49:11-12).
Это пророчество Иакова, который тогда был Израилем, об Иуде. Через «Иуду» здесь описывается Господь; «зубы белее молока» означают небесно-духовное, которое принадлежало Его природному.
[6] У Иоиля:
И будет в тот день: горы будут капать молодым вином а холмы потекут молоком; и все ручьи Иудины потекут водой (Иоил. 3:18),
где говорится о царстве Господа; «молоко» обозначает небесно-духовное. В Слове земля Ханаанская, которая прообразовывает и означает царство Господа, еще называется «землей, текущей молоком и медом», как в книгах Чис. 13:27; Втор. 26:9, 15; 27:3; Иер. 11:5; 32:22; Иез. 20:6, 15. В этих местах под «молоком» подразумевается не что иное, как обилие небесно-духовного, а под «медом» – избыточное счастье, вызванное этим; «земля» – это само небесное начало царства, от которого все это происходит.
[7] Что касается «теленка, чуть выше показано было, что им означается небесно-природное (н. 2180). Небесно-природное представляет собой то же самое, что и природное добро, или добро внутри природного начала. Природное начало человека, подобно его рассудочному началу, имеет свое добро и свою истину; ибо всюду существует супружество добра и истины, как показано выше (н. 2173). Добро природного начала – это удовольствие, получаемое от благолюбия, или от дружбы, относящейся к благолюбию. От этого удовольствия проистекает радость, или веселье, относящееся собственно к телу. Истина природного начала представляет собой научное, которое поддерживает это удовольствие. Из всего этого видно, что такое небесно-природное.
2185. Поставил перед ними. Это означает, что Он таким образом приготовил Себя к принятию, как явствует из значения во внутреннем смысле выражения «ставить перед ним», когда говорится о приготовлении рассудочного начала к принятию постижения от Божественного, и поэтому не требует дальнейшего истолкования.
2186. А сам стоял подле них под деревом. Это означает последующее постижение, что вытекает из значения «дерева», как постижения, о чем н. 103, 2163. Выше (стих 4) уже говорилось, что три мужа, пришедшие к Аврааму, собирались лечь под деревом, и это означало, что Божественное приближалось к постижению того состояния, в котором тогда пребывал Господь. Теперь же сказано, что Авраам стоял под деревом, и это означает, что Господь приблизился к Божественному постижению, после того как приготовил Себя к нему, что является ответным действием. Всякий видеть может, что не без причины упоминается о трех мужах и Аврааме, стоящем под деревом; соответственно, подробности эти приводятся ради тайн, скрытых за этими описаниями.
2187. И они ели. Это означает сообщение таким путем, что явствует из значения слова «есть» как сообщаться и соединяться, что тоже вытекает из Слова. То, что Аарон, его сыны, Левиты, а также народ должны были есть святыни от жертвоприношений на святом месте, означало не что иное, как сообщение, соединение и присвоение, как сказано выше при истолковании места из Левита 6:9, 10 (см. н. 2177). Ибо святыни, которые они ели, следовательно, усваивали, означали небесную и духовную пищу. Святыни была частью жертвоприношений, которую не сжигали на жертвеннике, а ели священники или народ, совершавший приношение, как становится очевидным из многих мест, где речь идет о жертвоприношениях. О святынях, которые должны были есть священники, говорится в Исх. 29:32-33; Лев. 6:9, 16, 18; 26; 7:6, 15-16, 18; 8:31; 10:12-13; Чис. 18:9-11; о святынях, которые должен был есть народ, говорится в Лев. 19:5-6; Втор. 12:27; 27:7; и в других местах. О том, что им нельзя было есть нечистое, говорится в Лев. 7:19-21; 22:4-7. Трапезы совершали на святом месте возле жертвенника, либо у двери, либо во дворе скинии, и означали они не что иное, как сообщение, соединение и присвоение небесного добра, ибо эти трапезы прообразовывали небесную пищу. Что такое небесная пища, смотрите н. 56-58, 680, 681, 1480, 1659. Все эти святыни назывались «хлебом», каковое значение можно увидеть в н. 2165. Нечто подобное прообразовывал Аарон и его сыны, когда ели «хлеб предложения» на святом месте (Лев. 24:9).
[2] Закон, данный Назорею, которым запрещалось в дни назорейства есть что-либо из винограда, из которого делается вино, от зерен до кожи (Чис. 6:4), вводился потому, что Назорей прообразовывал небесного человека, а небесный человек таков, что не желает даже упоминать духовное, как видно в первом томе (н. 202, 337, 880 в конце, 1647). Так как «вино» и «виноград», и все, что делается из винограда, означает духовное, то Назорею и запрещалось это есть. Иными словами, ему запрещалось сообщаться с духовным, соединяться с ним и присваивать его себе.
[3] Нечто подобное подразумевается под словом «есть» у Исаии:
Всякий жаждущий, иди к водам, и тот, у кого нет серебра, иди, покупайте и ешьте; идите, покупайте без серебра и без платы вино и молоко. Для чего вам отвешивать серебро за то, что не хлеб, и трудовое свое за то, что не насыщает? Послушайте Меня внимательно, и вкушайте благо, и душа ваша насладится туком (Ис. 55:1-2),
Также у Иоанна:
Побеждающему дам вкушать от древа жизни, которое посреди рая Божьего (Откр. 2:7).
«Дерево жизни» – это само небесное, а в высшем смысле Сам Господь, потому что все небесное исходит от Него, то есть вся любовь и благолюбие. Таким образом, «вкушать от дерева жизни» – это то же самое, что вкушать Господа, а вкушать Господа – значит наделяться любовью и благолюбием, следовательно, всем тем, что относится к небесной жизни, как говорит Сам Господь у Иоанна:
Я – хлеб живой, сошедший с небес: всякий, кто ест хлеб сей, будет жить вовек; всякий, кто ест Меня, жить будет Мною (Иоан. 6:51, 57).
Они же говорили: Какие странные слова. Но Иисус сказал: Слова, которые говорю Я вам, суть дух и жизнь (Иоан. 6:60, 63).
Отсюда ясно, что подразумевается под «едением» в Святом Причастии (Матф. 26:26-28; Марк 14:22, 23; Лук. 22:19, 20), а именно, сообщение, соединение и присвоение. 
[4] Отсюда ясно также, что подразумевают слова Господа:
Многие придут с востока и запада, и возлягут с Авраамом, Исааком и Иаковом (Матф. 8:11),
не то, что они будут есть вместе с ними в царстве Бога, а что они будут услаждаться небесным добром, которое означают «Авраам, Исаак и Иаков». Иными словами, они будут услаждаться небесными составляющими любви, не только самыми внутренними, каковые суть «Авраам», но и низшими, находящимися посередине, как те, что принадлежат рассудочному началу, каковые суть «Исаак»; и еще более низшими, которые являются небесно-природными, как те, что встречаются на первых небесах, и каковые подразумеваются под «Иаковом». Таков внутренний смысл этих слов. Что подразумевается под «Авраамом, Исааком и Иаковом» можно увидеть в н. 1893, и в других местах, где о них говорится. Не имеет значения, говорим ли мы об услаждении этими небесными составляющими, или об услаждении Господом, которого прообразовывают эти мужи. Ведь все оное исходит от Господа, и Господь является всем во всем оном.
2188. Стих 9. И сказали ему: Где Сарра, жена твоя? Он отвечал: Здесь, в шатре. «И сказали ему: Где Сарра, жена твоя?» означает рассудочную истину, которая не показывалась тогда, потому что пребывала в рассудочном добре; «он ответил: Здесь, «в шатре» означает, что она пребывала в святом.
2189. И сказали ему: Где Сарра, жена твоя? Это означает рассудочную истину, которая не показывалась тогда, потому что пребывала в рассудочном добре, что явствует из прообразования «Сарры» здесь как рассудочной истины, о чем выше н. 2173. Как обстоит с этим и тем, что следует далее, где говорится о состоянии рассудочного начала у Господа, прообразовываемого Саррой, довольно сложно пояснить разуму, если неизвестно, каково, в общем, состояние рассудочного начала в отношении добра и в отношении истины; а в случае с Господом в отношении Божественного и в отношении Человеческого, в котором Он тогда пребывал.
[2] Прежде всего рассудочное начало у человека составляет истина, как говорилось ранее (н. 2072), следовательно, и склонность к истине, ведущая человека к преобразованию, и поэтому к возрождению. Такое преобразование происходит с помощью познаний и научностей, связанных с истиной. Они, в свою очередь, непрестанно насаждаются в добро, то есть в благолюбие, с тем чтобы человек мог таким образом принять жизнь благолюбия. По этой причине склонность к истине у человека преобладает в его рассудочном начале. Ибо с жизнью благолюбия, которая являет собой саму небесную жизнь, обстоит так, что у тех, кто преобразовывается и возрождается, она непрерывно рождается, крепнет и возрастает, и достигается это благодаря истинам. Поэтому, чем больше насаждается истина, тем совершеннее становится жизнь благолюбия. Вследствие этого благолюбие у человека обретается соразмерно качеству и величине истины.
[3] Из всего этого в некоторой мере становится понятно, какая роль отведена рассудочному началу у человека. В истине, однако, нет жизни, а есть она в добре. Истина служит только приемником жизни, то есть добра. Истина подобна покрову или одеянию у добра; поэтому в Слове истины и называются «покровом» и «одеждой». Когда же рассудочное начало образует добро, истина уходит из вида и становится словно бы добром. Добро тогда сияет сквозь истину, точно так же, как в случае с ангелами, ибо они кажутся одетыми благодаря тому, что окружающее их сияние принимает вид одежды, как бывало, когда ангелы являлись пророкам. 
[4] Вот что подразумевается под рассудочной истиной, которая тогда не показывалась, потому что пребывала в рассудочном добре, и вот что означают слова, обращенные к Аврааму: «Где Сарра, жена твоя?» Но так как рассудочное добро Господа было тогда Божественным, что невозможно ни для одного ангела, то описать его можно только прибегнув к сравнению и таким образом к наглядному изображению, передающему нечто подобное, но не то же самое.
2190. Он ответил: Здесь, в шатре. Это означает, что она пребывала в том, что свято, что явствует из значения «шатра» как святого, о чем н. 414, 1102, 1566, 2145. Сказано, что рассудочная истина пребывала в святом, потому что пребывала она в добре. Всякое добро зовется святым оттого, что принадлежит оно любви и благолюбию, которые исходят единственно от Господа. Но каким является добро, такой будет и святость. Добро образуется, то есть рождается и возрастает благодаря истинам веры, и его качество и величина, поэтому, зависит от качества и величины истины, насажденной в благолюбие, как сказано чуть выше (н. 2189). Из этого следует, что добро и святость у каждого разнятся. Хотя внешне они и выглядят одинаково, внутренне они несхожи. Это относится как к находящимся вне церкви, так и к находящимся внутри нее. В добре благолюбия у человека заключено гораздо больше, нежели человек способен поверить. В оном, а следовательно, и в святости его поклонения, заключено все, что составляет его веру. Качество святости его поклонения ангелы видят, как при ясном дне, хотя сам человек знает не более того, что в некоторой мере испытывает состояние святости. В его состоянии святости заключены мириады мириад мыслей о добре и истинах веры и проистекающих отсюда склонностей. Впрочем, о святости поклонения, в чем она вообще состоит, по Божественному милосердию Господа поговорим в другом месте.
2191. Стих 10. И сказал он: Возвращаясь, я опять вернусь к тебе в эту же пору жизни, и будет сын у Сарры, жены твоей. А Сарра слушала у двери шатра, и было это сзади его. «И сказал он» означает постижение; «Возвращаясь, я опять вернусь к тебе в эту же пору жизни» означает соединение Божественного с Человеческим Господа; «и будет сын у Сарры, жены твоей» означает рассудочное, которому надлежало стать Божественным; «а Сарра слушала у двери шатра» означает рассудочную истину, близкую тогда к святому; «и было это сзади его» означает близко к добру, в котором тогда обреталось рассудочное, и отдельно от него, насколько в нем было что-то от человеческого.
2192. И сказал он. Это означает постижение, что явствует из значения в историческом смысле слова «говорить» как постигать, о чем ранее н. 1898, 1919, 2080.
2193. Возвращаясь, я опять вернусь к тебе в эту же пору жизни. Это означает соединение Божественного с Человеческим, как явствует из того, что приход Иеговы к Аврааму прообразовывал Божественное постижение, к принятию которого Господь Себя готовил, и, следовательно, прообразовывал соединение, как показано выше. Таким образом Его обещание опять к нему вернуться имеет сходное значение, а именно соединение Божественного с Человеческим. «В эту же пору жизни» – значит в то же самое время в следующем году.
2194. И будет сын у Сарры, жены твоей. Это означает рассудочное, которому надлежало стать Божественным, что явствует из значения «сына» и «Сарры», а также «Исаака», которого ей предстояло родить. Как «сын», так и «Сарра», а также «Исаак» означают принадлежащее рассудочному началу Господа. «Сын» означает истину, как видно выше (н. 489, 491, 533, 1147); «Сарра» означает рассудочную истину (н. 2173); а «Исаак» означает Божественное рассудочное начало (н. 1893; 2066, 2083). Человеческое у каждого человека начинается в самом внутреннем его рассудочного начала, как говорилось ранее (н. 2106); так было и с Человеческим Господа. То, что пребывало над ним, являлось Самим Иеговой, в отличие от всякого иного человека. Так как человеческое начинается в самом внутреннем рассудочного начала, и так как Господь все человеческое у Себя соделал Божественным, то сначала Он соделал Божественным Свое рассудочное, начиная от самого внутреннего. И это рассудочное, соделанное Божественным, прообразовывал и означал, как уже говорилось, Исаак.
2195. А Сарра слушала у двери шатра. Это означает, что рассудочная истина находилась тогда близко к святому, как явствует из прообразования Сарры как рассудочной истины, о чем н. 2173, 2194; а также из значения «шатра» как святого, о чем н. 414, 1102, 1566, 2145; и таким образом из значения «двери шатра» как входа в святое, следовательно, вблизи святого, о чем выше, н.2145. Как с этим обстоит, следует ниже.
2196. И было это сзади его. Это означает близко к добру, в котором тогда обреталось рассудочное, и отдельно от него, насколько в нем было что-то от человеческого, как явствует из того, что дверь, о которой говорится, и у которой стояла Сарра, находилась «позади него». Быть «позади него» означает не быть соединенным, а находиться за его спиной. Разобщенность с кем-то прообразовывается своего рода отбрасыванием как бы за спину, как явствует из прообразований в другой жизни, описанных из опыта в н. 1393, 1875. Эта разобщенность выражается здесь тем, что вход в шатер, где стояла Сарра, находился позади него.
[2] Что касается чисто человеческой рассудочной истины, которая тогда пребывала у Господа, и была от него отделена, когда Он соединился с Божественным, дело обстоит так. Человеческая рассудочная истина не охватывает Божественного, потому что последнее выходят за сферу ее понимания, ибо истина эта связана с научностями, пребывающими в природном человеке, и в той мере, насколько она взирает из них на то, что ее превышает, наcтолько же не признает оное. Ведь такая истина погружена в видимости, от которых не способна избавится; видимости порождаются чувственным восприятием, которое заставляет верить, будто само Божественное тоже имеет подобную природу, между тем как оно лишено всякой видимости. Когда произносится Божественное, эта рассудочная истина никоим образом не способна этому поверить, потому что неспособна охватить это. Приведем несколько примеров.
[3] Если говорится, что человек не имеет жизни кроме той, что исходит от Господа, рассудочное начало, опираясь на видимости, полагает, что человек не может жить словно бы от себя; между тем как он впервые начинает истинно жить, когда признает, что делает он это от Господа.
[4] Рассудочное начало, исходя из видимости, полагает, что добро, творимое человеком, исходит от него самого, между тем как всякое добро исходит вовсе не от человека, а от Господа.
[5] Исходя из видимостей, рассудочное начало полагает, что человек заслуживает спасение, совершая добро, между тем как сам по себе человек ничего не может заслужить, но вся заслуга принадлежит Господу.
[6] Опираясь на видимости, человек полагает, что когда он воздерживается от зла и удерживается в добре Господом, у него не остается ничего, кроме добра, праведности и даже святости; между тем как в человеке нет ничего, кроме зла, неправедности и скверны.
[7] Опираясь на видимость, человек полагает, что делая доброе из благолюбия, он делает это из своей воли; между тем как делает он это не из воли, а из разума, куда насаждено было благолюбие.
[8] Опираясь на видимости, человек полагает, что никакая слава невозможна без мирской славы, между тем как в славе небес нет ничего от славы мира.
[9] Опираясь на видимости, человек полагает, что невозможно любить ближнего больше, чем самого себя, и что всякая любовь начинается с себя; между тем как в небесной любви нет ничего от любви к себе.
[10] Опираясь на видимости, человек полагает, что без света, исходящего от света мира, невозможен никакой свет, между тем как на небесах нет и луча от света мира, но свет там в тысячи раз ярче полуденного света в мире.
[11] Опираясь на видимости, человек полагает, что Господь не может сиять перед небесами как солнце, между тем как весь свет на небесах исходит от Него.
[12] Исходя из видимости, человек не приемлет того, что в другой жизни имеет место преуспеяние, между тем как пребывающие там видят себя преуспевающими, как и люди на земле, имея дома, дворцы и сады. Еще менее человек приемлет это, если ему поведать, что эти преуспевания представляют собой изменения состояния, которые проявляются таким образом.
[13] Ни один человек, исходя из видимостей, не приемлет того, что духов и ангелов, невидимых перед его глазами, можно видеть; не приемлет он и того, что они могут говорить с человеком; между тем как они являются перед внутренним зрением, или зрением духа, более ясно, нежели человек видит человека на земле; а их голоса слышны столь же отчетливо. Помимо этого, существуют тысячи и тысячи таких примеров того, когда рассудочное начало человека, взирая из своего собственного света, порожденного чувственным восприятием, и, следовательно, затемненного, не способно поверить. Мало того, рассудочное начало остается слепым даже в отношении природного. Оно неспособно понять, например, каким образом люди, живущие по ту сторону земли, могут стоять на ногах и ходить. То же самое относится и к множеству других явлений природы. Сколь слепым должно быть рассудочное начало в духовном и небесном, которое значительно превосходит природное?
[14] Так как человеческое рассудочное начало таково, то теперь и говорится, что оно было отделено, когда Господь, обладая Божественным постижением, соединился с Божественным. Означалось это тем, что Сарра, которая представляла собой такую рассудочную истину, «стояла у двери шара», и это было «позади него».
2197. Стих 11. Авраам же и Сарра были стары и в летах преклонных, и обыкновенное у женщин у Сарры прекратилось. «Авраам же и Сарра были стары» означает человеческое у Господа, которое должно быть отброшено; «в летах преклонных» означает, что время пришло; «обыкновенное у женщин у Сарры прекратилось» означает состояние рассудочной истины, которое не могло более оставаться таковым.
2198. Авраам же и Сарра были стары. Это означает человеческое у Господа, которое должно быть отброшено, что явствует из прообразования Авраама и Сарры, а также из значения слова «старый» или «старость». «Авраам» здесь прообразовывает Господа в отношении рассудочного добра, а «Сарра» прообразовывает Господа в отношении рассудочной истины, как уже говорилось выше. Таким образом, каждый из них прообразовывал человеческое у Господа, по той причине, как уже говорилось, что теперь явился Иегова и говорил с Авраамом. Иегова был самим Божественным началом Господа, неотделенным от Него, хотя в исторических описаниях, которые носят прообразовательный характер, и представляется отделенным, ибо при помощи исторических описаний изобразить иначе невозможно. Что же касается слов, что «Авраам и Сарра были стары», означающих, что человеческое должно быть отброшено, «старость» подразумевает не что иное, как последнее время. «Старость» упоминается в разных местах Слова, как и «смерть» людей, но во внутреннем смысле постигается не старость или смерть тела, а нечто иное, что становится очевидным из последовательности изложения, ибо в другой жизни старость и смерть неизвестны. То, что здесь подразумевается, становится очевидным, как уже говорилось, из последовательности изложения, а именно, что Господь должен был совлечь человеческое.
2199. В летах преклонных. Это означает, что время пришло, что вытекает теперь из уже сказанного. «День» в Слове, как и «год», а впрочем и время вообще, означает состояние, как показано н. 23, 487-488, 493, 893. Таким образом, здесь «в летах преклонных» означает во внутреннем смысле в состоянии, в котором Он должен совлечь человеческое, следовательно, что время пришло.
2200. Обыкновенное у женщин у Сарры прекратилось. Это означает состояние рассудочной истины, которое не могло более оставаться таковым, что явствует из уже сказанного, и поэтому не требует истолкования.
[bookmark: OLE_LINK43][bookmark: OLE_LINK44][bookmark: OLE_LINK45]2201. Стих 12. Сарра внутренне рассмеялась, сказав: Мне ли, когда я состарилась, иметь сие утешение? И господин мой стар. «Сарра внутренне рассмеялась» означает склонность к той рассудочной истине в отношении того, что так должно произойти; «сказав: Мне ли, когда я состарилась, иметь сие утешение?» означает, что склонность к той истине не была расположена к изменению своего состояния; «и господин мой стар» означает, что склонность к истине удивилась, что рассудочное добро, к которому присоединена была истина, также должно совлечь человеческое.
2202. Сарра внутренне рассмеялась. Это означает склонность к той рассудочной истине в отношении того, что так должно произойти, что явствует из значения слова «смеяться» или «смеха» как склонности к истине, о чем ранее н. 2072. Что заключено в этих словах, следует далее.
2203. Сказав: Мне ли, когда я состарилась, иметь сие утешение? Это означает, что склонность к той истине не была расположена к изменению своего состояния, что явствует из значения слова «стареть» как отбрасывать человеческое, и таким образом менять состояние, о чем выше н. 2198; а также из значения слов «мне ли иметь сие утешение?» как не желать этого; следовательно, склонность эта не была расположена к такому. Как со всем этим обстоит, видеть можно из сказанного выше о Сарре (н. 2196), что она стояла у двери шатра, и было это позади него. Иными словами, человеческое рассудочное начало в отношении истины таково, что оно не способно понять, что такое Божественное, по той причине, что эта истина окружена видимостями. Следовательно, в то, чего оно не способно понять, оно не верит, а то, во что оно не верит, его не затрагивает. Видимости, которыми окружено рассудочное, отличаются тем, что оказывают на него влияние, ибо сами видимости несут в себе удовольствие; и поэтому если у рассудочного начала отнять видимости, ему будет казаться, что его лишили и удовольствий; когда между тем небесную склонность окружают не видимости, а сами добро и истина. Так как рассудочная истина обладает такой природой, то ей простительно и позволительно находится в окружении видимостей и получать от них удовольствие. Такую истину, окруженную видимостями, прообразовывает здесь «Сарра», когда Господь соединился с Божественным началом. Вот почему сказано, что она «стояла у двери шатра», и рассмеялась, сказав: «Мне ли, когда я состарилась, иметь сие утешение?». Это означает, что склонность к рассудочной истине не была расположена к изменению своего состояния.
2204. И господин мой стар. Это означает, что склонность к истине удивилась, что рассудочное добро, к которому присоединена была истина, также должно совлечь человеческое, что явствует из прообразования «Авраама», названного здесь «мой господин», как рассудочного добра, и из прообразования «Сарры» как рассудочной истины, о чем выше н. 2198, и в других местах; а также из значения слова «стареть» как отбрасывать человеческое, об этом тоже н. 2198. Человеческое рассудочное добро отличается тем, что многое в нем проистекает от мирских наслаждений, ибо это добро формируют не только истины, но и наслаждения чувств, и множество других наслаждений, существующих в мире. В эти удовольствия Господь насаждает добро, когда человек преобразовывается и возрождается, и благодаря этому добру мирское умеряется, и вслед за тем, соответственно, обретает радость от этого духовного добра. Однако Господь полностью изгнал из рассудочного начала все мирское, и поэтому соделал его Божественным. Именно это удивило рассудочную истину, подразумеваемую под «Саррой».
2205. Стих 13. И сказал Иегова Аврааму: Отчего это рассмеялась Сарра, сказав: «Неужели я действительно могу родить, когда я состарилась»? «И сказал Иегова Аврааму» означает постижение Господа от Божественного; «Отчего это рассмеялась Сарра?» означает размышление о рассудочной истине из склонности к ней; «сказав: Неужели я действительно могу родить, когда я состарилась?» означает удивление, что рассудочное начало должно стать Божественным; «когда я состарилась» означает, что после этого она перестанет быть такой.
2206. И сказал Иегова Аврааму. Это означает постижение Господа от Божественного, что явствует из значения слова «говорить» как постигать, о чем ранее н. 1898, 1919, 2080; а также из значения слов «сказал Иегова» как постигать от Божественного, ибо, как не раз уже было показано, само внутреннее у Господа было Иеговой.
2207. Отчего это рассмеялась Сарра? Это размышление о рассудочной истине из склонности к ней, что явствует из значения слова «смеяться» или «смеха» как склонности, связанной с истиной, о чем выше н. 2072; а также из прообразования «Сарры» как рассудочной истины, о чем не раз говорилось ранее в этой главе. В этом вопросе заключено то, что Господь постигал, что в Его рассудочном начале все еще пребывало человеческое.
2208. Неужели я действительно могу родить, когда я состарилась? Это означает удивление, что рассудочное начало должно стать Божественным, что явствует из значения здесь слова «рожать» во внутреннем смысле, а именно: так как Божественное рассудочное начало Господа прообразовывал «Исаак», как говорилось ранее, и будет видно из последующего, то слово «рожать» здесь означает Исаака, то есть рассудочное начало в том отношении, что оно должно стать Божественным, чего рассудочная истина, прообразованная «Саррой», не способна была понять.
2209. Когда я состарилась. Это означает, что после этого она перестанет быть такой, а именно не Божественной, а человеческой, и это последнее будет отброшено, что явствует из значения слова «состариться» как совлечь человеческое, о чем выше н. 2198, 2203. Что касается рассудочного начала вообще, то оно размышляет о Божественном, особенно опираясь на свою собственную истину, оно не способно поверить, что такое существует, как потому что не способно их уяснить, так и потому что его не покидают видимости, порожденные обманами чувств, по которым и из которых оно мыслит, как явствует из приведенных выше примеров (н.2196). К этому для наглядного пояснения добавлю следующее.
[2] Способно ли рассудочное начло поверить, если к нему обратиться, что существует внутренний смысл Слова, настолько далекий, как показано, от буквального смысла? И что Слово, таким образом, служит соединению небес и земли, то есть царства Господа на небесах с царством Господа на земле? Способно ли рассудочное начало поверить, что души после смерти общаются между собой совершенно четко, не прибегая к речи, состоящей из слов, и вместе с тем настолько полно, что за минуту излагают больше, нежели человек при помощи речи за час? И что ангелы сходным образом общаются между собой, но на языке еще более совершенном и непостижимом для духов? Также, что все души, приходя в другую жизнь, умеют пользоваться этой речью, хотя и не обучаются ей? Способно ли рассудочное начало поверить, что в одном чувстве человека, мало того, в одном вздохе заключено столько всего, постигаемого ангелами, что его невозможно описать? И что каждое чувство человека, мало того, каждое понятие его мышления являет собой его образ, и отличаются тем, что дивным образом содержат в себе все обстоятельства его жизни, не говоря о тысячах и тысячах иных примеров подобного рода?
[3] Рассудочное начало, обретающее мудрость на основе чувственных впечатлений, и окутанное их обманами, думая обо всем этом, не верит, что это возможно, потому что не способно составить для себя никакого понятия, разве лишь исходя из того, что постигает при помощи какого-то чувства, внешнего или внутреннего. Что же говорить о том, когда оно мыслит о Божественном небесном и Божественном духовном, которое является еще более высоким? Ибо всегда должны присутствовать некие видимости, порожденные чувственными впечатлениями, на которые должно опираться мышление, и когда видимости эти отнимаются, понятие разрушается. Это стало для меня очевидным по новоприбывшим духам, которые от видимостей, принесенных ими из мира, получали большое удовольствие. Они поведали, что не знают, могли ли бы мыслить, если бы эти видимости у них отняли. Таково рассудочное начало, рассмотренное в себе самом.
2210. Стих 14. Есть ли что дивное для Иеговы? В назначенное время Я вернусь к тебе где-то в это время жизни, и у Сарры будет сын. «Есть ли что дивное для Иеговы?» означает, что для Иеговы все возможно; «в назначенное время Я вернусь к тебе» означает состояние, которое должно наступить; «где-то в это время жизни, и у Сарры будет сын» означает, что Господь совлечет человеческое рассудочное, и облечется в Божественное рассудочное.
2211. Есть ли что дивное для Иеговы? Это означает, что для Иеговы все возможно, как очевидно без истолкования.
2212. В назначенное время Я вернусь к тебе. Это означает состояние, которое должно наступить, что явствует из значения «времени» как состояния (см. выше н. 2199). Здесь сказано, что Иегова «вернется в назначенное время», а чуть дальше – «в это время жизни», или, что то же самое, в то же время на следующий год. И в том и в другом выражении заключено нечто особое, а именно, слова «назначенное время» несут в себе общий характер того состояния, которое означают слова «это время жизни», и этот общий характер указывает на то, что это состояние должно наступить, но каким образом оно будет проявляться, означают слова «это время жизни». В Слове, особенно в пророческих книгах, состояние обычно описывается двумя выражениями, которые хоть и кажутся похожими, но при этом в одном заключен общий характер, а в другом некая определенная черта внутри общего.
2213. В это время жизни, и у Сарры будет сын. Это означает, что Господь совлечет человеческое рассудочное, и облечется в Божественное рассудочное, что явствует из значения слов «вернуться в это время жизни», или в это же время на следующий год, как соединения Божественного Господа с Человеческим, о чем выше н. 2193; а также из значения «сына» Сарры как рассудочного начала, которое должно стать Божественным, о чем тоже выше н. 2194. «Это время жизни», или «это же время на следующий год» обозначает время, когда Авраам вступит в сотый год своей жизни, каковой год означает единение Человеческого Господа с Божественным, и Божественного с Человеческим, как показано выше (н. 1988). Промежуток в один год указан потому, что «год» в Слове означает не год, а всю продолжительность времени, и таким образом, весь период, в тысячу ли лет, сто, десять, или же на часты, как тоже показано было ранее( н. 482, 487, 488, 493, 893). То же самое относится к «неделе», о чем н. 2044.
2214. Стих 15. Сарра же не призналась, а сказала: Я не смеялась. Ибо она испугалась. Но Он сказал: Нет, ты рассмеялась. «Сарра же не призналась, а сказала: Я не смеялась» означает, что человеческая рассудочная истина хотела себя оправдать, поскольку поняла, что поступила не так, как следовало. «Но Он сказал: Нет, ты рассмеялась» означает, что, тем не менее, это так.
2115. Сарра же не призналась, а сказала: Я не смеялась. Это означает, что человеческая рассудочная истина хотела себя оправдать, поскольку поняла, что поступила не так, как следовало, что ясно без истолкования.
2116. Но Он сказал: Нет, ты рассмеялась. Это означает, что, тем не менее, это так, что тоже ясно без истолкования. Как с этим обстоит, становится очевидным из сказанного выше (н. 2072) о значении слова «сеяться» и «смеха». Источником всякого смеха служит склонность, принадлежащая рассудочному началу, а по сути, склонность к истине или лжи в рассудочном начале. Поскольку в рассудочном начале пребывает такая склонность, что выражается в смехе, постольку в нем имеется нечто телесное и мирское, и, таким образом, чисто человеческое. Небесное добро и добро духовное не смеются, а выражают свою радость и веселость на лице, в речи и телодвижении иным путем. Ибо в смехе заключено многое, и большей частью нечто связанное с презрением, которое, хоть и не проявляется, тем не менее, глубоко сокрыто. Смех легко отличить от веселости ума, которая тоже вызывает что-то похожее на смех. Состояние человеческого рассудочного начала у Господа описывается через «смех» Сарры, который означает такого рода склонность, у которой истина, принадлежащая рассудочному началу, и отделенная тогда от добра, взирала на сказанное, а именно, что человеческое рассудочное должно быть совлечено, а Божественное принято. Господь не смеялся, а постигал от Божественного, каким все еще было рассудочное, и сколько в нем оставалось человеческого, которое надлежало устранить. Вот что означает «смех» Сарры во внутреннем смысле.
2217. Стих 16. И встали те мужи оттуда и посмотрели на лицо Содома; Авраам же пошел с ними, проводить их. «Встали те мужи оттуда» означает, что это постижение прекратилось; «и посмотрели на лицо Содома» означает состояние рода человеческого; «Содом» – это всякое зло, проистекающее от любви к себе; «Авраам же пошел с ними» означает, что Господь все еще оставался с ними в постижении, но постижение это относилось к роду человеческому; «проводить их» означает, что Он хотел уйти от этого постижения.
2218. Встали те мужи оттуда. Это означает, что это постижение прекратилось, что явствует из значения слова «вставать» как уходить; и из значения «мужей», о которых говорилось выше. Приходом трех мужей, или Иеговы, прообразовывалось Божественное постижение Господа, как показано выше. Постижение Господа из Божественного вначале относилось к Божественной Троице, которую составляют Само Божественное, Божественное Человеческое и исходящее. Затем оно относилось к Его Человеческому, которому надлежало облечься в Божественное. Теперь же следует постижение из Божественного, которое относится к качеству рода человеческого. Эти три вопроса и рассматриваются в этой главе, следуя по порядку, а именно: Божественное приняло Человеческое и сделало его Божественным, чтобы спасти род человеческий. О двух первых сказано, что постижение прекратилось, что во внутреннем смысле подразумевается под словами «встали мужи». Но постижение, касающееся качества рода человеческого, во внутреннем смысле означено тем, что они «посмотрели к Содому, и Авраам пошел с ними»; то, что Он не хотел больше оставаться в этом постижении, означают стола «Авраам пошел с ними проводить их». Однако как с этим обстоит, лучше видно из содержания, предпосланного выше, а также по истолкованию того, что следует далее.
2219. И посмотрели на лицо Содома. Это означает состояние рода человеческого, что явствует из значения слов «смотреть на лица», здесь на лица Содома. «Лицом» означаются все внутренние начала человека, как добро, так и зло, оттого что они проявляются на лице, как показано в первом томе (н. 358). Поэтому здесь «лицо», так как говорится о Содоме, означает внутреннее зло, которое является злом любви к себе, каковое зло, в общем, и подразумевается под «Содомом», как станет ясно из того, что следует ниже. Наихудшее из всех зол проистекает от любви к себе по той причине, что любовь к себе пагубна для человеческого общества, как показано выше (н. 2045) и для общества небесного (н. 2057). А так как порочность рода человеческого узнается по этой, то здесь «лицо Содома» означает состояние рода человеческого.
[bookmark: OLE_LINK51][bookmark: OLE_LINK52][2] Кроме того, в разных местах в первом томе показано было, что какова природа любви к себе, а именно, что она совершенно противоположна порядку, в котором сотворен был человек. В отличие от животных человек наделен рассудком для того, чтобы желать доброе и делать доброе другим, как в общем, так и в частности. Таков порядок, в котором человек был сотворен, и поэтому жизнь человека должны составлять любовь к Богу и любовь к ближнему, что и отличает его от животных. Таким является также порядок небес, в который человек должен войти, пока живет в мире. Таким образом, он должен пребывать в царстве Господа, в которое переходит, когда отбрасывает тело, служившее ему на земле, и там непрестанно восходить к состоянию небесного совершенства.
[3] Однако, главным и, мало того, единственным, что разрушает все это, является любовь к себе. Не столь пагубна любовь к миру, ибо она противоположна духовным сущностям веры, тогда как любовь к себе совершенно противоположна небесным сущностям любви. Ведь тот, кто любит себя, не любит других, а стремиться погубить всякого, кто не оказывает ему почтения. Также он не желает добра и не делает добра никому, кроме тех, кто на его стороне, или кого может привлечь на свою сторону, прививая, так сказать, своими страстями и фантазиями. Отсюда ясно, что от любви к себе изливается всякая ненависть, месть, жестокость, а также всякое бесстыдное притворство и обман, и таким образом, всякая гнусность, противная порядку человеческого общества и противная порядку небесного общества.
[4] Мало того, любовь к себе столь гнусна, что когда ослабляются наложенные на нее узы, то есть когда появляется возможность свободно действовать, то даже у тех, кто занимает низшее положение в обществе, она вырывается с такой силой, что желает господствовать не только над ближними и теми, кто рядом, но и над вселенной, и даже над самим высшим Божественным бытием. Правда, человек этого не осознает, потому что удерживается в узах, о которых мало знает. Однако в той мере, насколько узы эти, как сказано, ослабевают, настолько же он устремляется к этому. Это мне было дано узнать на длительном опыте в другой жизни. Так как все это сокрыто в любви к себе, то те, кто пребывает в любви к себе и не наделен узами совести, больше всего ненавидят Господа и, следовательно, все истины веры, ибо последние служат собственно законами порядка в царстве Господа. Их они их не приемлют настолько, что питают к ним отвращение, что тоже открыто проявляется в другой жизни. Любовь эта также является «головой змея», которую «растопчет семя женщины», то есть Господь, о чем смотрите в первом томе (н. 257).
[5] Правда, любовь к себе не всегда внешне проявляется как гордость и высокомерие, ибо порой такие люди способны обходится с ближним по благолюбию. Ведь одни с таким внешне благолюбивым расположением рождаются, а другие обретают его в ранние годы, но впоследствии его подавляют, сохраняя при этом внешнее расположение. Однако в любви к себе пребывают те, кто презирает других и ни во что не ставит в сравнении с собой. Они совершенно не заботится об общем добре, если это и не сулит выгоду, и сами они им, так сказать, являются. Относится это, прежде всего, к тем, кто ненавидит и преследует всякого, кто их не поддерживает или им не служит, по возможности лишая таких людей их владений, чести, доброго имени и даже жизни. Пусть те, кто поступает так намеренно, знают, что они, прежде всего, пребывают в любви к себе.
2220. Что «Содом» – это всякое зло от любви к себе, явствует из значения «Содома» в Слове. Хотя в следующей главе кажется, будто «Содомом» означалось наихудшее прелюбодеяние, тем не  менее, во внутреннем смысле им означается не что иное, как зло от любви к себе. В Слове также мерзости, проистекающие от любви к себе прообразованы всякого рода прелюбодеяниями. Что «Содом» означает, в общем, всякое зло от любви к себе, а «Гоморра» – всякую ложь, происходящую оттуда, показано в первом томе (н. 1212, 1663, 1682, 1689), и становится более очевидным из следующих мест в Слове. У Иеремии:
Меч на халдеев и на жителей Вавилона, как ниспроверг Бог Содом и Гоморру, и соседние города их, говорит Иегова, так и тут человек не будет жить, и сын человеческий в нем не будет останавливаться (Иер. 50:35-40).
[bookmark: OLE_LINK48][bookmark: OLE_LINK49][bookmark: OLE_LINK50]Сказано это о тех, означенных «халдеями», в поклонении которых заключена скверная лжи, как показано ранее (н. 1368), а также о тех, означенных «Вавилоном», в поклонении которых заключено скверное зло (н. 1182, 1326). Их осуждение описывается через «ниспровержение Содома», то есть зла вообще, и через «ниспровержение Гоморры», то есть лжи вообще, так как в их поклонении тоже заключено было зло любви к себе, и проистекающая оттуда ложь.
[2] У Амоса:
Я ниспроверг вас, как Бог ниспроверг Бог Содом и Гоморру, и вы стали, как головня, выхваченная из огня (Ам. 4:11),
где говорится о Самарии, которая означает извращенную духовную церковь, и которая в отношении зла вообще, направленных против добра благолюбия, зовется «Содомом», а в отношении ложностей вообще, направленных против истин веры, зовется «Гоморрой»; а в отношении того и другого в этой, как и в предыдущей цитате, зовется «ниспровержением Божиим». У Софонии:
Моав будет, как Содом, и сыны Аммона, как Гоморра, достоянием крапивы, соляною рытвиною, запустением навек. Это будет им за гордость их, потому что они насмехались и величались над народом Иеговы Саваофа (Соф. 2:9, 10),
где «Содом» обозначает зло от любви к себе, а «Гоморра» – происходящую оттуда ложь, о каждом из которых здесь говорится как о «запустении», подобно предыдущим словам о «ниспровержении». «Гордость» – это любовь к себе; «насмехаться над народом Иеговы Саваофа» – значит наводить зло на истины, а «величаться над народом» – значит наводить на них ложности.
[3] У Иезекииля:
Старшая сестра твоя – Самария, с дочерьми своими живущая влево от тебя; а младшая твоя сестра, живущая от тебя вправо, – Содома с дочерьми своими. Содома, сестра твоя, не делала того сама и ее дочери, что делала ты и дочери твои. Вот, в чем было беззаконие Содомы, сестры твоей: в гордости, в пресыщении хлебом, в беззаботной праздности – у нее и у дочерей ее, и она руки бедного и нищего не поддерживала. Стали высокомерны они и делали мерзости предо Мной (Иез. 16:46-50),
где говорится о мерзостях Иерусалима, описываемых через «Самарию» и «Содому»; через «Самарию», вместо Гоморры, описываются мерзости, связанные с ложностями, а через «Содому» описываются мерзости, связанные со злом. Также особо говорится, что означает «Содома», ибо сказано: «вот в чем было беззаконие Содомы», – то есть оно заключалось в любви к себе, означаемой «гордостью». Что они отвернулись от добра благолюбия, означается «пресыщением хлебом»; что они в этом утешались, означается «беззаботной праздностью»; что у них не было милосердия, описывается тем, что они «не поддерживали руки бедного и нищего»; и что всякое вожделение, возникающее от этого, исполнено любови к себе, означается тем, что ее «дочери стали надменны»; «дочери» – это вожделения.
[4] Отсюда вполне очевидно, что являет собой «Содом». Таким образом, значение его не таково, как видим в историческом смысле в следующей главе. «Содом» же в следующей главе означает во внутреннем смысле то же, что описал здесь пророк, а именно, все, что принадлежит любви к себе. Правда, Содом здесь описывается не столь резко, потому что мерзости Иерусалима, о которых идет речь, были более тяжкими, нежели мерзости Содома, как очевидно также из слов Господа у Матфея:
Истинно говорю вам: отраднее будет земле Содомской и Гоморрской в день суда, нежели городу тому (Матф. 10:15; Марк 6:11; Лук. 10:12).
У Иоанна:
Трупы их будут лежать на улице великого города, который духовно называется Содом и Египет (Откр. 11:8),
где ясно, что под «Содомом» не подразумевается Содом, ни Египет под «Египтом», ибо сказано, что он «духовно называется Содом и Египет»; «Содом» обозначает всякое зло от любви к себе, а «Египет», упоминаемый вместо Гоморры, – всякую происходящую оттуда ложь.
2221. Авраам же пошел с ними. Это означает, что Господь все еще оставался с ними в постижении, но постижение это относилось к роду человеческому, что явствует из последовательности изложения во внутреннем смысле. Ибо «идти с тремя мужами», то есть с Иеговой, – значит пребывать все еще в постижении.
2222. Проводить их. Это  означает, что Он хотел уйти от этого постижения, что ясно без истолкования. Причина этого тоже очевидна, а именно, состоит она в том, что постижение от Божественного и мышление из него о роде человеческом в отношении такого его качества, привело Его в ужас. Ведь любовь Господа ко всему роду человеческому была столь велика, что Он желал спасти всех для вечности через соединение Его Человеческой сущности с Божественной сущностью, и Божественной сущности с Человеческой сущностью. Следовательно, постигнув, каким был род человеческий, Он пожелал уйти от постижения и проистекающего оттуда мышления, что и означалось желанием Авраама «проводить мужей».
2223. И сказал Иегова: Утаю ли Я от Авраама то, что делаю? «И сказал Иегова» означает постижение; «Утаю ли Я от Авраама то, что делаю?» означает, что не следует ничего скрывать от Господа.
2224. И сказал Иегова. Это означает постижение, что явствует из значения слова «говорить» как постигать, о чем ранее н.1898, 1919, 2080. Здесь, так как «говорил Иегова», имеется в виду, что Господь постигал от Божественного.
2225. Утаю ли Я от Авраама то, что делаю? Это означает, что не следует ничего утаивать перед Господом, что явствует из прообразования «Авраама» как Господа в том состоянии, о чем уже не раз говорилось выше в этой главе. То, что остальное означает, что не следует ничего утаивать перед Господом, само по себе очевидно. В данном случае буквальный смысл походит на смысл внутренний, как и в других местах, главным образом там, где речь идет о существенных составляющих веры. Так как они важны для спасения, то в букве они изложены так же, как и во внутреннем смысле, как, например, в следующем месте у Моисея:
Иегова, Бог наш, Иегова один есть; и люби Иегову, Бога твоего, всем сердцем твоим, и всею душою твоею, и всеми силами твоими; и да будут слова сии на сердце твоем (Втор. 6:5-6),
помимо прочих сходных мест.
2226. Стих 18. От Авраама точно произойдет племя великое и многочисленное, и благословятся в нем все племена земли. «От Авраама точно произойдет племя великое и многочисленное» означает, что всякое добро и всякая исходящая от него истина будут от Господа; «и благословятся в нем все племена земли» означает, что все, пребывающие в церкви, будут Им спасены.
2227. От Авраама точно произойдет племя великое и многочисленное. Это означает, что всякое добро и всякая исходящая от него истина будут от Господа, что явствует из прообразования «Авраама» как Господа, что не раз было показано выше, а также из значения «племени» как добра, о чем н. 1159, 1258-1260, 1416, 1849; здесь называется «племя великое и многочисленное», что означает добро и происходящую оттуда истину. Что «великий» говорится л добре, а «многочисленный» – об истине, видеть можно из других мест в Слове, но я воздержусь их здесь приводить. Исходящая истина, то есть истина от добра в подлинном смысле являет собой духовное добро. Существует два вида добра, которые разнятся между собой, а именно, небесное добро и духовное добро. Небесное добро – это добро любви к Господу, а духовное добро – это добро любви к ближнему. От первого, или небесного добра, проистекает последнее, или духовное добро; ибо никто не способен любить Господа, если он не любит и ближнего. В любви к Господу заключена любовь к ближнему; ибо любовь к Господу исходит от Господа, и таким образом, исходит от самой любви ко всему роду человеческому. Пребывать в любви к Господу – это то же самое, что пребывать в Господе; и тот, кто пребывает Господе, неизменно пребывает и в Его любви, которая обращена к роду человеческому, и, следовательно, к ближнему; так что он обретается в двух видах добра, небесном и духовном. Первое представляет собой самое доподлинное добро, но последнее представляет собой его истину, или истину, происходящую от него. Истина эта, как сказано, является духовным добром. Первое есть то, что означается «великим», а последнее есть то, что означается «многочисленным».
2228. И благословятся в нем все племена земли. Это означает, что все, пребывающие в церкви, будут Им спасены, что явствует из значения слова «благословляться» как быть наделенным всяким добром, исходящим из небесного источника, о чем н. 981, 1096, 1420, 1422. Те, кто наделяется добром из небесного источника, то есть, как небесным добром, так и добром духовным, о которых говорилось чуть выше (н. 2177), наделяются и вечным спасением, то есть спасаются. Под «всеми племенами земли» во внутреннем смысле подразумеваются пребывающие в добре любви и благолюбия, как явствует из значения «племени» как добра (н. 1159, 1258-1260, 1416, 1449). Всякому ясно, что «все племена земли» не означают всех людей на целой земле, потому что среди них есть много неспасенных. Спасаются, однако, только те, кто пребывает в благолюбии, то есть, кто стяжал жизнь благолюбия.
[2] Чтобы ни для кого вопрос о спасении людей после смерти не оставался сокрытым, немного поговорим об этом. Многие говорят, что человек спасается верой, или, по их словам, если только он имеет веру; правда большей частью они не знают, что такое вера. Некоторые полагают, что это только мышление; некоторые, что это признание того, во что следует верить; другие, что это все учение веры, в которое нужно верить; а иные полагают что-то другое. Таким образом, в самом знании, что такое вера, они ошибаются; и как следствие, ошибаются они и в вопросе о том, что спасает человека. Вера, однако, не состоит только в мышлении, в признании того, во что следует верить и знании всего того, что составляет учение веры. Этим никто не может срастись; ибо оное укореняется не глубже мышления. Мышление никого не спасает, но жизнь, которую стяжают для себя в мире через познания веры. Эта жизнь сохраняется, тогда как мышление, не отвечающее жизни, отходит, и даже становится совершенно ничем. То, что объединяет людей на небесах – это жизнь, а не мысли, которые не относятся к жизни. Мысли, не относящиеся к жизни, притворны и полностью отвергаются.
[3] В общем, жизнь носит двойственный характер, один адский, а другой небесный. Адская жизнь стяжается от всех тех намерений, мыслей и деяний, которые проистекают из любви к себе, следовательно, из ненависти к ближнему. Небесная жизнь стяжается от всех тех намерений, мыслей и деяний, которые принадлежат любви к ближнему. Эта последняя является жизнью, к которой обращено все, что зовется верой, и которая обретается с помощью всех существенных составляющих веры. Отсюда очевидно, что такое вера, а именно, что это благолюбие, ибо все, что, говорят, должно составлять учение веры, ведет к благолюбию. В нем все это заключено и от него все это проистекает. После смерти тела душа является такой, как ее любовь.
2229. Стих 19. Ибо Я знаю его, потому что он заповедает сынам своим и дому своему после себя, и они будут ходить путем Иеговы, творя правду и суд; чтобы исполнил Иегова над Авраамом, что сказал о нем. «Ибо Я знаю его» означает, что оное истинно; «потому что он заповедает сынам своим и дому своему после себя, и они будут ходить путем Иеговы» означает, что все учение благолюбия и веры – от Него; «сыны» – это те, кто пребывает в истинах, «дом» – это те, кто пребывает в добре, «путь» – это учение, «правда» относится к добру, «суд» – к истине; «чтобы исполнил Иегова над Авраамом, что сказал о нем» означает, что Человеческая сущность по этой причине будет присоединена к Божественной сущности.
2230. Ибо Я знаю его. Это означает, что оное истинно, как явствует из значения слова «знать». Собственно говоря, «знать» кого-то – значит сознавать, какими качествами он обладает. Сходным образом, когда говорят, что знают что-то или нечто иное, имеют в виду, что им известно, каково его качество. Следовательно, слово «знать» относится к тому, что говорится, и означает, что то, что подразумевается в последовательности изложения, действительно таково, или же истинно.
2231. Потому что он заповедает сынам своим и дому своему после себя, и они будут ходить путем Иеговы. Это означает, что все учение благолюбия и веры – от Него, что явствует из значения «сына», «дома», «пути», «правды» и «суда»; которые, когда их обобщить, или привести к единому смыслу, означают все учение благолюбия и веры. Ибо «сынами» означаются все, пребывающие в истинах, «домом» – все, пребывающие в добре, «путем» – учение, которым они наставляются, каковое учение в отношении добра обозначается «правдой», а в отношении истины – «судом». Учение о добре – это учение благолюбия, а учение об истине – это учение веры.
[2] В общем, существует только одно учение, а именно, учение благолюбия, ибо, как уже говорилось (н. 2228), все существенные составляющие веры обращены к благолюбию. Благолюбие и вера разнятся между собой не иначе, как желание доброго и мышление доброго – ибо тот, кто желает доброго, также и мыслит доброе – таким образом, не иначе, как воля и разум. Все, кто размышляет об этом, знает, что воля являет собой одно, а разум – другое. Известно это и в ученом мире, и ясно видно по тем, кто желает злое, но при этом говорят по мышлению своему доброе. На примере таких людей очевидно всякому, что воля являет собой одно, а разум – другое, и что, таким образом, человеческий ум делится на две части, которые не образуют одно целое. Тем не менее, человек создан был так, чтобы эти две части составляли один ум, и чтобы разнились они между собой, образно говоря, не иначе, как пламя и свет, исходящий от него. Любовь к Господу и благолюбие по отношению к ближнему походят на пламя, а всякое постижение и мышление походят на свет, исходящий от него. Таким образом, любовь и благолюбие должны составлять все в постижении и мышлении, то есть должны пребывать в каждой их части вообще и в каждой подробности. Постижение или мышление о качестве любви и благолюбия и есть тем, что зовется верой.
[3] Но так как род человеческий стал желать злого, ненавидеть ближнего, проявлять мщение и жестокость до того, что часть ума, называемая волей, была полностью погублена, люди стали проводить различие между благолюбием и верой, и относить все положения учения, относящиеся к религии, вере, называя их одним словом – вера. Наконец, они зашли так далеко, что говорили, будто спастись можно одной верой, под которой они подразумевали положения учения, если только в них верить, какой бы при этом ни была жизнь. Так благолюбие было отделено от веры, а когда это происходит, оно становится, образно говоря, не чем иным, как светом без пламени, таким, как бывает солнечный свет в зимнюю пору, столь холодным и леденящим, что все земные растения цепенеют и гибнут. Между тем как вера, идущая от благолюбия, походит на свет в весеннюю и летнюю пору, благодаря которому все произрастает и цветет.
[4] То же самое можно узнать из того, что любовь и благолюбие служат небесным пламенем, а вера – духовным светом, льющимся от него. Вот как вера и благолюбие тоже открываются для постижения и взора в другой жизни. Ибо том небесное начало Господа является перед ангелами огненным сиянием, напоминающим солнце, тогда как духовное начало Господа является светом, исходящим от оного. Это сияние и этот свет воздействуют на внутренние начала ангелов и духов сообразно жизни любви и благолюбия, пребывающей у них. В этом источник радости и счастья в другой жизни со всем их разнообразием. Из этого видеть можно, как обстоит с утверждением, что спасает одна вера.
2232. Что «сыны» – это те, кто пребывает в истинах, явствует из значения в Слове «сына» как истины, о чем н. 489, 491, 533, 1147. «сыны» в отвлеченном смысле означают истины, но применительно к человеку, «сыны» – это те, кто пребывает в истинах.
2233. Что «дом» – это те, кто пребывает добре, явствует из значения «дома» как добра, о чем н. 710, 1708, 2048. Сходным образом «дом», или же родившиеся в доме, в отвлеченном смысле означают добро, но применительно к человеку – это те, кто пребывает в добре.
2234. Что «путь» – это учение, явствует из значения «пути». «Путь» в Слове говориться об истинах, потому что истины ведут к добру и происходят от добра, как видеть можно из места, приведенного в первом томе (н. 627). А так как «путь» говорится об истинах, то это есть учение, потому что учение охватывает собой все, что ведет к добру, то есть к благолюбию.
2235. Что значение «правды» связано с добром, а «суда» – с истиной, явствует из значения «правды», и из значения «суда». В Слове «правда и суд» часто называются вместе, но что они означают во внутреннем смысле, до сих пор было неизвестно. В приближенном смысле «правда» говорится о честности, а «суд» – о прямоте. Справедливость проявляется, когда судят по добру, и согласно совести, но честность проявляется, когда судят по закону, и, следовательно, по справедливым требованиям закона, таким образом, тоже согласно совести, потому что закон устанавливает для совести нормы. Во внутреннем же смысле «правда» – это то, что исходит от добра, а «суд» – то, что исходит от истины. Добро – это все, принадлежащее любви и благолюбию; истина – это все, принадлежащее вере, происходящей оттуда. Истина свою сущность обретает от добра, и зовется истиной по добру, точно так же, как вера сущность свою обретает от любви, а также, сходным образом, суд от правды.
[2] Что таково значение «правды и суда», явствует из следующих мест в Слове. У Иеремии:
Так говорит Иегова: Производите суд и правду, и спасайте обижаемого от руки притеснителя. Горе тому, кто строит дом свой тем, в чем нет правды, и горницы свои чем, в чем нет суда. Разве отец твой не ел и не пил, и не производил суд и правду? Потому ему было хорошо (Иер. 22:3, 13, 15),
где «суд» обозначает все, принадлежащее истине, а «правда» – все, принадлежащее добру. У Иезекииля:
Если беззаконник обратится от грехов своих и будет творить суд и правду, ни один из грехов его , какие он сделал, не помянится ему; он стал творить суд и правду: он несомненно будет жив. Когда беззаконник обращается от беззакония своего, и творит суд и правду, он будет за то жив( Иез. 33:14, 16, 19),
где сходным образом «суд» обозначает истину, принадлежащую вере, а «правда» – добро, принадлежащее благолюбию.
[3] У Амоса:
Пусть суд течет, как вода, а правда, как сильный поток (Ам. 5:24).
Здесь такое же значение. У Исаии
Так говорит Иегова: Сохраняйте суд, и делайте правду, ибо близко спасение Мое, и откровение правды Моей (Ис. 56:1).
Там же:
Миру не будет конца на престоле Давида и в царстве его, чтобы ему установить и поддерживать судом и правдою, отныне и до века (Ис. 9:7),
Имеется в виду, что пребывают они в истинах веры и в добре благолюбия. Там же:
Высок Иегова, ибо Он живет в вышних; Он наполнит Сион судом и правдою (Ис. 33:5),
где «суд» обозначает веру, «правда» – любовь, а «Сион» – церковь. «Суд» назван первым, потому что любовь приходит через веру; когда же первой называется «правда», то это указывает на то, что вера происходит от любви, как у Осии:
Обручу тебя навек, и обручу тебя Мне в правде и уде, в милосердии и сострадании, и обручу тебя Мне в вере, и ты познаешь Иегову (Ос. 2:19-20),
где первой названа «праведность», а также «милосердие», которое принадлежит любви, а уже потом следует «суд», как и «сострадание», которое принадлежит вере, исходящей от любви; и то и другой названо «верой», или «верностью».
[4] У Давида:
Иегова, Милосердие Твое до небес, истина Твоя до облаков. Правда Твоя, как горы Божии, суды Твои, как бездна великая (Пс. 36:5-6),
где и «милосердие», и «правда» сходным образом относятся к любви, а «истина» и «суд» относятся к вере. Там же:
Истина вырастет из земли, а правда выглянет с небес. Иегова даст добро, а земля наша принесет свой урожай (Пс. 85:11-12),
где «истина», принадлежащая вере, обозначает «суд», а «правда» – любовь или милосердие. У Захарии:
И приведу их, и будут они жить в Иерусалиме, и будут народом Моим, и Я буду их Богом в истине и правде (Зах. 8:8),
из чего тоже ясно, что «суд» – это истина, а «правда» – добро, потому что «истина» употребляется вместо «суда». Сходным образом у Давида:
Тот, кто ходит непорочно, и делает правду и говорит истину (Пс. 15:2).
[5] Так как вера принадлежит благолюбию, или истина добру, истины добра иногда зовутся «судами правды»; и поэтому «суды» означают практически то же самое, что и заповеди, как у Исаии:
Они изо дня в день будут исткать Меня, и пожелают узнать пути Мои, как племя, поступающее праведно и не оставляющий суда Бога своего; они спросят Меня о судах правды, пожелают приблизиться к Богу (Ис. 58:2).
Что заповеди означают то же самое, видно у Давида:
Семикратно в день прославляю Тебя за суды правды Твоей; все заповеди Твои – правда (Пс. 119:164, 172).
О Господе особо говорится, что Он «творит суд и правду», когда создает человека заново; как у Иеремии:
Пусть хвалящийся хвалится тем, что разумеет и знает Меня, что Я – Иегова, творящий милосердие, суд и правду на земле, ибо это благоугодно Мне (Иер. 9:24),
где милосердие, принадлежащее любви, описывается через «суд и правду». Там же:
Восставлю Давиду отрасль праведную, и будет царствовать, как царь, и будет поступать разумно, и будет творить суд и правду на земле (Иер. 23:5; 33:15).
[6] Потому и говорится у Иоанна:
Если Я пойду, то пошлю Утешителя к вам; и пришед, обличит мир о грехе, и о правде и о суде; о грехе, потому что не веруют в меня; о правде, потому что иду к Отцу Моему, и уже не увидите Меня; о суде, потому что князь мира сего осужден (Иоан. 16:7-11).
«Грех» здесь обозначает всякое неверие. «Он обличит о правде» – значит в отношение всего, что противоположно добру, когда между тем Господь соединил Человеческое с Божественным, чтобы спасти мир, что значит – «иду к Отцу Моему, и уже не увидите Меня». «О суде» – значит в отношение всего, что противоположно истине, когда между тем злые были брошены в их ады, с тем чтобы они больше не могли причинять вред, что значит – «князь мира сего осужден». В общем, «Он обличит о грехе, о правде и о суде» – значит в отношении всякого неверия, направленного против добра и истины, и, следовательно, что нет благолюбия и веры. Ибо в древние времена под правдой и судом подразумевались, если речь шла о Господе, всякое милосердие и благодать, а если речь шла о человеке, то всякое благолюбие и вера.
2236. Чтобы исполнил Иегова над Авраамом, что сказал о нем. Это означает, что Человеческая сущность по этой причине будет придана к Божественной сущности, что явствует не так из значения слов, как из того, что во всем, сказанном в Слове, подразумевается пришествие Господа, чтобы соединить Человеческую сущность с Божественной сущностью, и благодаря этому соединению спасти род человеческий. Вот что означают во внутреннем смысле слова, что «Иегова исполнит над Авраамом, что сказал о нем».
2237. И сказал Иегова: Вопль Содомский и Гоморрский, стал велик, и грех их стал тяжел весьма. «Сказал Иегова» означает постижение»; «вопль Содомский и Гоморрский стал велик, и грех их стал тяжел весьма» означает, что ложь и зло любви к себе достигли окончания. «Вопль» – это ложь, а «грех» – это зло.
2238. Сказал Иегова. Это означает постижение, что явствует из значения  в историческом смысле слова «говорить» как постигать, о чем не раз говорилось ранее. Когда в Слове встречается выражение «сказал Иегова», оно означает постижение, которое служит не полным продолжением предыдущего постижения, но следующим постижением, а иногда и новым. Смотрите также н. 2061.
2239. Вопль Содомский и Гоморрский стал велик, и грех их стал тяжел весьма». Это означает, что ложь и зло любви к себе достигли окончания, что явствует из значения «Содома» как зла от любви к себе, и «Гоморры», как лжи, происходящей оттуда, что показано выше (н. 2220); а также из значения «вопля» как лжи, и «греха» как зла, что будет истолковано чуть ниже. Из всего этого очевидно, что «вопль, ставший великим, и грех, ставший тяжким весьма» означает, что ложь и зло достигли своей вершины, или крайней степени. Это лучше видно из следующего далее, где говорится, что если там найдется десять, город будет сохранен (стих 32), что означает, если там еще будут какие-то остаточности, то есть что-то от добра и истины. Ибо когда в человеке не остается больше никакого добра и истины, приходит опустошение и запустение, следовательно, окончание, о чем чуть дальше.
2240. Что «вопль» – это ложь, а «грех» – это зло, явствует из значения в Слове «вопля». Что «вопль» означает ложь, невозможно увидеть, не зная внутреннего смысла Слова. Это выражение не раз встречается у пророков, и когда речь идет об опустошении и запустении, говорится, что люди «рыдают и вопят», что означает, что добро и истины опустошены. В тех местах употребляется слово, которым во внутреннем смысле описывается ложь, как у Иеремии:
Слышен голос вопля пастырей и рыдание сильных стада, ибо Иегова опустошил пажить их (Иер. 25:36),
где «вопль пастырей» обозначает, что они пребывают во лжи, которая ведет к опустошению.
[2] Там же:
Вот, поднимаются воды с севера, и сделаются наводняющим потоком, и потопят землю, и все, что наполняет ее, город и живущих в нем; и возопиют люди, и зарыдает каждый обитатель земли, от того дня, что приходит опустошить (Иер. 47:2, 4),
где говорится об запустении веры, производимом ложностями; «наводняющий поток» – это ложь, как показано в первом томе (н. 705, 790).
[3] У Софонии:
Голос вопля у ворот рыбных, и рыдание от других ворот, и великое разрушение на холмах, и обратятся их богатства в добычу, а дома их в запустение (Соф. 1:10, 13),
где «вопль» тоже говорится о ложностях, которые опустошают.
[4] У Исаии:
По дороге Хоронаимсой поднимут вопль о разрушении, потому что воды Нимирима запустели, луга засохли, травы выгорели, не стало зелени (Ис. 15:5-6; Иер. 48:3).
где через «вопль» описывается запустение веры и ее окончание.
[5] У Иеремии:
Плачет Иуда, ворота его распались, почернели на земле, и поднимается вопль Иерусалима; вельможи посылают меньших своих за водой; они приходят к колодцам и не находят воды; возвращаются с пустыми сосудами (Иер. 14:2-3),
где «вопль Иерусалима» обозначает ложности; ибо то, что «они не находят воду», означает, что там не было познаний веры. Познания веры – это «вода», как показано в первом томе (н. 28, 680, 739).
[6] У Исаии:
Буду радоваться о Иерусалиме и веселиться о народе Моем, и не услышится больше в нем голос плача, ни голос вопля (Ис. 65:19),
где «не услышится голос плача» – значит, не будет зла; «ни голос вопля» – значит, не будет лжи. Большинство этих подробностей невозможно понять, в том числе, что обозначает «вопль», из буквального смысла, а только из смысла внутреннего.
[7] Там же:
Иегова ждал суда, но вот – низость; правды, но вот – вопль (Ис. 5:7),
где тоже речь идет об опустошении добра и истины. В этом отрывке встречается своего рода обратное употребление выражений, как бывает у пророков, которое состоит в том, что на месте истины находится зло, обозначенное «низостью вместо суда», а на месте добра находится ложь, обозначенная «воплем вместо правды»; ибо «суд» – это истина, а «правда» – это добро, как показано выше (н. 2235).
[8] Обратное действие подобного рода есть и у Моисея, где говорится о Содоме и Гоморре:
Виноград их от виноградной лозы Содомской, и ягоды их с полей Гоморрских; ягоды их ядовиты, грозди их горьки (Втор. 32:32),
где встречается подобный образ речи; ибо «виноград» говорится об истинах и ложностях, а «поля» и «ягоды» – о добре и зле; поэтому «виноградная лоза Содомская» – это ложь от зла, а «поля и ягоды Гоморрские» – это зло от ложностей; ибо существует два вида лжи, о которых говорится в первом томе (н. 1212); следовательно, существует и два вида зла. Оба вида лжи и зла означаются в этом стихе «воплем Содомским и Гоморрским, который стал великим, и грехом их, который стал тяжелым весьма», как явствует из того, что «вопль» назван первым, а «грех» вторым; и «Содом», который являет собой зло от любви к себе, назван первым, а «Гоморра», которая являет собой ложь, происходящую оттуда, – второй.
2241. Стих 21. Сойду и посмотрю, окончено ли у них так, каков вопль от этого, восходящий ко Мне; и если нет; узнаю. «Сойду и посмотрю» означает посещение; «окончено ли у них так, каков вопль от этого, восходящий ко Мне; и если нет; узнаю» означает, достигло ли зло предела.
2242. Сойду и посмотрю. Это означает посещение, что явствует из значения выражения «сойти и посмотреть» как суда, что истолковано в первом томе (н. 1311), и, следовательно, как посещения. Последнее время церкви вообще, и каждого человека в частности, зовется в слове «посещением», которое предшествует суду. Таким образом, «посещение» – это не что иное, как исследование качества, то есть качества церкви вообще, или человека в частности. И это исследование в буквальном смысле выражается тем, что Иегова «сходит и смотрит».
[2] Из этого видно, какова природа буквального смысла, ибо Иегова не сходит, так как о Господе нельзя сказать, что Он сходит, потому что Он всегда пребывает в высшем. Также Иегова не смотрит, так ли это, ибо о Господе нельзя сказать, что Он смотрит, так ли это, потому что Он знает все, как вообще, так и в частности, от вечности. Тем не менее, говориться именно так, потому что человеку кажется, что это происходит. Ибо человек пребывает в том, что внизу, и когда что-либо является там, он не думает и даже не знает, как обстоит с тем, что вверху, и поэтому он не знает о том, как оно втекает. Не знает он этого потому, что его мышление простирается не далее того, что его непосредственно окружает. Вследствие этого, он постигает только то, что существует нечто такое, что сходит и смотрит; постижение это ограничивается еще больше, когда он полагает, что никто не знает, о чем он мыслит. Кроме того, он обладает тем понятием, что существует схождение сверху, и, когда говорится о Боге, от высшего; между тем как это происходит не от высшего, а от самого внутреннего.
[3] Отсюда видеть можно, какова природа буквального смысла, а именно, что он приспособлен к видимостям, и если бы он не был приспособлен к видимостям, никто бы не понял и не признал Слово, и, таким образом, никто бы его не принял. Однако ангелы не пребывают в видимостях, как пребывает человек, и поэтому хотя Слово в отношении буквального смысла существует для людей, тем не менее, в отношении внутреннего смысла, оно существует для ангелов, также и для тех людей, которым по Божественному милосердию Господа при жизни в мире дано быть, как ангелы.
[4] «Посещение» упоминается в различных местах Слова, и означает либо опустошение, будь то церкви, или отдельного человека, либо же избавление, и таким образом, исследование качества. Оно обозначает опустошение у Исаии:
Что вы будете делать в день посещения? Оно придет издалека. К кому прибегнете за помощью? И где оставите свою славу? Ис. 10:3).
Там же:
Звезды небес и светила их не будут сиять светом своим, солнце померкнет при восходе своем, и луна не даст свету своему сиять, и Я посещу мир за зло, и нечестивых – за беззакония их (Ис. 13:10-11).
Звезды и светила, которые не будут сиять, и солнце, которое померкнет, и луна, которая не даст свету своему сиять, – все это означает, что не останется любви и благолюбия, как видно выше (н. 2120). А так как это опустошение, то оно является «денем посещения».
[5] У Иеремии:
Падут они между падшими, и во время посещения их будут повержены (Иер. 8:12);
Обозначает это время опустошения, или когда нет благолюбия и веры. У Иезекииля:
Близится посещение города, и каждый муж со своим губительным орудием в руке своей (Иез. 9:1).
Здесь тоже говорится об опустошении; потому каждый муж имеет губительное орудие. У Осии:
Пришли дни посещения, пришли дни воздаяния (Ос. 9:7).
У Михея:
День стражей Твоих, посещение Твое наступает, ныне постигнет их смятение (Мих. 7:4);
Здесь тоже имеется в виду благолюбие, которое было опустошено. У Моисея:
В день посещения Моего я посещу их за грехи их (Исх. 32:34),
где речь идет о народе в пустыне, после того как они сделали себе золотого тельца. Что «посещение» означает избавление, ясно из многих мест (Исх. 3:16; 4:31; Иер. 27:22; 29:10; Лук. 1:68, 78; 19:41-42).
2243. Окончено ли у них так, каков вопль от этого, восходящий ко Мне; и если нет; узнаю. Это означает, достигло ли зло предела, что явствует из значения «вопля» как лжи, о чем чуть выше н. 2240. Существует два вида лжи, как сказано в конце того параграфа, а именно, ложь, идущая от зла, и ложь, ведущая к злу. Ложь, идущая от зла, – это все то, что человек думает, когда пребывает во зле, иными словами, все, что поддерживает его зло. Например, пребывая в прелюбодеянии, он думает, что прелюбодеяние дозволительно, пристойно, привносит в жизнь радость, приводит к рождению потомства и многое другое. Все эти мысли являются ложью, идущей от зла.
[2] Ложь же, ведущая к злу, появляется, когда человек опираясь на свои религиозные убеждения, принимает некие принципы, и, как следствие, считает их добрыми и святыми, между тем как сами по себе они злы. Например, тот, кто по своей религии верит, что есть человек, который может спасти, и потому его почитает и поклоняется ему, совершает зло из этой лжи. То же самое относится и к любому другому религиозному убеждению, которое само по себе ложно. Так как ложь идет от зла и ложь ведет к злу, то употребляется слово «вопль» и, как некое общее выражение, означает то, что в нем заключено, а именно, зло; как явствует также из слов «окончено ли у них так, каков вопль от этого, восходящий ко Мне», где выражение «вопль от этого» стоит в единственном числе, а «окончено у них» – во множественном.
[3] Что такое «скончание», было показано в первом томе (н. 1857). Что еще заключает в себе скончание, можно понять по церквям. Древнейшая церковь, именуемая «Человек», была самой небесной из всех. Со временем эта церковь настолько отошла от добра любви, что, в конце концов, не осталось ничего небесного; и тогда наступило ее скончание, описанное через состояние людей перед потопом.
[4] Древняя церковь, которая пришла после потопа и именовалась «Ноем», и была менее небесной, тоже со временем настолько отпала от добра благолюбия, что от благолюбия ничего не осталось; ибо она отчасти обратилась в магию, отчасти в идолопоклонство, и отчасти в некую догматическую систему, отделенную от благолюбия; и тогда наступило ее скончание.
[5] Другая церковь, пришедшая на смену, которая именовалась Еврейской церковью, была еще менее небесной и духовной, и полагала святость поклонения во внешних обрядах. Эта церковь со временем претерпела всяческих искажений, а внешнее поклонение обратилось в идолопоклонство; и тогда наступило ее скончание.
[6] Четвертая церковь была восстановлена среди потомков Иакова, в ней не было ничего небесного и духовного, а только прообразования этого; а потому церковь эта была прообразовательной церковью небесного и духовного, поскольку они не знали, что прообразовывают и означают их обряды. Однако установлена она была для того, чтобы между человеком и небесами все-таки оставалась некая связь, такая как между прообразовательными добром и истиной, и собственно добром и истиной. Эта церковь под конец настолько погрязла в ложностях и зле, что все ее обряды стали идолопоклонническими; и тогда наступило ее скончание.
[7] Поэтому, после того как церкви таким образом постепенно пали, – когда в последней связь между родом человеческим и небесами была столь полностью прервана, что род человеческий должен был погибнуть, потому что не оставалось церкви, через которую могло бы поддерживаться соединение и связь (см. н. 468, 637, 931, 2054) – в мир пришел Господь, и через Божественное Бытие, соединенное с Человеческим Бытием в Нем самом, соединил небеса и землю. При этом Он снова установил новую церковь, именуемую христианской церковью, которая вначале пребывала добре веры, а члены ее жили в благолюбии с другими, как братья. Правда, со временем церковь эта распалась, и ныне пребывает в таком состоянии, что ее члены даже не знают, что в основе веры лежит любовь к Господу и благолюбие по отношению к ближнему. Хотя они и говорят по учению, что Господь – Спаситель рода человеческого, что они снова восстанут после смерти, и что есть небеса и ад, немногие, тем не менее, этому верят. Так как церковь эта стала такой, недалеко ее скончание.
[8] Из всего этого видно, что такое «скончание», а именно, что оно наступает, когда зло достигает своего предела. Сходным образом обстоит и в частном, то есть, с каждым человеком; однако как наступает скончание в случае с каждым отдельно, по Божественному милосердию Господа поговорим позже. О скончании говорится в различных местах Слова, а предшествующее состояние описывается через «опустошение» и «запустение», за которым следует «посещение».
2244. Стих 22. И посмотрели мужи оттуда, и пошли к Содому; Авраам же еще стоял пред Иеговой. «И посмотрели мужи оттуда» означает мышление Господа из Божественного; «и пошли к Содому» означает о роде человеческом, пребывающем в столь великом зле; «Авраам же еще стоял пред Иеговой» означает мышление Господа из Человеческого, которое присоединено указанным выше образом.
2245. Посмотрели мужи оттуда. Это означает мышление Господа из Божественного, что явствует из значения слова «смотреть» как мыслить, ибо «видеть» во внутреннем смысле, как и в обычной речи, – значит понимать, так как понимание – это внутреннее зрение, и подобным образом «смотреть» – значит мыслить, что связано с внутренним зрением, то есть с пониманием; а также из значения «мужей» как Божественного. В разных местах этой главы иногда упоминаются «мужи», а иногда вместо «мужей» «Иегова». Когда упоминаются «мужи», они означают Троицу, а именно, Само Божественное, Божественное Человеческое и исходящее. Мышление Господа из Божественного означают слова «мужи посмотрели оттуда». Это мышление шло от Человеческого, соединенного с Божественным, о каковом соединении говорилось в начале этой главы; но постижение, от которого шло мышление, происходило от Божественного, потому в этом же стихе вскоре упоминается «Иегова»: «Авраам стоял перед Иеговой». Когда Божественное соединилось с Человеческим, вместе с ними было также исходящее.
2246. Пошли к Содому. Это означает мышление о роде человеческом, пребывающем в столь великом зле, что явствует из значения «Содома» как зла от любви к себе, о чем выше н. 2220; и из значения слов «смотреть на лицо Содома» как на состояние рода человеческого (н. 2219). «Содом» потому означает состояние рода человеческого, пребывающего в столь великом зле, что под «Содомом» подразумевается не Содом, но все те в целом мире, кто пребывает в любви к себе; а описание Содома прообразовывает состояние всех, кто пребывает в этом зле, как видно из последующего. Что любовь к себе является источником всех зол, таким образом, самого зла, ясно из сказанного и показанного об этом ранее (н. 2045, 2057, 2219). Вот почему здесь говорится, что они пребывали в столь великом зле.
2247. Авраам же еще стоял пред Иеговой. Это означает мышление Господа из Человеческого, которое было присоединено указанным выше образом, что явствует из прообразования в этой главе «Авраама» как Господа в отношении Человеческого; и из того, что он «стоял перед Иеговой». Отсюда без истолкования следует, что это было мышление из Человеческого, присоединенного указанным в начале этой главы, образом, как и выше (н. 2245).
2248. Стих 23. И подошел Авраам и сказал: Неужели Ты погубишь и праведных с нечестивыми? «Подошел Авраам и сказал» означает мышление Господа из Человеческого, каковое мышление более тесно примыкало к Божественному; «Неужели Ты погубишь и праведных с нечестивыми?» означает печаль Господа из-за Его любви к роду человеческому, и Его заступничество, к которому Он прибегал, чтобы в них все-таки можно было вложить добро, хотя они и были злы.
2249. И подошел Авраам и сказал. Это означает мышление Господа из Человеческого, каковое мышление более тесно примыкало к Божественному, что следует из ранее изложенного, где говорилось о мышлении Господа относительно рода человеческого, и поэтому не требует истолкования. В этой главе во внутреннем смысле весьма подробно описывается состояние мышления и постижения Господа, а в первой части – состояние соединения Человеческого Господа с Его Божественным.
[2] Возможно все это покажется человеку не столь важным, тем не менее, оно крайне важно. Ибо перед ангелами, для которых внутренний смысл составляет Слово, это вместе с прообразованиями предстает вживе в самой прекрасной форме. Кроме того, предстает и многое другое, что вытекает оттуда и служит подобием оного, затрагивая соединение Господа с небесами и принятие Его Божественного в их человеческое. Ибо понятия ангелов таковы, что получают от этого большее удовольствие, чем то чего бы то ни было, и постигают это самым приятным. Этим они также просвещаются и все более утверждаются в вопросе соединения Божественной Человеческой сущности Господа с Божественной сущностью. Ведь ангелы были людьми, и будучи людьми не могли не мыслить о Господе как о человеке, и о Господе как Боге, также и о Божественной Троице, формируя для себя различные понятия, хотя при этом они и не знали качества этих понятий.
[3] С небесными тайнами обстоит так, что хоть они и превосходят всякое понимание, тем не менее, каждый формирует из них для себя определенное понятие, ибо ничто не может быть удержано в памяти, еще менее проникнуть в какую-то мысль без посредства некой идеи, сформированной тем или иным образом. Так как понятия ангелов формируются не иначе, как из всего того, что существует в мире, или же из того, что сходно с оным, и так как все непонятое ведет к появлению обманчивостей, – обманчивостей, которые в другой жизни отвращают более внутренние понятия мышления от истин и добра веры – поэтому, чтобы рассеять такие обманчивости, в этой главе, в ее внутреннем смысле, так много говорится о соединении Человеческого Господа с Его Божественным, и о Его постижении и мышлении. Соответственно, при чтении Слово все это настолько проникает в постижение ангелов, что их прежние понятия, сформированные из чуждого источника и на основе сомнений, легко проистекающих оттуда, постепенно рассеиваются, и вводятся новые понятия, соответствующие свету истины, в котором пребывают ангелы. Это больше относится к духовным ангелам, нежели к небесным, ибо по мере того, как их понятия очищаются, духовные ангелы совершенствуются для принятия всего небесного. Известно, что небеса перед Господом не являются чистыми, также правда состоит в том, что ангелы непрестанно совершенствуются.
2250. Неужели Ты погубишь и праведных с нечестивыми? Это означает печаль Господа из-за Его любови к роду человеческому, и Его заступничество, к которому Он прибегал, чтобы в них все-таки можно было вложить добро, хотя они и были злы, что явствует из рвения любви, сверкающего в этих словах, и еще более в стихе 25 чуть ниже, где сказано: «Не может быть, чтобы Ты поступил так, чтобы Ты погубил праведных с нечестивыми, чтобы то же было с праведными, что с нечестивыми; не может быть от Тебя! Не судья ли всей земли поступит будет вершить суд?» Это же явствует из значения «праведных» как добра, о чем н. 621, 2235, и из значения «нечестивых» как противоположного «праведным», то есть противоположного добру, следовательно, зла. Также из этих слов, и из того, что следует далее, ясно, что присутствует заступничество. Заступничество Господа за род человеческий проявлялось тогда, когда Он был в мире, и притом испытывал состояние уничижения, ибо, как уже говорилось, Он обращался к Иегове как другому. Но в состоянии прославления, когда его Человеческая сущность соединялась с Божественной сущностью, и тоже становилась Иеговой, Он не прибегал не к заступничеству, а к милосердию, помогая и спасая из Своего собственного Божественного. Собственно милосердие и есть заступничество, ибо такова его сущность.
2251. Стих 24. Может быть, есть в середине города пятьдесят праведников. Неужели Ты разрушишь, и не пощадишь места сего ради пятидесяти праведников, в середине его? «Может быть, есть в середине города пятьдесят праведников» означает, что истины могут быть наполнены добром; «неужели Ты разрушишь, и не пощадишь места сего ради пятидесяти праведников, в нем?» означает заступничество по любви, чтобы они при этом не погибли.
2252. Может быть, есть в середине города пятьдесят праведников. Это означает, что истины могут быть наполнены добром, что явствует из значения «пятидесяти» как полноты, из значения «праведных» как добра, о чем н. 612, 2235, из значения «середины» как того, что внутри (н. 1074), и из значения «города» как истины (н. 402). Таким образом, «пятьдесят праведников в середине города» во внутреннем смысле – это истины, которые, возможно, внутри наполнены добром. Что в этих словах заключено такое значение, невозможно усмотреть по букве, ибо исторические описания буквального смысла уводят ум в совершенно другом направлении, или заставляют мыслить иначе. Однако я твердо знаю, что те, кто обретается во внутреннем смысле, постигают эти слова в соответствии с их значением. Числа сами по себе, такие как называемое здесь «пятьдесят», и в дальнейшем «сорок пять», «сорок», «тридцать», «двадцать» и «десять» вовсе не постигаются как числа теми, кто обретается во внутреннем смысле, но как определенные сущности, или состояния, как показано в н. 482, 487, 575, 647-648, 755, 813, 1963, 2075.
[2] Ибо древние, указывая на различия между состояниями своих церквей, тоже прибегали к числам. Природа проводимых ими исчислений становится очевидной по значению чисел, которое приводится в только что указанных местах. Значение чисел они выводили из прообразований, существующих в мире духов, где, когда является нечто исчисляемое, оно означает не то, что показывают числа, а некий предмет, или же состояние, что видеть можно из уже приведенного (н. 2129, 2130, также н. 2089) о числе «двенадцать», подразумевающем все сущности веры. Сходным образом обстоит и с числами, следующими теперь. Отсюда очевидно, какова природа Слова во внутреннем смысле.
[3] «Пятьдесят» означает полноту по той причине, что это число идет после семи по семь, или сорока девяти, и таким образом указывает на завершение последнего числа. Вот почему в прообразовательной церкви праздник семи суббот соблюдался на пятидесятый день, а пятидесятый год был юбилейным. О празднике семи суббот читаем у Моисея:
Отсчитайте себе от первого дня после субботы, от дня, в который приносили сноп потрясения, семь полных суббот, до первого дня после седьмой субботы отсчитайте пятьдесят дней, и приносите новое приношение Иегове (Лев. 23:15).
Там же о юбилее:
Насчитай себе семь субботних лет, семь раз по семь лет, чтоб было у тебя в семи субботних годах девять и сорок лет, и освятите пятидесятый год, и объявите свободу на земле всем жителям ее; да будет у вас это юбилей (Лев. 25:8, 10),
из чего видно, что «пятьдесят» – это полнота в отношении суббот.
[4] Кроме того, везде, где в Слове упоминается число «пятьдесят», оно означает полноту; как например, где говорится, что:
Левиты были исчислены от сына тридцати лет и выше до сына пятидесяти лет (Чис. 4:23, 35, 39, 43, 47; 8:25);
здесь «пятьдесят» обозначает полное или последнее состояние отправления священнического служения.
Мужчина, лежавший с девицей, девой, давал отцу девицы пятьдесят серебряников, она становилась его женой, и он не мог развестись с ней (Втор. 22:29);
Здесь «пятьдесят серебряников» обозначают полное взыскание и полное возмещение.
Давид дал пятьдесят сикелей серебра Орине за гумно, где он соорудил жертвенник Иегове (2 Сам. 24:24),
что обозначает полную стоимость и полную оплату.
Авессалом завел у себя колесницы и лошадей, и имел пятьдесят человек скороходов, бегущих перед ним (2 Сам. 15:1),
и сходным образом:
Адония имел колесницы и лошадей, и пятьдесят человек скороходов, бегущих перед ним (1 Цар. 1:5),
что обозначает полное превосходство и величие. Ибо от древних они унаследовали числа, которые несли в себе определенное прообразование и значение, и которые они соблюдали. Числа повелевалось использовать в обрядах, хотя большинство и не знало, что они означали.
[5] Итак, поскольку «пятьдесят» означает полноту, и поскольку это число, как уже говорилось, также несло прообразование, оно то же самое означает в притче Господа об управителе, который сказал тому, кто должен был масла:
Сколько ты должен господину моему? Он сказал: Сто мер масла. И сказал ему: возьми твою расписку и садись скорее, пиши: пятьдесят (Лук. 16:6);
«пятьдесят» обозначает полную уплату. Так как пятьдесят – это число, то кажется, что в нем, кроме числа, больше ничего не заключено, когда между тем во внутреннем смысле под ним везде подразумевается полнота, как у Аггея:
Приходил к точилу начерпать пятьдесят мер из точила, оказывалось двадцать (Агг. 2:16),
то есть, вместо полного объема было немного. Число «пятьдесят» не упоминалось бы у пророка, если бы оно не несло значения.
2253. Неужели Ты разрушишь, и не пощадишь места сего ради пятидесяти праведников, в середине его? Это означает заступничество по любви, чтобы они при этом не погибли, что явствует из значения «пятидесяти» и «праведных», а также «середины его», то есть города, о чем чуть выше н. 2252. Во всех этих выражениях заключено заступничество по любви, и что они не должны погибнуть. Об этом заступничестве смотрите выше н. 2250. Что сходило оно из любви, само по себе очевидно. У Господа, когда Он находился в мире, не было иной жизни, нежели жизнь любви ко всему роду человеческому, который Он горячо желал навечно спасти. Это самая доподлинная небесная жизнь, благодаря которой Он соединил Себя с Божественным, а Божественное с Собой, – ибо само Бытие, или Иегова, есть не что иное, как милосердие, принадлежащее любви ко всему роду человеческому – и жизнь эта была жизнью чистой любви, которая недоступна ни одному человеку. Те, кто не знает, что такое жизнь, и что жизнь такова, какова любовь, не понимают этого. Отсюда очевидно, что всякий, насколько он любит своего ближнего, настолько же он обретает жизнь Господа.
2254. Стих 25. Не может быть, чтобы Ты поступил так, чтобы Ты погубил праведных с нечестивыми, чтобы то же было с праведными, что с нечестивыми; не может быть от Тебя. Не Судья ли всей земли будет вершить суд? «Не может быть, чтобы Ты поступил так» означает ужас Господа; «чтобы Ты погубил праведных с нечестивыми, чтобы то же было с праведными, что с нечестивыми» означает, что добро не может погибнуть, потому что от него может быть отделено зло; «не может быть от Тебя» означает высшую степень ужаса; «не Судья ли всей земли будет вершить суд?» означает, что Божественное добро неспособно сделать это по примеру истины, отделенной от добра.
2255. Не может быть, чтобы Ты поступил так. Это означает ужас Господа, что ясно без истолкования.
2256. Чтобы Ты погубил праведных с нечестивыми, чтобы то же было с праведными, что с нечестивыми. Это означает, что добро не может погибнуть, потому что от него может быть отделено зло, что явствует из значения «праведных» как добра, а «нечестивых» как зла, о чем выше н. 2250. Отсюда «вызвать гибель праведных с нечестивыми» – значит погубить добро вместе со злом. Так как этого не должно быть никогда, и сама мысль об это вызывает ужас, то во внутреннем смысле это отходит, и приходит затем следующее: добро не может погибнуть, потому что от него можно удалить зло.
[2] Как с этим обстоит, известно немногим, если таковые есть. Надлежит знать, что все добро, которое человек мыслит и делает с раннего детства и до конца своей жизни, сохраняется; сходным образом и все зло, так что и малейшее из них вовсе не исчезает. И то и другое вписывается в книгу его жизни, то есть в каждую его память, и в его естество, то есть его врожденный нрав и гений. Из этого добра и зла он формирует свою жизнь, и так сказать, душу, которая остается таковой и после смерти. Однако добро никогда не смешивается со злом, ни зло с добром настолько, что их невозможно разделить. Ведь если бы они смешались, человек навеки бы погиб. Господь следит, чтобы этого не было, и когда человек приходит в другую жизнь, если он жил в добре любви и благолюбия, Господь отделяет тогда его зло, и благодаря добру, которое было у него, возносит его на небеса. Если же он жил во зле, то есть в том, что противоположно любви и благолюбию, то Господь тогда отделяет от него добро, и его зло уносит его в ад. Такова участь всякого после смерти. Так, однако, происходит отделение, и никоим образом не полное устранение.
[3] Кроме того, так как воля человека, составляющая одну часть его жизни, совершенно погибла, Господь эту погибшую часть отделяет от другой части, которой является его разумной частью, и у тех, кто возрождается, насаждает в эту разумную часть добро благолюбия, а через это новую волю. Именно они обладают совестью. Таким же образом Господь, в общем, и отделяет зло от добра. Вот какая тайна подразумевается во внутреннем смысле под словами, что добро не может погибнуть, потому что от него может быть отделено зло.
2257. Не может быть от Тебя. Это означает высшую степень ужаса, что явствует из повторения слов, и поэтому тоже не требует истолкования.
2258. Не Судья ли всей земли будет вершить суд? Это означает, что Божественное добро неспособно сделать это по примеру истины, отделенной от добра, что явствует из значения «Судьи всей земли», а также из значения «суда». «Судья всей земли» означает во внутреннем смысле само добро, от которого от которого проистекает истина. Оное в прообразовательной церкви прообразовывали священники, которые в то же время были судьями. Как священники они прообразовывали Божественное добро, а как судьи – Божественную истину. Однако «Судья всей земли» означает и то и другое ввиду значения «земли», о котором говорилось в разных местах в первом тому. Правда, доказывать здесь на примере прообразований той церкви, было бы здесь слишком утомительно. «Суд», однако, означает истину, как показано выше (н. 2235). Из этих значений и в то же время из последовательности изложения во внутреннем смысле, очевидно, что «Не Судья ли всей земли будет вершить суд?» означает, что Божественной добро неспособно сделать это по примеру истины, отделенной от добра.
[2] Чтобы понять это, следует знать, что существует две составляющие, которые образуют всеобщие небеса, и отсюда присутствуют во вселенной, а именно, добро и истина. Добро является существенной составляющей порядка, и все, что принадлежит ему, – это формы милосердия. Истина является вторичной составляющей порядка, и все, что принадлежит ей, – это истины. Божественное добро присуждает всех к небесам, но Божественная истина осуждает всех на ад. Поэтому, если бы милосердие Господа, принадлежащее добру, не было вечным, все люди, как бы много их ни было, были бы осуждены. Вот что означают слова, что Божественное добро не может сделать это по примеру истины, отделенной от добра. Смотрите также, что сказано об этом в первом томе (н. 1728). Злые, тем не менее, осуждаются на ад не потому что Божественное добро отделено от Божественной истины, а потому что сам человек отделяет себя от Божественного добра. Ибо Господь никоим образом никого не низвергает в ад, а ввергает себя человек, как уже не раз говорилось. Также, ввиду того, что Божественное добро соединено с Божественной истиной, следует знать, что если бы злые не были отделены от добрых, то злые вредили бы добрым, и постоянно стремились бы разрушить порядок. Таким образом, защита добрых от нанесения вреда является делом милосердия. То же самое установлено в царствах на земле. Если зло не наказывать, все царство погрязнет во зле, и таким образом разрушится. По этой причине цари или судьи проявляют больше милосердия, когда карают зло и изгоняют из общества тех, кто его совершает, нежели когда прибегают к неуместной снисходительности.
2259. Стих 26. Иегова сказал: Если Я найду в Содоме пятьдесят праведников в середине города, то Я ради них пощажу все место это. «Иегова сказал» означает постижение; «Если Я найду в Содоме пятьдесят праведников в середине города» означает здесь, как и ранее, если истины наполнены добром; «то Я ради них пощажу все место это» означает, что они спасутся.
2260. Иегова сказал. Это означает постижение, что явствует из значения «речи Иеговы» в историческом смысле как прообразования постижения Господа из Божественного, и некоего мышления, проистекающего оттуда, и своего рода ответа. О выражении «Иегова сказал», смотрите выше (н. 2238).
2261. Если Я найду в Содоме пятьдесят праведников в середине города. Это означает здесь, как и ранее, если истины наполнены добром, что явствует из значения «пятидесяти» как полноты, и из значения «середины города» как внутри истины, или в истине, как истолковано выше, н. 2252, где встречаются такие же слова. Можно предположить, что человек способен спастись, если истины наполнены добром. Однако следует знать, что у человек весьма мало истин, а если и есть, в них нет жизни, если в них нет добра; если в них добро, он спасается, но по милосердию. Ибо, как уже говорилось, истин у человека весьма мало, и добро, заключенное в них, обретает свое качество от истин и от жизни человека.
[2] Истины, рассмотренные сами по себе, не даруют жизнь. Жизнь дарует добро. Истины служат только приемниками жизни, то есть добра. Поэтому и речи быть не может о том, что можно спастись с помощью истин, или, как обычно говорят, одной верой, если в истинах, принадлежащих вере, нет добра, и то добро, которое должно пребывать в истинах, должно быть добром благолюбия. Следовательно, сама вера во внутреннем смысле есть не что иное, как благолюбие, как показано выше (н. 2231). Когда говорят, что признание истины является верой, которая спасает, надлежит знать, что у живущих в том, что противоположно благолюбию, не может быть никакого признания, а только убежденность, с которой сочетается жизнь любви к себе или к миру; таким образом, в признании, о котором говорят, нет жизни веры, которая является жизнью благолюбия. Наихудшие из людей, поступающие по любовью к себе или по любви к миру, то есть, ради того, чтобы превзойти других в том, что зовется разумением и мудростью, и таким образом, стремящиеся снискать почести, доброе имя и выгоду, способны усваивать истины веры, подтверждая их множеством способов, и, тем не менее, истины эти у них мертвы.
[3] Жизнь истины, и таким образом веры происходит единственно от Господа, который есть сама жизнь. Жизнь господа составляет милосердие, которое является милосердием любви ко всему роду человеческому. К жизни Господа никоим образом не могут быть причастны те, кто хоть и признает открыто истины веры, презирает других в сравнении с собой, и кто, когда затронута их любовь к себе и к миру, ненавидит ближнего, и радуется его потере богатства, почести, доброго имени и жизни. Однако с истинами веры обстоит так, что посредством них человек возрождается, ибо они служат самыми доподлинными сосудами, принимающими добро. Поэтому, каковы истины, каково добро в истинах, и каково их соединение, и, следовательно, способность совершенствоваться в другой жизни, таково и состояние блаженства и счастья после смерти.
2262. То Я ради них пощажу все место это» Это означает, что они спасутся, что следует из последовательности изложения как заключение, и таким образом не требует истолкования. «Место» означает состояние, как показано выше (н. 1273, 1378). Потому то, что здесь вместо «города» говорится «место», означает, что пребывающие в таком состоянии спасутся.
[bookmark: OLE_LINK46][bookmark: OLE_LINK47]2263. Стих 27. И ответил Авраам, и сказал: Вот, взял на себя говорить Господу моему, я, прах и пепел. «И ответил Авраам, и сказал» означает мышление Господа из человеческого; «вот, взял на себя говорить Господу моему, я, прах и пепел» означает уничижение человеческого, учитывая его сравнительное качество.
2264. И ответил Авраам, и сказал. Это означает мышление Господа из человеческого, что явствует из значения «Авраама» в этой главе как Господа в отношении человеческого, о чем не раз говорилось выше.
2265. Вот, взял на себя говорить Господу моему, я, прах и пепел. Это означает уничижение человеческого, учитывая его сравнительное качество, что очевидно. О состоянии Господа в человеческом, или Его состоянии уничижения, и о состоянии Господа в Божественном, или Его состоянии прославления, уже не раз говорилось. Также показано было, что в Своем состоянии уничижения Господь обращался к Иегове как с кому-то другому; а в состоянии прославления – как с Самому Себе (н. 1999). Так как здесь «Авраам», как уже говорилось, прообразовывает Господа в Его человеческом, то сказано, что в этом состоянии человеческое по сравнению с Божественным есть «прах и пепел». Вот почему это состояние называется уничижением. Уничижение начинается с признания себя именно таким. Под человеческим в этом месте подразумевается не Божественное Человеческое, а то человеческое, какое Господь получил от матери, и какое Он полностью совлек и вместо него облекся в Божественное Человеческое. Здесь говорится именно о первом человеческом, а именно, человеческом от матери, которое есть «прах и пепел». Смотрите, что сказано выше (н. 2159).
[bookmark: OLE_LINK56][bookmark: OLE_LINK57][bookmark: OLE_LINK58][bookmark: OLE_LINK68][bookmark: OLE_LINK69][bookmark: OLE_LINK59][bookmark: OLE_LINK60][bookmark: OLE_LINK61][bookmark: OLE_LINK62][bookmark: OLE_LINK63][bookmark: OLE_LINK64][bookmark: OLE_LINK65][bookmark: OLE_LINK66][bookmark: OLE_LINK67][bookmark: OLE_LINK70][bookmark: OLE_LINK71][bookmark: OLE_LINK72]2266. Стих 28. Может быть, до пятидесяти праведников недостанет пяти, неужели за недостатком пяти Ты уничтожишь весь город? И сказал: Не уничтожу, если найду там сорок пять. «Может быть, до пятидесяти праведников недостанет пяти» означает, если окажется нечто меньшее; «неужели за недостатком пяти Ты уничтожишь весь город?» означает, неужели человек погибнет из-за малого недостатка; «и сказал: Не уничтожу, если найду там сорок пять» означает, что человек не должен погибнуть, если добро и истина могли быть соединены.
2267. Может быть, до пятидесяти праведников недостанет пяти. Это означает, если окажется нечто меньшее, как явствует из значения «пяти» как малого или меньшего. О значении этого числа говорилось в первом томе (н. 649). Что означают «пятьдесят праведников» показано выше (н. 2252).
2268. Неужели за недостатком пяти Ты уничтожишь весь город? Это означает, неужели человек погибнет из-за малого недостатка, что явствует из значения «пяти» как малого, о чем говорилось чуть выше; а также из значения «города» как истины, о чем тоже говорилось ранее. Ум человека в отношении истин сравнивается в Слове с «городом», и называется тоже городом; а в отношении добра, заключенного в истинах, сравнивается с «жителями» города, а также называется жителями. Ибо сходство действительно состоит в том, что если истины в памятях человека и в мыслях его ума лишаются добра, они становятся, как город без жителей, и поэтому незаняты и пусты. Мало того, и об ангелах можно сказать, что когда человек живет в любви к Господу и в благолюбии по отношению к ближнему, они как бы обитают в его истинах, внушая склонности к добру от Господа. Ведь они находят удовольствие в таком обитании, то есть в жизни с такими людьми. Совершенно иначе обстоит с теми, кто обретается в некоторых истинах, но не в добре благолюбия.
2269. И сказал: Не уничтожу, если найду там сорок пять. Это означает, что человек не должен погибнуть, если добро и истина могли быть соединены, что явствует из значения числа сорок пять как соединения. Было уже показано, что простые числа сохраняют свое значение, даже при их умножении; и поэтому большие числа имеют значение, подобное меньшим. Так обстоит и с «сорока пятью», числом, которое образовано путем умножения пяти на девять. И так как оно получено путем умножения пяти на девять, то оно имеет то же значение, что и «пять» и «девять». «Пять» означает малость, как было показано выше (н. 649), а «девять» означает соединение, или то, что соединено (н. 2075). Таким образом, значение здесь таково: если добро в какой-то мере соединено с истинами. Что числа в Слове означает определенные сущности или состояния, явствует из сказанного о пятидесяти (н. 2252); также из показанного ранее о числа (н. 482, 487, 575, 647, 648, 755, 813, 1963, 1988).
[2] Поскольку «пять» означает малость, а «сорок пять» соединение, эти числа употребляются так, как в этом стихе. Ибо сказано: «Может быть, до пятидесяти праведников недостанет пяти», – что означает, если будет нечто меньшее; и вслед затем говорится: «Неужели за недостатком пяти Ты уничтожишь весь город?», – что означает, неужели они погибнут из-за малого недостатка? Так как «пять» означает малость, это число далее не употребляется, а сказано: «Не уничтожу, если найду там сорок пять», – что означает, что они не должны погибнуть, если добро и истина могли быть соединены. Сказано здесь «сорок и пять», а не «если до пятидесяти недостанет пяти» еще и потому, что «пять» означает не только малость, как было показано (н. 649), но и разделение, как тоже показано в первом томе (н. 1686). Поэтому для того, чтобы означалось не разделение, а соединение, и называется число сорок пять, ибо «сорок пять» обозначает некоторое соединение. Так во внутреннем смысле каждая подробность изложена в своей чудесной последовательности.
[3] Что касается соединения добра с истиной, то это тайна, которую невозможно описать так, чтобы ее смогло уловить обычное понимание. Следует сказать несколько слов. Чем подлиннее и чище истина, тем лучше добро, проистекающее от Господа, способно сообразовываться с ней, как с приемлющим сосудом; и напротив, чем истина менее подлинна и чиста, тем менее добро, проистекающее от Господа, способно с ней сообразовываться. Ведь они должны между собой соответствовать, и в той мере, насколько они соответствуют, происходит соединение. Добро никоим образом не может проникать в ложности, ни зло в истины, как в свои приемлющие сосуды, ибо они обладают противоположным свойством и природой. Одно отбрасывает другое, как своего врага. Мало того, если бы они попытались соединиться, то одно извергло бы другое, иными словами, добро извергло бы зло, как если бы оно было ядом, а зло извергло бы добро, как если бы оно было чем-то вызывающим рвоту. Такое неприятие между добром и злом было предусмотрено Господом с тем, чтобы предотвратить возможность их смешивания, ведь если бы они смешались, человек бы погиб. У обманщиков и лицемеров они близки к смешению, но даже в случае с ними Господь заботится том, чтобы не допустить их соединения. Вот почему в другой жизни обманщики и лицемеры переносят более ужасные страдания, чем все остальные.
2270. Стих 29. И продолжал говорить с Ним и сказал: Может быть, найдется там сорок? И сказал: Не сделаю того и ради сорока. «И продолжал говорить с Ним» означает мышление; «и сказал: Может быть, найдется там сорок?» означает тех, кто подвергался искушениям; «Он сказал: Не сделаю того и ради сорока» означает, что они спасутся.
2271. И продолжал говорить с Ним и сказал. Это означает мышление, что явствует из значения во внутреннем смысле слово «говорить». «Говорить» или «речь» – это не что иное, как то, что проистекает от мышления; а так как внутреннее означаемо через внешнее, как например, «понимать» через «видеть», «разумение» через «глаз», послушание через «слух», и так далее, – то «мыслить» означается через «говорить».
2272. И сказал: Может быть, найдется там сорок? Это означает тех, кто подвергался искушениям, что явствует из значения числа «сорок» как искушений, о чем в первом томе н. 730. Как эти подробности связаны с последовательностью изложения, видеть можно по искушениям. Искушения возникают не только для того, чтобы утвердить человека в истинах, но и чтобы более тесно соединить истины с добром; ибо тогда человек борется за истины против ложностей. И так как при этом он испытывает внутреннее страдание и мучение, радости жизни, связанные с вожделением, и проистекающие оттуда удовольствия прекращаются. Вслед затем от Господа втекает добро, и зло в то же время рассматривается как отвратительное. Как следствие, появляются новые мысли в противоположность прежним. К ним впоследствии способен склоняться его ум, обращаясь, таким образом, от зла к добру, которое затем соединяется с истинами. А так как соединение добра с истиной происходит через искушения, и так как в предыдущем стихе говорилось, что спасутся те, у кого добро может соединиться с истиной, потому и следует далее сказанное теперь, правда, в таких словах, которые означают, что добро и истина могут соединиться через искушения. Такую взаимосвязь понятий видят те, кто обретается во внутреннем смысле.
2273. И сказал: Не сделаю того и ради сорока. Это означает, что они спасутся, что ясно без истолкования. Относительно тех, кто в предыдущем стихе обозначается «сорока пятью» было сказано: «Не уничтожу, если найду сорок пять», – и это означало, что они не должны погибнуть, если добро могло соединиться с истинами. Теперь же следует утверждение о сорока: «Не сделаю того и ради сорока», – что не означает, будто они должны спастись благодаря искушениям, ибо некоторые, подвергаясь искушениям, в них уступают, и поэтому у них добро не соединено с истиной. Мало того, человек не спасается благодаря искушениям, если полагает в них какую-то заслугу. Ибо если он полагает какую-то заслугу, то поступает так из любви к себе, в которой он хвалится своими искушениями и верит, что заслужил небеса больше других, при этом он думает о своем превосходстве над остальными, презирая других в сравнении с собой. Все это противоречит взаимной любви, и поэтому небесному блаженству.
[2] Искушения, в которых человек одерживает победу, сопровождаются верой, что все остальные более достойны, чем он сам, и что он больше походит на обитателя ада, чем на обитателя небес, ибо такие представления возникают у него во время искушений. Поэтому когда после искушений он начинает мыслить противоположным образом, это указывает на то, что он не одержал победу; ибо мысли, возникающие у человека во время искушений, являются теми мыслями, к которым могут склониться мысли, возникающие у него после искушений. И если последние мысли не смогли склониться к первым, человек либо не устоял в искушении, либо снова входит в схожее искушение, зачастую более тяжкое, пока не придет к тому здравомыслию, в котором поверит, что он ничего не заслужил. Отсюда ясно, что «сорок» здесь означает тех, у кого через искушения добро соединилось с истинами.
2274. Стих 30. И сказал: Да не прогневается Господь мой, что я буду говорить: Может быть, найдется там тридцать? И сказал: Не сделаю, если найдется там тридцать. «И сказал: Да не прогневается Господь мой, что я буду говорить» означает беспокойство за род человеческий; «может быть, найдется там тридцать?» означает что-то от борьбы; «и сказал: Не сделаю, если найдется там тридцать» означает, что они спасутся.
2275. И сказал: Да не прогневается Господь мой, что я буду говорить. Это означает беспокойство за род человеческий, что увидеть можно не столько из слов, как чувства, вложенного в них. Внутренний смысл Слова содержит в себе две составляющие, а именно, духовную и небесную. Духовная составляющая состоит в понимании, отвлеченно от буквы, определенных сущностей, которым буквальный смысл служит объектом, точно так же, как все, видимое глазом, служит объектом мышления о более возвышенном. Небесная составляющая состоит единственно в постижении чувства, связанного с определенными сущностями, которые заключены во внутреннем смысле. В первом обретаются духовные ангелы, в последнем обретаются небесные ангелы. Те, кто обретается в последнем, то есть в чувстве, тот час постигают по одному лишь чувству, что заключено в букве, когда ее читает человек. И на основе этого они формируют для себя небесные понятия с бесконечным разнообразием и невыразимым образом, в соответствии с текущей гармонией небесных сущностей любви, заключенных в чувстве. Из этого видеть можно, что заключает Слово Господа в своих глубинах. Поэтому при чтении слов: «Да не прогневается Господь мой, что я буду говорить», – небесные ангелы тотчас постигают некоторое беспокойство, и притом беспокойство любви за род человеческий; вместе с тем им передаются бесчисленные и невыразимые подробности, связанные с беспокойством любви, которую испытывал Господь, когда мыслил о состоянии рода человеческого.
2276. Может быть, найдется там тридцать? Это означает что-то от борьбы, что явствует из значения числа «тридцать». Что «тридцать» а Слове означает что-то от борьбы, таким образом, незначительную борьбу, следует из того, что это число образуется умножением «пяти», которое означает нечто малое, и «шести», которое означает труд или борьбу, как было показано в первом томе (н. 649, 720, 737, 900, 1709).
[2] Отсюда это число, где бы его ни читали в Слове, тоже означает нечто относительно небольшое, как у Захарии:
Скажу им: Если хорошо в ваших глазах, то дайте Мне плату Мою, а если нет, откажите. И они отвесили в уплату Мне тридцать серебряников. И сказал мне Иегова: Брось их горшечнику, высокая цена, в какую они оценили Меня. И взял я тридцать серебряников и бросил их в доме Иеговы горшечнику (Зах. 11:12, 13).
Это показывает, сколь мало они ценили заслугу Господа, и искупление и спасение, совершаемое Им. «Горшечник» обозначает преобразование и возрождение.
[3] Вот почему о тех же тридцати серебряниках говорится у Матфея:
Взяли тридцать серебряников, цену за того, кого они купили из сынов Израиля, и дали их за поле горшечника, как велел мне Господь (Матф. 27:9-10).
Из этого вполне очевидно, что «тридцать» здесь обозначает малую цену, установленную за него. Раб, считавшийся малостоящим, оценивался в тридцать сикелей, как ясно у Моисея:
Если телец забодает раба или рабу, то господину их заплатить тридцать сикелей серебра, а тельца побить камнями (Исх. 21:32).
Сколь малостоящим считался раб, ясно в той же главе (ст. 20-21). Во внутреннем смысле «раб» обозначает труд.
[4] Левитов брали для выполнения священнического служения, описанного словами: «Приходите нести военную службу и отправлять работы в скинии», – из «сынов от тридцати лет до пятидесяти» (Чис. 4:3, 23, 30, 35, 39, 43) по той причине, что «тридцать» означало тех, которые еще только вводились, и которые, поэтому, способны были нести немногое из того, что в духовном смысле подразумевалось под «военной службой».
[5] В Слове есть и другие места, помимо этих, где называется «тридцать», как например, следовало «приносить на теленка приношение хлебное из трех десятых частей» (Чис. 15:9). Повелевалось это потому, что жертвоприношение тельца прообразовывало природное добро, как показано выше (н. 2180); а природное добро незначительно по сравнению с духовным добром, которое прообразовывалось жертвоприношением овна; и еще мене значительно по сравнению с небесным добром, которое прообразовывалось жертвоприношением агнца. Вместе с этими жертвоприношениями повелевалось приносить разное количество десятых частей хлебного приношения, как видно в той же главе (ст. 4-6; также Чис. 28:12-13, 20-21, 28-29; 29:3-4, 9-10, 14-15). Разное количество десятых частей, или пропорции никогда бы не повелевались, если бы они не заключали в себе небесные тайны.
[6] «Тридцать» обозначает малость и у Марка:
Семя, упавшее на добрую землю, дало плод, который взошел и вырос, и принесло иное тридцать, иное шестьдесят и иное сто (Мар. 4:8),
где «тридцать» обозначает небольшой урожай, над которым мало трудились. Эти числа не указывались бы, если бы они не заключали в себе того, что означают.
2277. И сказал: Не сделаю, если найдется там тридцать. Это означает, что они спасутся, что явствует из последовательности изложения во внутреннем смысле без какого-либо истолкования.
2278. Стих 31. И сказал: Вот, я взял на себя говорить Господу моему: Может быть, найдется там двадцать? И сказал: Не уничтожу ради двадцати. «И сказал: Вот, я взял на себя говорить Господу моему» означает здесь, как и ранее, уничижение человеческого перед Божественным; «может быть, найдется там двадцать?» означает, если не окажется ничего от борьбы, но не все же будет добро; «и сказал: Не уничтожу ради двадцати» означает, что они спасутся.
2279. И сказал: Вот, я взял на себя говорить Господу моему. Это означает уничижение человеческого перед Божественным, что явствует из сказанного выше (н. 2265), где встречаются такие же слова.
2280. Может быть, найдется там двадцать? Это означает, если не окажется ничего от борьбы, но не все же будет добро, что явствует из значения «двадцати». Как как все числа, упоминаемые в Слове, означают определенные сущности и состояния, как сказано и показано ранее во многих местах (см. н. 2252), то и «двадцать» означает то же самое. Что именно оно означает, видеть можно из того, как оно получается, а именно, из двух раз по десять. «Десять» в Слове, как и «десятины», означают остаточности, которыми в свою очередь означается все добро и истина, что Господь насаждает в человека с раннего детства и до конца его жизни. Об этих остаточностях говорится в следующем стихе. Дважды десять или два десятка, то есть двадцать, означают то же самое, но в более высокой степени, а именно, добро.
[2] Остаточностями означается три вида добра, а именно, добро детства, добро неведения и добро разумения. Добро детства – это добро, которое привносится в человека с самого его рождения и до возраста, в котором он начинает получать наставление и что-то знать. Добро неведения – это то, что привносится, когда он наставляется и начинает что-то знать. Добро разумения – это то, что привносится, когда он способен размышлять над тем, что такое добро и что такое истина. Добро детства встречается с раннего детства человека до его десятилетнего возраста; добро неведения – с этого возраста до достижения им двадцатилетия. С этого возраста человек начинает становиться рассудочным, и обладает способностью размышлять о добре и истине, стяжая для себя добро разумения.
[3] Добро неведения – это то, что означается «двадцатью», потому что пребывающие в добре неведения не входят ни в какое искушение. Ибо никто не искушаем прежде, чем он способен размышлять и по-своему постигать, каковы добро и истина. О тех, кто обрел добро через искушения, говорилось в двух предыдущих стихах; в данном же стихе говорится о тех, кто не подвергался искушениям, но все же обладает добром.
[4] Так как обладающие добром, которое называется добром неведение, означаются «двадцатью», то все вышедшие из Египта были исчислены «от сына двадцати лет и выше»; или, как сказано, «всякий, выходящий в ополчение», под кем подразумеваются те, кто больше не пребывает в добре неведения», и о ком читаем в книге Чисел (1:20, 24, 26, 28, 30, 32, 34, 38, 40, 42, 45; 26:4). Также все старше двадцати лет умерли в пустыне (32:10-11), потому что им могло вменяться зло, и он прообразовывали тех, кто не устоял в искушениях. Далее, оценка, данная мужчине от «сына пяти лет» до « сына двадцати лет» была «двадцать сикелей» (Лев. 27:5); а другая оценка от «сына двадцати лет» до шестидесяти была пятьдесят сикелей (стих 3).
[5] Что касается ранее упомянутых видов добра, а именно, добра детства, неведения и разумения, дело обстоит так. Добро разумения является высшим, так как оно принадлежит мудрости. Добро, предшествующее ему, а именно, добро неведения хоть и является добром, но так как в нем мало что есть от разумения, его нельзя назвать добром мудрости. Добро же детства хоть и является само по себе добром, но, тем не менее, добром оно является менее двух других, ибо к нему пока еще не присоединена никакая истина разумения, и поэтому оно никоим образом не стало добром мудрости, а является только основанием, дающим возможность стать таким. Ведь именно познания добра и истины делают человека мудрым человеком. Само детство, которое означает невинность, принадлежит не детству, а мудрости, как можно яснее усмотреть из того, что будет сказано в конце этой главы о детях в другой жизни.
[6] «Двадцать» в этом стихе, как сказано, означает не иное, нежели добро неведения, каковое добро относится, как уже говорилось, не только к тем, кто не достиг двадцати лет, но и к тем, кто пребывает в добре благолюбия и вместе с тем в неведении истины, подобно тем внутри церкви, кто пребывает в добре благолюбия, но по разным причинам не знает, какова истина веры. Так бывает с большинством из тех, кто мыслит благочестиво о Боге и хорошо о ближнем; также и со всеми вне церкви, которых называют язычниками, и которые подобным образом живут в добре благолюбия. Как первые, так и последние хоть и не пребывают в истинах веры, все же, обретаясь в добре, способны принимать истины веры в другой жизни наравне с детьми. Ведь их разум еще не был испорчен началами лжи, а их воля не столь утвердилась в жизни во зле, потому что они не знают, что такое ложь и зло. Жизнь благолюбия обличается тем, что ложь и зло неведения могут быть легко обращены к истине и добру. Не так бывает с теми, кто утвердил себя в том, что противоположно истине, и вместе с тем жил в том, что противоположно добру.
[7] В остальных местах в Слове «две десятые» означают добро, как небесное, так и духовное. Добро небесное и проистекающее от него духовное означалось «двумя десятыми» из которых выпекался каждый хлеб предложений, или хлеб лиц (Лев. 24:5), а духовное добро означалось «двумя десятыми» хлебного приношения, дополнявшего жертвоприношение овна (Чис. 15:6; 28:12, 20, 28; 29:3, 9, 14), о чем по Божественному милосердию Господа будет говориться в другом месте.
2281. И сказал: Не уничтожу ради двадцати. Это означает, что они спасутся, как явствует из последовательности изложения во внутреннем смысле, и не требует, таким образом, истолкования.
2282. Стих 32. И сказал: Да не прогневается Господь мой, что я скажу еще однажды: Может быть, найдется там десять? И сказал: Не уничтожу ради десяти. «И сказал: Да не прогневается Господь мой, что я скажу еще однажды» означает продолжающееся беспокойство за состояние рода человеческого; «может быть, найдется там десять?» означает, если бы были еще остаточности; «и сказал: Не уничтожу ради десяти» означает, что они спасутся.
2283. И сказал: Да не прогневается Господь мой, что я скажу еще однажды. Это означает продолжающееся беспокойство за состояние рода человеческого, что явствует из чувства, вложенного в эти слова, , о чем выше н. 2275, где встречаются такие же слова.
2284. Может быть, найдется там десять? Это означает, если бы были еще остаточности, что явствует из значения числа «десять» как остаточностей, о чем в первом томе н. 567, 1738. Что такое остаточности было изложено и показано ранее в разных местах, как например, н. 468, 530, 560, 561, 1050, 1738, 1906, – а именно, представляют они собой всякое добро и всякую истину у человека, глубоко сокрытые в его памятях и в его жизни.
[2] Известно, что нет ничего доброго и ничего истинного, иначе как от Господа, а также что доброе и истинное постоянно втекает в человека от Господа, но принимается по-разному, притом в соответствии с жизнью во зле и в соответствии с началами лжи, в которых человек себя утвердил. Это то, что либо гасит, либо подавляет, либо извращает добро и истины, втекающие постоянно от Господа. Поэтому, чтобы не допустить смешения добра со злом и истин с ложностями, ведь если бы они смешались, человек бы погиб навеки, Господь их разделяет, укрывая во его внутреннем человеке добро и истины, принимаемые им. Пока человек пребывает во зле и лжи, Господь никоим образом не дает им проявляться, за исключением тех случаев, когда человек пребывает в состоянии святости, или одолеваем какой-то тревогой, болезнью, или чем-то подобным. Все, что Господь таким образом укрывает в человеке, и является тем, что зовется «остаточностями», которые столь часто упоминаются в Слове, правда никто пока еще не знал, что они означают.
[3] Согласно качеству и количеству остаточностей, то есть добра и истины у человека, он испытывает блаженство и счастье в другой жизни. Ибо, как уже говорилось, остаточности эти укрываются в его внутреннем человеке, и открываются они тогда, когда человек оставляет телесное и мирское. Один лишь Господь знает качество и количество остаточностей в человеке. Сам человек знать этого никоим образом не может, ибо ныне человек таков, что способен воспроизводить добро, между тем как внутри нет ничего, кроме зла; также и человек может казаться злым, и между тем внутри иметь добро. Вследствие этого человеку никогда не позволяется судить о качестве духовной жизни другого, ибо знает это, как уже говорилось, один лишь Господь. Однако каждому позволено судить о другом в отношении качества его нравственной и гражданской жизни, ибо это важно для общества.
[4] Довольно часто те, кто усвоил мнение о какой-то истине веры, судят о других, что они не смогут спастись, если не поверят так же, как и они – суждение, которое запретил Господь (Матф. 7:1-2). Между тем на долгом опыте я узнал, что спасаются люди всех религий, если благодаря жизни благолюбия они принимали остаточности добра и видимость истины. Вот что подразумевается под словами, что если бы нашлось там десять, они не были бы уничтожены ради десяти. Это означает, что они бы спаслись, если бы были остаточности.
[5] Жизнь благолюбия состоит в том, чтобы думать о другом хорошо и желать ему добра, и радоваться тому, что другие тоже спасаются. Однако те не имеют жизни благолюбия, кто желает, чтобы спасались только верящие так, как и они; и в большей мере те, кто негодует, что происходит иначе. Увидеть это можно хотя бы из того, что из язычников спасается больше, чем из христиан. Ибо те язычники, которые хорошо думали о ближнем и желали ему добра, в другой жизни принимают истины веры лучше, чем так называемые  христиане, и признают Господа больше, чем христиане. Ибо ничто не доставляет ангелам большей радости и блаженства, нежели наставлять перешедших с земли в другую жизнь.
2285. И сказал: Не уничтожу ради десяти. Это означает, что они спасутся, как явствует из последовательности изложения во внутреннем смысле, и не требует, таким образом, истолкования.
2286. Стих 33. И пошел Иегова, перестав говорить с Авраамом; Авраам же возвратился в свое место. «И пошел Иегова, перестав говорить с Авраамом» означает, что это состояние постижения, в котором пребывал Господь, теперь перестало быть таким; «Авраам же возвратился в свое место» означает, что Господь вернулся в состояние, в котором пребывал до того, как постиг все это.
2287. И пошел Иегова, перестав говорить с Авраамом. Это означает, что это состояние постижения, в котором пребывал Господь, теперь перестало быть таким, что явствует из значения слова «говорить», а также из прообразования Авраама. «Говорить» в духовном смысле означает мыслить, как показано выше (н. 2271); но здесь это означает постигать, потому что сказано об Иегове, что он «перестал говорить с Авраамом». Ибо мышление шло от постижения, как говорилось ранее, а постижение шло внутреннего начала Господа, которым был Иегова. Однако «Авраам» в этой главе прообразовывает Господа в человеческом состоянии, как не раз говорилось выше. Из этого видеть можем, что слова: «Пошел Иегова, перестав говорить с Авраамом», – означают во внутреннем смысле не что иное, как то, что состояние постижения, в котором пребывал Господь, теперь завершилось. Причина, по которой в этой главе во внутреннем смысле так много говорится о постижение и мышление Господа, можно увидеть выше (н. 2249).
2288. Авраам же возвратился в свое место. Это означает, что Господь вернулся в состояние, в котором пребывал до того, как постиг все это, что явствует из прообразования «Авраама» в этой главе как Господа в человеческом состоянии, и также из значения «места» как состояния, о чем в первом томе н. 1273, 1378. Таким образом, «возвратиться в свое место» здесь во внутреннем смысле означает вернуться в состояние, в котором пребывал прежде. Что Господь, живя в этом мире, пребывал в двух состояниях, а именно, в состоянии уничижения и в состоянии прославления, ранее уже говорилось и показывалось. Состояние уничижения Он испытывал, когда пребывал в человеческом, которое унаследовал от матери; а состояние прославления Он испытывал, когда пребывал в Божественном, которым обладал от Иеговы, Своего Отца. Первое состояние, а именно, состояние человеческого от матери, Господь полностью совлек, и облекся в Божественное Человеческое, когда ушел из мира и вернулся к Самому Божественному, в котором был от вечности (Иоанн. 17:5), вместе с Человеческим, соделанным Божественным, от которых обоих исходит Святое, наполняющее все небеса. Таким образом, из Самого Божественного и Божественного Человеческого через Святое исходящее Он управляет вселенной.


СОСТОЯНИЕ ДЕТЕЙ В ДРУГОЙ ЖИЗНИ
2289. Дано было мне узнать наверняка, что все дети во всем мире, умирая, возносятся Господом и попадают на небеса, и там, среди ангелов, которые о них заботятся, воспитываются и наставляются, возрастая по мере продвижения в разумении и мудрости. Из этого видеть можно, как необъятны небеса Господа из одних только детей. Ибо все они наставляются в истинах веры и в добре взаимной любви, и становятся ангелами.
2290. Те, кто ничего не знает о состоянии жизни после смерти, могут думать, что дети обретают ангельское разумение и мудрость, как только вступают в другую жизнь. Однако я был наставлен на долгом опыте, что так не бывает. Умершие вскоре после рождения наделены детским умом, почти как на земле, и они мало что знают, ибо обладают только способностью знать, отсюда понимать, и отсюда – быть мудрым. Способность эта более совершенна, потому что они не пребывают в теле, а являются духами. Что они таковы, когда впервые оказываются на небеса, мне было не только сказано, но и показано. Ибо по Божественному милосердию Господа дети не раз приходили ко мне группами, и мне позволено было прочитать им молитву Господа. При этом мне было дано постигать, как ангелы, которые их сопровождали, внушали в их неокрепшие и новообретенные понятия смысл того, о чем в этой молитве говорится, наполняя их настолько, насколько дети способны были воспринять, и как вслед затем детям давалась возможность мыслить о таком словно бы от себя.
2291. Природа их неокрепшего разума тоже была мне показана, когда я молился Господней молитвой. Они тогда проникали в понятия моего мышления из их собственного разума, который был столь неокрепшим, что они едва что-то поняли, кроме смысла слов. Все же их понятия, какими бы неокрепшими они ни были, способны открываться даже к Господу, то есть даже от Господа, ибо Господь, прежде всего, втекает в понятия детей из самых внутренних начал, так как их понятия, в отличие от взрослых, еще ничем не прикрыты. Начала лжи не мешает пониманию истины, жизнь во зле не мешает принятию добра, и таким образом, ничто не мешает становиться мудрым.
2292. Из всего этого видеть можно, что дети входят в состояние ангелов сразу после смерти, но что они вводятся в него постепенно при помощи познаний добра и истины, и происходит это согласно всему небесному порядку. Ибо их врожденные свойства постигаются в мельчайших подробностях самым тщательным образом, и в соответствии с побуждениями их склонности, как вообще, так и в частности, они приводятся к принятию истины добра и добро истины, что происходит под постоянным присмотром Господа.
2293. Прежде всего, они приводятся непрестанно к знанию, что нет иного Отца, и вслед затем к признанию одного лишь Господа, и что жизнь у них от Него. Ибо они являют собой жизни, то есть, жизни истинно человеческие и ангельские, вследствие разумения истины и мудрости добра, которыми обладают единственно от Господа. Вот почему они знают, что они родились не иначе, как на небесах.
2294. Неоднократно, оказавшись в толпе детей, совсем маленьких, я слышал что-то нежное, но нестройное, так что они не действовали как одно целое, что бывает, когда они повзрослеют. Удивляло меня то, что окружавшие меня духи не могли удержаться от попыток заставить их думать и говорить. Такое желание свойственно мухам. Но всякий раз я замечал, что дети противились, не желая думать или говорить подобным образом. Очень часто я видел, как они отказывались и противились, выказывая некий гнев. Когда же у них появилась какая-то способность говорить, они просто сказали: нет. Я был наставлен, что такому искушению подвергаются дети в другой жизни, с тем чтобы они привыкал и учились не только противится лжи и злу, но и не позволяли себе думать, говорить и поступать, как хотят другие, и таким образом, не позволяли вести себя кому-то другому, кроме одного лишь Господа.
2295. Когда дети не пребывают в подобном состоянии, но обретаются в более внутренней сфере, а именно ангельской сфере, наваждать их духи неспособны, даже если они полностью ими окружены. Кроме того, бывает, что Господь посылает детей, пребывающих в другой жизни, к детям на земле, хотя дети на земле совершенно не знают об этом. Вместе с детьми на земле они радуются больше всего.
2296. То, каким образом все внушается через удовольствие и радость, отвечающие их нраву, тоже было мне показано. Ибо мне было позволено видеть красиво одетых детей. Грудь их оплетали гирлянды из цветов, блестевших самыми приятными и небесными красками, в довершение их нежные руки тоже оплетали гирлянды. Как-то мне позволено было увидеть детей вместе с девами, которые были их воспитательницами, в райском саду. Сад состоял не столько из деревьев, как из подобия лавровых аллей и сплетенных беседок с красиво выложенными тропинками, ведущими вглубь сада. Видел я и самих детей, одетых как описано выше. Когда они вошли в сад, цветы над входом ярко заблестели. Из этого видеть можно, какова природа их утех, а также что через радости и удовольствия они вводятся в добро невинности и благолюбия, которое непрестанно привносит Господь в эти радости и удовольствия.
2297. Кроме того, так как дети совершенствуются, их окружают атмосферы, отвечающие состоянию их совершенства. Что в другой жизни встречаются неисчислимо разнообразные и невыразимо красивые атмосферы, видеть можно из опыта в первом томе (н. 1621). Особенно являются им атмосферы, в которых будто играют фигурки детей, слишком маленькие, чтобы их видеть, но воспринимаемые только в самом внутреннем понятии. Это ведет их к обретению следующего небесного понятия: все, что их окружает, как вообще, так и в частности, живое, и они обретаются в жизни Господа, каковое понятие наделяет счастьем их сокровенные начала.
2298. Путем сообщения, обычным для другой жизни, мне показано было, какие понятия возникают у детей, когда они что-то видят. Понятия эти оказались такими, будто все, как вообще, так и в частности,, живое, так что каждое понятии их мышления несет жизнь. Также я постиг, что вполне сходные понятия встречаются у детей на земле, когда играют в свои игры; ибо им, в отличие от взрослых, еще не свойственно размышлять о том, что лишено жизни.
2299. Дети, главным образом, наставляются с помощью прообразов, подходящих для их нрава. Насколько они прекрасны и вместе с тем внутри полны мудрости, невозможно поверить. Таким путем им постепенно внушается разумение, которое душу свою обретает от добра. Приведу здесь лишь один прообраз, который мне позволено было увидеть, и по которому можно заключить о природе всех остальных. Они представляли, как Господь возносился из гробницы, и при этом Его Человеческое соединялось с Божественным. Делалось это столь мудро, что превосходило всякую человеческую мудрость, и вместе с тем с детской невинностью. Они представляли и понятие о гробнице, но при этом без понятия о Господе, разве лишь столь отдаленно, что едва постигалось, что это Господь, так сказать, издали. Вызвано это было тем, что понятии о гробнице связано с погребением, которое они таким образом удаляли. Вслед затем они крайне осторожно наполняли гробницу чем-то наподобие воздуха, но казавшимся слегка водянистым. Этим они выражали, тоже в свойственной им отдаленной манере, духовную жизнь в крещении. Потом я видел, как они представляли нисхождение Господа к узникам и восхождение Его с узниками на небеса. Делали они это с бесподобной осторожностью и благочестием. Детские черты проявлялись и в том, представляя Господа среди узников на нижней земле, они опускали едва заметные, очень мягкие и тонкие веревки, которыми помогали Господу подниматься. Все это время их сопровождал святой страх, чтобы что-нибудь в их представлении не коснулось того, в чем нет небесно-духовного. Помимо этих встречаются и другие прообразы, в которых обретаются дети, и с помощью которых, как и с помощью игр, подходящих для детского ума, они приводятся к познаниям истины и склонностям к добру.
2300. Кроме того, дети отличаются нравом и врожденными свойствами. Происходит это из-за наследственности, получаемой от родителей и переходящей от прародителей и прапрародителей. Ведь действительная жизнь родителей, подкрепленная привычкой, становится второй натурой, и насаждается в детях по наследству. Вот почему у них разные склонности.
2301. В общем, дети обладают либо небесным, либо духовным нравом. Обладающие небесным нравом отличаются от обладающих духовным нравом. Первые мыслят, говорят и действуют более кротко, так что едва ли что-то проявляется, кроме проистекающего от любви добра к Господу и к другим детям. Последние, напротив, мыслят, говорят и действуют не столь кротко, а во всем, что они делают, обнаруживается нечто, напоминающее взмахи крыла, – как видно также, помимо прочего, по их негодованию. Каждый ребенок отличается от всякого другого врожденным свойством, и каждый воспитывается в соответствии с врожденным свойством.
2302. Существуют определенные многочисленные общества ангелов, которые заботятся о детях. В них входят, преимущественно, представительницы женского пола, которые в телесной жизни нежно любили детей. Детей, более добродетельных, чем другие, по установившемуся обычаю они представляют Господу.
2303. Ангельские духи, находившиеся вверху впереди, говорили со мной на ангельском языке, который не делится на слова. Они рассказали, что их состоянием является спокойствие мира, что среди них есть и маленькие дети, и что их присутствие вызывает у них чувство блаженства. Духи эти тоже относились к женскому полу. Далее о детях на земле они поведали, что сразу же после рождения при них находятся ангелы с небес невинности; в последующем возрасте – ангелы с небес спокойствия мира; и след за –тем ангелы из обществ благолюбия; далее, по мере того, как у детей убывает невинность и благолюбие, при них находятся иные ангелы; и, наконец, когда они становятся старше и вступают в жизнь, чуждую благолюбию, ангелы хоть и присутствуют, но на большем удалении, и это в соответствии с целями жизни, которыми ангелы особо управляют, непрестанно внушая хорошие, и отклоняя дурные. Но в той мере, насколько они способны или неспособны делать это, они наитствуют ближе или более отдаленно.
2304. Многие могут думать, что в другой жизни дети остаются таковыми, и пребывают среди ангелов, как дети. Тех, кто не знает, каковы ангелы, в этом мнении могут убеждать изображения, обычно встречающиеся в храмах, а также в иных местах, на которых ангелы представляются детьми. Однако все обстоит совершенно иначе. Ангела образуют разумение и мудрость, и пока ими не обладают, они хоть и пребывают с ангелами, но ангелами не являются. Став же разумными и мудрыми, они тогда впервые становятся ангелами. Удивительно, но при этом они не кажутся детьми, а взрослыми, ибо они больше не обладают детским нравом, а более взрослым ангельским. К этому причастны разумение и мудрость, ибо понимание и рассудительность, а также соответствующая этому жизнь, ведут к тому, что всякий кажется для себе и для других взрослым. Что это так, мне сообщили не только ангелы, а я беседовал и с неким человеком, который умер еще ребенком, и при этом казался взрослым. Тот же человек тоже говорил со своим братом, умершим уже взрослым, и делал он это с такой братской любовью, что брат его не смог удержать слез, сказав, что постиг не иначе, как говорила сама любовь. Помимо этого, есть и другие примеры, приводить которые нет необходимости.
2305. Некоторые думают, что невинность – это то же самое, что и детство из-за того, что Господь говорил о детях, что таковых есть небеса, и что кто станет как дитя, не может войти в царство небес. Однако думающие так не знают внутреннего смысла Слова, ни того, таким образом, что подразумевается под «детством». Под «детством» подразумевается невинность разумения и мудрость, состоящая в том, чтобы признавать, что жизнью обладают только от Господа, и что Господь единственный Отец; ведь человек является человеком вследствие разумения истины и мудрости добра, которыми обладает единственно от Господа. Сама невинность, называемая в Слове «детством», существует и обитает не иначе как в мудрости. Всякий, чем он мудрее, тем более он невинен. Вследствие этого Господь есть сама невинность, потому что Он – сама мудрость.
2306. Что касается невинности у детей, лишенных пока еще разумения и мудрости, то она служит только основой для принятия подлинной невинности. Качество невинности у детей было мне наглядно представлено в виде чего-то древесного и почти лишенного жизни, что оживлялось по мере того, как они совершенствовались через познания истины и склонности к добру. Качество подлинной невинности вслед за тем было наглядно представлено очень красивым ребенком, полным жизни, и нагим, ибо сами невинные, пребывающие в самых внутренних небесах, и поэтому ближе всех к Господу, в глазах ангелов кажутся не иначе, как детьми, и притом нагими; ведь невинность прообразовывает «нагота, которой они не стыдились», как читаем о первом человеке и его жене в раю. Словом, чем ангелы мудрее, тем они невиннее, и чем они невиннее, тем больше кажутся себе детьми. Вот что в Слове означает «невинность». Впрочем, состояние невинности по Божественному милосердию Господа рассмотрим в последующем.
2307. О детях я спрашивал у ангелов, чисты ли они от зла, так как у них нет содеянного зла, как у взрослых. Но мне рассказали, что равным образом пребывают во зле, мало того, они тоже представляют собой не иначе как зло. Правда их, подобно всем ангелам, удерживает от зла и содержит в добре Господь так, что им кажется, будто они пребывают в добре сами по себе. Вот, также, почему детей, после того, как они вырастают на небесах, чтобы оградить их от ошибочного мнения о себе, будто добро у них исходит от них самих, а не от Господа, возвращают в их зло, принятое по наследству, и оставляют в нем, пока они не узнают, не познают и не поверят, что дело обстоит именно так, как только что говорилось. Некий человек, умерший еще ребенком и выросший на небесах, придерживался схожего мнения. Поэтому его вернули к жизни в его врожденном зле. Затем мне было дано постичь по его сфере, что он склонен был господствовать над другими, и ни во что не ставил распутство, каковое зло он унаследовал от родителей. Но после того как он признал, что он таков, его снова приняли среди ангелов, с которыми он был прежде.
2308. В другой жизни никто не несет наказания за наследственное зло, потому что оно не его, и поэтому не его вина, что он таков. Но всякий несет наказание за содеянное зло, которое является его собственным, а, следовательно, и за наследственное зло, в той мере насколько присвоил его деятельной жизнью, как сказано ранее (н. 966). Поэтому дети, став взрослыми, возвращаются в состояние наследственного зла не ради наказания, а для того, чтобы они знали, что сами по себе они не что иное, как зло; что именно по милосердию Господа их забрали из ада, что у них есть, на небеса; и что на небесах они пребываю благодаря не своей заслуге, а Господа. Таким образом им не дают хвалится перед другими добром, что есть у них, ибо это противно добру взаимной любви, как и противно истине веры.
2309. Из приведенного видеть можно, каково воспитание детей на небесах, а именно, что через разумение истины и мудрость добра они вводятся в ангельскую жизнь, которая является любовью к Господу и взаимной любовью, в каковых любовях содержится невинность. Насколько же идет в разрез с этим воспитание детей на земле у многих, стало очевидным на одном этом примере. На улице большого города я наблюдал, как дрались мальчишки. Собралась толпа и весело следила за происходящим. Мне было сказано, что на эту драку мальчишек подстрекали сами родители. У добрых духов и ангелов, видевших все это через мои глаза, это вызвало такое неприятие, что я ощутил их ужас, особенно от того, что на такое подстрекали родители. Эти духи и ангелы сказали, что поступая так, родители в самом раннем возрасте погашают всякую взаимную любовь и всякую невинность, которую дети получают от Господа, и учат из ненависти и мести. Как следствие, они сознательно отделяют своих детей от небес, где нет ничего, кроме взаимной любви. Итак, пусть родители, желающие своим детям добра, остерегаются так делать.
В конце предыдущей, семнадцатой, главы Бытия говорилось о Последнем суде, а в конце этой, восемнадцатой, главы о состоянии детей в другой жизни. В обоих случаях – на основании опыта, увиденного и услышанного в мире духов и на небесах ангелов.


Глава 19
ВНУТРЕННИЙ СМЫСЛ СЛОВА
2310. Ранее много раз говорилось о внутреннем смысле Слова. Правда знаю, что немногие готовы поверить, что в каждой частности Слова заключен такой смысл, не только в пророческих, а и в исторических книгах. В то, что такой смысл заключен в пророческих книгах, поверить легче, потому что в них изложение не столь связно, а также встречаются необычные выражения, из чего каждый может предположить, что они скрывают в себе что-то тайное. Но то, что подобный смысл заключен и в исторических книгах, усмотреть трудно, как потому что эта идея никому раньше не приходила на ум, так и потому что исторические книги отличаются тем, что вызывают интерес сами по себе, и тем самым уводят ум от мысли, что в них содержится что-то более глубокое. Еще одна причина, почему в исторических книгах не видят внутреннего смысла, заключается в том, что исторические события описаны в них подлинно.
[2] Тем не менее, никто из следующих соображений не может отрицать, что в исторических книгах Слова содержится также небесное и Божественное, которое, впрочем, не проявляется открыто. Во-первых, Слово было ниспослано человеку Господом через небеса, и поэтому отличается своим происхождением. Каково его происхождение, и насколько оно отличается и удалено от буквального смысла, что его не видят, и, следовательно, не признают люди чисто мирские, будет показано далее на многих примерах. Во-вторых, Слово, будучи Божественным, было написано не только для людей, но и для ангелов, пребывающих при людях, с тем чтобы оно служило не только роду человеческому, но и небесам. Вследствие этого Слово выступает посредием, соединяющим небеса и землю. Соединение это происходит благодаря церкви и притом благодаря Слову в церкви. Вот почему Слово является именно таким и отличается от всех иных писаний.
[3] Что касается конкретно исторических книг, то если в смысле, отвлеченном от буквы, они не содержали подобным образом Божественное и небесное, никто из тех, кто мыслит более глубоко, никогда бы не признал их вдохновенным Словом вплоть до каждой йоты. Кто-то бы сказал, что отвратительный поступок дочерей Лота, описанный в конце этой главы, должно упоминаться в Божественном Слове? Или, что должно упоминаться, как снял Иаков кору с прутьев до белизны и положил их в водопойных корытах, чтобы скот рождался пестрый, с крапинками и пятнами? Помимо этого, и в остальных книгах Моисея, Иисуса Навин, Судей, Самуила, Царств содержится множество описаний, знание или незнание которых было бы совершенно неважным и поэтому несущественным, если бы они не скрывали глубоко в себе тайный Божественный смысл.
[4] Ученому миру неизвестно, что даже в исторических книгах Слова сокрыто Божественное и небесное. Следовательно, если бы не святое почитание книг Слова, внушенное им с детства, они бы охотно заявили, что Слово не свято, исходя только из этого; когда между тем Слово свято не от этого, а потому что в нем содержится внутренний смысл, который является небесным и Божественным, и который соединяет небо с землей, то есть умы ангелов с умами людей, и последние, таким образом, с Господом.
2311. То, что такова природа Слова, и что благодаря этому оно отличается от всех иных писаний, видно также из того, что не только все имена означают определенные сущности, как показано ранее (н. 1224, 1264, 1876, 1888), но и все слова имеют духовный смысл, и поэтому на небесах означают иное, нежели на земле. И этот духовный смысл неизменно содержится как в пророческих, так и исторических книгах. При истолковании этих имена и слов по их небесному смыслу, в соответствии с их значением, которое они сохраняют на протяжении во всего Слова, проявляется внутренний смысл, который служит Словом у ангелов. Эти два смысла Слова соотносятся как тело и душа. Буквальный смысл выступает подобием тела, а внутренний смысл выступает подобием души. И как тело живет благодаря душе, так и буквальный смысл существует благодаря смыслу внутреннему. Через внутренний смысл жизнь Господа втекает в буквальный смысл сообразно склонности того, кто читает Слово. Отсюда ясно, сколь свято Слово, хотя мирским умам так не кажется.


БЫТИЕ 19
1. И пришли два ангела в Содом вечером; и Лот сидел у ворот Содома. Лот увидел, и встал, чтобы встретить их, и поклонился лицем до земли.
2. И сказал: прошу, государи мои! зайдите в дом раба вашего и ночуйте, и умойте ноги ваши, и встаньте поутру и пойдете в путь свой. Но они сказали: нет, мы ночуем на улице.
3. Он же сильно упрашивал их; и они пошли к нему, и пришли в дом его. Он сделал им трапезу и испек неквашеный хлеб, и они ели.
4. Едва только легли они спать, как городские жители, содомляне, от отрока до старца, весь народ со всех концов, окружили дом.
5. И вызвали Лота и говорили ему: где люди, пришедшие к тебе на ночь? выведи их к нам; мы познаем их. 
6. Лот вышел к ним к двери, и запер за собою дверь.
7. И сказал: братья мои, не причиняйте зла.
8. Вот у меня две дочери, которые не познали мужа; лучше я выведу их к вам, делайте с ними, что в ваших глазах хорошо, только людям сим не делайте ничего, так как они пришли под тень крова моего. 
9. Но они сказали: Пойди сюда. И сказали: Вот пришлец, и будет судить? Теперь мы хуже поступим с тобою, нежели с ними. И приступали к мужу сему, к Лоту очень, и подошли, чтобы выломать дверь. 
10. Тогда мужи те простерли руки свои и ввели Лота к себе в дом, и дверь заперли.
11. А людей, бывших при входе в дом, поразили слепотою, от малого до большого, так что они измучились, искав дверь. 
12. Сказали мужи те Лоту: Кто у тебя есть еще здесь? Зять ли, сыновья ли твои, дочери ли твои, и кто бы ни был у тебя в городе, всех выведи из сего места.
13. Ибо мы истребим сие место, потому что крик их стал велик перед Иеговой, и Иегова послал нас истребить его. 
14. И вышел Лот, и говорил с зятьями своими, которые брали за себя дочерей его, и сказал: Встаньте, выйдите из сего места, ибо Иегова истребит сей город. Но в глазах зятьев его казалось, что он шутит. 
15. Когда взошла утренняя заря, Ангелы вынуждали Лота поторопиться, говоря: Встань, возьми жену твою и двух дочерей твоих, которых найдешь, чтобы не погибнуть тебе за беззакония города. 
16. И как он медлил, то мужи те, из сострадания к нему Иеговы, взяли за руку его и жену его, и двух дочерей его, и вывели его и поставили его вне города. 
17. Когда же вывели их вон, то он сказал: Спасай жизнь свою; не оглядывайся назад и нигде не останавливайся на равнине сей; спасайся на гору, чтобы тебе не погибнуть. 
18. Но Лот сказал им: Нет, Владыки! 
19. Вот, раб Твой обрел благоволение пред очами Твоими, и велика милость Твоя, которую Ты сделал со мною, что спас душу мою; но я не могу спасаться на гору, чтоб не застигла меня беда и мне не умереть.
20. Вот, ближе бежать в сей город, он же мал; побегу я туда, — разве он не мал? И душа моя будет жить. 
21. И сказал ему: Вот, проявлю к тебе лицеприятие из-за твоих слов и не ниспровергну города, о котором ты говоришь.
22. Поспешай, спасайся туда, ибо Я не могу ничего сделать, доколе ты не придешь туда. Потому и назван город сей: Сигор. 
23. Солнце взошло над землею, и Лот пришел в Сигор. 
24. И пролил Иегова на Содом и Гоморру дождем серу и огонь от Иеговы с неба.
25. И ниспроверг города сии, и всю равнину, и всех жителей городов, и произрастания земли.
26. Жена же Лотова оглянулась позади его, и стала соляным столпом. 
27. И встал Авраам рано утром и пошел на место, где стоял пред Иеговой.
28. И посмотрел на лицо Содома и Гоморры и на все пространство равнины и увидел: вот, дым поднимается с земли, как дым из печи. 
29. И было, когда Бог истреблял города равнины сей, вспомнил Бог об Аврааме и выслал Лота из среды ниспровержения, когда ниспровергал города, в которых жил Лот. 
30. И вышел Лот из Сигора и стал жить в горе, и с ним две дочери его, ибо он боялся жить в Сигоре. И жил в пещере – он и две дочери его. 
31. И сказала старшая младшей: Отец наш стар, и нет человека на земле, который вошел бы к нам по обычаю всей земли.
32. Итак, напоим отца нашего вином, и переспим с ним, и восставим семя от отца нашего. 
33. И напоили отца своего вином в ту ночь; и вошла старшая и спала с отцом своим: а он не знал, когда она легла и когда встала. 
34. Утром старшая сказала младшей: Вот, я спала вчера с отцом моим; напоим его вином и в эту ночь; и ты войди, спи с ним, и восставим семя от отца нашего.
35. И напоили отца своего вином и в эту ночь; и поднялась младшая и спала с ним; и он не знал, когда она легла и когда встала. 
36. И сделались обе дочери Лотовы беременными от отца своего.
37. И родила старшая сына, и нарекла ему имя: Моав. Он отец Моавитян и до сего дня. 
38. И младшая также родила сына, и нарекла ему имя: Бен-Амми. Он отец сынов Аммона и до сего дня.


СОДЕРЖАНИЕ
2312 В этой главе во внутреннем смысле по «Лотом» описано состояние духовной церкви, которая обретается в добре благолюбия, но пребывает во внешнем поклонении: как с течением времени она приходит к упадку.
2313. Первое состояние этой церкви: люди пребывают в добре благолюбия и признают Господа, от Него они утверждаются в добре (стихи 1-3) и спасаются (стих 12). Второе состояние: у этих людей зло начинает восставать против добра, но они по мере сил воздерживаются от зла и удерживаются в добре Господом (стихи 14-16). Описывается их немощь (стих 18); они спасаются (стих 19). Третье состояние: они больше не мыслят и не действуют по склонности к добру, но по склонности к истине (стихи 18-20); и они спасаются (стих 23). Четвертое состояние: склонность к истине рушиться, что имеется в виду под обращением жены Лота в соляной столп (стих 26). Пятое состояние: далее следует нечистое добро, или добро лжи, что имеется в виду под Лотом в горной пещере (стих 30). Шестое состояние: даже это добро еще больше опрелюбодействуется и олжетворяется (стихи 31-33); равно и истина (стихи 34-35). Отсюда зачинается и рождается некое подобие церкви, чье так называемое добро – это «Моав», и так называемая истина – это «сын Аммона» (стихи 36-38).
2314. Кроме того, во внутреннем смысле под «жителями Содома» описывается состояние тех в той же церкви, которые расположены против добра благолюбия, и как с течением времени у них возрастает зло и ложь, пока не остается ничего, кроме зла и лжи.
2315. Первое их состояние: они расположены против добра благолюбия и против Господа (стихи 4, 5). Второе их состояние: вопреки наставлению относительно добра благолюбия и удовольствий, которые сопровождаю склонности к добру, и которые они могли бы испытывать, они упорствуют и отвергают добро (стихи 6-8). Также они пытаются разрушить само добро благолюбия, но Господь его оберегает (стихи 9-10). Третье их состояние: наконец они приходят к тому, что не в состоянии даже видеть истину и добро, еще менее, что истина ведет к добру (стих 11). Они настолько одержимы злом и ложью, что их гибель неизбежна (стих 13). Четвертое состояние: их гибель (стих 24); всякое добро и истина отлучается от них (стих 25).
2316. Добрые отделяются от злых, и добрые спасаются через Человеческое Господа, соделанное Божественным (стихи 27-29).
ВНУТРЕННИЙ СМЫСЛ
2317. Стих 1. И пришли два ангела в Содом вечером; и Лот сидел у ворот Содома. Лот увидел, и встал, чтобы встретить их, и поклонился лицем до земли. «Пришли два ангела в Содом вечером» означает посещение, предшествующее суду; «два ангела» означают Божественное Человеческое и Святое исходящее Господа, которому принадлежит суд; «Содом» означает зло, прежде всего зло внутри церкви; «вечер» означает время, когда происходит посещение; «Лот седел у ворот Содома» означает тех, кто пребывает в добре благолюбия, но состоит во внешнем поклонении, которые здесь прообразованы «Лотом»; они пребывают среди злых, но обособленно от них, на что указывают слова «сидел у ворот Содома»; «Лот увидел» означает их совесть; «встал, чтобы встретить их» означает признание и расположение к благолюбию; «и поклонился лицем до земли» означает смирение.
2318. И пришли два ангела в Содом вечером. Это означает посещение, предшествующее суду, что явствует из сказанного тремя мужами, или Иеговой, в предыдущей главе, а также из того, что следует в этой главе, как и из значения слова «вечер». В предыдущей главе Иегова сказал: «Сойду и посмотрю, точно ли поступают жители Содома и Гоморры так, каков вопль, восходящий ко Мне, или нет; узнаю» (стихи 20, 21). Слова эти, как было показано, означают посещение, предшествующее суду. В этой же главе описывается само действие посещения, и затем суд, как явствует из того, что следует далее. Что «вечер» означает время посещения, будет показано ниже. Что такое посещение, и что посещение предшествует суду, можно увидеть выше (н. 2242). В предыдущей главе говорилось об извращенном состоянии рода человеческого и о скорби и заступничестве Господа за тех, кто, несмотря на то, что пребывают во зле, обладают все же неким добром и истиной. Поэтому данная глава, в продолжение, повествует о спасении тех, кто пребывает в некоем добре и истине, и это те, кот в этой главе прообразован «Лотом». Н ряду с эти говорится и о гибели тех, кто во зле и лжи, и это те, кто означен здесь «Содомом и Гоморрой».
2319. Два ангела. Это означает Божественное Человеческое и Святое исходящее Господа, которым принадлежит суд, что явствует как из значения в Слове «ангелов», и из того, что здесь говорится о «двух» ангелах. «Ангелы» в Слове означают некую Божественную сущности в Господе, но какую именно, видеть можно из последовательности изложения, как показано ранее (н. 1925). В этом месте они означают Божественное Человеческое и Святое исходящее Господа, что явствует из того, что «три мужа», остановившиеся у Авраама, означали Само Божественное, Божественное Человеческое и Святое исходящее Господа (н. 2149, 2156, 2288). Отсюда, а также из того, что ангелы названы «Иеговой» (стих 24), ясно, что «два ангела» здесь означают Божественное Человеческое и Святое исходящее Господа.
2320. Причина, по которой в этот раз пришло только два ангела, хотя у Авраама останавливалось три мужа, является тайной, которую невозможно изложить в нескольких словах. В некоторой мере это можно усмотреть из того, что в этой главе говорится о суде, а именно, спасении верующих и осуждении неверующих. Также из Слова явствует, что суд принадлежит Божественному Человеческому и Святому исходящему Господа. Что суд принадлежит Божественному Человеческому, видно у Иоанна:
Отец и не судит никого, но весь суд отдал Сыну (Иоан. 5:22).
Суд означает Божественное Человеческое (см. н. 2159). Что суд принадлежит Святому, которое исходит от Божественного Человеческого Господа, смотрите тоже у Иоанна:
Если Я пойду, то пошлю к вам Утешителя, и Он пришед обличит мир о грехе, правде и суде (Иоан. 16:7-8);
и что Святое исходит от Господа, смотрите там же:
Он не от Себя говорить будет, но от Моего возьмет и возвестит вам (Иоан. 16:13, 15).
Это относится к Человеческому, соделанному Божественным, то есть, к Господу, когда Он прославился, как сказано там же:
Еще не было Духа Святого, потому что Иисус еще не был прославлен (Иоан. 7:39).
2321. В отношении того, что суд принадлежит Божественному Человеческому и Святому исходящему Господа, скажу следующее. Если бы Господь не пришел в мир и не соединил Божественную Сущность с Человеческой Сущностью, то род человеческий больше не мог бы спастись. Ведь если бы Человеческое Господа не стало Божественным, спасение больше не могло бы коснуться человека (н. 1990, 2016, 2034, 2035). Само Святое, исходящее от Божественного Человеческого Господа, есть то, что отделяет злых от добрых; ибо злые настолько боятся и трепещут перед Святым Господа, что не в силах к нему приблизиться, но бегут прочь в свои ады, каждый сообразно нечестивости, пребывающей в нем.
2322. «Содом» означает зло, прежде всего зло внутри церкви, что явствует из значения «Содома» как зла, идущего от любви к , о чем н. 2220, 2246. Следовательно, «Содом» означает тех, кто пребывает в этом зле. Те, кто понимает Слово только по буквальному смыслу, могут подумать, что под «Содом» подразумевается гнусность, противная естественному порядку, но во внутреннем смысле «Содом» означает зло любви к себе. От этого зла проистекают все виды зла; и все виды зла, проистекающие от него, в Слове зовется «прелюбодеяниями» и описываются таким же образом. Это станет очевидно по отрывкам из Слова, приводимым в конце этой главы.
2323. «Вечер» означает время посещения, что явствует из значения слова «вечер». В Слове состояния церкви сравниваются как с временами года, так и с временами дня; с временами года: летом, осенью, зимой и весной; с временами дня: полднем, вечером, ночью и утром; ибо между ними действительно имеется сходство. Состояние церкви, именуемое «вечером», наступает тогда, когда нет больше благолюбия, и соответственно, нет веры; такое состояние наступает, когда церковь перестает существовать. За этим вечером следует «ночь» (см. н. 22). «Вечер» бывает также, когда теплится благолюбие, а соответственно, и вера; такое состояние наступает при появлении новой церкви. «Вечер» этот являет собой сумерки, предшествующие утру (см. н. 883). Таким образом «вечер» несет два значения, ибо Господь провидит, чтобы при скончании церкви одновременно появлялась новая церковь, ведь без церкви где-то на земле род человеческий не может сохранить свое существование, поскольку оборвется связь с небесами, как показано выше в н. 468, 637, 931, 2054.
[2] В рассматриваемой главе говорится об обоих состояниях, а именно, о возникновении новой церкви, которую прообразовывает «Лот», и о гибели прежней, которая обозначена «Содомом и Гоморрой», как видно из содержания. Вот почему здесь говорится, что два ангела пришли в Содом «вечером», и вот почему все описываемые события происходили вечером (стихи 1-3), ночью (стихи 4-14), утром или на заре (стихи 15-22) и после восхода солнца (стихи 23-26).
[3] Так как «вечер» означает эти состояния церкви, он означает и посещение, предшествующее суду; ибо, когда суд близится, то есть спасение верующих и осуждение неверующих, происходит посещение, или же исследование их качества, то есть, остались ли благолюбие и вера. Посещение это происходит «вечером», и поэтому само посещение называется «вечером» как у Софонии:
Горе жителям приморской страны, племени Критскому! Слово Иеговы против вас, Хананеи, земля Филистимская! Я истреблю тебя, и не будет у тебя жителей. Остатки дома Иудина будут пастись в домах Аскалона, вечером будут лежать, ибо Иегова Бог их посетит их и возвратит плен их (Соф. 2:5, 7).
2324. И Лот сидел у ворот Содома. Это означает тех, кто пребывает в добре благолюбия, но состоит во внешнем поклонении, которые здесь прообразованы «Лотом», и которые пребывают среди злых, но обособленно от них, на что указывают слова «сидел у ворот Содома», – как явствует из прообразования «Лота», и из значения «ворот». Из прообразования «Лота»: когда говорится о Лоте вместе с Авраамом, Лот прообразовывает чувственные начала Господа, и таким образом Его внешнее, как показано в первом томе (н. 1428, 1434, 1547). Когда же о Лоте говорится отдельно от Авраама, то Лот больше не прообразовывает Господа, но прообразовывает тех, кто с Господом, а именно, внешнего человека церкви, то есть тех, пребывает кто в добре благолюбия, но состоит во внешнем поклонении.
[2] Мало того, Лот в данной главе не только прообразовывает внешнего человека церкви, или что то же самое, внешнюю церковь такую, какой она бывает вначале, но и такую, какой она становится при своем развитии и конце. Именно конец этой церкви означают «Моав» и «сын Амона», как будет ясно по Божественному милосердию Господа из последующего изложения. Для Слова вполне обычно прообразовывать несколько состояний, сменяющих одно другое, одним человеком, и которые описываются последовательными событиями его жизни.
[3] Из значения «ворот»: ворота служат для входа и выхода из города; следовательно, «сидеть у ворот» здесь означает находиться со злыми, но обособленно от них, что часто бывает с людьми церкви, пребывающими в добре благолюбия. Последние, хоть и находятся среди злых, тем не менее, отделены от них, не в отношении гражданского сообщества, но в отношении духовной жизни. «Содом» означает зло вообще, или, что то же самое, злых, прежде всего, внутри церкви, как показано выше (н. 2322).
2325. Лот увидел. Это означает совесть, а именно, тех, кто пребывает в благолюбии, но состоит во внешнем поклонении, что явствует из значения слова «видеть». «Видеть» в Слове означает понимать (смотрите н. 897, 1584, 1806, 1807, 2150). Но во внутреннем смысле это означает иметь веру, о каковом значении мы поговорим по Божественному милосердию Господа, когда дойдем до 32 стиха 29 главы. «Видеть» здесь означает совесть потому, что имеющие веру имеют и совесть. Вера неотделима от совести, и неотделима настолько, что не имеет значения, говорите ли вы вера или совесть. Под верой подразумевается та вера, благодаря которой существует благолюбие, и которая проистекает от благолюбия, таком образом, само благолюбие. Ибо вера без благолюбия – это не вера, и как вера невозможна без благолюбия, так невозможна и совесть.
2326. И встал, чтобы встретить их. Это означает признание и расположение к благолюбию, как явствует из того, что, когда они подошли, Лот тотчас узнал в них ангелов, в отличии от Содомлян, о которых говорится: «И вызвали Лота и говорили ему: где люди, пришедшие к тебе на ночь? выведи их к нам; мы познаем их» (стих 5). Во внутреннем смысле слова эти означают, что те в церкви признают Божественное человеческое и Святое исходящее Господа, подразумеваемое под «двумя ангелами», кто пребывает в добре благолюбия; и напротив, те ж, кто не пребывает в добре благолюбия, их не признают. Что эти же слова означают также расположение к благолюбию, явствует из того, что Лот, которым прообразованы те, кто пребывает в добре благолюбия, мало того, который означает само добро благолюбия, позвал их в свой дом.
2327. И поклонился лицем до земли. Это означает его смирение, что ясно без истолкования. Причина, по которой в старину, особенно в прообразовательных церквях, люди кланялись настолько низко, что их лицо опускалось до земли, кроется в том, что лицо означало внутренние начала человека (н. 358, 1999). Кланялись он до земли потому, что земная пыль означает то, что нечестиво и проклято (н. 278). Следовательно, этим они показывали, что сами по себе они нечестивы и прокляты. По той же причине они падали ниц, прижимая лицо к земле, и даже катались в пыли и пепле, а также посыпали голову пылью и пеплом, что видно по Пл. Иер. 2:10; Иез. 27:30; Мих. 1:10; Ис. Нав.; а также по другим местам.
[2] Этими действиями они прообразовывали состояние подлинного смирения, которого невозможно достичь, если не признавать себя нечестивым и проклятым, и не сметь самому взирать на Господа, в котором все Божественно и Свято. Поэтому, в той мере, насколько человек признает свое положение, настолько же ему доступно при поклонении подлинное смирение и почитание. Ибо всякое поклонение должно нести в себе смирение, и если их разделить, не останется ни почитания, ни поклонения.
[3] Состояние смирения является неотъемлемой частью поклонения по той причине, что насколько сердце смиряется, настолько же уходит любовь к себе и всякое зло, проистекающее от нее. И по мере этого от Господа втекает благолюбие и вера. Ибо на пути их принятия стоит главным образом любовь к себе, несущая в себе презрение других в сравнении с собой; ненависть и месть, если не относятся с почтением; безжалостность и жестокость; таким образом, самые тяжкие виды зла, в которые добро и истина никоим образом не могут войти, ибо они противоположны.
2328. Стих 2. И сказал: прошу, государи мои! зайдите в дом раба вашего и ночуйте, и умойте ноги ваши, и встаньте поутру и пойдете в путь свой. Но они сказали: нет, мы ночуем на улице. «И сказал: прошу, государи мои!» означает внутреннее признание и исповедание Божественного Человеческого и Святого исходящего Господа; «зайдите в дом раба вашего и ночуйте» приглашение иметь обитель у него; «в дом раба вашего» подразумевает добро благолюбия; «и умойте ноги ваши» означает приспосабливание к его природному; «и встаньте поутру и пойдете в путь свой» означает утверждение таким образом в добре и истине; «они сказали: нет» означает сомнение, которое обычно возникает при искушении; «мы ночуем на улице» означает желание судить, так сказать, по истине.
2329. И сказал: прошу, государи мои! Это означает внутреннее признание и исповедание Божественного Человеческого и Святого исходящего Господа, что явствует из признания и смирения, о которых только что говорилось. За ними непосредственно следует исповедание, ибо оно подразумевается в словах Лота: «Прошу, государи мои!» Внутреннее исповедание идет от сердца и проявляется в смирении, и вместе с тем в склонности к добру, тогда как внешнее исповедание идет от уст и может проявляться в мнимом смирении и мнимом расположении к добру, которое является совершенно пустым. Такое исповедание свойственно тем, кто исповедует Господа ради того, чтобы их уважали, или, вернее, поклонялись, и ради выгоды. То, что эти люди исповедуют на устах, они в сердце отрицают.
[2] Говорится «мои Государи!» во множественном числе по той же причине, что и «три мужа» в предыдущей главе. Ибо как там «трое» означают Само Божественное, Божественное Человеческое и Святое исходящее, так здесь «двое» означают Божественное Человеческое и Святое исходящее Господа. То, что они составляют одно, известно всякому внутри церкви; и так ка они составляют одно, далее они упоминаются в единственном числе: «Когда же вывели их вон, то он сказал: спасай жизнь свою» (стих 17). «Вот, раб Твой обрел благоволение пред очами Твоими, и велика милость Твоя, которую Ты сделал со мною» (стих 19). «И сказал ему: вот, в угодность тебе Я сделаю и это: не ниспровергну города, о котором ты говоришь» (стих 21). «Ибо Я не могу ничего сделать, доколе ты не придешь туда» (стих 22).
[3] То, что Само Божественное, Божественное Человеческое и Святое исходящее суть Иегова, очевидно по предыдущей главе, где три мужа называются «Иеговой», а именно: «Сказал Иегова Аврааму» (стих13). Есть ли что дивное для Иеговы?» (стих 14). «Авраам еще стоял пред Иеговой (стих 22). «Пошел Иегова, перестав говорить с Авраамом» (стих 33). Следовательно, Божественное Человеческое и Святое исходящее суть Иегова, как Он и называется в этой главе: «И пролил Иегова на Содом и Гоморру дождем серу и огонь от Иеговы с неба» (стих 24). Внутренний смысл этих слов будет показан далее. То, что Господь есть Сам Иегова, Который столь часто упоминается в исторических и пророческих книгах Ветхого Завета, показано выше (н. 1736).
[4] Те, которые является подлинными людьми церкви, то есть, пребывают в любви к Господу и в благолюбии по отношению к ближнему, знают и признают Троицу. Тем не менее, они смиряются перед Господом и почитают Его одного потому, что им известно, что к Самому Божественному, именуемому «Отцом», можно приблизиться не иначе, как через Сына, и что все Святое, идущее от Святого Духа, исходит от Него. Имея такое понятие, они поклоняются только Ему, через кого и от кого все существует, таким образом, почитают они Одного. И они не разделяют свои понятия на троих, как имеют обыкновение весьма многие в церкви.
[5] Оно видно по многим в следующей жизни, включая ученых, которые в телесной жизни полагали, что владеют тайнами веры больше других. Когда их исследовали в другой жизни, чтобы выяснить, каково их понятие об одном Боге – о трех ли Несотворенных, трех Бесконечных, трех Вечных, трех Всемогущих, трех Господах – стало вполне очевидно, что они имеют понятие о трех, ибо в том мире понятия сообщаются. Такое понятие они имеют не смотря на то, что символ веры строго говорит, что есть не три Несотворенных, три Бесконечных, три Вечных, три Всемогущих, или три Господа, а один, что тоже истинно. В результате они признали, что на устах они хоть и говорили, что Бог один, тем не менее, думали, а иные и верили, что три, кого они могли в понятии разделять, но не соединять.
[6] Причина кроется в том, что всякое таинство, даже самое глубокое, связано с неким понятием, ибо, не имея понятия, невозможно ни о чем мыслить, ни даже удержать что-то в памяти. Поэтому в другой жизни, как при ясном дне, обнаруживается все, что каждый мыслил и, следовательно, верил в себе об одном Боге. Действительно, когда иудеи в другой жизни слышат, что Господь есть Иегова, и что есть только один Бог, они не возражают. Но когда они узнают, что понятия христиан разделяются между тремя, они отвечают, что сами поклоняются одному Богу, тогда как христиане трем. И более того, соединить вместе троих, разделенных таким образом в понятии, способны только те, кто пребывает в вере благолюбия, ибо Господь устремляет их ум на Себя.
2330. Зайдите в дом раба вашего и ночуйте. Это означает приглашение для Божественного Человеческого и Святого исходящего иметь обитель у него, что ясно без истолкования.
2331. «В дом раба» значит в добро благолюбия, что явствует из значения «дома», как небесного добра, которое принадлежит единственно любви и благолюбию, о чем н. 2048, 2233.
2332. Умойте ноги ваши. Это означает приспосабливание к его природному, что явствует из сказанного предыдущей главе (н. 2162), где встречаются такие же слова. В старину люди верили, что увидев ангела Иеговы, умрут (Исх. 19:12, 21, 24; 20:19; Суд. 6:22-23; 13:22-23). Вызвано это было тем, что Божественное Святое, втекая в нечестивое в человеке, несет такую силу, что кажется пожирающим и истребляющим огнем. Следовательно, когда человеку, и даже ангелу, является Сам Господь, Он дивным образом умеряет и сдерживает Святое, исходящее от Него, с тем чтобы они могли его выдержать. Иначе говоря, Он приспосабливается к их природному. Вот что означают во внутреннем смысле слова, которые Лот сказал ангелам: «Умойте ноги ваши». Отсюда очевидно, какова природу внутреннего смысла, ибо такое значение невозможно увидеть в смысле буквальном.
2333. И встаньте поутру и пойдете в путь свой. Это означает утверждение в добре и истине, что явствует из значения слов «вставать поутру», а также «идти в путь». В Слове «утро» означает царство Господа и все, что принадлежит царству Господа, и прежде всего, поэтому, добро любви и благолюбия. Это будет подтверждено по Слову при рассмотрении стиха 15. «Путь» же означает истину (см. н. 627). Отсюда следует, что пробыв у него в доме и переночевав, что означает их пребывание в добре благолюбия у него, они бы «встали поутру и пошли в путь свой», что означает их утверждение таким образом в добре и истине.
[2] Из этого места, как и из других, очевидно, насколько далек внутренний смысл от смысла буквального, и, следовательно, насколько сокрыт, особенно в исторических книгах Слова. Этот смысл невозможно увидеть, если не открыто значение каждого слова, с которым оно постоянно употребляется в Слове. Вследствие этого, когда понятия удерживаются в буквальном смысле, внутренний смысл видится чем-то неясным и темным. И наоборот, когда понятия удерживаются во внутреннем смысле, буквальный смысл сходным образом видится, как что-то неясное. Мало того, для ангелов он становится ничем, ведь ангелы больше не ограничены мирским и телесным, как ограничены люди, а пребывают в духовном и небесном, в которое дивным образом обращаются выражения буквального смысла, когда последний от человека, читающего Слово, поднимается в сферу, в которой пребывают ангелы, то есть, в небеса. Происходит это из-за соответствия духовного мирскому, и небесного телесному. Соответствие это неизменно, правда его природа еще не была доныне раскрыта при истолковании выражений, имен и чисел в Слове по их внутреннему смыслу.
[3] Чтобы узнать, какова природа этого соответствия, или, что то же самое, как мирские и телесные понятия переходят в соответствующие духовные и небесные понятия, когда первые возвышаются к небесам, возьмем для примера слова «утро» и «путь». При чтении слова «утро», как в нашем отрывке «встаньте поутру», у ангелов возникает не понятие об утре дня, а понятие об утре в духовном смысле. Понятие, возникающее у них, подобно словам у Самуила:
Скала Израилева, Он как свет утра при восходе солнца в безоблачное утро (1 Сам. 23:3, 4);
и у Даниила:
Святой сказал мне: на две тысячи триста вечеров и утр (Дан. 8:14, 16).
Таким образом, вместо «утра» ангелы постигают Господа, или Его царство, или небесные сущности любви и благолюбия. Постигают они это разносторонне в соответствии с последовательностью изложения в Слове, которое читает человек.
[4] Сходным образом и там, где читается «путь», как в нашем случае «пойдете в путь свой» у них возникает не понятие о «пути», а духовное и небесное понятие, а именно, подобное оному у Иоанна:
Я есть путь и истина (Иоан. 14:6);
как и у Давида:
Укажи мне, Господи, пути Твои, направь меня на истину (Пс. 25:4, 5);
и у Исаии:
Он указывает ему путь разумения (Ис. 40:41).
Таким образом, вместо «пути» ангелы постигают истину, и это относится как к историческим, так и к пророческим книгам Слова. Ибо ангелов больше не заботит исторические описания, так как они совершенно не отвечают их понятиям. Поэтому вместо них они постигают то, что принадлежит Господу и Его царству, и что во внутреннем смысле излагаются в прекрасном порядке и стройными вереницами. По этой причине, а также для того, чтобы Слово служило и ангелам, все исторические описания в нем носят прообразовательный характер, а каждое слово придает им значение. Такая особенность выделяет Слово из всех иных писаний.
2334. Но они сказали: нет. Это означает сомнение, которое обычно возникает при искушении, как явствует из того, что, не смотря на отказ, они вошли в дом. Всякое искушение сопровождается ощущением сомнения относительно присутствия Господа и милосердия, и относительно спасения, и тому подобного. Ибо те, кто подвергается искушению, испытывает внутреннюю тревогу, доходящую до отчаяния. В этом состоянии они удерживаются большей частью для того, чтобы, в конце концов, утвердиться, что все происходит по милосердию Господа, что они спасаемы только благодаря Ему, и что в них самих нет ничего, кроме зла – убеждения, в которых они утверждаются, проходя через борьбу, в которой побеждают. Искушение после себя оставляет много состояний истины и добра, к которым Господь может впоследствии склонять их мысли, которые иначе устремлялись бы вслед безумных влечений, уводя ум к тому, что противно истинному и доброму.
[2] Так как через «Лота» здесь изображается первое состояние церкви, пребывающей в добре благолюбия, но состоящей во внешнем поклонении, и так как человек перед тем, как войти в это состояние, должен преобразоваться, что тоже совершается прохождением через определенного рода искушение (правда те, кто состоит во внешнем поклонении, подвергаются только легким искушениям) – поэтому и говорится о том, что связано с искушением. То есть, ангелы сначала сказали, что они будут ночевать на улице, но Лот настоял, чтобы они пошли к нему и вошли в его дом.
2335. Мы ночуем на улице. Это означает желание судить, так сказать, по истине, что явствует из значения «улицы», и из значения слова «ночевать». «Улица» часто встречается в Слове и во внутреннем означает то же самое, что и «путь», а именно, истину, ибо улица – это путь в городе, как будет видно из мест, приводимых далее. Что «ночевать» здесь значит судить, вытекает из значения «ночи». Выше показано было (н. 2323), что «вечер» означает предпоследнее состояние церкви, когда начинает пропадать веры, а также посещение, предшествующее суду. Отсюда очевидно, что надвигающаяся «ночь», является последним состоянием, когда больше нет веры, и когда также вершится суд. Их этого ясно, что слова «ночевать на улице» во внутреннем смысле подразумевают суд по истине.
[2] Что касается суда, то он бывает двоякого рода, а именно, по добру и по истине. Верующих судят по добру, а неверующих по истине. Что верующих судят по добру, вполне очевидно у Матфея (Матф. 25:34-40), тогда как неверующих судят по истине (Матф. 25:41-46). Те, кого судят по добру, спасаются, так как они принимали добро, но те, кого судят по истине, осуждаются, так как они отвергали добро. Добро принадлежит Господу, и те, кто признает это в жизни и вере, принадлежат Господу, и поэтому спасаются. Те же, кто не признает это в жизни, и, следовательно, в вере, не могут принадлежать Господу, и таки образом не могут спастись. Их, поэтому, судят по делам жизни их и по их мыслям и намерениям. И когда их судят согласно этому, они не могут избежать осуждения, ибо правда в том, что человек сам по себе творит, мыслит и задается не чем иным, как злом, и сам по себе бросается в ад в той мере, насколько его не удерживает от этого Господь.
[3] Что же касается суда по истине, то дело обстоит так. Господь никого не судит, разве лишь по добру, ибо Он желает вознести всех, сколько бы ни было, на небеса, и даже, если бы это было возможно, к Самому Себе. Ведь Господь есть само милосердие и само добро. Само милосердие и само добро не способно никого осуждать. Осуждает же себя сам человек, отвергая добро. Как человек в телесной жизни уклонялся от добра, так он уклоняется от него и в другой жизни. Следовательно, уклоняется от небес и от Господа, ибо Господь пребывает не иначе, как в добре. Пребывает Он и в истине, но не в истине, отделенной от добра. Что Господь никого не проклинает, и не осуждает на ад, Он Сам говорит у Иоанна:
Не послал Бог Сына Своего в мир, чтобы судить мир, но чтобы мир спасен был через него. Суд же состоит в том, что свет пришел в мир, но люди более возлюбили тьму, нежели свет, потому что дела их были злы (Иоан. 3:17, 19).
Если кто услышит Мои слова и не поверит, Я не сужу его: ибо Я пришел не судить мир, но спасти мир (Иоан. 12:47).
[4] Смотрите, помимо этого, что было сказано ранее (н. 223, 245, 596, 1093, 1683, 1874, 2258). Выше, когда говорилось о суде (н. 2320, 2321), было показано, что весь суд принадлежит Божественному Человеческому Господа и Святому исходящему, согласно слов у Иоанна:
Отец не судит никого, но весь суд отдал Сыну (Иоан. 5:22).
Теперь же говорится, что Господь никого не судит, обрекая на проклятие. Из этого ясно, какова природа буквального смысла Слова: не поняв его по иному смыслу, а именно, по смыслу внутреннему, его невозможно понять. По одному лишь внутреннему смыслу ясно, как обстоит с судом.
2336. «Улица» означает истину, что явствует из множества мест в Слове, как, например, у Иоанна, где говорится о Новом Иерусалиме:
Двенадцать ворот – двенадцать жемчужин, каждые ворота были из одной жемчужины; улицы города – чистое золото, как прозрачное стекло (Откр. 21:21).
[2] «Новый Иерусалим» – это царство Господа, которое, будучи описываемо в отношении добра и истины», описывается через «стены», «ворота», и «улицы». Под «улицами» подразумеваются все принадлежности истины, ведущие к добру, или же все принадлежности веры, ведущие к любви и благолюбию. И так как истины при этом становятся частью добра, и, таким образом, делаются прозрачными от добра, то и говорится, что «улицы – чистое золото, как прозрачное стекло». В той же книге: 
Среди улицы его, и по ту и по другую сторону реки, дерево жизни, приносящее двенадцать плодов (Откр. 22:2),
где тоже говорится о Новом Иерусалиме, или царстве Господа. «Середина улицы» – это истина веры, через которую приходит добро, и которая вслед затем происходит от добра; «двенадцать плодов» – это то, что зовется плодами веры; ибо «двенадцать» означает все, принадлежащее вере, как показано выше (н. 557, 2089).
[3] У Даниила:
Знай и разумей: как выйдет повеление восстановить и обстроить Иерусалим, до Мессии, Владыки будет семь седьмин и две седьмины, и восстановятся и обстроятся улицы и канавы (Дан. 9:25);
где говорится о пришествии Господа; «восстановятся улицы и канавы» – это значит, что тогда будет истина и добро. Известно, что Иерусалим не был тогда восстановлен и отстроен. Также каждый может знать, что он и не должен восстановиться и отстроиться, при условии, что его понятие сосредоточено не на мирском царстве, а на царстве небесном, которое во внутреннем смысле разумеется под «Иерусалимом».
[4] У Луки:
Хозяин дома сказал рабу своему: пойди скорее по улицам и переулкам города, и приведи сюда нищих, увеченных, хромых и слепых (Лук. 14:21).
Те, которые придерживаются буквального смысла Слова, из сказанного понимают только то, что раб должен всюду ходить, что означается «улицами и переулками», и приводить всякого, что означается «бедными, увеченными, хромыми и слепыми». Но каждое из этих слов содержит в себе глубокие тайны, ибо это слова Господа. Веление «идти по улицам и переулкам» означает, что следует везде искать некую подлинную истину, или истину, которая светит от добра, или сквозь которую сияет добро. Веление «привести нищих, увеченных, хромых и слепых» означает тех, кого называли такими в древней церкви, и которые были такими в отношении веры, но пребывали в добре жизни, и которые по этой причине нуждались в поучении о царстве Господа. Следовательно, это означает языческие племена, которые еще не были наставлены.
[5] Так как «улицы» означают истины, у Иудеев был символичный обычай учить на улицах, как видно у Матфея (6:2, 5) и у Луки (13:26-27). Там, где у пророков упоминаются «улицы», они во внутреннем смысле означают либо истины, либо то, что противоположно истинам, как у Исаии:
Суд отступил назад, и правда стала вдали, ибо истина преткнулась на улице, и честность не может войти (Ис. 59:14).
Там же:
Сыновья твои изнемогли, лежат по углам всех улиц (Ис. 51:20).
У Иеремии:
Смерть входит в наши окна, вторгается в чертоги наши, чтоб истребить детей с улиц, юношей с дорог (Иер. 9:21).
[6] У Иезекииля:
Копытами коней своих Навуходоносор истопчет все улицы твои (Иез. 26:11).
Говорится о Тире, который означает познания истины (н. 1201); «копыта коней» – это научности, искажающие истину. У Наума:
На улицах гремят колесницы, несутся по дорогам (Наум 2:4);
«колесницы» – это учение веры, которое, говорится, «гремят на улицах», когда ложь заменяет истину. У Захарии:
Опять старцы и старицы будут сидеть на улицах Иерусалима, и улицы города наполнятся отроками и отроковицами, играющими на улицах его (Зах. 8:4-5).
Говорится о склонностях к истине, и, следовательно, веселье и радости. Помимо этого, есть и другие места, как, например, Ис. 24:11; Иер. 5:1; 7:34; 49:26; Пл. Иер. 2:11, 19; 4:8, 14; Соф. 3:6).
2337. Стих 3. Он же сильно упрашивал их; и они пошли к нему, и пришли в дом его. Он сделал им трапезу и испек неквашеный хлеб, и они ели. «Он же сильно упрашивал их» означает состояние искушения, когда человек побеждает; «и они пошли к нему» означает иметь обитель; «и пришли в дом его» означает утверждение в добре; «он сделал им трапезу» означает совместную жизнь; «и испек неквашеный хлеб» означает очищение; «и они ели» означает присвоение.
2338. Он же сильно упрашивал их. Это означает состояние искушения, когда человек побеждает, что может быть известно только тем, кто проходил через искушения. Как уже говорилось, искушения сопровождается чувством сомнения касательно присутствия и милосердия Господа, а также касательно спасения. Злые духи, пребывающие тогда при человеке и вызывающие искушение, стремятся вселить подозрение, но добрые дух и ангелы от Господа всячески рассеивают это сомнение, всегда сохраняя надежду и, наконец, укрепляя уверенность. Следовательно, человек, подвергаясь искушению, колеблется между подозрением и уверенностью. Тот, кто уступает в искушении, продолжает сомневаться, и впадает в отрицание, тогда как тот, кто побеждает, хоть и испытывает чувство сомнения, но, тем не менее, если он утешается надеждой, то вскоре обретает уверенность. Поскольку в этой борьбе кажется, что человек упрашивает Господа, особенно молитвами, быть рядом, смилостивится, помочь и избавить от проклятия, поэтому там, где говорится об искушении тех, которые становятся людьми церкви, как в данном отрывке, все это описывается. Описание это передают слова ангелов, сказанные вначале: «Нет, мы ночуем на улице», а также сильное упрашивание Лота, в результате которого они пошли к нему и пришли в его дом.
2339. И они пошли к нему. Это означает иметь обитель, что явствует из значения таких же слов выше (2330) без дальнейшего пояснения.
2340. И пришли в дом его. Это означает утверждение в добре, что явствует из значения «дома», как небесного добра, о чем ранее н. 2233, 2331. Отсюда, как и из последовательности изложения во внутреннем смысле, очевидно, что эти слова подразумевают утверждение в добре.
2341. Он сделал им трапезу. Это означает совместную жизнь, что явствует из значения «трапезы». Трапезы часто упоминаются в Слове, и во внутреннем смысле означают совместную жизнь, как у Иеремии:
Слово Иеговы к нему: не ходи и в дом трапезы, чтобы сидеть с ними, есть и пить (Иер. 16:8);
где пророку говорилось много такого, посредством чего он должен был прообразовывать недопустимость связи добра со злом, и истины с ложью. Среди прочего, сказано, чтобы он не входил в дом трапезы, чем означалось, что добро и истина не должны уживаться со злом и ложью.
[2] У Исаии:
И сделает Иегова Саваоф на горе сей для всех народов трапезу из тучных яств, трапезу из сладких вин, из тука костей и самых чистых вин (Ис. 25:6);
где «гора» обозначает любовь к Господу (н. 795, 1430). Те, кто пребывает в этой любви, живут с Господом в добре и истине, что обозначается «трапезой». «Жир костей» – это добро (н. 535); «сладкие» и «самые чистые вина» – это истины, проистекающие оттуда (н. 1071).
[3] Трапезы из освященных яств в иудейской церкви при жертвоприношениях в иудейской церкви прообразовывали не что иное, как жизнь Господа у человека в святынях любви, обозначенных жертвоприношениями (н. 2187). То же самое впоследствии прообразовывала Святая Вечеря, которая в ранней церкви называлась трапезой.
[4] В двадцать первой главе Бытия рассказывается, что Авраам сделал большую трапезу в день, когда Исаак был отнят от груди (стих 8). Эти прообразовывалась и поэтому обозначалась совместная жизнь и первое соединение Божественного Господа с Его Человеческим Рассудочным. Во внутреннем смысле «трапеза» означает то же самое и в других местах, как можно заключить из того, что в трапезах участвует много людей, который вместе исполнены любви и благолюбия, умственно соединены и взаимно разделяют чувство радости, которое служит проявлением любви и благолюбия.
2342. И испек неквашеный хлеб. Это означает очищение, что явствует из значения слова «неквашеный» или без закваски. «Хлеб» в Слове означает вообще всякую небесную и духовную пищу, таким образом, все небесное и духовное вообще (см. н. 276, 680, 1798, 2165, 2177). Оно должно быть лишено всего нечистого и скверного, что прообразовывалось хлебом без закваски, ибо «закваска» означает зло и ложь, от которых небесное и духовное делается нечистым и оскверненным. Из-за этого прообразования запрещалось тем, которые состояли в прообразовательной церкви, при жертвоприношениях предлагать никакой иной хлеб, или же подношение хлебное, кроме хлеба без закваски, то есть неквашеный, что видно у Моисея:
Никакого иного приношения хлебного, которое приносите Иегове не делайте квасного (Лев. 2:11).
Не изливай крови жертвы Моей на квасное (Исх. 23:18; 34:25).
[2] Поэтому в течение семи дней Пасхи тоже запрещалось есть иной хлеб, кроме хлеба без закваски, то есть неквашеного, о чем говорится у Моисея:
Семь дней ешьте неквашеный хлеб; с самого первого дня уничтожьте квасное в домах ваших; ибо, кто будет есть квасное с первого дня до седьмого дня, душа та будет истреблена из Израиля. Первый месяц с четырнадцатого дня месяца, с вечера ешьте неквашеный хлеб до вечера двадцать первого дня того же месяца. Семь дней не должно быть закваски в домах ваших; ибо, кто будет есть квасное, душа та истреблена будет из общества Израиля, - пришлец ли то, или рожденный на земле (Исх. 12:15, 18-20; и в других местах, как, например, Исх. 13:1-7; 23:15; 34:18; Втор. 16:3-4).
Отсюда Пасха зовется «праздником опресноков» (Лев. 23:6; Чис. 28:16-17; Матф. 26:17; Лук. 22:1, 7).
[3] Пасха прообразовывала прославление Господа, и, следовательно, соединение Божественного и родом человеческие, что по Божественному милосердию Господа, будет показано в другом месте. И так как соединение Господа с родом человеческим происходит через любовь и благолюбие, и через веру, проистекающую отсюда, то все небесное и духовное было прообразовано неквашеным хлебом, который нужно было есть в дни Пасхи. Следовательно, чтобы не допустить смешивания оного с чем-то скверным, запрещалось есть квасное настолько строго, что тому, кто ел, грозило истребление. Ибо те, кто оскверняет небесное и духовное, неизбежно гибнут. Всякий видеть может, что без этой тайны обряд этот, несущий столь суровое наказание, никогда бы не был установлен.
[4] Все, что повелевалось в церкви, прообразовывало некую тайну, включая приготовление пищи, как, например, обстояло с каждым указанием, которое сыны Израиля исполняли, когда вышли из Египта, то есть:
Пусть съедят мясо в сию самую ночь, испеченное на огне; и неквашеный хлеб с горькой травой. Не ешьте от него недопеченного, или сваренного в воде, голову с ногами. Не оставляйте от него до утра, но сжигайте оставшееся на огне (Исх. 12:8-10).
Эти подробности, а именно: есть ночью, мясо, испеченное на огне, неквашеный хлеб с горькой травой, голова и ноги, недопеченное, не сваренное в воде, не оставлять до утра, сжигать оставшееся на огне, – служили прообразованию. Правда, тайны, заключенные в них, невозможно увидеть, если они не открыты с помощью внутреннего смысла; из одного этого смысла видеть можно, что все Божественно.
[5] Сходным образом обстоит с ритуалом, связанным с назареем:
Возьмет священник сваренное плечо овна и один неквашеный пирог из корзины, и одну неквашеную лепешку, и положит ее на руки назарею, после того, как острижет голову назарейства своего (Чис. 6:19).
Тот, кто не знает, что назарей прообразовывал собственно небесного человека, не знает и того, что во всем, как вообще, так и в частности, заключено небесное, и поэтому тайны, которых не видно в букве, а именно: сваренное плече овна, неквашеный пирог, неквашеная лепешка, остричь голову. Отсюда видеть можно, какое представление о Слове может сложиться у тех, кто не верит в существование внутреннего смысла, ибо без внутреннего смысла эти подробности вовсе не имеют значения. С другой стороны, когда отходят обрядовые и ритуальные части, все становится Божественным и святым. Точно также обстоит и со всем остальным, как здесь с неквашеным хлебом, которым обозначается святое любви, или святое святых, как оно названо у Моисея:
А неквашеный хлеб, что останется, пусть едят Аарон и сыны его на святом месте, ибо это святое святых (Лев. 6:16, 17)
Поэтому «неквашеный хлеб» – это чистая любовь, а «печь неквашеное» – очищение.
2343. И они ели. Это означает присвоение, что явствует из значения слова «едение», то есть соединение и связь, таким образом, присвоение, о чем ранее н. 2187. Из уже сказанного и поясненного видеть можно, как содержание предыдущего и данного стихов соотносится и связывается воедино по внутреннему смыслу, а именно, что «ангелы» означают Божественное Человеческое и Святое исходящее Господа; «идти к нему» – иметь обитель; «прийти в дом его» – утверждение в добре; «сделать трапезу» – совместную жизнь; «испечь неквашеный хлеб» – очищение; «едение» – присвоение. Отсюда очевидно, какова последовательность изложения во внутреннем смысле, хотя в историческом смысле ничего оного вовсе не видно.
[2] Такая связь и последовательность изложения присутствует вообще и в каждой частности Слова. Правда, последовательность изложения саму по себе невозможно обнаружить истолковывая отдельно каждое слово, ибо в таком случае все видится разрозненным и распадается связность смысла. Но проявляется он тогда, когда все подробности рассматриваются вместе в контексте одной идеи, или постигаются как единая умственная картина, что бывает с теми, кто пребывает во внутреннем смысле и в то же время в небесном свете от Господа. Такие люди способны в рассматриваемых словах увидеть весь ход преобразования и возрождения тех, кто становится человеком церкви, прообразованых Лотом. Иными словами, сначала их в некоторой мере охватывает искушение, и как только они его выдерживают и побеждают, Господь устраивает с ними обитель, утверждает их в добре, приводит к Себе в Свое царство и живет вместе с ними, очищая и совершенствуя их, присваивая им, при этом, все, что несет добро и счастье. Все это достигается через посредство Его Божественного Человеческого и Святого исходящего.
[3] В церкви знают, что всякое возрождение, или новая жизнь, и таким образом спасение, происходит от Господа, правда немногие этому верят. Причина их неверия кроется в том, что они не пребывают в добре благолюбия. Для тех, кто не пребывает в добре благолюбия, так же невозможно этому поверить, как и верблюду пройти через игольное ушко. Ведь добро благолюбия служит собственно почвой для семени веры. Истина и добро находятся в согласии, но истина и зло – нисколько. Их природа противоположна, и они отвращаются одно от другого. По этой причине, насколько человек пребывает в добре, настолько же он способен пребывать в истине; или насколько он пребывает в благолюбии, настолько же он способен пребывать в вере; особенно в этом основополагающем принципе, что всякое спасение идет от Господа.
[4] То, что это основополагающий принцип веры, явствуете из множества мест в Слове, как у Иоанна:
Так возлюбил Бог мир, что отдал Сына Своего единородного, дабы всякий, верующий в Него не погиб, но имел жизнь вечную (Иоан. 3:16).
Верующий в Сына имеет жизнь вечную, а неверующий в Сына не увидит жизни, но гнев Божий пребывает на нем (Иоан. 3:36).
Вот дело Божие, чтобы вы верили в Того, кого послал Отец (Иоан. 6:29).
Воля Пославшего Меня есть та, чтобы всякий, видящий Сына и верующий в Него, имел жизнь вечную; и Я воскрешу его в последний день (Иоан. 6:40).
Если не уверуете, что это Я, то умрете во грехах ваших (Иоан. 8:24).
Я есьм воскресение и жизнь; верующий в Меня, если и умрет, оживет; и всякий живущий и верующий в Меня не умрет вовек (Иоан. 11:25-26).
[5] Никто не может верить в Господа, если он не пребывает в добре, иными словами, никто не может иметь веру, если он не пребывает в благолюбии, что также очевидно у Иоанна:
А тем, которые приняли Его, дал власть быть чадами Божиими, верующим во имя Его; которые не от крови, ни от хотения плоти, ни от хотения мужа, но от Бога родились (Иоан. 1:12-13).
Я есьм Лоза, вы – ветви; кто пребывает во Мне, и Я в нем, тот приносит много плода; ибо без Меня не можете делать ничего. Кто не пребывает во Мне, извергнется вон, как ветвь, и засохнет. Как возлюбил Меня Отец, и Я возлюбил вас; пребудьте в любви Моей. Сия есть заповедь Моя, да любите друг друга, как Я возлюбил вас (Иоан. 15:5-6, 9, 12).
[6] Из этих мест видеть можно, что любовь к Господу и благолюбие по отношению к ближнему составляют жизнь веры. Однако пребывающие во зле, то есть, живут во зле, совершенно не способны верить, что всякое спасение идет от Господа. Это стало мне известно по тем, кто пришел в другую жизнь из христианского мира; а также по тем, кто в телесной жизни признавал на устах и даже мыслили по учению веры, что без Господа нет спасения, и вместе с тем жили во зле. При одном упоминании имени Господа, они тотчас же наполняли сферу бесконечным возмущением. Ибо в другой жизни то, что духи лишь помыслят, постигается и распространяет от себя сферу, в которой открывается, какова их вера (см. н. 1394).
[7] При одном упоминании между ними любви и благолюбия, я постигал, как от них исходило нечто, так сказать, окутанное тьмой и в то же время пылью из-за некой нечистой любви. Природа его была такой, что оно глушило, подавляло и извращало всякое постижение любви к Господу и благолюбия по отношению к ближнему. Такова сегодня вера, которая, они говорят, спасает без добра благолюбия.
[8] У них же спросили, какова была их вера, так как у них не осталось той веры, которую они исповедовали в телесной жизни. Поскольку в другой жизни никто не может утаивать того, что на самом деле думает, они сказали, что верили в Бога Творца вселенной. Однако, когда их исследовали, чтобы выяснить так ли это, обнаружилось, что в Бога они вовсе не верили, а придерживались того мнения, что все является результатом природы, а слова о вечной жизни пусты. Такова вера всех внутри церкви, кто не верит в Господа, но говорит, что верит в Бога Творца вселенной. Ибо истина может втекать не иначе, как от Господа, и истина может насеваться не иначе, как в добро, которое происходит от Господа.
[9] Божественное Человеческое и Святое исходящее Господа служат посредием и источником жизни и спасения, на что указывают слова из Святой Вечери: «Это есть тело Мое» и «Это есть кровь Моя». Это Божественное Человеческое Господа. Очевидно, что все Святое исходит от Него. Не имеет значения, говорим ли мы Божественное Человеческое, или Его тело, или Его плоть, или хлеб, или Божественная любовь. Ибо Божественное Человеческое Господа есть чистая любовь, и Святое принадлежит одной лишь любви, тогда как Святое веры происходит отсюда.
2344. Стих 4. Едва только легли они спать, как городские жители, содомляне, от отрока до старца, весь народ со всех концов, окружили дом. «Едва только легли они спать» означает первое время посещения; «городские жители» означают тех, кто пребывает в ложностях; «содомляне» означают тех, кто во зле; «окружили дом» означает, что они противятся добру благолюбия; «от отрока до старца» означает ложности и зло, как неукоренившиеся, так и подтвержденные; «весь народ со всех концов» означает все оное вообще и в частности.
2345. Едва только легли они спать. Это означает первое время посещения, что явствует из сказанного ранее о «вечере» и «ночи» (н. 2323, 2335), а именно, что в Слове они означают посещение и суд. Здесь не назван ни вечер, ни ночь, а говорится: «Едва только легли они спать», – что указывает на вечернее время, склоняющееся к ночи, или надвигающуюся ночь. Соответственно, это означает первое время посещения злых, что ясно также из последующего. Ибо теперь начинается исследование злых внутри церкви, которые подразумеваются под «Содомом».
2346. Городские жители. Это означают тех, кто пребывает в ложностях; а «содомляне» означают тех, кто пребывает во зле, что явствует из значения «города» и «Содома». Что «город» означает истины, а также ложности, или противоположное истинам, было показано ранее (н. 402); и что «Содом» означает всевозможное зло (н. 2220, 2246). Так как исследование, или посещается, затрагивает как ложности, так зло, то и говорится: «Городские жители, содомляне». Если бы не подразумевалось и то и другое, названы были бы только «содомляне».
2347. Окружили дом. Это означает, что они против добра благолюбия, что явствует из значения «дома», как небесного добра, которое является ничем иным, как добром любви и благолюбия (см. н. 2048, 2233); а также из значения слова «окружать», как быть против добра, то есть, походить с враждебными намерениями и нападать.
2348. От отрока до старца. Это означает ложности и зло, как неукоренившиеся, так и подтвержденные, что явствует из значения «отрока» и «старца», когда говорится о ложностях и зле. Иными словами, «отроки» – это зло и ложности, которые еще не окрепли, и таким образом не укоренились, тогда как «старцы» – это зло и ложности, которые давно обрели силу, и таким образом были подтверждены. «Отроки» и «старцы» в подобном смысле встречаются в разных местах Слова, как у Захарии:
На улицах Иерусалима будут сидеть старцы и старицы; и улицы города наполнятся отроками и отроковицами, играющими на улицах (Зах. 8:4-5);
где «Иерусалим» обозначает царство Господа и церковь (н. 402, 2117); «улицы» – истины в нем (н. 2336). Соответственно, «старцы» обозначают подтвержденные истины, а «старицы» – подтвержденное добро; «отроки, играющие на улицах» – неукорененные истины, а «отроковицы» – неукорененное добро, склонности к нему и проистекающую радость. Отсюда очевидно, как небесное и духовное переходит в историческое, при нисхождении в мирское буквального смысла, по каковому смыслу кажется лишь то, что подразумеваются старцы, отроки, старицы и отроковицы.
[2] У Иеремии:
Изолью на детей на лице Иерусалима, и на собрание юношей тоже; ибо взяты будут муж с женою, старец с преисполненным днями (Иер. 6:11).
Здесь «улица Иерусалима» обозначает ложности, господствующие в церкви (н. 2336), из которых неукорененные и не подтвержденные названы «детьми» и «юношами», а устоявшиеся и подтвержденные названы «старцем» и «преисполненным днями». Там же:
Поражу у тебя коня и всадника его, поражу у тебя колесницу и возницу ее, поражу у тебя мужа и жену, поражу у тебя старца и отрока (Иер. 51:21-22);
где сходным образом «старец» и «отрок» обозначают подтвержденную истину и неукорененную истину.
[3] Там же:
Смерть входит в наши окна, вторгается в чертоги наши, чтоб истребить детей с улицы и юношей с переулков (Иер. 9:21);
где «дети» обозначают только что появившиеся истины, которые истребит смерть, когда войдет в окна и чертоги, то есть в то, что составляет разум и волю. «Окна» – это то, что составляет разум (см. н. 655, 658), а «чертоги», или дома, – это то, что составляет волю (н. 710).
2349. Весь народ со всех концов. Это означает все оное вообще и в частности, как явствует из сказанного ранее, что «отроки» и «старцы» означают ложности и зло как неукорененное, так и подтвержденное. Следовательно, теперь «народ со всех концов» означает все оное вообще и в частности. Кроме того, слово «народ», в общем, означает ложности (см. н. 1259, 1260).
[2] Теперь описывается первое состояние тех внутри церкви, кто противится добру благолюбия, и, следовательно, против Господа, ибо одно предполагает другое, ведь невозможно соединиться с Господом иначе, как через любовь и благолюбие. Любовь являет собой само духовное соединение, что видно из сущности любви. И всякий, кто не способен с ним соединиться, не способен и признавать Его. Что те, кто не пребывает в добре, не способны Его признавать, то есть, иметь веру в Него, очевидно у Иоанна:
Свет пришел в мир, но люди более возлюбили тьму, нежели свет, потому что дела их были злы. Ибо всякий, делающий зло, ненавидит свет, и не идет к свету, чтобы не обличились дела его. А тот, кто творит истину, идет к свету, дабы явны были дела его, потому что они в Боге соделаны (Иоан. 3:19-21).
Из этих слов ясно, что те, кто противится добру благолюбия, противятся и Господу; или, что то же самое, пребывающие во зле ненавидят свет, и не идут к свету. «Свет» – это вера в Господа и Сам Господь, что видно у Иоанна (1:9-10; 12:35-36, 46).
[3] Подобное находим и в другом месте:
Вас мир не может ненавидеть, а Меня ненавидит, потому что я свидетельствую о нем, что дела его злы (Иоан. 7:7).
Еще более ясно говорится у Матфея:
Скажет тем, кто по левую сторону: Идите от меня, проклятые; ибо алкал Я, и вы не дали Мне есть; жаждал Я, и вы не напоили Меня; был странником Я, и вы не приняли Меня; был наг, и вы не одели Меня; болен и в темнице, и вы не посетили Меня. Истинно говорю вам: так как вы не сделали этого одному из сих малейших, то не сделали и Мне (Матф. 25:41-43, 45).
[4] Эти слова показывают, каким образом противятся Господу те, кто противятся добру благолюбия; а также, что всякий судится по добру благолюбия, а не по истине веры, когда она отделена от добра, как тоже видно в другом месте у Матфея:
Придет Сын Человеческий во славе Отца Своего с ангелами Своими, и тогда воздаст каждому по делам его (Матф. 16:27);
«дела» обозначают добро, идущее от благолюбия; все, что принадлежит благолюбию, называется также плодами веры.
2350. Стих 5. И вызвали Лота и говорили ему: где люди, пришедшие к тебе на ночь? выведи их к нам; мы познаем их. «Вызвали Лота и говорили ему» означает ложности от зла, разгневанные на добро; «где люди, пришедшие к тебе?» означает отрицание Божественного Человеческого и Святого исходящего Господа; «на ночь» означает последнее время, когда нет больше признания; «выведи их к нам, мы познаем их» означает, что они тогда желали показать, что признавать существования оных есть ложь.
2351. Вызвали Лота и говорили ему. Это означает ложности от зла, разгневанные на добро, что явствует из значения слова «вызывать», затем «Лота», и из выражаемого в связи с этим чувства. Что слово «вызывать» говорится о лжи, показано выше (н. 2240); тогда как «Лот» прообразовывает людей церкви, пребывающих в добре, следовательно, само добро (н. 2324). Отсюда, а также из чувства гнева, вложенного в эти слова, очевидно, что это означает ложности от зла, гневающиеся на добро. Существует множество разновидностей лжи, но все они делятся на два общих вида: ложности, порожденные злом, и ложности, порождающие зло (см. н. 1188, 1212, 1295, 1679, 2243).
[2] Ложь от зла, пребывающая внутри церкви, – это, главным образом, та ложь, которая поддерживает зло жизни. Такой ложью, например, является утверждение, что человека церкви образует не добро, или благолюбие, а истина, то есть, вера; и что человек спасается, не смотря на то, что он всю свою жизнь проводил во зле, если только при усыплении всего телесного, что бывает незадолго до смерти, он выразит какую-то веру с видимым чувством. Именно эта ложь, главным образом, гневается на добро и означается словами: «Вызвали Лота». Гнев вызывает все то, что пытается разрушить удовольствие какой-либо любви. Это называется «гневом», когда зло нападает на добро, когда же добро порицает зло – «рвением».
2352. Где люди, пришедшие к тебе? Это означает отрицание Божественного Человеческого и Святого исходящего Господа, что ясно по значению «двух мужей», поясненного выше (н. 2320); затем из чувства, скрытого в словах, выражающих этот гнев, как и из требования, последовавшего вскоре: «Выведи их к нам, мы познаем их». Каждая подробность указывает, что этот вопрос содержит отрицание. Те, кто противится добру благолюбия, противится Господу и в сердце Его отрицает, хотя из соображений себялюбия и любви к миру признают Его на устах, что видно выше (н. 2343, 2349).
2353. На ночь. Это означает последнее время, когда нет больше признания, что ясно по значения «ночи», как времени тесноты, когда больше не видно того, что в свете. У ангелов не бывает ночи, но вечер. Поскольку же говорили и вызывали содомляне, то есть те, кто пребывает во лжи и зле, то не «вечер» называется, а «ночь». Ибо в Слове «ночь» означает время и состояние, когда нет больше света истины, а только ложь и зло, и поэтому является последним временем, когда вершится суд.
[2] Такое значение встречается в разных местах, как, например, у Михея:
На пророков, вводящих в заблуждение народ: Ночь будет вам вместо видения, и тьма будет вам вместо предвещаний; зайдет солнце над пророками, и потемнеет день над ними (Мих. 3:5-6).
«Пророки» здесь обозначают тех, кто учит ложностям; «ночь», «заходящее солнце» и «темнеющий день» обозначают ложности и зло.
[3] У Иоанна:
Кто ходит днем, тот не спотыкается, а кто ходит ночью, спотыкается, потому что нет света у него (Иоан. 11:9-10);
где «ночь» обозначает ложь от зла; «свет» – истину от добра; ибо как свет истины исходит от добра, так и всякая ночь лжи происходит от зла.
[4] У него же:
Мне должно делать дела Пославшего Меня, доколе есть день; приходит ночь, когда никто не может делать (Иоан. 9:4);
«день» обозначает время и состояние, когда присутствует добро и истина, а «ночь» – когда присутствует зло и ложь.
[5] У Луки:
Сказываю вам: в ту ночь будут двое на одной постели: один возьмется, а другой останется (Лук. 17:34);
«ночь» здесь обозначает последнее время, когда не больше истины веры.
[6] Когда сыны Израиля выходили из Египта, им было велено «уходить в полночь», поскольку этим прообразовывалось опустошение добра и истины внутри церкви, а также то, что больше там господствовало не что иное, как зло и ложь (Исх. 11:4). Когда же они ушли, все первенца в Египте были поражены в полночь (Исх. 12:12, 29, 30). И поскольку те, кто пребывает в добре и истине, кого прообразовывали сыны Израиля, остерегаются, находясь, подобно Лоту в Содоме, среди ложностей и зла, та ночь по отношению к ним называется «ночью бдения Иеговы» (Исх. 12:42).
2354. Выведи их к нам, мы познаем их. Это означает, что они желали показать, что признавать существования оных, то есть Божественного Человеческого и Святого исходящего Господа, есть ложь, что явствует из значения «двух ангелов», о чем выше н. 2320, а также из чувства гнева, с которым это говорилось, и в котором выражалось отрицание.
[2] То, что теперь описывается, это первое состояние опустошенной церкви, то есть, состояние, когда не остается больше веры, потому что нет благолюбия. Это то состояние, как уже говорилось, в котором, поскольку они противятся добру благолюбия, у них нет веры, и прежде всего признания Божественного Человеческого и Святого исходящего Господа. Все, кто живет во зле, отрицают оных в сердце, а именно, все те, кто презирает других в сравнении с собой, кто ненавидит всех тех, кто не оказывает им почтения, кто испытывает удовольствие, когда мстит и, мало того, обходится с ними жестоко, и кто прелюбодеяния читает за ничто. Фарисеи, открыто отрицавшие Божественное у Господа, в свое время поступали лучше, чем таковые люди ныне, которые ради возвышения и грязного обогащения, внешне свято Ему поклоняются, а внутри таят нечестие. Дальнейшее состояние таковых дальше изображено содомлянами, и, наконец, ниспровержением их города (стихи 24, 25).
[3] Как уже часто говорилось, при человеке находятся как злые духи, так вместе с тем и ангелы. Через злых духов он сообщается с адом, а через ангелом – с небесами (н. 687, 697). Поэтому, в той мере, насколько жизнь его приближается к злу, наитствует ад, и в той мере, насколько жизнь его приближается к добру, настолько же наитствуют небеса, и поэтому Господь. Отсюда ясно, что те, кто живет во зле, не способны признавать Господа. Вместо этого они измышляют бесчисленные доводы против Него, потому что из ада наитствуют фантазии, которые они принимают. Те же, кто живет в добре, признают Господа, потому что на них наитствуют небеса, основу которых составляют любовь и благолюбие, так как небеса принадлежат Господу, от которого проистекает всякая любовь и благолюбие (см. н. 537, 540, 547, 548, 551, 553, 685, 2130).
2355. Стихи 6, 7. Лот вышел к ним к двери [janua], и запер за собою дверь [ostium]. И сказал: братья мои, не причиняйте зла. «Лот вышел к ним к двери» означает, что он вел себя благоразумно; «и запер за собою дверь» означает, чтобы они не совершили насилия над добром благолюбия, а также не отрицали Божественную Человечность и Святое исходящее Господа; «и сказал» означает увещевание; «братья мои, не причиняйте зла» означает, чтобы они не совершали над оными насилия. Он зовет их «братьями», потому что увещевает их из добра благолюбия.
2356. Лот вышел к ним к двери. Это означает, что он вел себя благоразумно, что ясно по внутреннему значению выражений «дверь» и «выходить к двери». В Слове «дверь» означает то, что вводит или открывает доступ либо к истине, либо к добру, либо к Господу. Отсюда «дверь» означает самую истину, само добро и Самого Господа, ибо истина ведет к добру, а добро ведет к Господу. Все это было прообразовано дверью, завесами скинии, а также святилища (см. н. 2145, 2152, 2576).
[2] Такое значение «двери» очевидно из слов Господа у Иоанна:
Кто не дверью входит во двор овчий, но перелазит инде, тот вор и разбойник; а входящий дверью есть пастырь овцам; ему придверник отворяет. Я дверь овцам. Если кто войдет Мною, тот спасется (Иоан. 10:1-3, 7, 9).
Здесь «дверь» означает истину и добро, и поэтому Господа, который есть сама истина и само добро. Из этого видеть можно, что входить в небеса через дверь, и, следовательно, что означают ключи, открывающие дверь.
[3] Однако, в данном случае «дверь» означает некое добро, приспособленное к тем, кто окружил дом; ибо эта «дверь» [janua] отличается от той «двери» [ostium], которую он запер. Она находилась перед домом, как ясно из того, что «Лот вышел и запер за собою дверь». Из того, что вскоре последовало, ясно, что добром этим служило блаженство жизни, которым ему приходилось убеждать тех, которые пребывали во лжи и зле. Ибо таковые не дают убедить себя самым доподлинным добром, ведь они его отвергают. Из всего этого ясно, что «выходить к двери» означает, что он вел себя благоразумно.
2357. И запер за собою дверь. Это означает, чтобы они не совершили насилия над добром благолюбия, а также не отрицали Божественную Человечность и Святое исходящее Господа, что ясно из уже сказанного. В данном случае «запереть дверь» – это не дать проникнуть в добро, обозначенное домом, и поэтому к Божественному и Святому Господа.
[2] В этом заключена глубокая тайна, к значению и пониманию которой ангелы приходят при чтении этих слов, а именно: те, кто живет во зле, не идут дальше познания добра и Господа, ведь подлинное признание и вера им недоступны. Причина кроется в том, что пока они пребывают во зле, они не могут в то же время быть и в добре. Нельзя служить сразу двум господам. Когда человек, начав однажды признавать и верить, возвращается к злу жизни, он оскверняет доброе и святое. Поэтому Божественное провидение Господа ограждает тех, кто не может удержаться, от вхождения в само признание и сердечную веру. Вызвано это тем, что наказания за профанацию в аду самые тяжелые.
[3] Вот почему ныне весьма немногим дано верить, что добро любви и благолюбия составляют небеса у человека, и что вся Божественное заключено в Господе. Ведь ныне люди живут во зле. Таково самое внутреннее значение того, что Лот запер за собою дверь. Дверь эта служила внутренней дверью, которая вела в сам дом, где находились ангелы, то есть, в добро, в котором пребывал Господь.
2358. И сказал. Это означает увещевание, как ясно из того, что следует теперь, и, таким образом, не требует дальнейшего пояснения.
2359. Братья мои, не причиняйте зла. Это означает, чтобы они не совершали над оными насилия, а именно, добру благолюбия и Божественному Человеческому и Святому исходящему Господа, что явствует из значения слов «причинять зло», как совершать насилие. Из всего этого очевидно, что говорится о тех, кто пребывает внутри церкви, и что именно они подразумеваются под «содомлянами»; ибо совершать насилие над святынями могут только те, кто обладает Словом. Крайняя святость этих понятий вытекает из того, что никто не может войти в царство Господа, то есть на небеса, если он не пребывает в добре любви и благолюбия; и никто не может пребывать в добре любви и благолюбия, если он не признает Божественное Человеческое и Святое исходящее Господа. Это добро втекает от Него одного, и притом в само добро, которое происходит от Него. Божественное может втекать не иначе, как в Божественное, и передаваться человеку не иначе, как через Божественное Человеческое и проистекающее отсюда Святое исходящее Господа. Это дает понять, каким образом Господь является всем во всем в Его царстве, и затем что всякое добро у человека принадлежит не человеку, а Господу.
2360. Лот зовет их «братьями» потому, что он увещевает их из добра. Видно это по значению «брата», ибо «брат» в Слове означает то же самое, что и «ближний» потому, что каждый должен любить своего ближнего, как самого себя. Следовательно, братья так назывались по любви, или, что то же самое, по добру. Эта манера называть и обращаться к ближнему связана с тем, что на небесах Господь является Отцом для всех и любит все, как своих детей, и поэтому любовь служит духовным соединением. Отсюда всеобщие небеса напоминают, как сказать, одну семью, происходящую от любви и благолюбия (н. 685, 917).
[2] Поэтому, так как все сыны Израиля прообразовывали небесное царство Господа, то есть царство любви и благолюбия, между собой назывались «братьями», а также «товарищами»; правда, «товарищами» они назывались не по добру любви, а по истине веры, как у Исаии:
Каждый помогает своему товарищу, и каждый говорит своему брату: «Крепись» (Ис. 41:6).
У Иеремии:
Так говорите товарищ товарищу и брат брату: «Что ответил Иегова?» и «Что сказал Иегова?» (Ис. 23:35).
У Давида:
Ради моих братьев и товарищей говорю Я: «Мир тебе!» (Пс. 122:8).
У Моисея:
Не взыскивай с товарища своего или с брата своего, ибо провозглашено прощение Иеговы (Чис. 15:2, 3).
У Исаии:
Я вооружу египтян против египтян, и будут сражаться человек против брата, и человек против товарища (Ис. 19:2).
У Иеремии:
Берегитесь каждый своего товарища, и не доверяйте ни одному из своих братьев; ибо всякий брат ставит преткновение, и всякий товарищ разносит клевету (Иер. 9:4).
[3] Все, принадлежащие церкви, назывались одним именем – братья, что видно у Исаии:
И приведут всех братьев ваших от всех племен в дар Иегове на конях, и колесницах, и на носилках, и на мулах, и на быстрых верблюдах – на святую гору Мою, в Иерусалим (Ис. 66:20).
Те, кто подобно Иудеям ничего не знает дальше буквального смысла, верят, что указывается не иначе, как на потомков Иакова, что их таким образом приведут в Иерусалим на конях, колесницах, носилках, мулах те, кого они зовут язычниками. Но под «братьями» подразумеваются все те, кто пребывает в добре; под «конями», «колесницами» и «носилками» – то, что принадлежит истине и добру; а под «Иерусалимом» – царство Господа.
[4] У Моисея:
Если же будет у тебя нуждающийся из братьев твоих у одних из твоих ворот, то не ожесточай сердца твоего; и не сожми руки твоей перед нуждающимся братом твоим (Чис. 15:7, 11).
Из среды братьев поставь над собою царя; не можешь поставить над собою иноземца, который не брат тебе, и его сердце не будет надмеваться пред братьями его (Втор. 17;15, 20).
Пророка из среды тебя, из братьев твоих, как меня, воздвигнет Иегова, Бог твой, – Его слушайте (Втор. 18:15, 18).
[5] Из всего этого ясно, что иудеи и израильтяне звали друг друга братьями, а союзников своих товарищами. Правда, поскольку они ничего дальше исторического и мирского в Слове не понимали, поэтому верили, что называют друг друга братьями, потому что они все сыновья одного отца, или же Авраама. Однако в Слове они были «братьями» не из-за этого, а по причине добра, которое они прообразовывали. Также и Авраам во внутреннем смысле обозначает не что иное, как самую любовь, то есть, Господа (н. 1893, 1965, 1989, 2011), чьи сыновья, являющиеся, следовательно, братьями – это те, кто пребывает в добре, мало того, все те, кто зовется ближним, как учит Господь у Матф.:
Один у вас Учитель – Христос, все же вы – братья (Матф. 23:8).
[6] Там же:
Всякий, гневающийся на брата своего напрасно, подлежит суду; кто же скажет брату своему: «рака», подлежит синедриону .Если ты принесешь дар твой к жертвеннику и там вспомнишь, что брат твой имеет что-нибудь против тебя, оставь там дар твой пред жертвенником, и пойди прежде примирись с братом твоим (Матф. 5:22-24).
Что ты смотришь на сучок в глазе брата твоего? Как скажешь брату твоему: «Дай, я выну сучок из глаза твоего?» (Матф. 7:2-4).
Если же согрешит против тебя брат твой, пойди и обличи его между тобою и им одним; если послушает тебя, то приобрел ты брата твоего (Матф. 18:15).
Петр приступил к Нему и сказал: «Сколько раз прощать брату моему, согрешившему против меня?» (Матф. 18:21).
Так и Отец Мой небесный поступит с вами, если не простит каждый из вас от сердца своего брату своему прегрешений его (Матф. 18:35).
[7] Из этого ясно, что все люди в целом мире, будучи ближними, зовутся «братьями». Связано это с тем, что всякий должен любить ближнего, как самого себя. Следовательно, называются они так по любви и добру. И поскольку Господь есть само добро, и взирает на всех по добру, и Сам в высшем смысле является ближним, то Он тоже называет их «братьями», как у Иоанна:
Иисус сказал Марии: «Иди к братьям Моим» (Иоан. 20:17).
И у Матфея:
Царь скажет им в ответ: «Истинно говорю вам: так как вы сделали это одному из сих братьев малейших, то сделали Мне» (Матф. 25:40).
Отсюда теперь очевидно, что слово «брат» обозначает любовь.
2361. Стих 8. Вот у меня две дочери, которые не познали мужа; лучше я выведу их к вам, делайте с ними, что в ваших глазах хорошо, только людям сим не делайте ничего, так как они пришли под тень крова моего. «Вот у меня две дочери, которые не познали мужа» означает склонности к добру и истине; «лучше я выведу их к вам» означает блаженство, происходящее от них; «делайте с ними, что в ваших глазах хорошо» означает удовольствие в той мере, насколько они постигали, что оные от добра; «только людям сим не делайте ничего» означает, чтобы они не совершали насилия над Божественным Человеческим и Святым исходящим Господа; «так как они пришли под тень крова моего» означает, что они пребывают в добре благолюбия; «тень крова» – значит в общем неясном [постижении] этого добра.
2362. Вот у меня две дочери, которые не познали мужа. Это означает склонности к добру и истине, что явствует из значения «дочерей», как склонностей, о чем н. 489-491. То, что они «не познали мужа» означает, что ложь их не осквернила; ибо «мужчин» означает рассудочную истину, а также в противоположном смысле ложь (н. 265, 749, 1007). Существует две склонности, а именно: к добру и истине (смотрите н. 1997). Первая, или же склонность к добру, составляет небесную церковь и в Слове называется «дочерью Сиона», и также «девствующей дочерью Сиона»; а последняя, или же склонность к истине, составляет духовную церковь и в Слове называется «дочерью Иерусалима».
[2] Как, например, у Исаии:
Презрит тебя, посмеется над тобою девствующая дочь Сиона; покачает вслед тебе головою дочь Иерусалима (Ис. 37:22; 2 Цар. 19:21).
У Иеремии:
С чем сравнить тебя, дочь Иерусалима? Чему уподобить тебя, чтоб утешить тебя, девствующая дочь Сиона (Плач. 2:13).
У Михея:
Ты, башня стала, холм дочери Сиона, к тебе придет и возвратится прежнее владычество, царство дочери Иерусалима (Мих. 4:8).
У Софонии:
Ликуй, дочь Сиона; торжествуй Израиль; веселись и радуйся, дочь Иерусалима (Соф. 3:14).
У Захарии:
Ликуй от радости, дочь Сиона; торжествуй, дочь Иерусалима; се, Царь твой грядет к тебе (Зах. 9:9; Матф. 21:5; Иоан. 12:15).
[3] Что небесная церковь, или небесное царство Господа, называется «дочерью Сиона» по склонности к добру, то есть, по любви к Самому Господу, видно, помимо этого, у Исаии Ис. 10:32; 16:1; 52:2; 62:11; Иер. 4:31; 6:2, 23; Плач. 1:6; 2:1, 4, 8, 10; Мих. 4:10, 13; Соф. 2:10; Пс. 9:14. Что духовная церковь, или духовное царство Господа, называется «дочерью Иерусалима» по склонности к истине, и таким образом, по благолюбию к ближнему, видно у Иер. 2:15. О двух этих церквях, и о качестве одной и другой говорилось первом томе.
[4] От того, что небесная церковь происходит от любви к Господу, и заключается в любви к ближнему, она особо сравнивается с незамужней дочерью, или девой, и также называется «девой», как у Иоанна:
Это те, которые не осквернились с женщинами, ибо они девственники; это те, которые следуют за Агнцем, куда бы Он ни пошел, ибо они непорочны перед престолом Божиим (Откр. 14:4-5).
Чтобы прообразовывать и это в иудейской церкви, священникам полагалось не брать в жены вдов, а брать девиц (Лев. 21:13-15; Иез. 44:22).
[5] Из содержания данного стиха, видеть можно, насколько Слово чисто во внутреннем смысле, хотя по букве кажется иначе. Ибо при чтении этих слов: «Вот у меня две дочери, которые не познали мужа; лучше я выведу их к вам, делайте с ними, что в ваших глазах хорошо, только людям сим не делайте ничего, так как они пришли под тень крова моего», – в понятия проникает нечто нечистое, особенно в понятия тех, кто живет во зле. И вместе с тем, сколь целомудренны эти слова во внутреннем смысле, видеть можно из толкования, показывающего, что они означают склонности к добру и истине, и блаженство, испытываемое от удовольствия этих склонностей теми, кто не совершает насилия над Божественным и Святым Господа.
2363. Лучше я выведу их к вам. Это означает блаженство, происходящее от них, то есть, от склонностей к добру и истине, что явствует из значения этих слов, когда они употребляются в отношении склонностей, подразумеваемых здесь под «дочерьми». Что касается собственно содержания, а именно, что единственно в склонности к добру и истине заключено блаженство и счастье, то это совершенно неизвестно для тех, кто пребывает во зле и его наслаждении. Для них блаженство, заключенное в склонности к добру и истине, кажется либо чем-то пустым, либо чем-то тоскливым. Для некоторых оно кажется чем-то болезненным и даже смертельным. Так обстоит с гениями и духами ада, которые думают и верят, что если у них отнять наслаждение любви к себе и к миру, и, следовательно, зла, проистекающего отсюда, то у них вовсе не останется жизни. Но когда им показали, что тогда начинается подлинная жизнь с ее блаженством и счастьем, они почувствовали грусть от потери собственного наслаждения. Когда же их привели к тем, которые пребывали в такой жизни, их охватила боль и мучение; и вдобавок к этому они стали ощущать в себе что-то мертвенное и страшно адское. Поэтому небеса, обитель блаженства и счастья, они называют своим адом, и убегают, чтобы как можно дальше уйти и скрыться от лица Господа.
[2] Тем не менее, все блаженство и счастье заключено в склонности к добру, принадлежащему любви и благолюбию, и в склонности к истине, принадлежащей вере, насколько такая истина ведет к добру. Видно это из того, что небеса, то есть ангельская жизнь, состоят в этом блаженстве и счастье, и что они воздействует из самых внутренних начал на тех, кто их принимает, поскольку они втекают через самые внутренние начала от Господа (см. н. 540, 541, 545). В то же время проникает мудрость и разумение, наполняя собой внутреннее святилище ума и зажигая добро небесным огнем, а истину небесным светом. И это сопровождается ощущением блаженства и счастья, о которых сказать можно только то, что они невыразимы. Пребывающие в этом состоянии постигают, сколь пуста, сколь печальна и сколь прискорбна жизнь тех, кто обретается во зле любви к себе и к миру.
[3] Для того, чтобы иметь ясное представление о природе жизни любви к себе и к миру, или, что то же самое, жизни гордости, жадности, зависти, ненависти, мести, бессердечности, прелюбодеяния, – пусть всякий, обладающий талантом, попытается обрисовать для себя одно из этих зол. Или, если умеет, пусть отобразит его в рисунке в соответствии с представлением, полученным о нем из опыта, знания и рассудка. Тогда он по точности описания или рисунка увидит, сколь ужасны эти виды зла, и что они представляют собой дьявольские формы, в которых нет ничего человеческого. После смерти все, кому такое зло доставляет радость, становятся дьявольскими формами, подобными этим. И чем больше их радость, тем более ужасна их форма.
[4] С другой стороны, если он обрисует для себя любовь и благолюбие, или также найдет для себя выражение оного в некоей форме, то по точности своего описания или изображения увидит, что форма эта ангельская, исполненная блаженства и красоты, и пронизанная небесным и Божественным. Способен ли кто-то поверить, что две эти формы могут существовать бок о бок, или что дьявольская форма может быть сброшена и преобразиться в форму благолюбия, и что достигнуть этого можно с помощью веры, жизнь к которой противоположна? Ибо после смерти жизнь всякого, или, что то же самое, его склонность, сохраняется. И она тогда определяет все его мышление, и, следовательно, веру, которая проявляется такой, какой была в сердце.
2364. Делайте с ними, что в ваших глазах хорошо. Это означает удовольствие в той мере, насколько они постигали, что оные от добра, как видеть можно из смысла слов, а также из последовательности изложения, где слова эти употребляются в отношении склонностей, означаемых «дочерьми». То, что Лот вел себя благоразумно, обозначают слова «вышел к ним к двери» (н. 2356). Это благоразумие обнаруживается в только что приведенных и в остальных словах данного стиха, а именно, что они должны были наслаждаться блаженством склонностей к добру и к истине в той мере, насколько это происходило от добра, что означают слова «делайте с ними, что в ваших глазах хорошо». Получать удовольствие в той мере, насколько это от добра, здесь значит в той мере, насколько они знали, что это добро, далее чего никто не должен идти. Ведь Господь всех склоняет к добру жизни через добро их веры. Следовательно, язычников Он направляет иначе, чем христиан, простых иначе, чем ученых, детей иначе, чем взрослых. Те, чью жизнь наполняет зло, склоняются через воздержание от зла и устремление к добру, что происходит сообразно их пониманию. Принимается во внимание их намерение или цель. И хотя их действия могут не быть сами по себе добром, они, тем не менее, обретают от цели кой какое добро и происходящую от него жизнь, что составляет их блаженство.
2365. Только людям сим не делайте ничего. Это означает, чтобы они не совершали насилия над Божественным Человеческим и Святым исходящим Господа, что явствует из значения «людей» и «ангелов», рассмотренного выше.
2366. Так как они пришли под тень крова моего. Это означает, что они пребывают в добре благолюбия, что явствует из значения «дома» как добра (н. 710, 2231, 2234), который здесь назван «тенью крова» по причине, рассматриваемой теперь.
2367. Что качается «тени крова», что значит в общем неясном [постижении], дело обстоит так: у человека, даже если он возрожден, постижение добра и истины затемнено, и в большей степени оно затемнено у того, кто состоит во внешнем поклонении, кого здесь прообразовывает «Лот». Пока человек пребывает в телесном, то есть, пока он живет в теле, склонности его, подобно постижениям, весьма общи, и, следовательно, весьма неясны, как бы он ни полагал, что это не так. В каждой малейшей склонности содержатся мириады мириад частностей, также в каждом понятии его постижения, которые кажутся ему одним. Это будет показано по Божественному милосердию Господа, когда речь пойдет о склонностях и понятиях. Человек иногда способен при размышлении исследовать и описать немногое из того, что есть в нем; однако там остается невидимым неисчислимое, и даже безграничное множество такого, о чем он не знает и не может узнать, пока живет в теле, но которые становятся видимыми, как только отходит телесное и мирское.
[2] Это становится вполне очевидным из того, что когда человек, пребывавший в добре любви и благолюбия, переходит в другую жизнь, он переходит из неясной жизни в более ясную, как из некой ночи в день. И по мере того, как он переходит в небеса Господа, переходит он во все более и более яркий свет, пока не окажется в свете, в котором пребывают ангелы, в невыразимом свете разумения и мудрости. В сравнении с ним свет, в котором пребывает человек, кажется тьмой. Вот почему здесь говорится, что они «пришли под тень крова его». Это означает, что те, кого прообразовывает «Лот», пребывают в неясном общем [постижении]. Иными словами, они весьма немного знают о Божественном и Святом Господа, но, тем не менее, признают и верят, что Его Божественное и Святое существует и пребывает в добре благолюбия, то есть, среди тех, в ком есть это добро.
2368. Стих 9. Но они сказали: Пойди сюда. И сказали: Вот пришлец, и будет судить? Теперь мы хуже поступим с тобою, нежели с ними. И приступали к мужу сему, к Лоту очень, и подошли, чтобы выломать дверь. «Но они сказали» означает ответ из гнева; «пойди сюда» означает гневные угрозы. «И сказали: Вот пришлец» означает тех, кто придерживается иного учения и ведет иную жизнь; «и будет судить?» означает: будут они нас учить? «Теперь мы хуже поступим с тобою, нежели с ними» означает, что они отвергнут добро благолюбия в большей мере, чем Божественное Человеческое и Святое исходящее Господа; «и приступили к мужу сему» означает, что они желали совершить насилие над истиной; «к Лоту очень» означает и еще более над добром благолюбия; «и подошли, чтобы выломать дверь» означает, что они подошли к тому, что пытались разрушить и то и другое.
2369. Но они сказали. Это означает ответ из гнева, что явствует из всего предшествующего и последующего, и, поэтому, не требует пояснения.
2370. Пойди сюда. Это означает гневные угрозы, а именно, против добра благолюбия, что явствует из значения «Лота», как добра благолюбия, которому и в отношении которого говорились эти слова. Что это гневные угрозы, видно из самих слов, а также из всего последующего, включая предупреждение, что если он скажет еще об этом и будет уговаривать, они полностью отвергнут, что и обозначают слова «пойти сюда».
2371. И сказали: Вот пришлец. Это означает тех, кто придерживается иного учения и ведет иную жизнь, что явствует из значения «пришлеца», как принимающего наставление и образ жизни, следовательно, учение и жизнь, о чем н. 1463, 2025. Здесь описывается такое состояние церкви, в котором она приближается к последнему времени, когда нет больше веры, потому что нет благолюбия, иными словами, когда добро благолюбия, поскольку оно полностью ушло из жизни, отвергается и на основе учения. 
[2] Здесь говорится не о тех, кто олжетворяет добро благолюбия, истолковывая все в сою пользу. Это не те, кто ради того, чтобы стать великим и обладать добром всего мира, делают добро благолюбия источником заслуги. И не те, кто приписывает себе право воздаяния, чем оскверняет добро благолюбия различными уловками и обманчивыми способами. Но говорится о тех, кто не желает ничего слышать о добре благолюбия, или добрых делах, а только о вере, отделенной от них. В этом они опираются на рассуждение, что в человеке нет ничего, кроме зла, и что исходящее от него добро само по себе является злом, и поэтому не несет спасения; и что никто не может заслужить небеса с помощью добра, ни с помощью него спастись, но только благодаря вере, с которой они признают заслугу Господа. Это и есть то учение, которое процветает в последнее время, когда церковь начинает угасать, и которое пылко преподают и охотно принимают.
[3] Но ошибочно на основе этого заключать, что человек может жить во зле и обладать верой, что есть добро. Затем, ошибочно заключать, что поскольку в человеке нет ничего, кроме зла, он не способен принимать добро от Господа, в котором заключены небеса, так как в нем пребывает Господь, и в котором, так как в нем заключены небеса, заключено и блаженство и счастье. Наконец, ошибочно заключать, что поскольку никто не может заслужить небеса с помощью добра, поэтому невозможно принимать от Господа небесное добро, в котором собственная заслуга считается чем-то ужасным. В таком добре обретаются все ангелы, в таком добре обретаются  все возрожденные, и в таком добре обретаются те, кто находит удовольствие и даже блаженство в самом добре, то есть в склонности к нему. Об этом добре, то есть, об этом благолюбии, Господь говорит следующим образом у Матфея:
Вы слышали, что сказано древними: «Люби ближнего твоего, и ненавидь врага твоего». А Я говорю вам: делайте добро ненавидящим вас, и молитесь за обижающих вас и гонящих вас, да будете сынами Отца вашего Небесного. Ибо если вы будете любить любящих вас, какая вам награда? И если вы приветствуете только братьев ваших, что особенного делаете? Не то же ли делают и мытари? (Матф. 5:43-48).
Похожие слова встречаются и у Луки, с добавлением:
Делайте добро и взаймы давайте, не ожидая ничего; и будет вам наград великая, и будете сынами Всевышнего (Лук. 6:27-36).
[4] Здесь описывается добро, исходящее от Господа, и оно лишено всякой мысли о воздаянии. Вследствие этого пребывающие в нем названы «сынами Отца Небесного» и «сынами Всевышнего». И поскольку в нем пребывает Господь, в нем заключена и награда, как читаем у Луки:
Когда делаешь обед или ужин, не зови не зови друзей твоих, ни братьев твоих, ни родственников твоих, ни соседей богатых, чтобы и они тебя когда не позвали, и не получил ты воздаяния. Но когда делаешь пир, зови нищих, хромых, слепых; и блажен будешь, что они не могут воздать тебе; ибо воздастся тебе в воскресение праведных (Лук. 14:12-14).
«Обед», «ужин» или «пир» – это добро благолюбия, в котором обитель Господа у человека (н. 2341). Здесь, поэтому, описывается и ясно открывается, что воздаяние заключено в самом добре, потому что в этом пребывает Господь, ибо говорится: «воздастся тебе в воскресение праведных».
[5] Те, кто пытается делать добро от самого себя, поскольку так велел Господь, в конце концов, принимают это добро. Получив в последствии наставление, они признают верой, что всякое добро от Господа (н. 1712, 1937, 1947). Вслед затем они настолько отвращаются от собственной заслуги, что при одной мыли о ней их охватывает грусть, и они чувствуют, как соразмерно этому убывает их блаженство и счастье.
[6] Совершенно иначе обстоит с теми, кто пренебрегает добром, и живет во зле, уча и исповедуя, что спасение заключено в одной вере. Эти люди даже не знают, что такое добро возможно. И что удивительно, некоторые в другой жизни, как мне было дано узнать из длительного опыта, желают заслужить небеса в силу всех тех добрых дел, которые они по их вспоминанию совершали, ибо тогда они впервые узнают, что в вере, отделенной от благолюбия, нет спасения. Это те, о ком Господь говорит у Матфея:
Скажут Мне в тот день: «Господи! Господи! Не от Твоего ли имени мы пророчествовали? И не Твоим ли именем бесов изгоняли? И не Твоим ли именем много дел сотворили?» И тогда объявлю им: «Я не знаю вас, отойдите от Меня, делающие беззаконие» (Матф. 7: 22-23).
В отношении этих же людей становится ясно, что они не обращали никакого внимания на то, чему Сам Господь столь часто учил о добре любви и благолюбия. Для них это было подобно плывущим облакам, или ночным видениям, как, например: Матф. 3:8, 9; 5:7-48; 6:1-20; 7:16-20, 24-27; 9:13; 11:33; 8:8, 23; 18:21, 22, 23 и до конца; 9:19; 12:34-39; 14:12, 13; 25:34 и до конца; у Мар. 4:18-20; 9:13, 14, 20; 12:28-35; Лук. 3:8, 9; 6:27-39, 43 и до конца; 7:47; 8:8, 14, 15; 10:25-28; 12:58, 59; 8:6-10; Иоан. 3:19, 21; 5:42; 13:34, 35; 14:14, 15, 20, 21, 23; 15:1-8, 9-19; 21:15-17. Так вот, все это, и подобное ему есть то, что означают содомляне, то есть пребывающие во зле (н. 2220, 2246, 2322), говорившие Лоту: «Вот пришлец, и будет судить?», иными словами, люди с иным учением и иной жизнью будут нас учить?
2372. И будет судить? Это означает: будут они нас учить? – что явствует из значения слова «суда» как «учить». «Правда» говорится о творении добра, а «суд» – о наставлении истины, как было показано выше (н. 2235); отсюда во внутреннем смысле «судить» – это наставлять или учить. Учить истине есть то же самое, что и учить добру, ибо всякая истина обращена к добру.
2373. Теперь мы хуже поступим с тобою, нежели с ними. Это означает, что они отвергнут добро благолюбия в большей мере, чем Божественное Человеческое и Святое исходящее Господа, что явствует из значения «Лота» как добра благолюбия. Ибо Лот прообразовывает тех, кто пребывает в добре благолюбия (н. 2324, 2351, 2371). А также это явствует из значения «мужей», или «ангелов» как Господа в отношении Божественного Человеческого и Святого исходящего, о чем выше. Отсюда очевидно, что «хуже поступим с тобою, нежели с ними» имеет такой смысл. Причина, по которой те, пребывающие во зле внутри церкви, отвергают благолюбие больше, чем отрицают Господа, кроется в том, что таким образом они могут одобрять свои похоти подобием религии, и состоять во внешнем поклонении без внутреннего, то есть в поклонении уст, а не сердца. Чем больше они считают это поклонение Божественным и Святым, тем большей славы и богатства они добиваются. Помимо этих есть и много других скрытых, но при этом очевидных причин. Тем не менее, когда отвергается благолюбие, то есть, отвергается как в учении, так и в жизни, отвергается и Господь. Хотя и не решаются совершать это устами, однако совершают в сердце. Это выражено в буквальном смысле словами «подошли, чтобы выломать дверь», которые означают, что они подошли к тому, что пытались разрушить и то и другое. Но о том, что не дает осуществить эту попытку, говорится открыто.
2374. И приступили к мужу сему. Это означает, что они желали совершить насилие над истиной, что явствует из значения мужа, как разумного и рассудочного начала в человеке, и, следовательно, истины, о чем н. 158, 1007. Совершить насилие над истиной – значит извратить принадлежности веры. Их извращают, когда отделяют от благолюбия, и когда отрицают то, что они ведут к добру жизни.
2375. К Лоту очень. Это означает, что они и еще более желали совершить насилие над добром благолюбия, что явствует из значения «Лота» как добра благолюбия, о чем выше н. 2324, 2351, 2371, 2375. Из самих слов – «приступили к мужу, к Лоту очень» – очевидно, что одно обозначает «муж», а иное «Лот очень». В противном случае было бы достаточно одного выражения.
2376. И подошли, чтобы выломать дверь. Это означает, что они подошли к тому, что пытались разрушить и то и другое, что явствует из значения слова «подойти» как пытаться, и из значения «двери» как того, что ведет к добру и Господу, также и самого добра и Самого Господа, о чем н. 2356-2357. Каким образом это соотносится, можно увидеть выше н. 2373.
2377. Стих 10. Тогда мужи те простерли руки свои и ввели Лота к себе в дом, и дверь заперли. «Тогда мужи те простерли руки» означает сильную помощь Господа; «и ввели Лота к себе в дом» означает, что Господь хранит тех, кто пребывает в добре благолюбия; «и дверь заперли» означает, что Он также преграждает к ним всякий доступ.
2378. Тогда мужи те простерли руки. Это означают сильную помощь Господа, что явствует из значения «мужей» как Господа, о чем выше, а также из значения «руки» как силы, о чем н. 878.
1279. И ввели Лота к себе в дом. Это означает, что Господь хранит тех, кто пребывает в добре благолюбия, что явствует из прообразования «Лота» как тех, кто пребывает в добре благолюбия, о чем выше; а также из значения слов «ввели к себе в дом» как предоставление защиты. «Ввести в дом» – значит ввести в добро; тех, кого вводят в добро, вводят в небеса; и тех, кого вводят в небеса, вводят к Господу; следовательно, они ограждаются от всяких нападок на их душу. Человек, пребывающий в добре, в отношении души своей сообщается с ангелами, и, не смотря на то, что живет в теле, он, тем не менее, находится на небесах, хотя не сознает этого и не может испытывать небесную радость, так как погружен в телесное и пребывает в состоянии приуготовления (см. н. 1277).
2380. И дверь заперли. Это означает, что Он также преграждает к ним всякий доступ, что явствует из значения «двери» как того, что вводит (н. 2356, 2357, 2376), таким образом, открывает доступ. Следовательно, «запереть дверь» – значит преградить доступ. В другой жизни доступ преграждается путем отделения добрых от злых, с тем чтобы их не наваждали сферы ложных убеждений и злых вожделений, ибо то, что исходит из ад не может проникнуть на небеса. В телесной жизни доступ преграждают ложные домыслы и убеждения, которые теряют силу среди пребывающих в добре. Ибо всякий раз, как только им передается какая-то ложь зла или зло лжи в речи ли, исходящей от злого человека, или в мысли, исходящей от злого духа или гения, ангелы, пребывающий при них, тут же отводят их и склоняют к чему-то доброму и исинному, в котором такие люди утвердились. B это притом, что они могут претерпевать телесные злоключения, ибо ангелы считают тело ничем в сравнении с душой.
[2] Пока человек остается в телесном, он пребывает в столь общем и неясным понятии и постижение (см. н. 2367), что едва знает, обретается он ли в добре благолюбия или нет. Это служит еще одной причиной, почему он не ведает, что такое благолюбие и ближний. Однако откроем, кто эти люди. В добре благолюбия пребывают все те, кто наделен совестью, то есть, те, кто нисколько не желает отступать от справедливости и честности, добра и истины, и это ради самих справедливости и честности, добра и истины, ибо в этом и состоит совесть. По причине совестью они также мыслят и желают ближнему добра, даже если он относится к ним враждебно, не ожидая ничего в ответ. Это те, кто пребывает в добре благолюбия, находятся ли вне церкви они, или внутри церкви. Находящиеся внутри церкви почитают Господа и охотно слушают и исполняют все, чему Он учит.
[3] И напротив, пребывающие во зле не имеют совести, ибо их не заботит справедливость и честность, разве лишь в той мере, насколько они благодаря им могут снискать доброе имя показной заботой о них. То, что добро и истина затрагивают духовную жизнь, им неизвестно, они их даже отвергают как вовсе не связанных с жизнью. Более того, они мыслят и желают ближнему зла, и делают его даже другу, если тот не проявляет к ним благосклонности, получая от этого удовольствие. Если и совершают они добро, то ради вознаграждения. Таковые внутри церкви тайно отрицают Господа, а насколько это не вредит их славе, выгоде, доброму имени или жизни, то делают это и открыто.
[4] Да будет известно, что некоторые люди, не пребывая в добре, думают, что в нем пребывают, и некоторые, думая, что не пребывают в добре, в нем пребывают. Причина, по которой некоторым кажется, что они не в добре, тогда как они в нем пребывают, кроется в том, что когда они начинают размышлять о добре в себе, тут же ангелы, в обществе которых они находятся, им внушают, что они не в добре, с тем чтобы они не приписывали добро самим себе, не задумывались о собственной заслуге и не ставили себя выше других. Иначе они бы впали в искушения.
[5] Причина того, что некоторые полагают, что они пребывают в доре, тогда как в нем не пребывают, кроется в том, что когда они начинают размышлять об этом, тут же злые гении и духи, в сообществе которых они находятся, внушают им, что они в добре, ибо злые путают добро и удовольствие. Считается, что всякое добро, которое они делают другим исходя из любви к себе и к миру, является добром, за которое полагается награда, хотя бы и в другой жизни. Таким образом, им кажется, что они добились большей заслуги, чем остальные, кого они презирают в сравнении с собой, считая их никчемными. И что удивительно, если бы они мыслили иначе, они бы впали в искушение, в котором бы не устояли.
2381. Стих 11. А людей, бывших при входе в дом, поразили слепотою, от малого до большого, так что они измучились, искав дверь. «Людей, бывших при входе в дом» означает рассудочное и происходящие от него положения учения, которыми совершается насилие над добром благолюбия; «поразили слепотою» означает, что они были исполнены ложностей; «от малого до большого» означает в частном и в общем; «так что они измучились, искав дверь» означает, что они не могли видеть никакой истины, ведущей к добру.
2382. Людей, бывших при входе в дом. Это означает рассудочное и происходящие от него положения учения, которыми совершается насилие над добром благолюбия, что явствует из значения слова «люди» как рассудочного, о чем н. 158, 1007; из значения «двери» как того, что вводит и открывает доступ или к истине, или к добру, и, следовательно, подразумевает то, что связано с учением, о чем выше н. 2356;и из значения «дома» как добра благолюбия, о чем выше в различных местах). Здесь, так как говорится о тех, которые подошли, чтобы выломать дверь, то есть, пытались разрушить как добро благолюбия, так и Божественное и Святое Господа (н. 2376), то подразумевается злое рассудочное и проистекающие от них ложные положения учения, которыми совершается насилие над добром благолюбия.
2383. Поразили слепотою. Это означает, что они были исполнены ложностей, как явствует из значения «слепоты». В Слове «слепота» говорится о пребывающих во лжи, а также о пребывающих в неведении истины. И те и другие называются «слепыми». Но кто из них подразумевается в каждом конкретном мете, видеть можно из последовательности изложения, прежде всего, во внутреннем смысле. Что пребывающие во лжи зовутся «слепыми», очевидно из следующих мест. У Исаии:
Стражи их все слепы и невежды, все они слепые псы, не могущие лаять (Ис. 56:10).
«Слепые стражи» обозначают тех, кто из-за рассуждения пребывает во лжи. Там же:
Ждем света, и вот тьма, - озарения, ходим во мраке; осязаем, как слепые стену (Ис. 59:9-10).
У Иеремии:
Бродили, как слепые по улицам, осквернялись кровью, так что невозможно было прикоснуться к одеждам их (Плач. 4:14);
имеется в виду, что все истины осквернены; «улицы» обозначают истины, в которых они блуждали (н. 2336).
[2] У Захарии:
В тот день Я поражу всякого коня бешенством и всадника его – безумием, всякого же коня у народов поражу слепотою (Зах. 12:4).
Здесь и в других местах Слова «конь» обозначает разумное. Поэтому и говорится, что «конь будет поражен бешенством», и что конь народов будет поражен слепотою», то есть, понимание будет исполнено ложностей.
[3] У Иоанна:
Ибо на суд Я пришел в мир, чтобы невидящие видели, а видящие стали слепы. Услышавши это некоторые из фарисеев сказали: Неужели и мы слепы? Иисус сказал им: Если бы вы были слепы, то не имели бы греха, но как вы говорите, мы видим, то грех остается на вас (Иоан. 9:39-41).
Здесь о «слепых» говорится в обоих смыслах, а именно, о пребывающих во лжи и о пребывающих в неведении истины. Для тех, кто внутри церкви и знает, что такое истина, «слепота» – это ложь, тогда как для тех, кто не знает, что такое истина, как в случае с находящимися вне церкви, «слепота» – это неведение истины, и на них нет вины.
[4] Там же:
Он ослепил глаза их, и ожесточил сердце их, да не увидят глазами своими, и не уразумеют сердцем своим, и Я не исцелю их (Иоан. 12:40; Ис. 6:9-11);
имеется в виду, что для них лучше находиться в ложностях, чем в истинах, потому что они живут во зле, ибо, если бы они приняли наставление в истинах, они бы не только олжетворили их, но и осквернили злом. По той же причине содомляне были поражены слепотой, то есть, положения учения были исполнены ложностей. Почему это произошло, показано выше (н. 301-303, 593, 1008, 1010, 1059, 1327-1328, 2426).
[5] Так как «слепое» означает «ложное», то в прообразовательной иудейской церкви запрещалось приносить в жертву слепое (Лев. 22:22; Втор. 15:21; Мал. 1:8). Также запрещалось слепому священнику подходить к алтарю для приношений (Лев. 21:18, 21).
[6] Что «слепота» говорится о неведении истины, такому как у язычников, видно у Исаии:
В тот день глухие услышат слова книги, и прозрят из тьмы и мрака глаза слепых (Ис. 29:18).
Здесь «слепые» обозначают тех, кто в неведении истины, в основном тех, кто вне церкви. Там же:
Выведи народ слепой, и будут у них глаза, и глухой, и будут у него уши (Ис. 43:8);
где говорится о церкви язычников. Там же:
Поведу слепых дорогою, которой они не знают; тьму сделаю светом пред ними (Ис. 42:16).
[7] Там же:
Я дам Тебе во свет для народов, чтобы открыть слепые глаза, чтобы узников вывести из заключения, и сидящих во тьме из темницы (Ис. 42:6-7);)
где говорится о пришествии Господа, в котором пребывающие в неведении будут наставлены. Ибо пребывающие во лжи не позволяют себя наставлять, потому что, зная истину, они утвердились против нее и обратили свет во тьму, которую невозможно рассеять. У Луки:
Хозяин дома сказал рабу своему: Пойди скорее по улицам и переулкам города, и приведи сюда нищих, увечных, хромых и слепых (Лук. 14:21);
где говорится о царстве Господа, и очевидно, что имеются в виду не бедные увеченные, хромые и слепые, а те, кто являются таковыми в духовном смысле.
[8] Там же:
Сказал Иисус: Скажите Иоанну, что слепые видят, хромые ходят, прокаженные очищаются, глухие слышат, мертвые восстают, и нищие благовествуют (Лук. 7:22).
По буквальному смыслу под «слепыми», «хромыми», «прокаженными», «глухими», «мертвыми», «нищими» подразумеваются только таковые; потому что так было на само деле: слепые обретали зрение, глухие слух, прокаженные здоровье, мертвые жизнь.
[9] Однако же во внутреннем смысле подразумевается то же самое, как у Исаии:
Тогда откроются глаза слепых, и уши глухих отверзутся, хромой вскочит, как олень, и язык немого будет петь (Ис. 35:5-6);
где говорится о пришествии Господа и новой церкви в то время, названой церковью язычников, которые описываются «слепыми», «глухими», «хромыми» и «немыми». Названы такими они были в отношении их учения и жизни. Да будет известно, что все чудеса, творимые Господом, всегда заключали в себе и, следовательно, означали то, что во внутреннем смысле подразумевается под исцелением слепых, хромых, прокаженных, глухих, мертвых и нищих. По этой причине чудеса Господа были Божественными, как и сотворенные в Египте и в пустыне, и все остальные, о которых говорится в Слове. Это тайна.
2384. От малого до большого. Это означает в частном и в общем, что явствует из значения этих слов во внутреннем смысле, когда они употребляются в отношения рассудочного и происходящих оттуда положений учения, которые означаются «людьми, бывшими при входе в дом». Ибо частное и общее соотносятся, как малое и большое, частное подобно малому, а общее, слагаясь из частностей, большому. Каковы частности в сравнении с общим, и как они между собой соотносятся, можно увидеть выше (н. 920, 1040, 1316).
2385. Так что они измучились, искав дверь. Это означает, что они не могли видеть никакой истины, ведущей к добру, что явствует из значения «двери», как того, что вводит или открывает доступ, и как самой истины, так как последняя ведет к добру, о чем выше н. 2356. Здесь, однако, «дверь» означает познания, ведущие к истине. Ибо «дверь», как сказано выше (н. 2356), находилась перед домом, ведь говорится, что «Лот вышел к ним к двери, и запер за собою дверь» (стих 6). Отсюда «измучится, искав дверь» – это не видеть никакой истины, ведущей к добру.
[2] Такими становятся те, особенно когда приходит последнее время, кто выводит положения учения с помощью рассуждений, и ничему не верит, пока не поймет. Ведь, в таком случает, в его рассудочное начало продолжает втекать зло, а льющийся от огня склонности к злу обманчивый свет дает возможность видеть ложности как истины. Подобное бывает с теми, кто в ночном свете видит призраки. То, что выводится с помощью рассуждений, подтверждается самым различным образом и становится положением учения, таким как у тех, кто говорит, что жизнь, принадлежащая склонности, ничему не способствует, но только вера, принадлежащая мысли.
[3] Любой однажды принятый принцип, даже если он сам по себе ложный, можно подтверждать бесчисленным множеством способов и внешне выдавать за саму истину, что известно всякому. Отсюда возникают ереси, от которых человек, однажды утвердившись, никогда не отступает. Однако же от ложного принципа проистекать могут одни ложности, и даже если между ними попадаются истины, они при подтверждении ложного принципа становятся истинами олжетворенными, потому что их оскверняет его сущность.
[4] Совершенно иначе бывает, когда за принцип принимает саму истина, и ее подтверждают, к примеру, что Любовь к Господу и благолюбие по отношению к ближнему – это то, на чем держится всякий закон, и о чем говорят все пророки, и поэтому они составляют сущность всякого учения и поклонения. В этом случае ум просвещало бы бесчисленное множество понятий, содержащихся в Слове, которые иначе скрывались бы в темноте ложного принципа. Мало того, тогда бы рассеялись ереси, и из многих образовалась бы одна церковь, несмотря на расхождения в положениях учения и обряда, проистекающих от этой церкви, или ведущих к ней.
[5] Такой была древняя церковь, которая распространялась на многие царства, а именно, Ассирию, Месопотамию, Сирию, Эфиопию, Аравию, Ливию, Египет, Филистию, включая Тир и Сидон, а также землю Ханаанскую по обе стороны Иордана. В этих странах все, связанное с учением и обрядами, разнилось, но вместе с тем церковь была одна, потому что сущность ее составляло благолюбие. Тогда на земле, как и на небесах, было царство Господа, ибо таковы небеса (см. н. 684, 690). Если бы так было и ныне, всеми руководил бы Господь, как одним человеком. Ибо все были бы, как члены и органы одного тела, которые, хоть и не имеют одинаковой формы и одинаковой функции, тем не менее, связаны с одним сердцем, от которого зависят все органы и члены, как вообще, так и в частности, везде разные по форме. Тогда любой, каким бы ни было его учение, и каким бы ни было его внешнее поклонение, мог бы сказать: «Вот мой брат. Я вижу, что он поклоняется Господу, и добрый человек».
2386. Стих 12. Сказали мужи те Лоту: Кто у тебя есть еще здесь? Зять ли, сыновья ли твои, дочери ли твои, и кто бы ни был у тебя в городе, всех выведи из сего места. «Сказали мужи те Лоту» означает, что Господь увещевает тех, кто пребывает в добре благолюбия; «Кто у тебя есть еще здесь? Зять ли, сыновья ли твои, дочери ли твои, и кто бы ни был у тебя в городе, всех выведи из сего места» означает, что все, пребывающие в добре благолюбия, и во всем, что принадлежит благолюбию, спасутся, а также пребывающие в истине веры, если только они отступят от зла; «зятья» – это истины, соединенные со склонностями к добру, в данном месте истины, которым еще предстоит соединиться; «сыновья» – это истины; «дочери» – склонности к добру и истине; «кто бы ни был у тебя в городе» – все, что производит что-либо из истины; «место» – состояние зла.
2387. Сказали мужи те Лоту. Это означает, что Господь предостерегает тех, кто пребывает в добре благолюбия, как явствует из значения «мужей» как Господа, о чем н. 2378; из значения слова «сказать» как увещевать; и из прообразования Лота как тех, кто пребывает в добре благолюбия, о чем н. 2324, 2351, 2371. Отсюда слова «сказали мужи те Лоту» означают, что Господь увещевает тех, кто пребывает в добре благолюбия.
2388. Кто у тебя есть еще здесь? Зять ли, сыновья ли твои, дочери ли твои, и кто бы ни был у тебя в городе, всех выведи из сего места. Это означает, что все, пребывающие в добре благолюбия, и во всем, что принадлежит благолюбию, спасутся, а также пребывающие в истине веры, если только они отступят от зла, что явствует из значения «зятья», «сыновей», «дочерей» «города» и «места», о чем следует далее.
[2] Что касается спасения тех, кто пребывает в истине веры, при условии, что они отступят от зла, дело обстоит так. Истина веры – это сосуды, приемлющие добро (1900, 2063, 2261, 2269); и они принимают добро настолько, насколько человек отступает от зла; ибо добро постоянно втекает от Господа, и именно зло препятствует его принятию в истинах, находящихся у человека в памяти или науке. Поэтому в той мере, насколько человек отступает от зла, настолько же входит добро и приобщается к его истинам. После этого истина вера у него становится добром веры. Человек может действительно знать истину, также открыто признавать ее ввиду некой мирской причины, он может быть даже убежден, что это истина, и, тем не менее, истина эта не живет, насколько он живет во зле. Ибо такой человек подобен дереву с листьями, но без плодов; и его истина подобна свету, в котором нет тепла, такому как бывает зимой, когда ничто не растет. Но как только в нем появляется тепло, свет становится таким, как весной, когда все растет. В Слове истина сравнивается со светом и называется светом, тогда как любовь сравнивается с теплом, и также называется духовным теплом. В другой жизни истина тоже проявляется светом, а добро теплом; но истина без добра проявляется холодным светом, тогда как истина вместе с добром проявляется светом, похожим на весенний свет. Отсюда очевидно, какова истина веры без добра благолюбия. Вот почему зятья и сыновья, которыми обозначаются такие истины, не были спасены, а только Лот вместе с дочерями.
[3] Так как здесь говорится, что пребывающие в истине веры тоже спасаются, если толь они отступают от зла, то следует знать, что это те, которые признают веру и не думают о благолюбии из-за того, что их так наставили. Они не знают, что такое благолюбие, полагая, что оно состоит только в том, чтобы отдавать другим свое и жалеть каждого. Также они не знают, кто такой ближний, по отношению к кому следует проявлять благолюбие, полагая, что практически каждый является ближним без разбора. Не смотря на это они ведут жизнь благолюбия по отношению к ближнему, так как живут в добре. Признание одной веры наряду с остальным не вредит им, ибо в их вере содержится благолюбие, ибо благолюбие означает всякое добро жизни вообще, и в частности. Поэтому, что такое благолюбие, и кто такой ближний, по божественному милосердию Господа будет говориться далее.
2389. «Зятья» – это истины, соединенные со склонностями к добру и к истине, а в данном случае истины, которым еще предстоит соединиться, что явствует из значения «зятя». В Слове «муж» означает истину, а «жена» добро (н. 265, 749, 915, 1007), потому что между истиной и добром имеется подобие супружества (н. 1432, 1904, 2173). Следовательно «зять» означает познания истины, с которыми соединены склонности к добру, обозначенные «дочерями». Здесь, правда, они означают те склонности, которым еще предстоит соединиться, ибо далее, в стихе 14, сказано, что Лот вышел, и говорил с зятьями своими, которые брали, то есть, собирались взять за себя дочерей его.
2390. «Сыновья» – это истины, или, что то же самое, пребывающие в истинах, что явствует из значения «сыновей» как истин (см. н. 489, 491, 533, 1147).
2391. «Дочери» – это склонности к добру и к истине, или, что то же самое, пребывающие в этих склонностях, что явствует из значения «дочерей» как этих склонностей, о чем н. 2362.
2392. «Кто бы ни был у тебя в городе» – это все, что производит что-либо из истины, явствует из значения «города» как того, что связано с учением, таким образом, истины в целом, о чем н. 402, 2268.
2393. «Место» – это состояние зла, что явствует из значения «места» как состояния, о чем н. 1273 по 1275, 1377, здесь состояние зла, потому что это происходило в Содоме, который означает зло вообще (н. 2220, 2246, 2322).
2394. Стих 13. Ибо мы истребим сие место, потому что крик их стал велик перед Иеговой, и Иегова послал нас истребить его. «Ибо мы истребим сие место» означает, что состояние зла, в котором они пребывали, осудит их; «потому что крик их стал велик перед Иеговой» означает – поскольку ложь от зла столь велика; «и Иегова послал нас истребить его» означает, что они неизбежно погибнут.
2395. Ибо мы истребим сие место. Это означает, что состояние зла, в котором они пребывали, осудит их, что явствует из смысла, заключенного в слове «истреблять», когда говорится о Господе, как – по внутреннему значению – гибнуть от зла, то есть быть осужденным; а также из значения «места» как состояния зла (н. 2393). В Слове часто говорится, что Иегова «истребляет»; правда, во внутреннем смысле под этим подразумевается, что человек губит себя, ибо Иегова, или Господь никого не истребляет. Но так как кажется, будто истребление идет от Иеговы, или Господа, поскольку Он видит все вообще и в частности и всем вообще и в частности управляет, то это выражение встречается в различных местах в Слове, с тем чтобы у человека сохранялось общее представление о том, что Господь следит за всем, и всем руководит. Сохранив это понятие, люди вслед затем легко могут принять наставление, ведь толкования Слова, открывающие внутренний смысл, представляют собой не что иное, как частности, проливающие свет на общее понятие. Еще одна причина этого кроется в том, что те, кто не пребывает в любви, удерживаются в страхом, и в страже этом благоговеют перед Господом и прибегают к Нему ради избавления. Отсюда ясно, что нет ничего плохого в том, чтобы верить буквальному смыслу слова, хотя внутренний смысл учит иначе, если только это в простоте сердца. Впрочем, более подробно об этом поговорим далее, при рассмотрении стиха 24 (н. 2447), где сказано, что пролил Иегова на Содом и Гоморру дождем серу и огонь. Ангелы, пребывая во внутреннем смысле, настолько далеки от мысли, что Иегова кого-то истребляет, что они не в силах выдержать даже понятия об этом. Соответственно, когда такое, и подобное этому, человек читает в Слове, буквальный смысл, так сказать, отходит на задний план, и, наконец, переходит в следующее: губит человека само зло, Господь же не губит никого, как видеть можно из приведенного выше примера н. 1875.
2396. Потому что крик их стал велик перед Иеговой. Это означает – поскольку ложь от зла столь велика, что явствует из значения «крика» (н. 2240), о чем н. 2240. «Крик» говорится о лжи, а здесь – о лжи, проистекающей от зла (н. 2351).
2397. И Иегова послал нас истребить его. Это означает, что они неизбежно погибнут. Слова эти заключают в себе то же самое, что сказано выше (н. 2395). «Нас», то есть «мужей» и «ангелов» – значит Божественное Человеческое и Святое исходящее Господа, как показано выше. От этого добрые спаслись, а злые погибли, хотя последние погибли в соответствии с законом, что губит само зло. Так как они погибли подобным образом, и вызвано это было пришествием Господа в мир, то и говорится согласно видимости, что они были посланы истребить их.
[2] О Господне в Слове несколько раз говорится, что Он был «послан Отец», подобно сказанному здесь: «Иегова послал нас». Однако во внутреннем смысле «быть посланным» везде означает исходить, как у Иоанна:
Они приняли, и узнали истинно, что Я исшел от Тебя, и уверовали, что Ты послал Меня (Иоан. 17:8).
Подобным образом и в других местах, как в том же евангелии:
Не послал Бог Сына Своего в мир, чтобы судить мир, но чтобы мир спасен был через него (Иоан. 3:17).
Кто не чтит Сына, не чтит Отца, пославшего Его (Иоан. 5:23).
Помимо множества иных мест (Матф. 10:40; 15:24; Иоан. 3:34; 4:34; 5:30, 36-38; 6:29, 39-40, 44, 57; 7:16, 18, 28-29; 8:16, 18, 29, 42; 9:4; 10:36; 11:41-42; 12:44-45, 49; 13:20; 14:24; 17:18; 20:21; Лук. 4:43; 9:48; 10:16; Мар. 9:37; Ис. 61:1).
[3] Сходным образом говорится и о Святом Духе, что Он был «послан», то есть, что Он исходит от Божественного у Господа, как у Иоанна:
Иисус сказал: Когда же придет Утешитель, Которого Я пошлю вам от Отца, Духа истины, Который от Отца исходит, Он будет свидетельствовать о Мне (Иоан. 15:26).
Если Я пойду, то пошлю вам Утешителя (Иоан. 16:5, 7).
Вот почему о пророках говорилось, что они были «посланы», ибо произносимые ими слова исходили от Святости Духа Господа. Поскольку всякая Божественная истина исходит от Божественного добра, выражение «быть посланным» собственно употребляется в отношении Божественной истины. Что подразумевает слово «исходить», тоже очевидно, а именно, что тот, кто исходит, или то, что исходит, принадлежит тому, от кого оно исходит.
2398. Стих 14. И вышел Лот, и говорил с зятьями своими, которые брали за себя дочерей его, и сказал: Встаньте, выйдите из сего места, ибо Иегова истребит сей город. Но в глазах зятьев его казалось, что он шутит. «Вышел Лот» означает тех, кто пребывает в добре благолюбия, а также само добро благолюбия; «и говорил с зятьями своими, которые брали за себя дочерей его» означает с теми, кто пребывал в истинах, с которыми могли сочетаться склонности к добру; «и сказал: Встаньте, выйдите из сего места» означает, что они не должны оставаться в состоянии зла; «ибо Иегова истребит сей город» означает, что они неизбежно погибнут; «Но в глазах зятьев его казалось, что он шутит» означает осмеяние.
2399. И вышел Лот. Это означает тех, кто пребывает в добре благолюбия, а также само добро благолюбия, как уже было показано ранее. Тот, кто прообразовывает пребывающих в добре, означает и само добро, в котором они пребывают.
2400. И говорил с зятьями своими, которые брали за себя дочерей его. Это означает с теми, кто пребывал в истинах, с которыми могли сочетаться склонности к добру, что явствует из значения «зятьев» как познаний истины, и, следовательно, истин, о чем выше н. 2389; а также из значения «дочерей» как склонностей к добру, о чем тоже выше н. 2362. И поскольку сказано, что он «говорил с зятьями своими, которые брали за себя дочерей его», это означает с пребывающими в истинах, с которыми могли сочетаться склонности к добру. Так как эти склонности могли подобным образом сочетаться, употребляется слово «зятья», но так как соединены они не были, добавляются слова «которые брали за себя дочерей его».
[2] Здесь речь идет о третьей группе людей внутри церкви, а именно, о тех, кто знает истины, но при этом живет во зле. В церкви люди делятся на три группы. К первой группе относятся те, кто живет в добре благолюбия; их прообразовывает Лот. Ко второй группе относятся те, кто всецело пребывает во лжи и зле, и отвергает как добро, так и истину; их прообразовывают содомляне. К третьей группе относятся те, кто хоть и знает истины, но при этом живет во зле; их прообразовывают «зятья». Последние, главным образом, отличаются тем, что учат, но истины, которым они учат, пускают свой корень не глубже, чем обычно это делает наука, то есть единственно в память, ибо их изучают и превозносят только ради славы и выгоды. Поскольку у таких людей почвой, в которую насеивается истина, служит любовь к себе и любовь к миру, они не обладают верой в истину, кроме некоей убежденности, проистекающей от этих видов любви. О качестве такой убежденности по Божественному милосердию Господа будет говориться в другом месте. Здесь же они описаны зятьями, которые, не веря, что Содом будет ниспровергнут, смеялись над этим. Вера в их сердце отличается тем же.
2401. И сказал: Встаньте, выйдите из сего места. Это означает, что они не должны оставаться в состоянии зла, что означает из значения слов «вставать» и «выходить», а также «места». Выражение «вставать» часто встречается в Слове, но мало кто задумывается, каким еще может быть его значение, потому что оно вполне обычно для Слова. Однако во внутреннем смысле это выражение предполагает возвышение от зла к добру; ведь ум возвышается, когда отступает от зла (н. 2388). «Уходить» – значит отступать, или же не оставаться. «Место» – это состояние зла (н. 2393). Из этого ясно, какое значение заключено в этих словах.
[2] О качество тех, кто пребывает в познаниях истины, и весте с тем живет во зле, ранее уже неоднократно говорилось, а именно, пока они живут во зле, они ни во что не верят, ибо невозможно желать зла, и по желанию делать зло, и при этом признавать истину верой. Отсюда очевидно, что человек не может спастись благодаря мышлению и речи об истинном, ни даже о добром, пока он ничего не желает, кроме зла, и по этому своему желанию не делает ничего, кроме зла. Именно воля человека живет после смерти, а не его мышление, если оно проистекает не от его воли.
[3] Так как человек таков, какова его воля, то видеть можно, каким должно быть образ его мышление об истинах веры, которые он усвоил, и даже поучал, видя, что они его осуждают. Он в таком случае настолько лишается желания мыслить по ним, что начинает избегать их. Мало того, при возможности он, подобно дьявольскому сонмищу, хулят их. Не имея наставления о жизни после смерти, можно думать, что веру легко принять, увидев, как Господь управляет всеми небесами, и услышав, что небеса заключены в любви к Нему и ближнему. Но злые настолько же далеки от принятия веры, то есть от желания верить, насколько ад удален от небес, ибо они полностью погружены во зло и в проистекающую от него ложь. По одному их приближению или присутствию узнается и постигается, что они против Господа и ближнего, и поэтому против добра и, следовательно, против истины. От жизни их воли и связанного с ней мышления исходит непередаваемая сфера (н. 1048, 1053, 1316, 1504).
[4] Если бы простым наставлением в другой жизни было возможно привести людей к вере и сделать добрыми, то в аду никого бы не осталось, ибо Господь желает всех без исключения поднять к себе на небеса. Ведь Его милосердие бесконечно, так как является собственно Божественным милосердием, направленным на весь род человеческий, и поэтому так же на злых, как и на добрых.
2402. Ибо Иегова истребит сей город. Это означает, что они неизбежно погибнут, что явствует из истолкования почти таких же слов выше (н. 2395, 2397).
2403. Но в глазах зятьев его казалось, что он шутит. Это означает осмеяние, что явствует из значения слова «шутить» как рассказывать какую-то шутку, небылицу, или пустяк, или нечто, вызывающее смех. «В их глазах» означает рассудочному началу, как ясно из значения «глаз» (н. 212). Отсюда видно, каковы те, кто пребывает в истине веры и при этом не в добре жизни.
2404. Стих 15. Когда взошла утренняя заря, Ангелы вынуждали Лота поторопиться, говоря: Встань, возьми жену твою и двух дочерей твоих, которых найдешь, чтобы не погибнуть тебе за беззакония города. «Когда взошла утренняя заря» означает, когда царство Господа приближается; «Ангелы вынуждали Лота поторопиться» означает, что Господь удерживал их от зла и содержал в добре; «говоря: Встань, возьми жену твою и двух дочерей твоих, которых найдешь» означает истину веры и склонности к истине и к добру; «которых найдешь» – значит, что они отделены от зла; «чтобы не погибнуть тебе за беззакония города» означает, чтобы их не погубило зло лжи.
2405. Когда взошла утренняя заря. Это означает, когда царство Господа приближается, что явствует из значения в Слове «зари» или «утра». Так как в этой главе речь идет о последовательных состояниях церкви, то сначала говорилось о том, что было вечером, и затем ночью. Теперь же следует то, что было при утренних сумерках, и затем после восхода солнца. Утренние сумерки здесь передаются словами «когда взошла заря», и указывают на время, когда честные отделяются от злых. Это разделение описывается в этом стихе, и до стиха 22, когда Лот вместе с женой и дочерьми был выведен и спасен. Что разделение предшествует суду, очевидно из слов Господа у Матфея:
Соберутся пред Ним все племена, и отделит одних от других, как пастырь отделяет овец от козлов (Матф. 25:32).
[2] В слове это время или состояние называется «утренней зарей», потому что тогда приходит Господь; или, что то же самое, приближается царство Господа. Подобное происходит с добрыми, ибо при этом у них начинает сиять что-то близкое к утренним сумеркам или утренней заре. Поэтому в Слове пришествие господа сравнивается с «утром», и тоже зовется «утром». Как у Осии:
Оживит нас через два дня, в третий день восставит нас, и мы будем жить пред лицем Его. И познаем, будем стремиться познать Иегову; как утренняя заря – явление Его (Ос. 6:2-3).
«Два дня» обозначают предшествующее время и состояние; «третий день» обозначает суд, или пришествие Господа, и поэтому приближение его царства (н. 720, 901). Само пришествие и приближение сравнивается с «утренней зарей».
[3] У Самуила:
Бог Израилев, как свет утра, солнце восходящее, безоблачное утро; от сияния, от дождя вырастает трава из земли 2 Сам. 23:4).
«Бог Израилев» обозначает Господа; ибо в той церкви не подразумевался никакой иной Бог, и все в ней вообще и в частности Его прообразовывало. У Иоиля:
Наступает день Господень, ибо он близок; день тьмы и мрака, день облачный и туманный; как утренняя заря, распространяется по горам (Иоил. 2:1-2).
Здесь тоже говорится о пришествии Господа и Его царства; сказано «день тьмы и мрака», потому что добрые тогда отделяются от злых, как Лот от содомлян; после отделения добрых злые гибнут.
[4] Пришествие Господи или приближение Его царства не только сравнивается с «утром», но и зовется «утром», как у Даниила:
Сказал Святой: На сколько времени простирается это видение, постоянная жертва и опустошительное нечестие? И сказал мне: На две тысячи триста вечеров и утр, тогда Святой будет оправдан. Видение о вечере и утре, о котором сказано, истинно (Дан. 8:13-14, 26).
«Утро» здесь ясно указывает на пришествие Господа. У Давида:
В день силы Твоей народ Твой – добровольная жертва во благолепии святыни; из чрева утренней зари Ты обретаешь росу рождения Твоего (Пс. 110:3).
Весь этот псалом говорит о Господе и Его победах в искушениях, которые являются «днем силы Его» и «благолепием святыни»; слова «из чрева утренней зари» указывают на Него Самого, таким образом, на Божественную любовь, из которой он боролся.
[5] У Софонии:
Иегова праведен посреди него, не поступит превратно; утром, утром явит суд Свой (Соф. 3:5).
«Утро» обозначает время и состояние суда, когда приходит Господь и приближается Его царство.
[6] Так как «утро» означало все это, то для прообразования оного было велено, чтобы:
Аарон и сыновья его зажигали светильник, от вечера до утра пред Иеговой (Исх. 27:21).
«Вечер» здесь – это сумерки, предшествующие утру (н. 2323). Сходным образом повелевалось, чтобы каждое утро на алтаре зажигали огонь (Лев. 6:12); также чтобы ничего от пасхального агнца и от освященной жертвы не оставляли до утра (Исх. 12:10; 23:18; 34:25; Лев. 22:29-30; Чис. 9:12). Это означало, что когда явится Господь, жертвоприношения прекратятся.
[7] Слово «утро» в общем смысле описывает появление зари и восход солнца. В этом случае «утро» обозначает суда, как в отношении добрых, так и над злыми, как в данной главе:
Солнце взошло над землею, и Лот пришел в Сигор. И пролил Иегова на Содом и Гоморру дождем серу и огонь (Быт. 19:23-24).
Подобное о суде над злыми говорится у Давида:
Утром буду истреблять нечестивцев земли, дабы искоренить из града Иеговы всех, делающих беззаконие (Пс. 101:8).
И у Иеремии:
Да будет с тем человеком, что с городами, которые ниспроверг Иегова и не пожалел; да слышит он утром вопль (Иер. 20:16).
[8] Ввиду того, что «утро» в собственном смысле означает Господа, его пришествие, и, таким образом, приближение Его царства, видеть можно, что еще может означать «утро», а именно, начало новой церкви, ибо церковь – это царство Господа на земле, как вообще, так и в частном смысле, и даже в особом. В общем смысле, когда на земле снова появляется какая-то церковь; в частном, когда возрождается человек и становится новым, ибо тогда в нем появляется царство Господа и он становится церковью; и в особом смысле, всякий раз, когда в нем действует добро любви и веры, ибо в этом состоит пришествие Господа. Следовательно, воскресение Господа утром третьего дня (Мар. 16:2, 9; Лук. 24:1; Иоан. 20:1) заключает в частном и особом смысле истину, что Он вновь воскресает в умах возрожденных каждый день, и каждый миг.
2406. Ангелы вынуждали Лота поторопиться. Это означает, что Господь удерживал их от зла и содержал в добре, что явствует из значения слов «вынуждать» и «торопить», как подгонять. Что эти слова означают удерживаться от зла, очевидно, как из внутреннего их смысла, так и из того, что следует далее. Внутренний смысл состоит в том, что когда церковь начинает отпадать от добра благолюбия, Господь в то время удерживает от зла сильнее, чем когда она пребывает в добре благолюбия. На это указывают и последующие события, а именно, что хотя ангелы вынуждали Лота выйти из города, он все же медлил; и поэтому они взяли за руку его, жену его, и дочерей его, и вывели его и поставили его вне города. Это означает и изображает характер человека в таком состоянии; ибо теперь говориться о втором состоянии этой церкви. Первое состояние описано в первых трех стихах этой главы, состояние, когда люди церкви пребывают в добре благолюбия и признают Господа, и Господь утверждает их в добре. Здесь же описывается второе состояние, состояние, когда среди самих людей церкви зло начинает противиться добру, и когда Господь по мере сил удерживает их от зла и сохраняет в добре. Об этом состоянии говорится в данном стихе и в последующих 15, 16 и 17 стихах.
[2] Что качается этого обстоятельства, немногим, если таковые имеются, знают, что от зла всех людей без исключения удерживает Господь, прилагая большую силу, чем человек способен поверить. Ибо каждый человек непрестанно стремиться к злу как из-за наследственности, с которой он рождается, так и из-за всего содеянного им самим. Стремление это таково, что если бы Господь не удерживал его от зла, то он в любой момент бросился бы стремглав в самый глубокий ад. Однако милосердие Господа столь велико, что человек каждое мгновение, и даже каждую долю мгновения поднимается и удерживается, чтобы не дать ему броситься туда. Так обстоит и с добрыми смотря по их жизни благолюбия и веры. Таким образом, Господь постоянно борется вместе с человеком и за человека с адом, хотя человеку кажется иначе. Что все обстоит именно так, мне было дано убедиться на долгом опыте, о котором по Божественному милосердию Господа поговорим в другом месте. Смотрите также н. 929, 1581.
2407. Говоря: Встань, возьми жену твою и двух дочерей твоих, которых найдешь. Это означает истину веры и склонности к истине и к добру, и «найденные» – это отделенные от зла, что явствует из значения слова «вставать» как возвышаться от зла (н. 2401).; затем из значения «жены» в этом месте как истины веры, о чем говорится в стихе 26, где говорится о том, как жена Лота обратилась в соляной столб; а также из значения  «двух дочерей» как склонностей к истине и к добру, о чем н. 2362. Что «найденные» – это отделенные от зла, тоже очевидно, потому что они были освобождены. Этими немногими словами описывается второе состояние церкви. Отличалось оно тем, что люди церкви позволяли себя вести не от добра к истине, как прежде, а через истину к добру, хотя при этом они пребывали в неясной склонности к добру. Ибо насколько истина становится главной, настолько же добро затемняется; и насколько главным становится добро, настолько же истина видится в собственном свете.
2408. Чтобы не погибнуть тебе за беззакония города. Это означает, чтобы они не погибли во зле лжи, что явствует из значения «беззакония» как зла; также из значения «города» как того, что относится к учению, пусть паже ложному, о чем н. 402). Что такое зло лжи, можно видеть из сказанного в первом томе (н. 1212, 1679).
2409. Стих 16. И как он медлил, то мужи те, из сострадания к нему Иеговы, взяли за руку его и жену его, и двух дочерей его, и вывели его и поставили его вне города. «И как он медлил» означает сопротивление, вызванное природой зла; «то мужи те взяли за руку его и жену его, и двух дочерей его» означает, что Господь удерживал их по мере сил от зла и укреплял тем самым добро и истину, обозначенные «Лотом», его «женой» и его «дочерями»; «из сострадания к нему Иеговы» означает по благодати и милосердию; «и вывели его и поставили его вне города» означает его состояние в то время.
2410. И как он медлил. Это означает сопротивление, вызванное природой зла, что вытекает из сказанного выше (н. 2406), ибо зло, пребывающее в человеке, постоянно противится добру, исходящему от Господа. Зло из-за того, что унаследовано и содеяно самим человеком, прилепляется к человеку в каждой его мысли, и даже в малейших его помышлениях. Это зло тянет его вниз, но Господь удерживает его и возвышает с помощью насаждаемого Им добра. Таким образом, человек находится в равновесии между добром и злом, и, следовательно, если бы Господь хоть на долю мгновения перестал бы удерживать его от зла, то он бросился бы вниз. Это в большей мере относится к тому состоянию, которое испытывает человек церкви, прообразованный теперь Лотом, нежели к предыдущему состоянию. Состояние это отличается тем, что он начинает мыслить и поступать не столько по добру, как по истине; таким образом, несколько отдаленно от добра.
2411. То мужи те взяли за руку его и жену его, и двух дочерей его. Это означает, что Господь удерживал по мере сил от зла и укреплял тем самым добро и истину, обозначенные «Лотом», его «женой» и его «дочерями», что явствует из значения «мужей» как Господа, о чем говорилось выше; из значения «руки» как силы, о чем н. 878; также из значения «Лота» как добра благолюбия», о чем н. 2324, 2351, 2371, 2399; из значения «жены» как истины веры, о чем говорится в стихе 26; из значения «дочерей» как склонностей к добру и к истине, о чем н. 289-491, 2362; и, наконец, из сказанного выше (н. 2388), а именно, что добро и истина втекают от Господа в той мере, насколько человек удерживается от зла; следовательно, в той же мере добро и истина, обозначенные «Лотом, его женой, его двумя дочерьми», укрепляются.
[2] Поразмыслив, каждый может увидеть это из собственного опыта. Ибо насколько он удаляется от всего телесного и мирского, настолько же он обретается в духовных понятиях, то есть возвышается к небесам, как бывает, когда он состоит в святом поклонении, когда проходит через искушение, также когда приключается несчастье или болезнь. Известно, что телесное и мирское, то есть любовь к этому, тогда отходит. Причина, которая неоднократно указывалась, кроется в том, что от Господа постоянно втекает небесное и духовное, но зло и происходящая от него ложь, а также ложь и происходящее от нее зло, которые втекают от телесного и мирского, препятствуют их принятию.
2412. Из сострадания к нему Иеговы. Это означает по благодати и милосердию, что явствует из значения «сострадания Иеговы», которое может быть ничем иным, как благодатью и милосердием. Господь удерживает человека от зла и содержит в добре по чистому милости, что видеть можно выше (смотрите н. 1049). Упоминается и благодать, и милосердие по той причине, что, как уже говорилось, о чем 598, 981, пребывающие в истине, и по истине в добре, взывают только к Господней благодати, тогда как пребывающие в добре, и по добру в истине, взывают к милости. Обусловлено это расхождением их состояний смирения и, следовательно, почитания.
2413. И вывели его и поставили его вне города. Это означает его состояние в то время, что явствует из значения слова «выводить» как удерживать; и из значения выражения «ставить вне города» как удаление от лжи. Поэтому состояние заключалось в том, что благодаря удержанию от зла крепли добро и истина от Господа.
2414. Стих 17. Когда же вывели их вон, то он сказал: Спасай жизнь свою; не оглядывайся назад и нигде не останавливайся на равнине сей; спасайся на гору, чтобы тебе не погибнуть. «Когда же вывели их вон» означает состояние, когда они удерживались от лжи и зла; «он сказал: спасай жизнь свою» означает, что он должен беспокоиться о вечной жизни; «не оглядывайся назад» означает, что он не должен взирать на положения учения; «и нигде не останавливайся на равнине сей» означает, что он не должен оставаться ни в одном из этих положений учения; «спасайся на гору» означает в добре любви и благолюбия; «чтобы тебе не погибнуть» означает, что иначе он погибнет.
2415. Когда же вывели их вон. Это означает состояние, когда они удерживались от зла и лжи, что вытекает из сказанного только что выше (н. 2413; а также н. 2388, 2411).
2416. Он сказал: Спасай жизнь свою. Это означает, что он должен беспокоиться о вечной жизни, как ясно без истолкования. Теперь же следует, каким образом он должен беспокоиться о своей жизни.
2417. Не оглядывайся назад. Это означает, что он не должен взирать на положения учения, как явствует из значения выражения «оглядываться назад», когда город находился позади него, а перед ним была гора. Ибо «город» означает то, что относится к учению (н. 402, 2268, 2392); а «гора» – любовь и благолюбие (н. 795, 1430). Такое значение станет очевидным по истолкованию стиха 26, где говорится, что его жена «оглянулась позади его, и стала соляным столпом». Всякому может показаться, что выражение «оглядываться назад» заключает в себе определенную Божественную тайну, и что лежит она слишком глубоко от глаз. Ведь в том, чтобы оглянуться назад, кажется, нет ничего предосудительного, и, тем не менее, это столь важно, что сказано: спасай жизнь свою, то есть беспокойся о вечной жизни, но не озирайся назад. Далее будет видно, что это значит не взирать на положения учения.
[2] Теперь же установим, каковы эти положения учения. Учение состоит из двух частей: одна часть связана с любовью и благолюбием, а вторая с верой. Каждая церковь Господа в своем начале, пока она проживает молодость и девство, обладает и любит только то учение, которое связано с благолюбием, ибо оно принадлежит жизни. Но постепенно церковь отступает от этого учения, пока не начнет им пренебрегать и, в конце концов, его отвергает. Вслед затем она признает только то учение, которое зовется учением веры, а когда отделяет веру от благолюбия, учение это сговаривается с жизнью во зле.
[3] Так было и с ранней церковью, или церковью среди язычников, после пришествия Господа. В начале она обладала только учением любви и благолюбия, ибо этому учил Сам Господь (см. н. 2371 в конце). Но с течением времени, по мере того как стали охладевать любовь и благолюбие, появилось учение веры, и вместе с ним разногласия и ереси, возраставшие по мере того, как это учение овладевало людьми.
[4] Подобное произошло и с древней церковью, которая возникла после потопа и распространялась на множество царств (н. 2385). Этой церкви в ее начале тоже было известно только учение благолюбия, потому что оно обращено к жизни и ее затрагивает, и, поступая по нему, они заботились о своем вечном благополучии. Однако с течением времени некоторые тоже стали вынашивать учение веры, которое, в конце концов, отделили от благолюбия. Сделавших это называли «Хамом», потому что они жили во зле (см. н. 1062, 1063, 1076).
[5] Древнейшая церковь, которая существовала до потопа и по сравнению с другими называлась «Человеком», обреталась в самом постижении любви к Господу и в благолюбии по отношению к ближнему; и поэтому учение любви и благолюбия было начертано в ней. Но даже тогда находились те, кто вынашивал веру, и когда они, наконец, отделили ее от благолюбия, их стали называть «Каином», ибо «Каин» означает такую веру, а убитый им «Авель» – благолюбие (см. истолкование главы 4).
[6] Отсюда видеть можно, что существует два учения, одно связано с благолюбием, а другое с верой, хотя сами по себе два образуют одно, ибо учение благолюбия включает в себя все связанное с верой. Но когда учение извлекается только из тех понятий, которые связаны с верой, такое учение разделяется на два, потому что вера отделяется от благолюбия. Ныне эти учения разделены, как видеть можно из того, что совершенно неизвестно, что такое благолюбие и кто такой ближним. Те, кто пребывает только в учении веры, не знают, что благолюбие состоит в чем-то еще, кроме подаяния другим и чувства сострадания ко всякому нуждающемуся, потому что они всех без разбора называют ближними. Когда между тем ближний – это всякое добро в человеке, проявляющееся в его склонности, в его рвении и отсюда в его жизни. Ближний – это всякое добро в других, которым проникаются. Соответственно, ближними являются те, кто пребывает в добре, разнясь друг от друга.
[7] Например, в благолюбии и милосердии пребывает тот, кто совершает правосудие и выносит приговор, наказывая злых и вознаграждая добрых. Благолюбие заключено в наказании злых, ибо тот, кто налагает наказание, движим желанием их исправить, и вместе с тем уберечь остальных от зла, от которого они могли бы пострадать. Поступая подобным образом, он заботится и желает добра тому, кто пребывает во зле, или является врагом, так же как заботится и желает добра другим и самому государству. Эти забота и желание исходят от благолюбия к ближнему. Сходным образом обстоит и со всеми остальными видами добра жизни, ведь добро жизни становится возможным только тогда, когда исходит от благолюбия к ближнему, поскольку оно к нему обращено и заключает его в себе.
[8] Видя такую неясность, как сказано, в вопросе благолюбия и ближнего, становится понятно, что после того, как первое место заняло учение о вере, учение о благолюбии наряду с прочим было утеряно. Между тем оно было единственным учением, которое развивалось в древней церкви, и достигло такого уровня, что все виды добра, принадлежащего благолюбию к ближнему, они делили на классы, то есть всех пребывавших в добре. Поступая так, они проводили множество различий, которым давали названия, именуя их бедными, обездоленными, угнетенными, больными, нагими, голодными, жаждущими, узниками, или заключенными в темнице, странниками, сиротами и вдовами. Иных они также называли хромыми, слепыми, глухими, немыми, увеченными и многими другими именами, помимо этих. В Слове Ветхого Завета Господь говорил в соответствии с этим учением. Это объясняет, почему эти выражения там столь часто встречаются. Сам Он тоже говорил в соответствии с этим учением, как, например, у Матф. 25:35-36, 38-39, 40, 42-45; Лук. 14:13, 12; и во многих других местах. Вот почему во внутреннем смысле эти именования совершенно иное значение. Чтобы восстановить учение о благолюбии, по Божественному милосердию Господа на следующих страницах будет изложено, кто стоит за этими именованиями, что такое благолюбие, и кто такой ближний, как вообще, так и в частности.
2418. И нигде не останавливайся на равнине сей. Это означает, что он не должен оставаться ни в одном из этих положений учения, что явствует из значения «равнины» как всего принадлежащего учению, о чем теперь пойдет речь. Чем обусловлен запрет в каком-либо положении учения, будет установлено при рассмотрении стиха 26, где говорится, как жена Лота оглянулась позади него. Что в Слове «равнина» означает все принадлежащее учению, очевидно у Иеремии:
Придет опустошитель на всякий город, и город не уцелеет, и погибнет долина, и опустеет равнина (Иер. 48:8);
где «город» означает ложное учение, а «равнина» все, что принадлежит этому учению. У Иоанна:
Когда окончится тысяча лет, Сатана будет освобожден из темницы своей и выйдет обольщать племена, Гога и Магога, и собирать их на брань, число их – как песок морской; и вышли на всю равнину земли и окружили стан святых, и ниспал огонь с небес от Бога и истребил их (Откр. 20:7-9);
где «Гог и Маггог» – это те, кто состоит во внешнем поклонении без внутреннего, и чье поклонение, поэтому, стало идолопоклонническим (н. 1151); «равнина земли» – это положения учения, которые они опустошили; «стан святых» – добро любви и благолюбия; их «истребление огнем, сошедшим с небес от Бога» означает подобное тому, что сказано о содомлянах в стихе 24. Кроме того, положения учения о благолюбии названы «городами нагорными», а положения учения о вере «городами равнинными»
2419. Спасайся на гору. Это означает в добре любви и благолюбия, что явствует из значения «горы» как любви и благолюбия, о чем н. 795, 1430.
2420. Чтобы тебе не погибнуть. Это означает, что иначе он погибнет, что ясно без истолкования.
2421. Стихи 18, 19. Но Лот сказал им: Нет, Владыки! Вот, раб Твой обрел благоволение пред очами Твоими, и велика милость Твоя, которую Ты сделал со мною, что спас душу мою; но я не могу спасаться на гору, чтоб не застигла меня беда и мне не умереть. «Но Лот сказал им: Нет, Владыки!» означает слабость в том, что он не мог так поступить; «Вот, раб Твой обрел благоволение пред очами Твоими» означает смирение по склонности к истине; «и велика милость Твоя» означает подобие смирение по склонности к добру; «которую Ты сделал со мною, что спас душу мою» означает из-за Его желания спасти его; «но я не могу спасаться на гору» означает сомнение, сможет ли он обладать добром благолюбия; «чтоб не застигла меня беда и мне не умереть» означает, что он неизбежно окажется также и во зле, ввиду чего будет осужден.
2422. Но Лот сказал им: Нет, Владыки! Это означает слабость в том, что он не мог так поступить, что очевидно по чувству, вложенному в сами слова, а также из того, что следует далее. Теперь говорится о третьем состоянии церкви, прообразованной «Лотом», которое отличается тем, что люди мыслили и не действовали уже не по склонности к добру, а по склонности к истине. Состояние это наступает, когда склонность к добру начинает ослабевать и, так сказать, убывать. Добро хоть и присутствует, но отходит к более внутренним началам, и поэтому находится в затемнении. Проявляет же оно себя в некой склонности, которая называется склонностью к истине. Что такое склонность к добру, и что такое склонность к истине, можно увидеть выше, н. 1997, а также чуть ниже, н. 2425. Человек не видит этих состояний, и еще менее, какова их природа, но их видят ангелы, как в ясном свете, ибо ангелы пребывают в каждом добром чувстве человека. Эти состояния начинает видеть и сам человек, приходя в другую жизнь. Именно по этим склонностям и их качеству добрые делятся на общества (н. 685).
2423. «Вот, раб Твой обрел благоволение пред очами Твоими» означает смирение по склонности к истине, а «велика милость Твоя» означает подобие смирения по склонности к добру, что ясно из сказанного ранее о «благодати» и «милосердии» (н. 598, 981). Ибо пребывающие в склонности к истине не способны смирять себя настолько, чтобы сердцем признать, что все происходит по милосердию, и поэтому вместо «милости» они говорят о «благодати». Кроме того, чем меньше у них склонность к истине, тем меньше смирения содержит их упоминание благодати, и напротив, чем больше у кого-то склонность к добру, тем больше смирения в его упоминании милости. Из этого очевидно, насколько разнится почитание и, следовательно, поклонение у пребывающих в склонности к истине и пребывающих в склонности к добру. Ведь для поклонения необходимо почитание, а для почитания необходимо смирение. И это относится любому выражению поклонения. Отсюда ясно, почему в этом стихе упоминается и благодать, и милосердии.
2424. Которую Ты сделал со мною, что спас душу мою. Это означает из-за Его желания спасти его, что очевидно без истолкования.
2425. Но я не могу спасаться на гору. Это означает сомнение, сможет ли он обладать добром благолюбия, то есть мыслить и поступать по добру, что явствует из значения «горы» как любви и благолюбия, о чем н. 795, 1430.
[2] Что касается этого сомнения, дело обстоит так. В склонности к истине у тех, кто пребывает в этой склонности, содержится склонность к добру, но она настолько затемнена, что они не постигают и, следовательно, не знают, какова склонность к добру, и каково подлинное благолюбие. Они, правда, думают, что знают, но знают они исходя из истины и поэтому из науки, а не из самого добра. Тем не менее, они совершают добро благолюбия не для того, чтобы этим что-то заслужить, а из послушания. Поступают они так в той мере, насколько понимают, что это истина. Ибо они позволяют Господу вести себя из темноты, окружающей добро, с помощью истины, которая им представляется истиной. Например: не ведая, кто такой ближний, они делают добро всякому, кого считают ближним, в основном бедным, которые называют себя бедными, потому что они лишены мирских богатств; они делают добро сиротам и вдовам, потому что они так зовутся; странникам, потому что они такими есть; так же и с остальными. Поступают они так, не ведая, что на самом деле означают бедные, сироты, вдовы, странники и многие другие. Однако, поскольку внутри их склонности к кажущейся истине, как уже говорилось, затемнена склонность к добру, с помощью которой Господь ведет их к таким поступкам, то относительно внутренних начал они в то же время пребывают в добре.
[3] Те же, кто пребывает в добре благолюбия и отсюда в склонности к истине, делают все это разборчиво, ибо находятся в свете, а свет истины исходит только от добра, поскольку Господь наитствует посредством добра. Такие люди не оказывают добро бедным, сиротам, вдовам, странникам только потому, что они так зовутся, ибо знают, что ближними является, прежде всего, добрые, бедные ли они, или богатые. Ведь добрые делают добро другим. Следовательно, поскольку эти люди делают добро добрым, постольку они делают его через добрых и остальным. Также они знают, как проводить различие между различными видами добра, и поэтому между добрыми людьми. Своим ближним в большей степени он называют само общее добро, ибо в нем видят добро множества людей. Еще больше своим ближним, которому следует оказывать благолюбие, они признают Царство Господа на земле, которым является церковь; и еще больше само царство Господа на небесах. Те же, кто над всем этим ставит Господа, почитает только Его и любит Его превыше всего, степени ближнего начинают вести от Него. Ибо в высшем смысле один Господь является ближним, таким образом, ближним является и всякое добро, насколько исходит от Него.
[4] Те, однако, кто расположен иначе, выводят степени ближнего, начиная с себя, а ближними признают только тех, кто к ним благосклонен и им помогает. Называя их, и никого другого, своими братьями и сестрами, отличая их по степени привязанности к себе. Из всего этого видно, кто является ближним, а именно, ближним является всякий человек согласно любови, в которой он пребывает. Ближним же в истинном смысле является тот, кто пребывает в любви к Господу и в благолюбии по отношению к ближнему, но каждый при этом по-особому. Таким образом, определяющую роль играет само добро у каждого.
2426. Чтоб не застигла меня беда и мне не умереть. Это означает, что он неизбежно окажется также и во зле, ввиду чего будет осужден, что ясно без истолкования. Что заключено в этих словах, можно узнать из уже сказанного и показанного ранее (н. 301-303, 571, 582, 1001, 1327, 1328), а именно: Господь постоянно провидит, чтобы зло не смешивалось с добром; но чтобы человек, насколько он оказывается во зле, настолько же он удалялся от добра; ибо человеку лучше быть полностью во зле, нежели во зле и одновременно в добре. Ведь если он окажется во зле и одновременно в добре, то будет неизбежно проклят в вечности. Внутри церкви это грозит больше всего лжецам и лицемерам. Вот что во внутреннем смысле означают слова «чтоб не застала меня беда и мне не умереть».
2427. Стих 20. Вот, ближе бежать в сей город, он же мал; побегу я туда, — разве он не мал? И душа моя будет жить. «Вот, ближе бежать в сей город» означает, что ему будет позволено мыслить и поступать по истине веры; «он же мал» означает по немногой истине, что он имел; «побегу я туда» из этой немногой истины позволяется взирать на добро; «разве он не мал?» означает разве нет у него немногой истины; «и душа моя будет жить» означает, что так, возможно, он спасется.
2428. Вот, ближе бежать в сей город. Это означает, что ему будет позволено мыслить и поступать по истине веры, что явствует из значения «города» как того, что относится к учению, и поэтому истины веры, о чем н. 402, 2268. Говорится «ближе», потому что истина близка к добру; следовательно, «бежать в сей город» означает, что ему будет позволено мыслить и поступать по истине, так как по добру он не способен.
2429. Он же мал. Это означает по немногой истине, которую он имел, что явствует из значения «города» как истины, о чем чуть выше. То, что он «мал», означает немногую истину; здесь – по немногой истине, что он имел, как видно из сказанного ранее и тог, что следует далее. Что касается собственно предмета изложения, а именно, что пребывающие в склонности к истине обладают немногой истиной по сравнению с пребывающими в склонности к добру, то это становится очевидным из того, что на истину они взирают из скудного и неясного добра, принадлежащего им.
[2] Истина у человека полностью отвечает добру у него. Где мало добра, там мало и истины. Присутствуют они в одинаковом соотношении и в одинаковой степени, или, как говорят, идут друг с другом в ногу. Правда выглядит это странным, но именно так и обстоит. Добро составляет саму сущность истины, а истина без своей сущности уже не истина, хоть и кажется, будто она есть; она лишь медь звенящая и как пустой сосуд.
[3] Человеку, что обладать истиной, нужно не только ее знать, но и признавать, а также иметь веру в нее. Пройдя через это, он впервые ее обретает, ибо тогда она влияет на него и в нем остается. Иначе бывает, когда истину просто знают, но не признают и не имеют веру в нее. Ведь в таком случае человек не удерживает ее в себе. Так обстоит со многими из тех, кто пребывает во зле: они способны знать истины, иногда даже лучше, чем кто-то еще, но, тем не менее, они не обладают ею, вернее, обладают ее меньше всего, так как в сердце ее отрицают.
[4] Господь провидит, чтобы никто не обладал, то есть не признавал и  не верил, истину больше, чем принимает добро. Вот почему в этом стихе о городе, который означает истину, говорится, что он «мал», и далее: «Разве он не мал?»; а также в стихе 22: «Назван город сей: Сигор», что на языке подлинника означает малый. Причина в том, что здесь говорится о тех, кто пребывает в склонности к истине, и не столько в склонности к добру.
2430. Побегу я туда. Это означает, что из этой немногой истины позволяется взирать на добро, как явствует из сказанного ранее и из того, что следует далее. Говорилось, чтобы он «спасался на гору», что означало добро любви и благолюбия (н. 2419); он же отвечал, что не может так поступить, но «побежит в город», что означает истину веры (н. 2428). Следовательно, он мог взирать на добро из истины, или, что то же самое, на благолюбие из веры. Кроме того, город этот располагался у подножья горы; из него он впоследствии вышел и жил на горе, правда, в пещере (стих 30).
2431. Разве он не мал? Это означает, разве нет у него немногой истин, что очевидно из сказанного выше (н. 2429), и не требует истолкования. Вопрос этот задается потому, что один Господь ведает, сколько добра заключено в истине, и, таким образом, сколько истины у человека.
2432. И душа моя будет жить. Это означает, что так, возможно, он спасется, как ясно без истолкования. Что он тоже спасется, потому что в его истине было добро, очевидно из последующего, а именно, из ответа: «Вот, в угодность тебе Я сделаю и это: не ниспровергну города, о котором ты говоришь» (стих 21); и далее: «Солнце взошло над землею, и Лот пришел в Сигор» (стих 23). Это подразумевает, что пребывающие в склонности к истине, то есть в вере, спасаются, если только это вера по добру.
2433. Стих 21. И сказал ему: Вот, проявлю к тебе лицеприятие из-за твоих слов и не ниспровергну города, о котором ты говоришь. «И сказал ему: Вот, проявлю к тебе лицеприятие из-за твоих слов» означает согласие, при условии, что истина внутри себя заимствует что-то от добра; «и не ниспровергну города, о котором ты говоришь» означает, что он не погибнет.
2434. И сказал ему: Вот, проявлю к тебе лицеприятие из-за твоих слов. Это означает согласие, при условии, что истина внутри себя заимствует что-то от добра, как явствует из значения «лица». Выражение «лицо» часто встречается в Слове, и означает там внутренние начала, как показано ранее (н. 358, 1999). Когда же «лицо» употребляется в отношении Иеговы, или к Господа, оно означает милосердие, мир и добро (н. 222-223). Поэтому здесь «лицо» означает добро, заключенное внутри истины, вследствие чего «проявить лицеприятие» означает согласиться, при условии, что истина заимствует что-то от добра. «Из-за твоих слов» – ввиду этих обстоятельств. Если внутри истины нет добра, она не будет истиной (см. выше н. 1496, 1832, 1900, 1904, 1928, 2063, 2173, 2269, 2401, 2403, 2429), а блаженство и счастье, которые человек обретает после смерти, зависят не от истины, а от добра, заключенного в истине (н. 2261). Следовательно, чем больше в истине заключено добра, тем больше блаженства и счастья он обретает. Добро, заключенное внутри истины и делает ее истиной, как видно по добру и истинам, существующим даже в вещах мирских. Когда человек узнает и признает, что в них есть что-то доброе, то все, что способствует этому добру, он называет истиной, а все, что не способствует, отбрасывает и называет ложью. Он, правда, может называть истиной и то, что не способствует этому добру, но в этом случае он притворяется, думая иначе. Точно так же обстоит и с духовным.
2435. И не ниспровергну города, о котором ты говоришь. Это означает, что он не погибнет, то есть, человек, обладающий истиной, внутри которой заключено добро, что явствует из значения «города» как истины, о чем н. 402, 2268, 2428. С древнейших времен спорили, что в церкви первично, благолюбие или вера. Спор этот был вызван тем, что человек возрождается и становится церковью благодаря истине веры. Те, однако, кто отдавал предпочтение вере, делая ее первичной, впадали в ереси и ложности, и, в конце концов, полностью погасили благолюбие. Читаем о Каине, который означает такую веру, что он под конец убил Авеля, который означает благолюбие. Затем читаем о Рувиме, первенце Иакова, который тоже означает веру, что он осквернил ложе отца (Быт. 35:22; 49:4), из-за чего утратил достоинство, и первородство перешло к Иосифу (Быт. 48:15; 1 Пар. 5:1).
[2] Это положило начало всем спорам и законам о первородстве, которые упоминаются в Слове. Спор вызван был тем, что не было известно, как неизвестно и сегодня, что человек обладает верой лишь в той мере, насколько обладает он благолюбием. И когда человек возрождается, благолюбие является к вере, или, что то же самое, добро является к истине, проникает в нее и подстраивается к ней в каждой частности, делая веру верой. Поэтому первичным в церкви является благолюбие, хотя человеку кажется иначе (см. также н. 352, 367). Но так как об этом говорится в разных местах далее, то больше, по Божественному милосердию Господа, будет сказано при их рассмотрении.
2436. Стих 22. Поспешай, спасайся туда, ибо Я не могу ничего сделать, доколе ты не придешь туда. Потому и назван город сей: Сигор. «Поспешай, спасайся туда» означает, что он должен оставаться там, так как не может идти дальше; «ибо Я не могу ничего сделать, доколе ты не придешь туда» означат, перед тем, как совершится суд над злыми, должны быть спасены пребывающие в склонности к истине; «Потому и назван город сей: Сигор» означает склонность к истине.
2437. Поспешай, спасайся туда. Это означает, что он должен оставаться там, так как не может идти дальше, иными словами, в истине веры и в склонности к ней, потому что не может пребывать в самом добре благолюбия и в склонности к нему, – что очевидно из предшествующего.
2438. Ибо Я не могу ничего сделать, доколе ты не придешь туда. Это означат, перед тем, как совершится суд над злыми, должны быть спасены пребывающие в склонности к истине, как явствует из того, что слова «Я не могу ничего сделать» относятся к суду над злыми, описанному через ниспровержение Содома и Гоморры; а также из того, что слова «доколе ты не придешь туда» означают, что сначала должны спастись пребывающие в склонности к истине, которых прообразовывает Лот. Это же подразумевается под словами «Лот пришел в Сигор» (стих 23).
[2] Что гибели злых и неправедных предшествует спасение добрых и праведных, видно из разных мест в Слове, например, у Матфея, где говорится о Последнем суде. Овцы были отделены от козлов, и приглашены в царство Господа раньше, чем козлы отправлены в вечный огонь (Матф. 25:32, 34, 41). Подобное было прообразовано и сынами Израиля при исходе из Египта, когда они спаслись перед тем, как египтяне потонули в Красном море.
[3] То же самое означают и заявления пророков в разных местах, что после того, как верные выйдут из плена, их врагов настигнет кара, и они погибнут. Это постоянно повторяется в другой жизни, то есть, сначала спасаются верные, а затем караются неверные; или, что то же самое, верные возносятся Господом на небеса, а неверные затем ввергаются в ад. Эти события не происходит одновременно по той причине, что если бы добрые не уводились от злых, им тяжело было бы устоять перед злыми желаниями и ложными убеждениями, которые постоянно разносят вокруг злые, как яд. Вообще же, прежде чем это случится, злые отделяются от добрых, а добрые от злых, с тем чтобы первые благодаря своему добру могли быть вознесены Господом на небеса, а последние благодаря своему злу могли быть ввергнуты в ад. Этот вопрос, по Божественному милосердию Господа, далее рассмотрим в н. 2449, 2451.
2439. Потому и назван город сей: Сигор. Это означает склонность к истине, что явствует из значения «Сигора» как склонности к добру, а именно, к добру познания, то есть склонности к истине, о чем н. 1589; а также из значения слова «называть» как знать качество, о чем н. 144, 145, 1754, 2009; в этом стихе подразумевается, что было мало истины, ибо на языке подлинника «Сигор» означает «мало» или «немного». По сравнению с пребывающими в склонности к добру, пребывающие в склонности к истине обладают немногой истиной, потому что обладают немногим добром (см. выше н. 2429).
[2] Кроме того, истины, будучи истинами сами по себе, у одних в большей мере истинны, у других – в меньшей мере истинны, а у некоторых и вовсе не истинны, и даже ложны, что видно практически по всему, что в себе является истиной. Ибо они изменяются у человека, у которого пребывают, сообразно его склонности. Возьмем, например, благодеяния, или добро благолюбия: само по себе истиной является то, что его нужно делать; у одного оно будет добром благолюбия, потому что оно исходит от благолюбия, у другого – деянием послушания, потому что идет от послушания, у иных – заслужливым деянием, потому что благодаря ему они хотят заслужить и обрести спасение, а у кого-то – лицемерным деянием, которое он совершает на глазах у людей, и так далее. Точно также дело обстоит и со всеми остальными истинами веры. Отсюда видеть можно, что больше истины у пребывающих в склонности к добру, и меньше истины у пребывающих в склонности к истине; ибо последние смотрят на добро вдали от себя, тогда как первые смотрят на добро вблизи себя.
2440. Стих 23. Солнце взошло над землею, и Лот пришел в Сигор. «Солнце взошло над землею» означает последнее время, называемое последним судом; «и Лот пришел в Сигор» означает, что спасаются те, кто пребывает в склонности к истине.
2441. Солнце взошло над землею. Это означает последнее время, называемое последним судом, что явствует из значения «восхода солнца», когда говорится о временах и состояниях церкви. Что во внутреннем смысле времена дня, а также времена года означают последовательные состояния церкви, было показано ранее (н. 2323), и что утренняя заря или утро означает пришествие Господа, то есть приближение царства Господа (н. 2405). Таким образом, «рассвет», или «восход солнца над землей», означает присутствие Самого Господа, потому что и «солнце», и «восток» означают Господа. О «солнце» см. н. 31-32, 1053, 1512, 1529-1531, 2120; о «востоке» – н. 101.
[2] Причина, по которой присутствие Господа совпадает последним временем, именуемым судом, кроется в том, что Его присутствие отделяет добрых от злых, в результате добрые поднимаются на небеса, а злые бросаются в ад. Ибо в другой жизни Господь является солнцем всех небес (см. н. 1053, 1521, 1529-1531). Собственно, Божественное небесное Его любви в глазах ангелов выглядит, как солнце, и дает свет небесам. Поэтому, в той мере насколько обитатели духовного мира обретаются в небесной любви, настолько же они возвышаются в небесный свет, исходящий от Господа. Но в той мере насколько они отдаляются от небесной любви, настолько же они бросаются от этого света в адскую тьму.
[3] Это же служит причиной, почему «восход солнца», означающий присутствие Господа, влечет за собой как спасение добрых, так и осуждение злых. Вот почему сначала говорится, что «Лот пришел в Сигор», то есть, что те, кого прообразовывал Лот, спаслись, а затем, что «Иегова пролил на Содом и Гоморру дождем серу и огонь», то есть, злые были осуждены.
[4] Для пребывающих в зле любви к себе и к миру, то есть, в ненависти ко всему, что связано с любовью к Господу и благолюбием к ближнему свет небес действительно кажется густой тьмой. Вот почему в Слове говорится, что для таковых «солнце померкло», чем означается, что они отвергли все, принадлежащее любови и благолюбию, и приняли противоположное этому. Как у Иезекииля:
Когда угашу тебя, закрою небеса, и звезды их помрачу; солнце закрою облаком, и луна не будет светить светом своим; все светила на небе помрачу над тобою, и на землю твою наведу тьму (Иез. 32:7-8).
Всякий видеть может, что слова «закрою небеса», «помрачу звезды», «закрою солнце» и «помрачу светила на небе» имеют иное значение.
[5] Сходным образом у Исаии:
Солнце померкнет при восходе своем, и луна не воссияет светом своим (Ис. 13:10).
И у Иоиля:
Солнце и луна померкли, и звезды потеряли свой свет (Иоил. 2:2, 10).
Поэтому очевидно, что означают слова Господа у Матфея, где Он говорит о последнем времени церкви, именуемом судом:
Вдруг, после скорби дней тех, солнце померкнет, и луна не даст света своего, и звезды спадут с небе (Матф. 24:29);
где «солнце» не обозначает солнце, ни «луна» – луну, ни «звезды» – звезды. Но «солнцем» обозначается любовь и благолюбие, «луной» – вера, проистекающая отсюда, а «звездами» – познания добра и истины. Говорится, что они «меркнут», «теряют свой свет» и «спадают с неба», когда больше не остается признания Господа, ни любви к Нему, ни благолюбия по отношению к ближнему. Когда же все это обращается в ничто, человеком овладевает любовь к себе, ибо одно влечет за собой другое. 
[6] Это тоже объясняет следующие слова у Иоанна:
Четвертый ангел вылил чашу свою на солнце: и дано было ему жечь людей огнем, и жег людей сильный зной, и хулили они имя Бога (Откр. 16:8-9);
где тоже говорится о последнем времени церкви, когда всякая любовь и благолюбие угасает, или, говоря по обыкновению, когда не остается больше веры. Угасание любви и благолюбия подразумевается под словами «вылил чашу на солнце»; следовательно, именно любовь к себе и ее вожделения «жгла людей огнем», и «жгла людей сильным зноем», из-за чего «хулили они имя бога».
[7] В древней церкви под солнцем понимали не что иное, как Господа и Божественное небесное начало Его любви. Поэтому у них был обычай во время молитвы поворачиваться на восток, при этом вовсе не думая о солнце. Но после того как их потомки утратили значение и этого вместе с остальными прообразами и символами, они стали поклоняться солнцу и луне самим по себе. Такое поклонение распространилось среди множества племен вплоть до того, что они посвящали солнцу и луне храмы и устанавливали колонны. И так как солнце и луна тогда обрели иной смысл, они стали означать любовь к себе и к миру, которые совершенно противоположны небесной и духовной любви. 
[8] В Слове «поклонение солнцу и луне» подразумевает поклонение себе и миру, как у Моисея:
Чтобы ты, возведя глаза к небу и увидев солнце, луну, звезды и все воинство небесное, не прельстился и не поклонился им и не служил им (Втор. 4:19).
Там же:
Если пойдет и станет служить иным богам, или солнцу, или луне, или всему воинству небесному, что я не повелел, то побей камнями до смерти (Втор. 17:3, 5).
В такое идолопоклонство обратилась древняя церковь, когда они больше не верили, что обряды церкви означают что-то внутреннее, но только внешнее. 
[9] Сходным образом у Иеремии:
В то время выбросят кости царей Иуды, князей, священников, пророков и жителей Иерусалима перед солнцем и луною и пред всем воинством небесным, которых они любили, и которым служили (Иер. 8:1-2).
«Солнце» здесь обозначает любовь к себе и ее вожделения; «выброшенные кости» их означают все адское, что принадлежит такому поклонению.
Сокрушит колонны дома солнца, что в земле Египетской, и дома богов Египетских сожжет огнем (Иер. 43:13).
«Колонны дома солнца» обозначают поклонение себе.
2442. И Лот пришел в Сигор. Это означает, что спасаются те, кто пребывает в склонности к истине, что явствует из значения «Сигора» как склонности к истине, о чем н. 2439. Из этого видно, что спасаются и те, кто пребывает в вере, если только в их вере заключено добро, то есть, при условии, что ими движет склонность к истинам веры ради добра, иным словами, исходящая их добра. Всякая жизнь веры имеет своим источником ничто иное. Что благолюбие – это существенная составляющая веры, мало того, это сама вера, потому что составляет самую суть веры, можно увидеть выше н. 379, 389, 654, 724, 809, 916, 1162, 1176, 1798-1799, 1834, 1844, 2049, 2116, 2189-2190, 2228, 2261, 2343, 2349, 2417).
2443. Стих 24. И пролил Иегова на Содом и Гоморру дождем серу и огонь от Иеговы с неба. «И пролил Иегова на Содом и Гоморру дождем серу и огонь» означает ад тех, кто пребывает во зле любви к себе и ложностях, отсюда происходящих; «попасть под дождь» – быть осужденным; «сера» – это ад любви к себе; «огонь» – ад ложностей, происходящих оттуда; «от Иеговы с неба» означает по законам порядка в отношении истины, потому что они отпадают от добра.
2444. И пролил Иегова на Содом и Гоморру дождем серу и огонь. Это означает ад тех, кто пребывает во зле любви к себе и ложностях, отсюда проистекающих, что явствует из значения «попасть под дождь» как быть осужденным, «серы» как ада зла любви к себе и «огня» как ада ложностей, происходящих оттуда, о чем поговорим чуть ниже; а также из значения «Содома» как зла любви к себе, и «Гоморры» как лжи, происходящей оттуда, о чем н. 2220, 2246, 2322. Здесь упоминается также и «Гоморра», впервые в этой главе, по той причине, что «Гоморра» означает ложь, проистекающую зла любви к себе. Ибо внутри церкви, о последнем времени или суде которой теперь говорится, добру противится в основном это зло, а истине противится его ложь. Они настолько связаны, что пребывающий в одном, пребывает и в другом в такой же мере и в такой же степени. Хотя кажется иначе, однако дело обстоит именно так, что обнаруживается если не в этом мире, то в другой жизни. О любви к себе, ее природе, о том, сколь велико зло, происходящее от нее и о том, что она служит источником адов, смотрите н. 693-694, 760, 1307-1308, 1321, 1594, 1691, 2041, 2045, 2051, 2057, 2219.
2445. «Попасть под дождь» – значит быть осужденным, что очевидно по значению «дождя» В Слове «дождь» в подлинном смысле означает благословение, и поэтому также спасение; но в противоположном смысле проклятие, и поэтому также осуждение. Что «дождь» означает благословение, и поэтому спасение, вытекает из множества мест. Однако из следующих отрывков видно, что «дождь» означает проклятие, и поэтому осуждение. У Исаии:
Будет шатер для затенения днем от зноя и для убежища и защиты от наводнения и дождя (Ис. 4:6).
У Иезекииля:
Скажи обмазывающим стену грязью, что она упадет. Пойдет проливной дождь, и вы, градины, падете. Пойдет проливной дождь в гневе Моем и градины в ярости для истребления (Иез. 13:11, 13).
У Давида:
Вместо дождя послал на их землю град, пылающий огонь, и побил виноград их и смоковницы их (Пс. 105:32-33);
говорится это о Египте, о котором читаем у Моисея:
Иегова произвел гром и град, и огонь разливался по земле; и послал Иегова град на землю Египетскую (Исх. 9:23-24).
2446. «Сера» – это ад любви к себе, а «огонь» – это ад ложностей, происходящих оттуда, что явствует из значения в Слове «серы» и «огня», вызванного ею, как любви к себе вместе с ее вожделениями и происходящих ложностей, и, таким образом, ада, ибо ад состоит из всего этого. Что «сера» и «огонь» имеют такое значение, видно у Давида:
Дождем прольет Иегова на нечестивых козни, огонь и серу (Пс. 11:6).
Что это не огонь и не сера, а нечто иное, обозначаемое «огнем и серой», ясно из слова, что Иегова «прольет козни». У Иезекииля:
Буду судиться с ним моровою язвою и кровью, и пролью на него и на полки его, и на многие народы, которые с ним, потопляющий дождь и градины (Иез. 28:22);
где говорится о Боге, опустошающем землю Израиля, то есть, церковь. Что означает «Бога», можно увидеть выше (н. 1151). «Огонь» обозначает ложности, «градины» зло оттуда, и в то же время ады опустошенных. У Иоанна:
Почитающие зверя были  брошены в озеро огненное, горящее серою (Откр. 19:20);
имеется в виду ад. Там же:
И дьявол ввержен в озеро огненное и серное, где зверь и лжепророк, и будут мучиться день и ночь во веки веков (Откр. 20:10);
ясно, что имеется в виду ад. Там же:
И скверных, и убийц, и прелюбодеев, и чародеев, и идолослужителей, и всех лжецов – участь в озере, горящем огнем и серою (Откр. 21:8);
где тоже «огонь и сера» определенно обозначают ад.
[2] Что «огонь и сера» обозначают зло любви к себе и ложности, происходящие оттуда, из которых получаются ады, видно у Исаии:
День мщения Иеговы, год возмездия за Сион. И превратятся реки его в смолу, и прах его в серу, и будет земля его горящею смолою (Ис. 34:8-9);
где «горящая смола» упоминаемая вместо огня, обозначает глубокие и ужасные ложности, а «сера» – зло от любви к себе. Там же:
В костре его много огня и дров, дуновение Иеговы, как поток серы, зажжет его (Ис. 30:33);
говорится о Тофете; «поток зажигающей серы» обозначает ложности от зла любви к себе. У Луки:
В день, в который Лот вышел из Содома, пролился с неба дождь огненный и серный, и истребил их всех. Так будет и в тот день, когда Сын Человеческий явится (Лук. 17:29-30).
Ясно, что не прольется тогда дождь из огня и серы, а будут преобладать ложности и вожделения любви к себе, которые означаются «огнем и серой», и которые образуют ады.
[3] В Слове «огонь» означает вожделения и в то же время ады; «дым» от огня при этом означает ложь, исходящую и существующую в тех адах, как видно выше (н. 1861). У Иоанна:
Видел я в видении коней и на них всадников, которые имели брони огненные и серные; головы у коней – как головы у львов, и изо рта их выходил огонь, дым и сера. От этих трех, огня, дыма и серы, умерла третья часть людей (Откр. 9:17-18);
«огонь и сера» обозначают всяческое зло и ложности, из которых, как уже говорилось, состоят ады.
2447. От Иеговы с неба. Это означает по законам порядка в отношении истины, потому что они отпадают от добра, что видеть можно не иначе как по внутреннему смыслу, который открывает обстоятельства, связанные с наказанием и осуждением: они никоим образом не идут от Иеговы, то есть, от Господа, но от самого человека, злого духа и дьявола. Это происходит по законам порядка в отношении истины, потому что они отпадают от добра.
[2] Всякий порядок существует от Иеговы, то есть, от Господа, и согласно этому порядку Он всем управляет, как вообще, так и в частности, но по-разному, иными словами, в основе Его управления может лежать Его воля, Его благоволение, Его согласие и Его попущение. Все, что имеет своим началом Его волю или благоволение, существует по законам порядка в отношении добра, как и многое из того, что существует по Его согласию, и даже в некоторой мере по Его попущению. Когда же человек отпадает от добра, он оказывается под действием законов порядка, которые связаны с истиной, отдельной от добра, и которые отличаются тем, что осуждают. Ибо всякая истина осуждает человека, и бросает его в ад, но из добра, то есть, из милосердия, Господь избавляет его и поднимает на небеса. Отсюда видно, что осуждает себя сам человек.
[3] Все, что совершается на основе попущения, большей частью таково рода, как например, что один дьявол наказывает и мучит другого, помимо множества прочего. Происходит это по законам порядка в отношении истины, отдельной от добра, ибо нет  иного способа удержать таких дьяволов и не позволить им набрасываться на всех благожелательных и добрых, и полностью их уничтожить. Недопущение таких действий и есть добро, которое преследует Господь. Это походит на то, что бывает на земле, где милостивый и сострадательный царь, который намеревается и делает только добро, обязан по законам своим карать злодея и преступника, хотя он сам никого и не карает, а скорее сожалеет, что они навлекли на себя наказание своего зла. Ведь в противном случае он отдали бы свое царство на разграбление такими людьми, что было бы верхом жестокости и немилосердия.
[4] Отсюда видно, что Иегова никоим образом не проливал серу и огонь и серу, то есть никоим образом не осуждал на ад, но делали это сами люди, пребывавшие во зле и происходящих оттуда ложностях, потому что они отпали от добра, и поэтому оказались под действием законов порядка, идущих от одной истины. Из всего этого следует, что именно таков внутренний смысл этих слов.
[5] В Слове «зло», «наказание», «проклятие», «осуждение» и многое другое приписывается Иегове или Господу, подобно тому, как в этом стихе Ему приписывается пролитые дождем «сера и огонь». Читаем у Иезекииля:
Буду судиться с ним моровою язвою и кровью; и пролью на него огонь и серу (Иез. 38:22).
У Исаии:
Дуновение Иеговы, как поток серы, зажжет его (Ис. 30:33).
У Давида:
Дождем прольет Иегова на нечестивых козни, огонь и серу (Пс. 11:6).
Вышел дым из ноздрей Его, и из уст Его огонь, угли пылали от Него (Пс. 18:8, 9).
У Иеремии:
Чтоб ярость Моя не вышла, как огонь, и не разгорелась, что никто не погасит (Иер. 21:12).
У Моисея:
Огонь возгорелся во гневе Моем, будет жечь до ада преисподнего (Втор. 32:22).
Подобное встречается и во многих других местах, помимо этих. Причина того, почему в Слове такие действия, как сказано, приписываются Иегове или Господу, была пояснена в первом томе (н. 223, 245, 589, 592, 696, 735, 1093, 1638, 1683, 1874). Ведь все это так же далеко от Господа, как добро от зла, или небеса от ада, и Божественное от дьявольского. Делают такое зло, ад, дьявол, но никоим образом Господь, который есть само милосердие и само добро. Но так как кажется, что оное исходит от Него, то и приписывается Господу ввиду причин, изложенных в приведенных только что номерах.
[6] Из сказанного в данном стихе, что «Иегова пролил дождем от Иеговы с неба», по буквальному смыслу кажется, будто их двое, один на земле, а другой на небесах, но внутренний смысл учит, как и это нежно понимать, а именно: под Иеговой, называемым в первый раз, подразумевается Божественное Человеческое и Святое исходящее от Господа, которые в этой главе понимаются под «двумя мужами», тогда как под Иеговой, называемым во второй раз, подразумевается Само Божественное, которое именуется «Отцом», и о котором говорилось в предыдущей главе. Внутренний смысл учит и тому, что эта Троица содержится в Господе, как Он Сам говорит у Иоанна:
Видевший Меня, видел Отца. Верьте Мне, что Я в Отце, и Отец во Мне (Иоан. 14:9-11).
И о Святом исходящем, там же:
Утешитель не от Себя говорить будет, от Моего возьмет и возвестит вам (Иоан. 16:13-15).
Таким образом, Иегова один, хотя здесь и называются два. Два называются по той причине, что все законы порядка происходят от Самого Божественного, Божественного Человеческого и Святого исходящего Господа.
2448. Стих 25. И ниспроверг города сии, и всю равнину, и всех жителей городов, и произрастания земли. «И ниспроверг города сии» означает, что от них были отделены все истины, с тем чтобы они обладали одними ложностями; «и всю равнину» означает все, принадлежавшее истинам; «и всех жителей городов» означает, что от них было отделено все добро, с тем чтобы они не обладали ничем, кроме зла; «и произрастания земли» означает все, относящееся к церкви.
2449. И ниспроверг города сии. Это означает, что от них были отделены все истины, с тем чтобы они обладали одними ложностями, что явствует из значения «городов» как положений учения, таким образом, истин, так как истины составляют положения учения, о чем н. 402, 2268, 2428. Они, сказано, «ниспровергаются», когда место истин занимают ложности, в данном случае, когда от них уже отделены все истины, как и все добро, о чем тоже говорится в этом стихе, потому что рассматривается последнее состояние тех внутри церкви, кто пребывает в ложностях и зле. Таково состояние, в которое они приходят, и о природе которого будет сказано несколько слов.
[2] Все, кто приходит в другую жизнь, снова возвращаются к жизни, подобной той, которую вели они в теле. Вслед затем у добрых отделяются зло и ложности, с тем чтобы Господь благодаря добру и истинам мог поднять их на небеса, а у злых отделяются добро и истины, с тем чтобы ввиду зла и ложностей они могли перейти в ад (см. н. 2119), в полном соответствии со словами Господа у Матфея:
Кто имеет, тому дано будет, чтобы имел с большим избытком, а кто не имеет, у того отнимется и то, что имеет (Матф. 13:12).
И у него же в другом месте:
Всякому имеющему дастся, чтобы имел с избытком, а у неимеющего отнимется и то, что имеет (Матф. 25:29; Лук. 8:18; 18:24-26; Марк. 4:24-25).
То же самое означают и эти слова у Матфея:
Оставьте расти вместе то и другое до жатвы; и во время жатвы я скажу жнецам: Соберите прежде плевелы и свяжите их в снопы, чтобы сжечь их, а пшеницу уберите в житницу мою. Жатва есть скончание века. Посему как собирают плевелы и огнем сжигают, так будет при скончании века (Матф. 13:30, 39-40).
То же самое означает и сказанное о неводе, закинутом в море и захватившем рыбу всякого рода, хорошую собрали в сосуды, а худую выбросили вон. Так будет при скончании века (стихи 47-50). Что такое «скончание», и что означают для церкви события, подобные этим, можно увидеть выше (н. 1857, 2243).
[3] От добрых зло и ложности отделяются по той причине, чтобы они не оставались между добром и злом, а благодаря добру поднимались на небеса. От злых же добро и истины отделяются по той причине, чтобы они с помощью имеющегося у них добра не совращали честных, а также ввиду своего зла могли уйти к злым в аду. Ибо в другой жизни сообщение всех понятий мышления и всех чувств таково, что добро сообщается между добрыми, а зло между злыми (н. 1388-1390). Поэтому, если бы добрые и злые не разделялись, возникали бы постоянные распри, и вдобавок ко всему их невозможно было бы объединить вместе; когда между тем все объединяется самым совершенным образом: на небесах согласно многообразию любви к Господу и взаимной любви, и проистекающей оттуда веры (н. 685, 1394), а в адах согласно многообразию вожделений и проистекающих оттуда фантазий (н. 965, 1322). Впрочем, следует знать, что отделение не означает полное удаление, ибо ни у кого не отнимается целиком то, что он обрел.
2450. И всю равнину. Это означает все, принадлежавшее истинам, что явствует их значения «равнины» как всего, относящегося к учению, таким образом, всего, принадлежащего истинам, о чем н. 2418.
2451. И всех жителей городов. Это означает, что от них было отделено все добро, с тем чтобы они не обладали ничем, кроме зла, что явствует из значения «жителей», когда говорится о городе, как добра, что подтверждается множеством примеров в Слове. Такое значение становится очевидным из того, что когда «город» означает истину, как уже показано, «жители» означают добро, ибо истина служит обителью добра, и истина, в которой нет добра, подобна пустому городу, или городу без жителей. В добавок к этому от злых отделяется все добро, с тем чтобы они не обладали ничем, кроме зла, как показано выше (н. 2449).
2452. И произрастания земли. Это означает все, относящееся к церкви, что явствует из значения «произрастаний» (под «произрастаниями» подразумеваются как посевы, так и всякая зелень, которые означают добро и истины, как видно из разных мест Слова); а также из значения «земли» как церкви, о чем 566, 1068. Известно, что добро и истины составляют все в церкви.
2453. Стих 26. Жена же Лотова оглянулась позади его, и стала соляным столпом. «Жена же Лотова оглянулась позади его» означает, что истина отвернулась от добра и обратилась к положениям учения; «и стала соляным столпом» означает, что все добро истины было опустошено.
2454. Жена же Лотова оглянулась позади его. Это означает, что истина отвернулась от добра и обратилась к положениям учения, что явствует из значения слов «оглянулась позади него» и значения «жены». Ранее говорилось (н. 2417), что «оглянутся позади него» – значит обращаться к положениям учения, относящимся к истине, а не к жизни согласно положениям учения, относящимся к добру. Выражение «позади него» указывает на вторичное, а выражение «впереди него» указывает на первичное. Уже неоднократно показано было, что истина вторична, а добро первично; ибо истина принадлежит добру, потому что добро составляет сущность и жизнь истины. Поэтому «оглянуться позади него» – значит обращаться к истине, принадлежащей учению, а не к добру, принадлежащему жизни по учению. Именно такое значение со всей очевидностью вытекает из слов Господа у Луки, где Он тоже говорит о последнем времени церкви, или скончании века:
В тот день, кто будет на кровле дома, а сосуды его в доме, тот не сходи взять их; и кто будет на поле, не обращайся позади себя: вспоминайте жену Лотову (Лук. 17:21-32).
[2] Эти слова Господа невозможно понять без внутреннего смысла, таким образом, если не знать, что означает «быть на кровле дома», что означают «сосуды в доме», «сходить взять их», «поле» и, наконец, «обращаться позади себя». По внутреннему смыслу «быть на кровле дома» – значит пребывать в добре, ибо «дом» – это добро (см. выше н. 710, 2238, 2234). «Сосуды в доме» – это истины, принадлежащие добру; ибо истины служат сосудами добра (см. выше н. 1496, 1832, 1900, 2063, 2269). «Сходить взять их» – значит, как видим, отвращаться от добра к истинам, ибо, так как добро первично, оно является также высшим, а так как истина вторична, она является низшей. «Поле» – это церковь, называемая так из-за семени, которое она принимает, следовательно, те являются «полем», кто пребывает в добре учения, как видно из множества мест в Слове. Из всего этого ясно, что означает «обращаться позади себя», а именно, отворачиваться от добра и обращаться к положениям учения. А так как это означает жена Лота, то далее говорится: «Вспоминайте жену Лотову». Сказано, что она «оглянулась позади него», а не «позади себя», потому что «Лот» означает добро (см. н. 2324, 2351, 2370, 2399). Вот почему, говоря Лоту, что делать (стих 17), мужи сказали ему: «Не оглядывайся назад».
[3] Причина, по которой у Луки говорится «не обращайся назад», а не «к тому, что позади», кроется в том, что небесные не хотят даже упоминать что-либо из положений учения (см. н. 202, 337). Вот почему у Луки ничто такое не названо, а только сказано: «позади себя».
[4] То же самое описывается у Матфея следующим образом:
Когда увидите мерзость запустения, реченную через пророка Даниила, тогда находящиеся в Иудее да бегут в горы; и кто на кровле дома, тот да не сходит взять что-нибудь из дома своего; и кто на поле, тот да не возвращается назад взять одежды свои (Матф. 24:15-17).
«Мерзость запустения» – это состояние церкви, когда нет любви и благолюбия. Когда они в запустении, преобладают мерзости. «Иудея» – это церковь, и в частности небесная церковь, что очевидно как из исторических, так и пророческих книг Слова Ветхого Завета. «Горы», в которые им нужно бежать, – это любовь к Господу и связанное с ней благолюбие к ближнему (см. выше н. 795, 1430, 1691). «Кто на кровле дома» – это добро любви, о чем говорилось чуть выше. «Сойти взять что-нибудь из дома» – значит отворачиваться от добра к истине, о чем тоже говорилось чуть выше. «Кто на поле» – это те, кто в духовной церкви, что очевидно из значения «поля» в Слове. «Да не возвращается назад взять одежды свои» – значит, что нельзя отворачиваться от добра к истине, принадлежащей учению, потому что «одежды» означают истины, ибо истины облекают добро, подобно одежде (см. 1073). Всякий видеть может, что все, сказанное Господом в этой главе о скончании века, имеет совершенно иное значение и заключает в себе тайны, как например, что находящиеся в Иудее должны бежать в горы; тем, кто на кровле дома нельзя сходить взять что-нибудь из дома; тем, кто на поле, нельзя возвращаться назад взять одежды свои. Сходным образом Лоту запрещалось оглядываться назад (стих 17), а в этом стихе жена его оглянулась позади него. Более очевидным это становится по значению «жены» как истины, о чем н. 2324, 2351, 2370, 2399, и по значению «Лота» как добра, о чем н. 2324, 2351, 2370, 2399. Вот почему употребляется выражение «позади него».
[5] Истина, сказано, отворачивается от добра и обращается к положениям учения, когда человека церкви больше заботит не то, какую жизнь он ведет, а то, каким учением обладает. Когда между тем человека церкви образует жизнь по учению, а не учение, отдельное от жизни. Ведь когда учение отделяют от веры, тогда из-за того, что опустошается принадлежащее жизни добро, опустошается и принадлежащая учению истина, иными словами, «становится соляным столбом». Всякий, кто взирает только на учение, а не на жизнь, может уяснить это, подумав, верит ли он, хотя этому и учит учение, в воскресение, в небеса, в ад, и даже в Господа, и все остальное, относящееся к учению.
2455. И стала соляным столпом. Это означает, что все добро истины было опустошено, что явствует из значения «столпа» и из значения «соли». На языке оригинала «столп» выражается словом, которое означает нечто, стоящее неподвижно, а не столп, устанавливаемый для поклонения, в качестве знака или свидетельства. Следовательно, «соляной столп», называемый здесь, означает именно такой столп, стоящий как нечто пустое, а именно, истину, которую означает жена Лота (н. 2454). Истина, сказано, опустошается, когда в ней больше не остается добра. Само опустошение означается «солью».
[2] Так как многое в Слове имеет двойной смысл, а именно, подлинный и ему противоположный, то имеет его и «соль». В подлинном смысле она означает склонность к истине, а в противоположном – опустошение склонности к истине, то есть добра в истине. Что «соль» означает склонность к истине, видно в Исходе 30:35, Левите 2:13; у Матфея 5:13, Марка 9:49, 50, Луки 14:34, 35. Что она означает также опустошение склонности к истине, то есть добра в истине, становится очевидным из следующих отрывков. У Моисея:
Сера и соль, пожарище – вся земля; не засевается и не рпоизращает она, и не выходит на ней никакой травы, как по ниспровержению Содома и Гоморры и Севоима (Втор. 29:23);
где «сера» – это опустошение добра; а «соль» – опустошение истины. Все подробности описания ясно указывают на то, что говорится об опустошении.
[3] У Софонии:
Моав будет, как Содом, и сыны Аммона будут, как Гоморра, местом под крапиву, соляной рытвиной, запустением навеки (Соф. 2:9);
где «место под крапиву» обозначает опустошение добра, а «соляная рытвина» опустошение истины; ибо слова «место под крапиву» относятся к Содому, которым означается зло или опустошенное добро, а «соляная рытвина» относится к Гоморре, которым означается ложь или опустошенная истина, как показано ранее. Говорится об опустошении, на что ясно указывают слова «запустение навеки». У Иеремии:
Делающий плоть своею опорою, будет как вереск в пустыне и не увидит, когда придет доброе, и поселится в местах знойных в пустыни, на земле солончатой и необитаемой (Иер. 17:5-6);
где «знойные места» обозначают опустошенное добро, а «солончатая земля» опустошенные истины.
[4] У Давида:
Иегова превращает реки в пустыню и источники вод – в сушу, землю плодородную – в солончатую, за нечестие живущих на ней (Пс. 107:33-34);
«плодородная земля, превращенная в солончатую» обозначает опустошение добра в истине. У Иезекииля:
Заболоченные места его и топи, которые не сделаются здоровыми, будут оставлены для соли (Иез. 47:11);
«оставленный для соли» – значит полностью опустошенный в отношении истины. Так как «соль» означает опустошение, а «города» – положения учения истины, как показано в н. 402, 2268, 2428, 2451, в древние времена при разрушении городов их засевали солью, чтобы их нельзя было восстановить (Суд. 9:45). Слова, которые мы рассматриваем, указывают на дальнейшее состояние церкви, прообразованной Лотом, состояние, в котором всякая истина опустошена в отношении добра.
2456. Стихи 27-29. И встал Авраам рано утром и пошел на место, где стоял пред Иеговой. И посмотрел на лицо Содома и Гоморры и на все пространство равнины и увидел: вот, дым поднимается с земли, как дым из печи. И было, когда Бог истреблял города равнины сей, вспомнил Бог об Аврааме и выслал Лота из среды ниспровержения, когда ниспровергал города, в которых жил Лот. «И встал Авраам рано утром» означает размышление Господа о последнем времени; Авраам здесь, как и прежде, – это Господь в том состоянии; «и пошел на место, где стоял пред Иеговой» означает состояние постижения и мышления, в котором он находился прежде; «место» – это состояние. «И посмотрел на лицо Содома и Гоморры» означает размышление об их внутреннем состоянии в отношении зла и лжи; «и на все пространство равнины» означает все внутренние состояния, происходящие оттуда; «и увидел: вот, дым поднимается с земли, как дым из печи» означает состояние лжи, обозначаемой «дымом», от состояния зла, обозначаемого «печью, внутри церкви, обозначаемой «землей». «И было, когда Бог истреблял города равнины сей» означает, когда они гибли из-за ложностей зла, обозначаемых «городами равнины»; «вспомнил Бог об Аврааме» означает спасение через соединение Божественной сущности Господа с Его Человеческой сущностью; «и выслал Лота из среды ниспровержения» означает спасение пребывающих в добре и  пребывающих в истине, внутри которой есть добро, каковые все обозначаются здесь «Лотом»; «когда ниспровергал города» означает, когда гибли пребывающие в ложностях, проистекающих от зла; «в которых жил Лот» означает, хотя спасенные тоже пребывали в таких ложностях.
2457. Нет необходимости все это подробно пояснять, потому что большая часть сказанного уже истолкована в предыдущей главе, и даже ранее. Стихи эти были добавлены и вставлены сюда с той целью, чтобы более ясно показать, что отделение добрых от злых, спасение добрых и осуждение злых достигнуто было только благодаря соединению Божественной сущности Господа с Его Человеческой сущностью. Без этого все те, кого прообразовывал Лот, погибли бы вместе с остальными. Именно это подразумевается под словами: «И было, когда Бог истреблял города равнины сей, вспомнил Бог об Аврааме и выслал Лота из среды ниспровержения, когда ниспровергал города, в которых жил Лот». Во внутреннем смысле это означает, что все, пребывавшие в добре, были спасены благодаря соединению Божественной сущности Господа с Его Человеческой сущностью, также и пребывавшие в истинах, внутри которых было добро, кого прообразовывал «Лот», тогда пребывавшие в ложностях, проистекающих от зла, погибли, хотя спасенные тоже пребывали в ложностях и зле. Таким образом стихи эти связывают вместе содержание данной главы с предыдущей главой. Иными словами, «Авраам», то есть, Господь в том состоянии вступился за тех в Содоме и Гоморре, которые означаются «пятьюдесятью», «сорока пятью», «сорока», «тридцатью», «двадцатью», и «десятью». В предыдущей главе пояснялось, что это все те по порядку, кто пребывает в добре, а также те, кто пребывает в истине, в которой содержится какое-то добро.
2458. Стих 30. И вышел Лот из Сигора и стал жить в горе, и с ним две дочери его, ибо он боялся жить в Сигоре. И жил в пещере, – он и две дочери его. «И вышел Лот из Сигора» означает, когда они больше не пребывали в склонности к истине; «и стал жить в горе» означает, что при этом они прибегали к некоему добру; «и с ним две дочери его» означает, что сходным образом обстояло со склонностями, происходящими от этого добра; «ибо он боялся жить в Сигоре» означает, потому что они больше не обращались к добру из склонности к истине; «и жил в пещере» означает добро лжи; «и две дочери его» означает склонности, происходящие от этого добра, – склонности к такому добру и к такой лжи.
2459. И вышел Лот из Сигора. Это означает, когда они больше не пребывали в склонности к истине, что явствует из значения «Сигора» как склонности к истине, о чем н. 2439. Так как чуть дальше говорится, что «он стал жить в горе, ибо боялся жить в Сигоре», значение таково: когда они больше не пребывали в склонности к истине, потому что все добро истины было опустошено, как видно из стиха 26. В этом же стихе описывается пятое состояние церкви, прообразованной Лотом, состояние, в котором, когда больше нет склонности к истине, появляется определенное нечистое добро, или добро лжи.
2460. И стал жить в горе. Это означает, что при этом они прибегали к некоему добру, что явствует из значения «горы» как любви во всех смыслах, а именно, небесной и духовной любви (н. 795, 1430); а также любви к себе и к миру (н. 1691). Обусловлено это тем, что многое в Слове имеет и противоположное значение. А так как всякое добро принадлежит какой-то любви, то «гора» здесь означает добро, но что это за добро, описывается далее, а именно, что оно было неясным, и стало нечистым. Ибо вскоре говорится, что он «жил в пещере», и вслед затем там творились мерзости.
2461. И с ним две дочери его. Это означает, что сходным образом обстояло со склонностями, происходящими от этого добра, что явствует из значения «дочерей» как склонностей, о чем н. 489-491. Но каково добро, таковы и склонности, происходящие от него. Даже поддельное и нечистое добро имеет свои склонности, ибо все побуждаемы тем, что они считают добром, каким бы ни было качество оного, так как это объект их любви.
2462. Ибо он боялся жить в Сигоре. Это означает, потому что они больше не обращались к добру из склонности к истине, что явствует из значения «Сигора» как склонности к истине (н. 2439). После опустошения невозможно больше обращаться к добру из этой склонности. При этом возникает страх перед всякой истиной, потому что истина идет в разрез с добром нечистой любви.
2463. И жил в пещере. Это означает добро лжи, что явствует из значения «пещеры». Пещера» представляет собой своего рода жилище в горе, но темное, и как всякое жилище, подобно «дому», означает добро (н. 2233, 2234), но добро такого качества, как и само жилище. В этом стихе «пещера», будучи темным жилищем, означает добро лжи. «Горные пещеры» часто встречаются в Слове, и во внутреннем смысле имеют такое значение, как у Исаии (2:19; 32:14). Подобное значение они имеют и в исторических книгах, как например, при описании бегства Илии от Иезавели, когда он
Вошел в пещеру в горе Хорива, и ночевал в ней. И вот, было к нему слово Иеговы, и сказал Он ему выйти и стать на горе перед Иеговой. И закрыл он лице свое тогой своею, и стал у входа в пещеру (1 Цар. 19:9, 13);
где во внутреннем смысле «пещера» означает неясное добро, но такое, как бывает при искушениях. Поскольку он не мог выдержать Божественного, то закрыл лицо свое тогой. Сходным образом и в других местах исторических книг, где, например, говорится что сыны Израилевы сделали себе пещеры в горах от мадианитян (Суд. 6:2), и от филистимлян (1 Сам. 13:6). Эти исторические описания, подобно описаниям у Моисея, во внутреннем смысле имеют иное значение.
2464. И две дочери его. Это означает склонности, происходящие от этого добра, – склонности к такому добру и к такой лжи, – склонности к такому добру и к такой лжи, что явствует из значения «дочерей» как склонностей (н. 2461). Добром, от которого происходили эти склонности, или отцом, от которого родились эти дочери, был «Лот». Но истиной, от которой происходили эти склонности, или матерью дочерей, была «жена Лоа». Когда она стала соляным столпом, то есть, когда добро и истина были опустошены, явилось такое добро, которое означает «Лотом в пещере», и такая склонность, происходящая от этого добра, которую означают «дочери».
2465. Стихи 31-36. И сказала старшая младшей: Отец наш стар, и нет человека на земле, который вошел бы к нам по обычаю всей земли. Итак, напоим отца нашего вином, и переспим с ним, и восставим семя от отца нашего. И напоили отца своего вином в ту ночь; и вошла старшая и спала с отцом своим: а он не знал, когда она легла и когда встала. Утром старшая сказала младшей: Вот, я спала вчера с отцом моим; напоим его вином и в эту ночь; и ты войди, спи с ним, и восставим семя от отца нашего. И напоили отца своего вином и в эту ночь; и поднялась младшая и спала с ним; и он не знал, когда она легла и когда встала. И сделались обе дочери Лотовы беременными от отца своего.
[2] «И сказала старшая младшей» означает здесь, как и ранее, склонности; «старшая» – склонность к такому добру, «младшая» – склонность к такой лжи; «Отец наш стар, и нет человека на земле» означает, что больше неизвестно, что такое добро и какова истина; «который вошел бы к нам» означает, с которым они могли бы сочетаться; «по обычаю всей земли» означает согласно положений учения; «земля» – это церковь. «Итак, напоим отца нашего вином» означает, что они напитают такое добро ложностями, которые являются «вином»; «и переспим с ним» означает, что они соединятся таким образом; «и восставим семя от отца нашего» означает, что так появится какая-то новая церковь.
[3] «И напоили отца своего вином» означает, что они напитали такое добро ложностями; «в ту ночь» означает, когда все было в таком затемнении; «и вошла старшая» означает склонность к такому добру; «и спала с отцом своим» означает, что таким образом они пришли к согласию; «а он не знал, когда она легла и когда встала» означает, что такое добро общего рода знало только то, что так было. «Утром» означает вслед за тем; «старшая сказала младшей» означает, что склонность к такому добру убедила ложь; «Вот, я спала вчера с отцом моим» означает, что они сочетались таким образом; «напоим его вином и в эту ночь» означает здесь, как и ранее, что они напитали такое добро ложностями, когда все было столь затемнено; «и ты войди, спи с ним» означает, что и они должны соединиться; «и восставим семя от отца нашего» означает здесь, как и ранее, что так появиться какая-то новая церковь.
[4] «И напоили отца своего вином и в эту ночь» означает, что в этом затемненном состоянии они напитали такое добро ложностями; «и поднялась младшая и спала с ним» означает, что склонность ко лжи действовала таким же образом, так что ложности казались истинами, и они соединились; «и он не знал, когда она легла и когда встала» означает, что такое добро общего рода знало только то, что так было. «И сделались обе дочери Лотовы беременными от отца своего» означает, что вследствие этого возникла религия, означаемая Моавом и сыном Аммона.
2466. Можно, правда, подтвердить значение изложенного во внутреннем смысле, включая каждое отдельное слово, однако помимо того, что многое из этого уже было подтверждено ранее, оно носит такой характер, что способно нарушить наши понятия и оскорбить целомудренные уши. Из краткого толкования видно, что речь идет о появлении такой религии, которую в Слове означают «Моав» и «сын Аммона». В чем особенность этой религии, поговорим позднее при рассмотрении «Моава» и «сына Аммона». Ясно, что в основе ее лежит опрелюбодействованное добро и олжевотворенная истина. Опрелюбодействованное добро и олжевотворенная истина в Слове обычно описывается через «прелюбодеяние» и «блуд», и зовется так же. Причина этого кроется в том, что добро и истина образуют между собой супружество (н. 1904, 2173). Более того, хоть это для многих и покажется невероятным, от этого супружества, как от своего подлинного начала, происходит святость браков на земле, а также супружественные законы, изложенные в Слове.
[2] Случается так, что когда небесное и духовное опускается с небес в нижнюю сферу, оно самым удивительным образом превращается в подобие супружеств. Это происходит из-за соответствия, существующего между духовным и природным, о каковом соответствии по Божественному милосердию Господа поговорим в другом месте. Но когда в нижней сфере присутствуют гении и злые духи, небесное и духовное извращается, превращаясь в то, что связано с прелюбодеянием и блудом. Вот почему в Слове осквернение добра и искажение истины описываются через прелюбодеяние и блуд, и зовутся так же, что вполне очевидно из следующих отрывков у Иезекииля:
Пользуясь славою твоею, стала блудить и расточала блудодейство твое на всякого мимоходящего. Взяла из одежд твоих и настелила себе разноцветные высоты и блудодействовала на них. Взяла нарядные твои вещи из Моего золота и из Моего серебря, которые Я дал тебе, и сделала себе мужские изображения и блудодействовала с ним. Взяла сыновей твоих и дочерей твоих, которых ты родила Мне, и приносила в жертву Мне. Мало тебе было блудодействовать? Блудила с сынами Египта - соседями твоими, людьми великорослыми, и умножала блудодеяния твои, прогневляя Меня. Блудодействовала с сынами Ассура – блудила с ними и не удовлетворилась. И умножала блудодеяния твои до земли торговли, Халдеи, но и тем не удовлетворилась (Иез. 16:15-17, 20, 26, 28-29).
Говорится об Иерусалиме, которым означается церковь, извращенная в отношении истины. Всякий видеть может, что все сказанное имеет совершенно иное значение. 
[3] Вполне очевидно, что «блудом» зовется то в церкви, что извращено. «Одежды», упоминаемые в данном отрывке – это истины, которые извращались; полученные результате ложности, которым поклонялись – это «настеленные разноцветные высоты», с которыми блудодействовали. Что «одежды» обозначают истины, можно увидеть выше (н. 1073); а «высоты» – поклонение (н. 796). «Нарядные вещи из золота и серебра, которые Я дал» – это познания добра и истины из Слова, которые употребляли для подтверждения ложностей. Когда такие ложности принимают за истины, они зовутся «мужскими изображениями», с которыми совершались блудодеяния. «Нарядные вещи из золота и серебра» обозначают познания добра и истины, что явствует из значения «золота» как добра (н. 113, 1551, 1552), и из значения «серебра» как истины (н. 1551, 2048); что «мужские изображения» означают то, что их принимали за истины, можно увидеть выше (н. 2046). «Сыны и дочери», рожденные и принесенные в жертву – это извращенные истины и добро, что явствует из значения «сынов и дочерей» (см. н. 489-491, 533, 2362). «Блудить с сынами Египта» – значит извращать эти истины и добро научностями, что явствует из значения «Египта» как научностей (н. 1164, 1165, 1186, 1462). «Блудить с сынами Ассура» – значит извращать их рассуждениями, что явствует из значения «Ассура» как рассуждения (н. 119, 1186). «Умножать блудодеяния до земли Халдеи» – значит извращать их до осквернения истины, которое являет собой «Халдея» (н. 1368). Из всего этого становится ясно, какова природа внутреннего смысла Слова, заключенного в смысле буквальном.
[4] Подобное место находит и в другом месте у того же пророка:
Две женщины, дочери одной матери, блудили в Египте, блудили в своей молодости. Огола именовалась Самарией, а Оголива – Иерусалимом. Огола блудила подо мной, и пристрастилась к своим любовникам, к ассириянам, к соседям своим. Расточала блудодеяния со всеми отборными из сынов Ассура. Не перестала блудить и с египтянами, потому что они спали с ней в молодость ее. Оголива еще развращеннее была в любви своей, и блужение ее превышало блужение сестры ее. Она пристрастилась к сынам Ассуровым. Она умножила блудодеяния свои, увидевши изображения халдеев. Она влюбилась в них по одному взгляду очей своих. И пришли к ней сыны Вавилона на любовное ложе (Иез. 23:2-5, 7-8, 11-12, 14, 16 и т.д.).
«Самария» – это церковь, пребывающая в склонности к истине, а «Иерусалим» – церковь, пребывающая в склонности к добру. Их «блужение с египтянами» и «с сынами Ассура» обозначает извращение добра и истины научностями и рассуждениями, которыми подтверждаются ложности, что явствует из значения «Египта» (н. 1164-1165, 1186, 1462) и «Ассура» (н. 119, 1186). Извращение это доходило до осквернения поклонения, которое в отношении истины является «Халдеей» (н. 1368), а в отношении добра – «сынами Вавилона» (н. 1182, 1326).
[5] У Исаии:
И будет, по истечении семидесяти лет Иегова посетит Тир, и она вернется к любодейству своему за дыры, и будет блудодействовать со всеми царствами земли (Ис. 23:17).
 «Любодейство за дары и блудодейство» означают превозношение ложного. «Тир» – это познания истины, как видно выше (н. 1201). «Царства», с которыми совершались блудодеяния, – это истины (н. 1672).
[6] У Иеремии:
Ты со многими любовниками блудодействовала, однако же снова возвратись ко Мне. Подними глаза твои на холмы и посмотри, где не бесчестили тебя? У дороги сидела ты для них, как аравитянин в пустыне, и осквернила землю блудом твоим и лукавством твоим (Иер. 3:1-2).
«Блудить» и «осквернять землю блудом» – значит извращать и олжетворять истины церкви. «Земля» – это церковь, смотрите выше (н. 662, 1066, 1067).
[7] Там же:
Голосом своего блудодейства она осквернила землю, и прелюбодействовала с камнем и деревом (Иер. 3:9);
«прелюбодействовать с камнем и деревом» – значит извращать истины и добро внешнего поклонения. Камень обозначает такую истину (см. выше, н. 643, 1298); «дерево» обозначает такое добро (н. 643).
[8] Там же:
За то, что они делали гнусное в Израиле: прелюбодействовали с донами ближних и именем Моим говорила ложь, чего Я не повелевал им (Иер. 29:23);
«прелюбодействовать с женами ближних своих» – значит учить лжи как бы от них.
[9] Там же:
В пророках Иерусалима вижу ужасное: они прелюбодействуют и ходят во лжи (Иер. 23:14);
где «прелюбодействовать» относится к оскверненному добру, а «ходить во лжи» – относится к искаженной истине. Там же:
Видел Я мерзости твои, прелюбодейство твое и неистовые похотения твои, твои непотребства и твои блудодеяния на холмах в поле. Горе тебе, Иерусалим, ты и после сего не очистишься. Доколе же? (Иер. 13:27).
[10] У Осии:
Блуд, вино, молодое вино, завладели сердцем. Народ Мой вопрошает свое дерево, и жезл его дает ему ответ; ибо дух блуда ввел их в заблуждение, и блудодействуя они отступили от бога своего. На вершинах гор они приносят жертвы и на холмах совершают каждение под дубом, тополем и теренфом. Поэтому блудодействуют дочери ваши и прелюбодействуют невестки ваши. Разве не посещу дочерей ваших, когда они блудодействуют, и невесток ваших, когда они прелюбодействуют? Потому что вы на стороне блудниц и с любодейцами приносите жертву (Ос. 4:11-14). 
Что все это означает во внутреннем смысле, видеть можно из значения «вина» как ложности, «молодого вина» как зла, происходящего оттуда; «вопрошаемого дерева» как добра, связанного с удовольствием от некоего вожделения; «жезла, дающего ответ» как мнимой силы собственного понимания; также из значения «гор» и «холмов» как любви к себе и к миру; «дуба», «тополя» и «теренфа» как столь многих грубых постижений, происходящих оттуда, на которые они полагаются; «дочерей» и «невесток» как склонностей такого свойства. Из всего этого видно, что в этом отрывке означают «блудодейства», «прелюбодеяния» и «любодейцы»
[11] Там же:
Израиль, ты блудодействуешь, удалившись от Бога твоего, любишь любодейные дары на всех гумнах (Ос. 9:1);
«любодейные дары» обозначают гордость, принадлежащую лжи. У Моисея:
Не вступай в союз с жителями той земли, чтобы, когда они будут блудодействовать вслед богов своих, и приносить жертвы богам своим, не пригласили и тебя, и ты не вкусил бы жертвы их. И не бери дочерей их сынам своим, дабы дочери их, блудодействуя вслед богов своих, не ввели и сынов твоих в блужение вслед богов своих (Исх. 34:15-16).
Я истреблю из народа его всех блудящих по следам его, блудящих вслед Молоха. Если какая душа обратится к вызывающим духов и к предсказателям, чтобы блудно ходить вслед их, то я обращу лице Мое на ту душу, и истреблю ее из народа ее (Лев. 20:5-6).
Сыны ваши будут кочевать в пустыне сорок лет, и будут нести наказание за блудодейство ваше, доколе не погибнут все тела ваши в пустыне (Чис. 14:33).
Вспоминайте все заповеди Иеговы, и исполняйте их, чтобы вам не ходить вслед сердца вашего и очей ваших, которые влекут вас к блудодейству (Чис. 15:39).
[12] Еще яснее об этом говорится у Иоанна:
И сказал ангел: Подойди, я покажу тебе суд над великою блудницею, сидящею на водах многих; с нею блудодействовали цари земные, и вином блудодеяния упивались живущие на земле (Откр. 17:1-2);
«великая блудница» обозначает состоящих в оскверненном поклонении; «многие воды», на которых она сидит – это познания (н. 28, 739); «цари земные», которые блудодействовали с ней, – это истины церкви (н. 1672, 2015, 2069); «вино», которым они упивались, – это ложь (н. 1071-1072). Поскольку таково значение «вина» и «опьянения», то и сказано о дочерях Лота, что они напоили отца своего вином (стихи 32-33, 35).
[13] Там же:
Вавилон яростным вином блудодеяния своего напоила все племена, и цари земные блудодействовали с нею (Откр. 18:3).
«Вавилон» или «Вавель» обозначает поклонение, внешние формы которого кажутся святыми, но при этом внутренние осквернены (н. 1182, 1295, 1326); «племена, которые она напоила» – это добро, которое осквернено (н. 1259, 1260, 1416, 1849) «цари», блудодействовали с ней – это истины (н. 1672, 2015, 2069). Там же:
Истинны и праведны суды Господа Бога, потому что Он осудил великую любодеицу, которая растлила землю блудодейством своим (Откр. 19:2);
где «земля» обозначает церковь (н. 566, 662, 1066, 1068, 2117, 2118).
[14] Так как «блуд» имеет такое значение, а «дочери» означают склонности, поэтому таким строгим был запрет дочерям священника блудодействовать, о чем читаем у Моисея:
Если дочь священника начнет блудодействовать, она оскверняет отца своего, огнем должно ее сжечь (Лев. 21:9).
Запрещалось также вносить плату любодеицы в дом Иеговы, потому что это мерзость (Втор. 23:18). По той же причине жена, заподозренная мужем в прелюбодеянии, должна была пройти определенное испытание (Числ. 5:12-31), в котором все вообще и в частности относятся к опрелюбодействованию добра. Кроме того, в Слове говорится о множестве видов и еще большем множестве разновидностей прелюбодеяния и блуда. Тот вид, когда дочери Лота спали со своим отцом, зовется «Моавом» и «сыном Аммона», и о нем поговорим ниже.
2467. Стихи 37, 38. И родила старшая сына, и нарекла ему имя: Моав. Он отец Моавитян и до сего дня. И младшая также родила сына, и нарекла ему имя: Бен-Амми. Он отец сынов Аммона и до сего дня. «Родила старшая сына» означает религию той церкви в отношении добра; «и нарекла ему имя: Моав» означает ее качество; «он отец Моавитян и до сего дня» означает происхождение таких людей. «И младшая также родила сына» означает олжетворенную истину той церкви; «и нарекла ему имя: Бен-Амми» означает ее качество; «он отец сынов Аммона и до сего дня» означает происхождение таких людей.
2468. Все это не требует подтверждения, ибо такое значение вытекает из самого толкования и из сказанного прежде и далее. Но какова форма и сущность религии, означенной «Моавом» и «сынами Аммона», видеть можно из описания ее происхождения, также и из множества мест в Слове, как исторических, так и пророческих, где они упоминаются. Говоря в общем, они обозначают тех, кто состоит во внешнем поклонении, кажущемся в некоторой степени святым, но не состоит во внутреннем поклонении. К ним относятся и те, кто охотно принимают за добро и истины все, относящееся к внешнему поклонению, но отвергает и презирает все, относящееся поклонению внутреннему.
[2] Такое поклонение и такая религия приходится на тех, кто, пребывая в природном добре, презирает других в сравнении с собой. Они напоминают плоды, приятные на вид, но внутри заплесневелые или гнилые; напоминают они и вазы из мрамора, внутри которых грязь и нечистоты; или же напоминают миловидных лицом, фигурой и манерами женщин, но внутри развращенных и исполненных нечистоты. Ибо у них общее добро не выглядит отталкивающе, но частности, входящие в это добро, отвратительны. Правда, наступает это не с самого начала, а постепенно. Ведь такие люди охотно предаются насыщению всем тем, что зовется добром, и всяческими ложностями, происходящими от него, которые они, поскольку их подтверждают, принимают за истины. Происходит это потому, что они пренебрегают всем, что составляет внутреннее поклонение из-за того, что пребывают любви к себе. Такие люди происходят и ведут свое начало от тех, чье поклонение исключительно внешнее, и кого в этой главе прообразовывает «Лот». Происходит это, когда добро истины заброшено. В Слове описывается, какими они бывают вначале, когда добро еще не осквернено, и впоследствии, когда оно оскверняется, и когда оно осквернено полностью. Описывается также отвержение ими внутреннего в поклонении и учении.
[3] Каковы такие люди вначале, когда их добро еще не осквернено, описано у Даниила:
Под конец времени сразится с ним царь южный, и царь северный устремится на него, как буря, с колесницами, всадниками и многочисленными кораблями и придет в земли, наводнит их и пройдет через них. И войдет он в прекрасную из земель, и многие земли будут разорены: спасутся от руки его только Едом, Моав и первенцы сынов Аммоновых (Дан. 11:40-41).
«Царь южный» обозначает пребывающих в добре и истинах; «царь северный» – пребывающих во зле и ложностях; «царь северный с колесницами, всадниками и кораблями, идущий на земли, наводняющий и проходящий через них» означает, что будет преобладать зло, представленное «колесницами», «всадниками» и «кораблями»; «Едом, Моав и первенцы сынов Аммоновых, которые спасутся от руки его» обозначают пребывающих в такого рода добре, которое еще не осквернено ложностями; вот почему они названы «первенцами сынов Аммоновых».
[4] У Моисея:
Шли мы путем равнины и сказал Моисею Иегова: Не гони Моава, и не ввязывайся с ними в войну; ибо Я не дам тебе ничего от земли его в наследие, потому что Ар отдал Я в наследие сынам Лотовым (Втор. 2:8-9).
И о сынах Аммоновых:
Сказал мне Иегова, говоря: Ты проходишь сегодня мимо Арта, пределов Моава, и приблизился к сынам Аммоновым; не гони их, и не связывайся с ними; ибо я не дам тебе от земли сынов Аммоновых в наследие, потому что Я отдал ее в наследие сынам Лотовым (Втор. 2:17-19);
«Арт» обозначает такого рода добро; «Моав» и «Сыны Аммоновы» обозначают пребывающих в таком добре, но в начальном состоянии; из-за этого им запрещалось их теснить.
[5] Вот почему моавитяне прогнали еммимов и рефаимов, походивших на анакимов; а сыны Аммоновы тоже прогнали рафаимов, которых они называли замзумимами (Втор. 2:9-11, 18-21). Емимы, рафаимы, анакимы и замзумимы означают тех, кто исполнился убеждений в злом и ложном (см. н. 581, 1673); В данном месте Моав и сыны Аммоновы – это те, кто еще не исполнился ими. Однако когда эти племена тоже исполнились ими, то есть, когда их добро осквернили ложности, они также были изгнаны (Чис. 21:21-31; Иез. 25:8-11).
[6] Каковы такие люди, когда добро их оскверняется, описано у Иеремии:
О Моаве так говорит Иегова: Горе Нево, ибо он опустошен; Кариафаим посрамлен и взят; Мизгав посрамлен и сокрушен; нет более славы Моава. Дайте крылья Моаву, чтобы он мог улететь, и города его станут пустынею, некому будет жить в них. Оставьте города и живите на скалах, жители Моава, и будьте как голубь, который вьет гнездо во входе в пещеру. Знаю Я гнев его, говорит Иегова, но он неустойчив, ложь его: сделают не верно. Поэтому буду рыдать о Моаве и вопить о всем Моаве. Буду плакать о тебе, виноградник, Севамский, плачем Иазера. Отрасли твои простирались за море, достигали до моря Иазера. Опустошитель напал на летние плоды твои и на зрелый виноград. Оттого сердце Мое стонет о Моаве как свирель. Горе тебе, Моав! Погиб народ Хамоса, ибо сыновья твои взяты в плен, и дочери твои – в пленение. Но в последние дни возвращу плен Моава (Иер. 48:1, 9, 28, 30-32, 36, 46-47).
[7] Во всей этой главе говорится о Моаве, но через него о том, как пребывающие в таком добре предаются насыщению ложностями. Вот почему сказано, что они должны «дать крылья Моаву, чтобы он мог улететь, и что города его станут пустыней»; но что он должны «оставить города и жить на скалах, и свить, как голубь, гнезда во входе в пещеру» и так далее, и многое другое, с помощью чего они были убеждаемы оставаться в общем добре и истинах, которыми они обладали. Если с пути их сбивали ложности неведения, то в последние дни они вернутся из плена. О тех же, с кем обстояло иначе, сказано: «Буду рыдать о Моаве и вопить о всем Моаве, и сердце Мое стонет о Моаве». Ложности, которыми они исполняются, означают Нево, Кариафаим, Мизгав, Сивам, Иазер, Хамос и прочие имена, называемые в этой главе.
[8] У Исаии:
Разрушенному гнезду будут подобны дочери Моава. Составь совет, постанови решение; осени нас среди полудня, как ночью, тенью твоею, укрой изгнанных, не выдавай скитающихся, пусть поживут у тебя мои изгнанные моавитяне. Будь им покровом от грабителя. Слыхали мы о гордости Моава, самонадеянности, о надменности его и гневе его. Не такова его ложь. Поэтому возрыдает Моав о Моаве, все будут рыдать. Оттого внутренность Моя стонет о Моаве, как кифара, и Мою средоточие о городе Хереса. Когда явится Моав, когда он будет утомлен на высоте, и придет к святилищу своему помолиться, ничего не поможет. Через три года, считая годами наемничьими, величие Моава будет унижено со всем великим многолюдством, и остаток будет малый и незначительный. (Ис. 16:2-4, 6, 7, 11, 12, 14).
Во всей этой главе тоже говорится о Моаве, и через него о тех, кто пребывает в таком добре. Описываются они теми же словами, что и в 48 главе Иеремии, и сходным образом они убеждаемы оставаться в общем добре и истинах и не предаваться насыщению ложностями. Эти общее добро и истины означаются требованием к ним «составить совет», «постановить решение», «укрыть изгнанных», «не выдавать скитающихся» и «быть укрытием от грабителя», все из которых означают внешнее поклонение. Но так как они предавались насыщению ложностями, то говорится: «Через три года, считая годами наемничьими, величие Моава будет унижено со всем великим многолюдством, и остаток будет малый и незначительный».
[9] Поскольку таких людей легко сбиваются с пути, у Исаии Моав назван «простиранием руки филистимлян», а сыны Аммона «их послушанием»:
Корень Иесеев, который стоит как знамя народов, к нему обратятся племена, и покой его будет слава. Прекратится зависть Ефрема, и враги Иуды будут истреблены. Ефрем не будет завидовать Иуде, а Иуда не будет притеснять Ефрема. Они полетят на плечо филистимлян к морю, вместе ограбят сынов востока, Едома и Моава, простирание их руки, и сынов Аммона, послушание их (Ис. 11:10, 13-14);
«корень Иесеев» обозначает Господа; «Иуда» – тех, кто в небесном добре; «Ефрем» – тех, кто в духовной истине; «филистимляне» – тех, кто в одном научном познаний истины, но не в благолюбии; «сыны востока» – тех, кто в одном научном познаний добра, и тоже не в благолюбии; Моав назван «простиранием их руки», а сыны Аммона их «послушанием», потому что от них они исполняются ложностями.
[10] Какими же становятся называемые Моавом и сынами Аммона, когда их добро полностью осквернено ложностями, описано у Давида:
Бог сказал во святилище Своем: Мой Галаад, Мой Мнассия, Ефрем тоже крепость главы Моей, Иуда законодатель Мой, Моав Мой умывальная чаша моя (Пс. 60:7-9, а также Пс. 108:8-10);
«умывальная чаша» обозначает добро, оскверненное ложностями.
[11] У Иеремии:
Нет более славы Моава; в Есевоне замышляют против него зло: «пойдем, истребим его из числа племен». Моав от юности своей был в покое, сидел на осадке своем и не был переливаем из сосуда в сосуд, и в заточение не ходил; оттого оставался в нем вкус его, и запах его не изменился. На всех кровлях Моава будет всюду плач, ибо я сокрушил Моава, как непотребный сосуд (Иер. 48:2, 11, 38).
Ложности, которыми добро, обозначаемое Моавом, оскверняется, названы здесь «осадком, у которого остается вкус и запах», если нет преобразования, обозначаемого здесь «переливанием из сосуда в сосуд». Само это добро названо «непотребным сосудом», также у Давида «умывальной чашей», в которой моются. У Исаии:
Рука Иеговы почиет на горе сей, и Моав будет попран на ней, как попирается солома в навозе (Ис. 25:10).
[12] Что пребывающие в таком добре заботятся только о внешнем, и пренебрегают, отвергают и даже испытывают крайнее отвращение к внутреннему в поклонении и учении, и, следовательно, обладают ложностями вместо истин, – Иезекииля:
Сын человеческий, обрати лице твое к сына Аммоновым и изреки на них пророчество, и скажи сынам Аммоновым: Слушайте слово Господа Иеговы. Так говорит Господь Иегова: за то, что ты о святилище моем говоришь: «А!», потому что оно поругано, и о земле Израилевой, потому что она опустошена, и о дому Иудином, потому что они пошли в плен, Я сделаю Равву стойлом для верблюдов, и сынов Аммоновых – пастухами овец. Так говорит Господь Иегова: За то, что ты рукоплескал и топал ногами, и со всем презрением к земле Израилевой душевно радовался, Я вот простру руку на тебя и отдам тебя на расхищение племенам и истреблю тебя из числа народов, и изглажу тебя из числа земель (Иез. 25:2-11).
Слова «А! о святилище, потому что оно поругано, и о земле Израилевой, потому что она опустошена, и о доме Иудином, потому что они пошли в плен», «ты рукоплескал и топал ногами, и со всем презрением к земле Израилевой душевно радовался» служат выражению презрения, осмеяния и отвержения внутреннего в поклонении и учении. Когда его отвергают, внешнее теряет свой смысл и такие люди «отдаются на разграбление племенам», то есть, ими завладевает зло, «истребляются из числа народов», то есть, ими завладевают ложности, и «изглаживаются из числа земель», то есть, они больше не принадлежат церкви.
[13] У Софонии:
Слышал я поношение Моава и ругательства сынов Аммоновых, которые поносили Мой народ и величались на пределах его. Посему, так как живу Я, Моав будет, как Содом, а сыны Аммоновы, как Гоморра, достоянием крапивы, соляною рытвиною, пустынею на веки. Это им за высокомерие, за то, что они поносили и величались над народом Иеговы Саваофа (Соф. 2:8-10).
«Поносить народ» и «величаться над ним на пределах его, и над народом Иеговы Саваофа» – значит презирать и отвергать внутренние истины, которые выступают «народом Иеговы Саваофа». Вследствие этого добро становится злом лжи, будучи «Содомом» и «достоянием крапивы», а истины становятся ложностями, будучи «Гоморрой» и «соляной рытвиной». Ведь именно от внутреннего внешнее бывает добрым и истинным.
[14] У Давида: 
Враги Твои против народа Твоего составили коварный умысел, и совещаются против хранимых Тобою: «Пойдем и истребим их из племени, чтобы не вспоминалось более имя Израиля». Ибо сговорились единодушно, заключили против Тебя союз: селения Едомовы и Измаильтяне, Моав и Агаряне, Гевал и Аммон и Амалик, Филистия с Тиром; и Ассур пристал к ним, они – рука для сынов Лотовых (Пс. 38:2-8).
«Совещаться против хранимых», «истребить их из племени, чтобы не вспоминалось более имя Израиля» – значит полностью отвергать внутреннее; «селения Едома, Измаильтяне, Моав, Агаряне, Гевал и Аммон» – это те, чье поклонение и учение являются внешними; «Филистия с Тиром» – это те, кто говорит о внутреннем, но не обретается в оном; «Ассур, служащий рукой для сынов Лотовых» – это рассуждение, которым они отстаивают внешнее и нападают на внутреннее.
[15] У Моисея:
Человек не должен брать жены отца своего и открывать край одежды отца своего. Кто поврежден ударом или у кого раздавлены ядра, не может войти в общество Иеговы. Аммовитянин и моавитянин не может войти в общество Иеговы; и десятое поколение их не может войти в общество Иеговы во веки (Втор. 22:30; 23:1-3).
Из этих слов видно, каковы Моав и Аммон «в конце дней», или когда они полностью исполнены ложностей. Иными словами, это те, у кого добро опрелюбодействуется, а истины олжетворяются через презрение, отвержение и, наконец, крайнее отвращение ко всему внутреннему. Вот почему в этом отрывке они называются после упоминания о грязных видах прелюбодеяния: «брать жену отца» и «открывать край одежды отца». Практически то же самое говорится о дочерях Лота, от которых родились Моав и Аммон. Перед этим упоминаются те, кто поврежден ударом и у кого раздавлены ядра. Они означают тех, кто полностью отвергает все, принадлежащее любви и благолюбию. «Общество Иеговы» – это небеса, в которые они не могут войти, потому что у них нет остаточностей, которые происходят от внутреннего добра и внутренних истин и означаются «десятью поколениями» (н. 576, 1738, 2280).
[16] Они также принадлежали к тем племенам, которые сыновей и дочерей приносили в жертву Молоху, что во внутреннем смысле означало погашение ими истин и добра; ибо богом Моава был Хамос, а богом сынов Аммона был Молох и Милхом (1 Цар. 11:7, 33; 2 Цар. 23:13), которым они приносили жертвы (2 Цар. 3:27). «Сыновья и дочери» означают истины и добро, как видно выше (н. 489-491, 533, 1147).
[17] Таково значение Моава и Аммона. Разновидностей лжи, которой он опрелюбодействовали добро и погашали истины, множество. Перечисляются они у Иеремии, правда, называются только имена:
Суд пришел на равнину, на Хилон, на Яацу и на Мофаф; и на Дивон, и на Нево, и на Бет-Дивлафаим; и на Кариафаим, и на Бет-Гамул, и на Бет-Маон; и на Кериоф, и на Восор, и на все города земли Моавитской, дальше и ближе. Отсечен рог Моава и рука его сокрушена. Напойте его пьяным, ибо он возвеличился против Иеговы; и путь Моав валяется в блевотине своей (Иер. 48:21-26).
Это разновидности лжи, собранные вместе в тех, кто зовется Моавом и Аммоном. Но какова их природа и свойство, видеть можно по значению каждого имени во внутреннем смысле. В Слове имена означают не что иное, как определенные понятия, что было показано неоднократно.


ПАМЯТЬ ЧЕЛОВЕКА, КОТОРАЯ ОСТАЕТСЯ ПОСЛЕ СМЕРТИ, И ЕГО ВОСПОМИНАНИЯ О ТОМ, ЧТО ОН ДЕЛАЛ В ТЕЛЕСНОЙ ЖИЗНИ
2469. До сих пор едва кто-либо знал, что у человека две памяти, одна внешняя, а другая внутренняя, и что внешняя память принадлежит, собственно, его телу, тогда как внутренняя память принадлежит его духу.
2470. Человек, пока живет в теле, едва ли способен осознавать, что обладает внутренней памятью, потому что внутренняя память при этом действует практически заодно с памятью внутренней. Ибо понятия мышления внутренней памяти втекают в содержимое внешней памяти, как в свои сосуды, и там соединяется с ними. Напоминает это то, как ангелы и духи говорят с человеком; тогда их понятия, при помощи которых они общаются между собой, втекают в слова языка у человека, и настолько с ними соединяются, что духам кажется, будто они говорят на родном языке человека, когда между тем понятия принадлежат им, а слова, в которые они втекают – человеку.
2471. Две эти памяти между собой полностью разнятся. Внешней памяти, которой обладает человек, живя в мире, принадлежат все слова языка, также объекты внешних чувств, как и знания, связанные с миром. Внешней памяти принадлежат понятия речи духов, относящиеся к внутреннему зрению и все рассудочное, понятия которые служат основанием для появления самого мышления. О таком различии между двумя видами памяти человеку неизвестно как по причине того, что он не размышляет об этом, так и по причине того, что он погружен в телесное, от которого ему не так-то легко увести свой ум.
2472. При этом, люди, живя в теле, способны говорить между собой не иначе, как при помощи речи, состоящей из членораздельных звуков, то есть слов, и не способны понимать друг друга, если не знают языка. Вызвано это тем, что их речь строится на основе внешней памяти. Духи же говорят между собой на всеобщем языке, состоящем из таких понятий, которые принадлежат собственно мышлению. Таким образом, они могут общаться с любым духом, не зависимо от того, каким языком он владел и к какому племени принадлежал, живя в мире. Обусловлено это тем, что речь духов строится на основе внутренней памяти. Этим языком начинает владеть всякий человек сразу после смерти, потому что входит во внутреннюю память, которая, как уже говорилось, принадлежит собственно духу (см. н. 1637, 1639, 1757, 1876).
2473. Внутренняя память безмерно превосходит внешнюю, как несколько мириад единицу, или как свет тьму. Ибо мириады понятий, составляющих внутреннюю память, втекают лишь в одно понятие во внешней памяти, представляясь там чем-то общим и неясным. Следовательно, все способности, которыми наделены духи, и более того ангелы, отличаются более совершенным состоянием, то есть, как их чувства, так и мысли и постижения. Каким образом внутренняя память превосходит внешнюю, видеть можно на примерах. Когда человек вспоминает кого-то, друга или врага, чей нрав ему известен по общению с ним на протяжении многих лет, то мысли о нем облекаются в некий смутный образ. Происходит так потому, что мыслит он на основе внешней памяти. Но когда тот же человек вспоминает о нем, став духом, то тогда его мысли о нем отражают все понятия, которые он когда-либо заключал о нем. Происходит так потому, что мыслит он тогда на основе внутренней памяти. Точно так же обстоит и со всем остальным: то, о чем всякий много всего знает, во внешней памяти представляется как что-то общее, но представляясь во внутренней памяти, оно отражает в себе все частности, связанные с собой, о которых человек составил когда-либо для себя понятие; происходит это в удивительной форме.
2474. Человек не замечает, как все, что оно слышит и видит, и к чему он испытывает побуждение, проникает в его внутреннюю память в отношении понятий и намерений, и остается там, не теряясь, даже если из внешней памяти оно изглаживается. Внутренняя память, поэтому, такова, что в ней отображается каждая частность в мельчайших подробностях из того, что он когда-либо думал, говорил и делал, включая и то, что казалось ему смутным, даже мелочным. Так продолжается с раннего детства до крайней старости. Память обо всем этом человек сохраняет, приходя в другую жизнь, и постепенно полностью все припоминает. Это его книга жизни, которая открывается в другой жизни и по которой он судится. Человеку трудно в это поверить, и, тем не менее, это правда. В этой книге, то есть, во внутренней памяти содержатся все намерения, забытые для него, и все мысли, с последующими словами и делами, вплоть до малейшей подробности. Всякий раз, как соизволит Господь, они открываются перед ангелами, как средь бела дня. Видел я это несколько раз, и на длительном опыте убедился настолько, что не осталось и тени сомнения.
2475. До сих пор никто не знал, каково состояние души после смерти в отношении памяти. На большом и ежедневном опыте, который длился много лет, мне было дано знать, что после смерти человек из своей памяти, внешней или внутренней, ничего не теряет. Это так верно, что ничто нельзя считать столь незначительным или малосущественным для человека, чтобы оно не оставалось в нем. Поэтому после смерти он оставляет только кости и плоть, которые, пока он жил в мире, оживляемы были не сами собой, а жизнью его духа, чья чистейшая субстанция примыкала к органам тела.
2476. Что же касается внешней памяти человека, то хотя он и сохраняет все, что в ней содержится, вообще и в частности, но эту память ему не дозволяется использовать, а только память внутреннюю. На это много причин. Первая, о которой уже говорилось, состоит в том, что из внутренней памяти можно в другой жизни говорить и общаться со всеми во вселенной. Вторая причина состоит в том, что память эта принадлежит собственно духу и подходит к тому состоянию, в котором он пребывает. Ибо все внешнее, то есть, научное, мирское и плотское подходит человеку и соответствует его состоянию, пока он обретается в мире и в теле; а все внутреннее, то есть, рассудочное, духовное и небесное, подходит и соответствует его духу.
2477. Однажды слышал я, как духи беседовали между собой о том обстоятельстве, что всякий принятый принцип, каким бы он ни был, может быть подтвержден множеством способов, и человек, утвердившийся в нем, в конце концов, начинает видеть в нем истину, даже если это ложь. Притом людей гораздо легче склонить ко лжи, нежели в истине. Чтобы они в этом убедились, им предложено было обдумать и обсудить между собой, полезно ли духам пользоваться внешней памятью. (Духи обсуждают такие вопросы в манере, превосходящей веру и даже понимание человека; но каждый дух участвует в обсуждении сообразно своей склонности). Духи, отстаивавшие телесное и мирское, всячески подтверждали пользу внешней памяти для духа по следующим причинам: после смерти они бы ничего не теряли, оставаясь такими же людьми, как и прежде; через посредство человека они были бы способны вернуться в мир; во внешней памяти заключена радость жизни; только в этой способности и в этом даре обитают разумение и мудрость. Помимо этого они приводили и другие доводы, которые убедили их настолько, что сделанное ими предположение стало казаться им истинным. Однако затем обдумали и высказали обратное предположение иные духи. Они знали, что их слова истинны, потому что соответствуют Божественному порядку. Они сказали, что если бы духам позволено было пользоваться внешней памятью, их состояние было бы столь же несовершенно, как и прежде, когда они были людьми. Ввиду этого их понятия оставались бы более грубыми и неясными, чем у тех, кто обладает внутренней памятью. Соответственно, они не только становились все глупее и глупее, но и опускались, а не возвышались, и поэтому не жили бы вечно. Ибо погружать себя снова в мирское и телесное означало бы приводить себя снова в состояние смерти. Далее они сказали, что если бы духам позволялось использовать внешнюю память, род человеческий погиб бы, ведь каждым человеком Господь управляет через духов и ангелов, и если бы духи наитствовали в человека из внешней памяти, он не мог бы мыслить на основе своей собственной памяти, а мыслил бы только на основе памяти духа. Таким образом, человек больше не имел бы собственной жизни и собственного суждения, будучи одержимым. Одержимые в былые времена были именно такими. Помимо этого приводились и другие доводы.
2478. Чтобы я мог узнать, почему человек не способен мыслить на основе своей собственной памяти, если в нее наитствуют духи из их внешней памяти, такому было позволено случиться со мной дважды или трижды. И всякий раз я определенно замечал, что то, что было моим, моим не было, а принадлежало духам, и все, о чем е я прежде мыслил, я о том не мыслил. Понять это я не мог, пока они не удалились.
2479. Некий новоприбывший дух негодовал, что не может вспомнить многое из того, что знал в телесной жизни. Он тосковал по удовольствиям, которые потерял, и которыми весьма наслаждался. Но ему сказали, что он вовсе ничего не терял, и знает все вообще и в частности, правда, в другой жизни не позволяется такое извлекать из памяти. Достаточно, что он теперь способен мыслить и говорить намного лучше и более совершенно, не погружая свое рассудочное начало, как ранее, во все темное, неясное, материальное и телесное, что для царства, в которое он ныне пришел, стало бесполезным. То, что было в царстве мира, осталось позади, и ныне он обладает всем, что подходит для служения в вечной жизни, и только так, и не иначе, он может найти блаженство и счастье. Таким образом, именно неведение приводит к вере, что в другой жизни без использования телесной памяти разумение утрачивает силу; когда между тем дело обстоит так, что насколько ум уходит от чувственного и телесного, настолько же он возвышается в духовное и небесное.
2480. Так как люди после смерти пользуются внутренней памятью, принадлежавшей их рассудочному началу, поэтому те, кто в мире превосходно владел языками, не могут привести на них ни одного слова, а те, кто был превосходно сведущ в науках, не могут привести ни одного научного сведения. Иногда они оказываются глупее остальных. Но все, что они обрели, изучая языки и науки, они это привносят в служение, потому что этим образовывалось их рассудочное начало. Именно из рассудочного начала, обретенного таким образом, они мыслят и говорят. Тот, кто, изучая языки и науки, исполнился ложностей и утвердил себя в них, рассуждает только из ложностей, тогда как тот, кто исполнился истин, говорит из истин. Склонность, собственно, и дает жизнь – склонность к злу дает жизнь ложностям, а склонность к добру дает жизнь истинам. Каждый мыслит по склонности, и никто без склонности.
2481. Люди после смерти, то есть духи, ничего не теряют из их внешней или телесной памяти, но все в ней сохраняют, иными словами, целиком ее сохраняют, хотя им и не позволяется извлекать из нее подробности их жизни. Это мне было дано узнать на длительном опыте, как видно из следующего. Два человека, которых я знал во время их жизни в теле, и которые были друг другу врагами, встретились. Я слышал, как один довольно обстоятельно описывал нрав другого, рассказывая также, какого был о нем мнения. Он прочитал наизусть целое письмо, которое ему писал, связно приводя многое другое, что содержало мельчайшие подробности и сохранялось во внешней памяти. Другие это признали, но молчали.
2482. Я слышал, как некий человек обвинял другого в том, что тот не вернул деньги, которые он дал ему на сохранение. Свое обвинение он сопроводил такими подробностями, хранившимися во внешней памяти, что другой был пристыжен. Я также слышал, как другой отвечая перечислял причины, почему он так поступил. Все они содержали частности жизни в мире.
2483. Некая женщина была возвращена в то состояние, в котором она жила в мире, когда замышляла злодеяние. Вслед затем, как при свете дня, открылись подробности ее мыслей и разговора с другой женщиной. Поскольку женщина, принадлежавшая к скопищу сирен, упорно отрицала, что в телесной жизни была такой, ее привели в состояние телесной памяти. При этом открылись и были перечислены по порядку все ее прелюбодеяния и бесстыдные дела, о которых едва кто-либо знал при ее жизни в мире. Их число доходило до сотни. Выяснилось, где она бывала, с кем прелюбодействовала, что затем замышляла. Все это таким образом воссоздано, как при ясном дне, и ее признали виновной. Подобное вызывается из памяти, когда кто-либо пытается оправдывать себя, и притом воссоздается до мельчайших подробностей.
2485. Со мной был некий человек, кого я не знал во время его жизни в теле. Когда я спросил, знает ли он откуда пришел, он не знал. Однако при помощи внутреннего зрения я провел его по городам, где я бывал, и, наконец, через город, из которого он был, затем по улицам и площадям, все из которых он узнал, и, в конце концов, привел его на улицу, где он жил. Если бы я был знаком с расположением домов, то мог бы узнать какой из домов был его.
2486. То, что люди сохраняют всю телесную память, вообще и в частности, доказывалось мне неоднократно на примере людей, с которыми я был знаком во время их жизни в теле. Когда я беседовал с ними, они припоминали все вообще и в частности, что делали при мне, и то, что говорили и думали тогда. Из этих и множества других опытов, я точно узнал, что человек уносит с собой в другую жизнь все, что заключено во внешней или телесной памяти.
2487. Я наставлен был, что внешняя память, рассмотренная сама по себе, является не более чем органической формой, образованной объектами чувств, главным образом зрения и слуха, в субстанциях, которые служат началами фибр. В соответствии с впечатлениями, которые оставляют эти объекты, в форме происходят воспроизводимые изменения. И формы эти претерпевают изменения и видоизменяются сообразно изменению состоянию склонностей и убеждений. Внутренняя память сходным образом представляет собой органическую форму, но более чистую и совершенную. Образуются она из объектов внутреннего зрения, каковые объекты располагаются в определенной последовательности в непостижимом порядке.
2488. До того, как я получил наставление на живом опыте, я, подобно другим, думал, что дух не может знать того, что находится в моей памяти и в моем мышлении, считая, что известно это только мене, а для других сокрыто. Однако могу заверить, что духи, находящиеся при человеке, знают и замечают содержимое памяти и мышления до мельчайших подробностей значительно яснее, чем сам человек. Ангелы знают и замечают сами намерения, как они переходят от добра к злу и от зла к добру, и многое другое в большей мере, чем знает сам человек. К этому относится и то, что вкладывает он в свои удовольствия и, так сказать, в свою природу и нрав. По мере того, как это происходит, он перестает все это замечать, потому что больше не размышляет об этом. Отныне пусть никто не думает, что его мысли сокрыты, и что ему не придется отвечать за свои мысли и за свои дела по мере и качеству заключенных в них мыслей. Ибо дела обретают качество от мыслей, а мысли от намерений.
2489. Содержимое во внутренней памяти проявляется в другой жизни благодаря некоей сфере, по которой даже на расстоянии узнается качество духов, то есть, каковы их склонности убеждения. Сфера эта возникает от действия всего того, что содержит внутренняя памяти. Об этой сфере смотрите выше, н. 1048, 1053, 1316, 1504.
2490. Что касается внутренней памяти, то она не толь сохраняет все вообще и в частности, что человек с раннего детства видел и слышал, а также думал, говорил и делал, но и то, что он видит и слышит, а также думает, говорит и делает в другой жизни. Правда, происходит это по-разному. Те, кто убежден во лжи и жаждет зла, вбирают и сохраняют все, сходное с этим, ибо оное входит в них, как вода, впитываемая губкой. Что касается до остального, то оно тоже втекает, но столь тихо, что он едва знают о нем. Те же, кто верит в истину и склонен к добру, сохраняют все истинное и доброе, и благодаря этому постоянно совершенствуются. Отсюда следует, что они могут наставляться, и наставляются в другой жизни.
2491. Есть духи, о происхождении которых по Божественному милосердию Господа будет сказано в другом месте, которые связаны с внутренней памятью. Они ходят везде группами и удивительным образом выявляют все, что знают другие, и все, что услышат, передают своим товарищам.
2492. Природа внутренней и внешней памяти иногда наглядно представляется в другой жизни, в формах, которые увидеть можно только в том мире. (В том мире взору является многое из того, что у человека связано только с понятиями). Внешняя память представляется взору в виде мозолистой кожи, тогда как внутренняя память представляется в виде мозговой субстанции, похожей на ту, что содержит человеческий мозг. Это дает возможность узнать качество каждого. У тех, кто в телесной жизни занимался одной лишь памятью, и поэтому не развивал рассудочное начало, мозолистая кожа выглядит твердой с глубокими трещинами. У тех, кто насыщал память ложностями, она выглядит волосистой и косматой из-за беспорядочного нагромождения знаний. У тех, кто развивал память из любви к себе и к миру, она выглядит слипшейся и затверделой. У тех, кто хотел проникнуть в Божественные тайны путем научностей и, прежде всего, философских размышлений, отказываясь верить, пока с их помощью не убедиться, она выглядит темной и обладает свойством поглощать лучи света, обращая их в тьму. У лжецов и лицемеров она напоминает кость или черное дерево, отражающее лучи света. Но у тех, кто пребывал в добре любви и истине веры, такая мозолистая кожа не видна, потому что их внутренняя память переносит лучи света в память внешнюю, в объектах ли понятиях которой, как в основании своем или почве, лучи оканчиваются, находя там усладительные вместилища. Ибо внешняя память служит последней степенью порядка, в которой духовное и небесное мерно оканчивается и пребывает, когда в ней содержатся добро и истины.
2493.В беседе с ангелами о воспоминаниях прошлого и о последующей тревоге за будущее я был наставлен, что чем внутреннее и совершеннее ангелы, тем меньше интересуются они о прошлым и думают о будущем. В этом источник их счастья. Они поведали, что Господь каждое мгновение дает им, что мыслить, сопровождая это блаженством и счастьям. Поэтому они лишены забот и тревог. Это то, то во внутреннем смысле подразумевается под манной, получаемой с небес каждый день, и под хлебом на каждый день в молитве Господа, как и под утверждением, что не нужно заботиться о том, что есть и пить и во что одеться. Хотя ангелов и не беспокоит прошлое и не тревожит будущее, тем не менее, у них находят самые совершенные воспоминания о прошлом и самые совершенные представления о будущем, потому что их настоящее целиком состоит как из прошлого, так и из будущего. Таким образом, они обладают более совершенной памятью, чем можно представить или выразить словами.
2494. Люди, пребывающие в любви к Господу и в благолюбии по отношению к ближнему, живя в мире, обладают у себя и в себе ангельским разумением и мудростью, но сокрытой в самых потаенных частях их внутренней памяти. Эти разумение и мудрость никак не могут явиться, пока они не сбросят телесное. После этого память, связанная с частностями их жизни, о которой говорилось выше, усыпляется, а они пробуждаются в памяти внутренней, и затем постепенно в самой памяти ангельской.


Глава 20
ВНУТРЕННИЙ СМЫСЛ СЛОВА
2495. Уже говорилось, и во многих местах было показано, что Слово содержит в себе внутренний смысл, которого не видно в букве, и природа этого внутреннего смысла усматривается из всего, что было таким образом отрыто, начиная с первой главы Бытия. Так вот, поскольку даже те немногие, которые сегодня верят в Слово, не знают, что такой смысл существует, приведем большее подтверждение.
Господь скончание века, или последнее время церкви описывает так:
Тотчас после скорби дней тех солнце померкнет, и луна не даст света своего, и звезды падут с неба, и силы небесные поколеблются (Матф. 24:29; Марк 13:24).
В этом месте «солнце» не означает солнце, ни «луна» не означает луну, ни «звезды» – звезды; но «солнце» означает Любовь к Господу и благолюбие к ближнему; «луна» означает веру любви и благолюбия; а звезды – познание добра и истины, как было показано выше (н. 31-32, 1053, 1521, 1529-1531, 2120, 2441). Поэтому эти слова Господа указывают, что при скончании века, или в последнее время церкви, не останется больше ни любви, или благолюбия, ни, следовательно, веры.
Что в этом отрывке заключено именно такое значение, явствует из подобных слов Господа у пророков, к примеру у Исаии:
Вот, приходит день Иеговы, чтобы сделать землю пустынею; и он истребит с нее грешников ее; ибо звезды небесные и светила не будут светить светом своим, солнце померкнет при восходе своем, и луна не будет сиять светом своим (Ис. 13:9–10);
где тоже говорится о последнем времени церкви, или что то же самое, о скончании века. У Иоиля:
День тьмы и мрака, день облачный и туманный, перед ним потрясется земля, поколеблется небо, солнце и луна помрачаться, и звезды потеряют свой свет (Иоиль 2:2, 10).
Здесь заключено подобное значение. В других местах того же пророка:
Солнце превратится во тьму, и луна – в кровь, прежде нежели наступит день Иеговы, великий и страшный (Иоиль 2:31).
Близок день Иеговы, солнце и луна померкнут и звезды потеряют сияние свое (Иоиль 3:14–15).
У Иезекииля:
Когда погашу тебя, закрою небеса, и звезды их помрачу; солнце закрою облаком, и луна не будет светить светом своим; все светила, светящиеся на небе, помрачу, и на землю твою наведу тьму. (Иез. 32:7–8).
Также и у Иоанна:
Когда Он снял шестую печать, я взглянул, и вот, произошло великое землетрясение, и солнце стало мрачно, как власяница, и луна сделалась как кровь, и звезды небесные пали на землю (Откр. 6:12, 13).
Четвертый ангел вострубил, так что поражена была третья часть солнца и третья часть луны и третья часть звезд, и затмилась третья часть их (Откр. 8:12).
Из этих отрывков очевидно, что слова Господа у евангелистов включают в себя те же слова его, что и у пророков, а именно, что в последнее время не останется ни благолюбия, ни веры; и в этом состоит внутренний смысл, что становится еще более очевидным у Исаии:
Луна покраснеет, и устыдится солнце, ибо Иегова Саваоф воцарится на горе Сионе и в Иерусалиме (Ис. 24:23);
говорится, что вера, которая изображена «луной», покраснеет, а благолюбие, которое изображено «солнцем», устыдится, потому что таково их состояние; ведь нельзя сказать о луне и солнце, что они покраснеют и устыдятся. Также у Даниила:
Рог у козла разросся к югу, и к востоку, и даже до воинства небесного, и низринул на землю часть сего воинства и звезд, и попрал их (Дан. 8:9 – 10);
где всякому ясно, что «воинство небесное» не означает «войско», ни «звезды» не означают звезда.


БЫТИЕ 20
1. Авраам перешел оттуда к южной земле и поселился между Кадесом и между Суром; и был на время в Гераре.
2. И сказал Авраам о Сарре, жене своей: она сестра моя. И послал Авимелех, царь Герарский, и взял Сарру.
3. И пришел Бог к Авимелеху ночью во сне и сказал ему: вот, ты умрешь за женщину, которую ты взял, ибо она имеет мужа.
4. Авимелех же не приближался к ней и сказал: Владыка! неужели ты погубишь и праведное племя?
5. Не сам ли он сказал мне: она сестра моя? И она сама сказала: он брат мой. Я сделал это в прямоте сердца моего и в чистоте рук моих.
6. И сказал ему Бог во сне: и Я знаю, что ты сделал сие в простоте сердца твоего, и удержал тебя от греха предо Мною, потому и не допустил тебя прикоснуться к ней;
7. теперь же возврати жену человеку, ибо он пророк и помолится о тебе, и ты будешь жив; а если не возвратишь, то знай, что непременно умрешь ты и все твои.
8. И встал Авимелех утром рано, и призвал всех рабов своих, и пересказал все слова сии в уши их; и люди сии весьма испугались.
9. И призвал Авимелех Авраама и сказал ему: что ты с нами сделал? Чем согрешил я против тебя, что ты навел, было, на меня и на царство мое великий грех? Ты сделал со мною дела, каких не делают.
10. И сказал Авимелех Аврааму: что ты имел в виду, когда делал это дело?
11. Авраам сказал: потому что я сказал, По правде нет на месте сем страха Божия, и убьют меня за слова о жене моей;
12. да она и подлинно сестра мне: она дочь отца моего, только не дочь матери моей; и сделалась моею женою;
13. когда Бог побудил меня уйти из дома отца моего, то я сказал ей: сделай со мною сию милость, в какое ни придем мы место, везде говори обо мне: это брат мой.
14. И взял Авимелех мелкого и крупного скота, и рабов и рабынь, и дал Аврааму; и возвратил ему Сарру, жену его.
15. И сказал Авимелех: вот, земля моя пред тобою; живи на той, которая в твоих глазах хороша.
16. И Сарре сказал: вот, я дал брату твоему тысячу сиклей серебра; вот, это тебе покрывало для очей пред всеми, которые с тобою, и пред всеми; и была она оправдана. 
17. И помолился Авраам Богу, и исцелил Бог Авимелеха, и жену его, и рабынь его, и они стали рождать;
18. ибо заключил Иегова всякое чрево в доме Авимелеха за слова о Сарре, жене Авраамовой.


СОДЕРЖАНИЕ
2496. Выше, в двенадцатой главе, говорилось о пребывании Авраама в Египте, что означало наставление Господа в научностях, когда он был еще ребенком. В этой же главе рассказывается о пребывании в Гераре, где был Авимелех, что сходным образом означает наставление Господа, правда в положениях учения благолюбия и веры. Предметом особого рассмотрения здесь выступает учение благолюбия и веры в отношении его источника, а именно, что оно является духовным из небесного начала, но не из рассудочного.
2497. Говорится о состоянии Господа, в котором он пребывал, когда впервые получал наставление в положениях учения благолюбия и веры; само состояние означают «Кадеш и Шур»; учение веры – «Авимелех, царь Герарский» (ст. 1–2). Сперва он думал, что следует обращаться к рассудочному (ст. 2). Но к Нему не обращаются (ст. 3–4, 8–9). Причина, по которой он так думал (ст. 5–6, 10–13). Учение благолюбия и веры является духовным из небесного источника (ст. 7). Он принял такое наставление, после чего все рассудочное, как и научное, служило Ему, подобно облачению или одежде (ст. 14 – 16). И таким образом учение достигло совершенства (ст. 17). Обстояло бы иначе, если бы учение исходило из рассудочного (ст. 18).
ВНУТРЕННИЙ СМЫСЛ
2498. Эти исторические описания, как и все остальное в Слове, содержат Божественную тайну, как явствует из того, что Авраам здесь снова говорит, что его жена приходится ему сестрой; ибо то же самое происходило, когда он пришел в Египет; ведь тогда он обратился к Сарре: «Скажи, прошу, что ты мне сестра» (Быт. 12:13). Не только Авраам, но и Исаак, оказавшись в Гераре, сказал, что жена его Ребекка приходится ему сестрой: «Жители места того спросили о жене его, и он сказал: Она сестра моя» (26:6–7). Эти две главы обнаруживают и другие сходства, при этом такие исторические события передаются три раза, чего без сокрытой во внутреннем смысле причины никогда бы не было.
2499. Стих 1. Авраам перешел оттуда к южной земле и поселился между Кадесом и между Суром; и был на время в Гераре. «Авраам перешел оттуда к южной земле» означает движение Господа к добру и истинам веры; «Авраам» – это Господь в том состоянии; «и поселился между Кадесом и между Суром» означает Его особое состояние; «Кадес» – это склонность к внутренней истине, исходящей от рассудочного; «Сур» – это склонность к внешней истине, исходящей от научного; «и был на время в Гераре» означает последующее наставление в духовных сущностях веры.
2500. Авраам перешел оттуда к южной земле. Это означает движение Господа к добру и истинам веры, что ясно по значению слова «переходить» как продвигаться, о чем н. 1457; и по значению «южной земли» как добра и истины веры, о чем н. 1458. Ранее в двенадцатой главе об Аврааме, когда он пришел в Египет, говорилось, что он «поднялся, шел и продолжал идти к югу» (ст. 9–10), чем во внутреннем смысле означалось движение Господа к добру и истинам в отношении научного познаний, когда он был ребенком (н. 1456, 1459). Теперь же говорится, что он перешел «к южной земле», что означает дальнейшее и более внутреннее движение, совершаемое на этот раз к добру и истинам в отношении учения веры. Вот почему употребляется выражение «южная земля», ибо «земля» в собственном смысле означает церковь, ради которой существует учение (н. 566, 622, 1066, 2117, 2118).
[2] В общем, что касается наставления Господа, природа его проявляется во внутреннем смысле этой главы; то есть, оно осуществлялось путем непрерывных откровений, и таким образом через Божественное постижение и мышление от Себя Самого, то есть из Своего Божественного. Постижение и мышление эти Он насаждал в Божественное разумение и мудрость вплоть до совершенного единения Его Человеческого и Божественного. Такой способ становиться мудрым вовсе недоступен человеку, ибо он протекал от самого Божественного, которое составляло Его самые внутренние начала, принадлежащие Отцу, от которого он был зачат. Следовательно, он протекал от самой Божественной любви, которой обладал один лишь Господь, и которая состояла в Его желании спасти весь род человеческий.
[3] Тайна, едва ли известная кому-то, состоит в том, что внутри самой любви содержится мудрость и разумение, но они таковы, какова любовь. То, что мудрость и разумение содержаться в любви, обусловлено тем, что всякое наитие происходит на любовь, или, что то же самое, на добро, таким образом, на саму жизнь человека. Это источник невыразимой мудрости и разумения у ангелов. Это источник мудрости и разумения и у людей, которые состоят в любви к Господу и в благолюбии к ближнему. Хотя последние во время телесной жизни и не замечали у себя такой мудрости и разумения, они, тем не менее, входят в оные после смерти ввиду того, что оные содержится внутри самой любви и самого благолюбия (см. н. 2494). Что же касается любви Господа, то она бесконечно превосходила любовь, в которой обретаются ангелы, ибо она являла собой самую Божественную любовь, и поэтому Он обладал наивысшей из всех мудростью и разумением. Поскольку же Он родился человеком, и развивался как человек сообразно Божественному порядку, то вводился в оные постепенно, с тем чтобы соединить таким образом Свое Человеческое с Божественным, и сделать его Божественным. Совершал Он это с помощью собственной силы.
2501. «Авраам» – это Господь в том состоянии, что очевидно из представительства Авраама, как Господа, здесь – Господа в том состоянии (как и ранее, н. 1893, 1965, 1989, 2011, 2172, 2198).
2502. И поселился между Кадесом и между Суром. Это означает Его особое состояние, что явствует из значения слова «поселяться» как жить, о чем н. 1293. Сказанное ранее тоже указывает на это, а именно, что «Авраам перешел оттуда к южной земле», чем означено движение Господа к добру и истинам веры. А так как теперь говорится, что он «поселился между Кадесом и между Суром», то следует, что имеется в виду не что иное, как особое состояние Господа, описываемое «Кадесом» и «Суром», о котором теперь поговорим.
2503. «Кадес» – это склонность к внутренней истине из рассудочного, а «Сур» – склонность к внешней истине, исходящей от научностей, что явствует из значения «Кадеса» и «Сура». «Кадес» означает истину, о которой ведется спор, как показано выше (н. 1678), следовательно, спор об истине в отношении ее источника, проистекает ли она из рассудочного начала, что видно из последующего. Но так как у Господа всякая истина была из небесного источника, то «Кадес» здесь означает склонность к истине. У каждого человека церкви имеются рассудочные истины и научные истины; рассудочные истины являются более внутренними, а научные истины – более внешними. Разняться они между собой точно так же, как две памяти у человек (см. н. 2469 – 2473). Из этого следует, существует две склонности к истине – одна более внутренняя, которая суть склонность к рассудочным истинам, а другая более внешняя, которая суть склонность к научным истинам. Склонность к внутренней истине, проистекающая от рассудочного, здесь означается «Кадесом», а склонность к внешней истине, проистекающая от научного – «Суром». «Сур» означает такую истину, о чем смотрите н. 1928. Имена в Слове означают не что иное, как определенные сущности, что показано выше, н. 1224, 126, 1876, 1888, и во многих других метах.
2504. И был на время в Гераре. Это означает наставление в духовных сущностях веры, что явствует из значения слов «быть на время», как наставления, о чем н. 1463, 2025, и из значения «Герара», как духовных сущностей веры. Герар встречается в Бытии в нескольких местах (10:19, 26:1, 6, 17, 20, 26), и везде он означает веру, по той причине, что Герер находился в Филистии, а Филистия означает научное веры (смотрите н.1197, 1198); и именно в Гераре жил царь Филистии. Вот почему сама вера означается «Гераром» (н. 1209), а «царем Герара» – сама истина веры. Ибо «царь» во внутреннем смысле представляет истину (н. 1672, 2015, 2069). Следовательно, «Авимелех», о котором говорится далее, означает учение веры.
[2] В общем, существуют разумные сущности веры, рассудочные сущности веры и научные сущности веры. Они следуют по порядку от внутренних к внешним. Самые внутренние сущности веры называются разумными; те, что вытекают из них, или оттуда, являются рассудочными сущностями веры; а те, что вытекают опять-таки из предыдущих, являются научными сущностями веры. Они, выражаясь языком ученых, соотносятся как предыдущее и последующее, или что то же самое, высшее и низшее, то есть как внутреннее и внешнее. Правда человеку кажется, что научные сущности веры следуют первыми, затем от них идут рассудочные, и, наконец, научные. Причиной этому служит то, что человек с детства идет таким путем. Тем не менее, разумное постоянно втекает в рассудочное, а рассудочное в научное, хотя человек этого и не сознает. В детстве это наитие представляется неясным, в зрелом возрасте – более заметным, и, наконец, после возрождения открывается в полном свете. Тогда человек начинает видеть, что порядок именно таков, но более полно это обнаруживается в другой жизни (см. н. 1495). Все это называется «духовными сущностями», которые, разделяясь, таким образом, на степени, следуют одно за другим в таком порядке. Духовные сущности веры – это все истины, которые проистекают от добра, то есть, из небесного начала. Все, что происходит из небесного, служит духовным началом веры.
2505. Стих 2. И сказал Авраам о Сарре, жене своей: она сестра моя. И послал Авимелех, царь Герарский, и взял Сарру. «Авраам сказал» означает мышление Господа; «о Сарре, жене своей» означает духовную истину, соединенную с небесным; «она сестра моя» означает рассудочную истину»; «и послал Авимелех, царь Герарский» означает учение веры; «Авимелех» означает учение веры, рассматривающее рассудочное; «и взял Сарру» означает склонность обращаться к рассудочному. 
2506. И сказал Авраам. Это означает мышление, что явствует из значения слова «говорить» в исторических книгах Слова, как постигать, а также мыслить, о чем н. 1898, 1919, 2061, 2080, 2238, 2260, 2271, 2287.
2507. О Сарре, жене своей. Это означает духовную истину, соединенную с небесным, что явствует из значения «Сарры жены», как разумной истины, соединенной с Божественным добром, или, что то же самое, духовной истины, соединенной с небесным, о чем н. 1468, 1901, 2063, 2065, 2172 – 2173, 2198. О том, что такое духовное, и что такое небесное, часто говорилось ранее (смотрите н. 1155, 1577, 1824, 2048, 2088). То называется небесным, что связано с добром, то есть с любовью к Господу и с благолюбием к ближнему; а духовным называется то, что связано с истиной, то есть с верой, проистекающей от этой любви.
2508. Она сестра моя. Это означает рассудочную истину, что явствует из значения «сестры», как рассудочной разумной истины, о чем н. 1495. Что рассудочная истина – это сестра, увидеть можно только по небесному супружеству, ибо все, что от этого супружества происходит, тесно связано между собой, подобно кровному родству и свойству на земле, о чем смотрите н. 685, 917 – и в этом отношении бесконечно разнообразно. Само небесное супружество существует единственно между Божественным добром и Божественной истиной. От него у человека зачинаются способности разуметь, быть рассудочным и обретать знания; ведь без этого зачатия от небесного супружества ни один человек не может быть наделен разумением, рассудком или знанием, и, следовательно, не может быть человеком. Насколько, поэтому, он принимает оное от небесного супружества, настолько и является человеком. Небесное супружество существует в самом Господе, поэтому Господь являет собой само это супружество, ибо Он есть само Божественное добро и вместе с тем Божественная истина. Ангелы и люди состоят в небесном супружестве в той мере, насколько они обретаются в любви к Господу и в благолюбии к ближнему, и в той мере, насколько из оных обретаются в вере, то есть насколько они пребывают в добре Господа и в истине, от него исходящей. Тогда они называются «дочерьми и сыновьями», а между собой «сестрами и братьями», но при этом сохраняются различия. Причина, по которой рассудочная истина называется «сестрой», кроется в том, что она зачинается от наития Божественного дорого на склонность к рассудочным истинам; добро, которое появляется так в рассудочном, называется «братом», а истина – «сестрой». Однако это будет яснее видно из слов, сказанных Авраамом в двенадцатом стихе этой главы: «да она и подлинно сестра мне: она дочь отца моего, только не дочь матери моей; и сделалась моею женою».
2509. И послал Авимелех, царь Герарский. Это означает учение веры, что явствует из сказанного выше (н. 2504), а именно, что «Филистия» означает научное познаний веры (н. 1197, 1198), «Герар», который находился в Филистии, – веру (н. 1209, 2504), а «царь» – саму истину веры (н. 1672, 2015, 2069). Следовательно, «Авимелех» означает учение веры, но учение веры, рассматривающее рассудочное, как будет видно из того, что следует теперь.
2510. «Авимелех» – это учение веры, рассматривающее рассудочное, явствует из того, что он смотрел на Сарру не как на жену Авраама, а как на сестру; а Сарра как сестра означает рациональную истину (н. 2508). То же самое видно и из того, что следует далее, ибо здесь говорится об учении веры, происходит ли она из рассудочного, или из небесного источника. Поэтому «Авимелех» означает учение веры, рассматривающее рассудочное. Учение, сказано, обращается к рассудочным сущностям, когда за истину учения принимается только то, что можно понять рассудком, так что все, что составляет учение, рассматривается по рассудку. Все же учение веры исходит не из рассудочного, а из небесного источника, на что указывает внутренний смысл следующих стихов.
2511. И взял Сарру. Это означает склонность обращаться к рассудочному началу, что явствует из значения «Сарры сестры», как рассудочной истины, о чем н. 2508, а также из значения слов «брать ее», как проявления расположения к ней, следовательно, во внутреннем смысле, проявления склонности обращаться к рассудочному началу. Содержание этого стиха включает в себя начальное мышление Господа об учении веры, будет ли польза от обращения к рассудочному началу, или не. Причина, по которой начальное мышление носило такой характер, кроется в том, что Господь развивался сообразно Божественному порядку, и все, что принадлежало человеческому, в котором Он родился, и которое Он получил от матери, Ему нужно было совлечь, с тем чтобы Он мог облечься в Божественное. Следовательно, и это человеческое мышление, а именно: следует ли обращаться к рассудочному началу в вопросах учения веры – также должно быть отброшено.
2512. Стих 3. И пришел Бог к Авимелеху ночью во сне и сказал ему: вот, ты умрешь за женщину, которую ты взял, ибо она имеет мужа. «И пришел Бог к Авимелеху» означает постижение Господа об учении веры; «ночью во сне» означает, что оно было неясным; «и сказал ему» означает мышление, происходящее оттуда; «вот, ты умрешь за женщину» означает, что учение веры будет погублено, если в вопросах этого учения обращаться к рассудочному началу; «ибо она имеет мужа» означает, что учение истинной веры, и все его положения, соединены с небесным началом.
2513. И пришел Бог к Авимелеху. Это означает постижение Господа об учении веры, что явствует из значения слов «пришел Бог» и из значения «Авимелеха». Что слова «пришел Бог» означают постижение, очевидно, ибо постижение есть ничто иное, как Божественное пришествие или наитие в способность человека разуметь. «Авимелех» означает учение веры, как показано выше в н. 2504, 2509 – 2510.
2514. Ночью во сне. Это означает, что постижение было неясным, что явствует из значения «сна», и в то же время «ночи». «Сон», когда говорится о постижении, означает что-то неясное по сравнению с бодрствованием, и еще более, когда говорится «ночью во сне». Первое постижение Господа потому названо неясным, что оно было в человеческом, которое надлежало совлечь, и тени которого надлежало рассеять. Постижение Господа, хотя и происходило оно от Божественного, все же обреталось в человеческом, природа которого такова, что оно не принимает тотчас сам свет, но по мере того, как тени, которые в нем содержаться, рассеиваются. То, что Он в отношении учения веры приводил Себя к чему-то более ясному, означает в шестом стихе еще один «приход Бога» к Авимелеху во сне, где не упоминается «ночь». Его вхождение вслед за тем в ясное постижение означают в восьмом стихе слова «и встал Авимелех утром рано».
2515. И сказал ему. Это означает мышление, происходящее от туда, а именно из постижения, что явствует из значения слова «говорить», как постигать, а также мыслить, о чем выше н. 2606. Поскольку здесь говорим, что мышление происходило из постижения, следует сказать несколько слов о мышлении. Мысли могут проистекать из постижения, из совести и из отсутствия совести. Мысли, проистекающие из постижения, существуют только у небесных людей, то есть у тех, кто обретается в любви к Господу. Такое мышление является самым внутренним из данных людям, и существует у ангелов на небесах, ибо является постижением от Господа, по которому и из которого происходит их мышление. Мыслить же противно постижению невозможно. Мысли, проистекающие из совести занимают нижний уровень, и существуют у духовных людей, то есть у тех, кто в вопросах жизни и учения обретается в добре благолюбия и веры. Для них мыслить противно совести тоже невозможно, ибо это означало бы мыслить противно добру и истине, которые указывает им Господь через совесть.
[2] Напротив, мысли, проистекающие из отсутствия свести, существуют у тех, кто не позволяет, чтобы им внутренне руководило добро и истина, но руководило зло и ложь, то есть не Господь, а они сами. Они считают, что внутренне мыслят таким же образом, что и те, которые мыслят, опираясь на совесть и постижение. Обусловлено это тем, что они не знают, что такое совесть, менее того – постижение, хотя расхождение столь же велико, как между адом и небесами. Те, которые мыслят без совести, мыслят по каким угодно вожделениям и фантазиям; таким образом, от ада. Когда же они мыслят иначе, то делают это для внешнего вида ради доброго имени. Те же, которые мыслят по совести, делают это из склонности к добру и истине; таким образом, от небес. Что же касается мышления Господа, то оно превосходило всякий человеческий разум, ибо проистекало непосредственно из Божественного.
2516. Вот, ты умрешь за женщину. Это означает, что учение веры будет погублено, если в вопросах этого учения обращаться к рассудочному началу, что явствует из значения «Авимелеха», которому это говорится, как учения веры; из значения слова «умирать», как приходить к гибели; и из значения «сестры», названной здесь «женщиной», как рассудочного начала, о чем н. 2508. Следовательно, слова «Авимелех должен умереть за женщину» означают, что учение веры будет погублено, если обращаться к рассудочному началу.
[2] Причина, по которой учение веры нельзя выводить из рассудочного начала, кроется в том, что рассудочное окружено видимостями добра и истины, каковые видимости сами по себе не являются истинами, как уже показано выше в н. 2053, 2196, 2203, 2209. Кроме того, рассудочное опирается на обманчивости, проистекающие от внешнего чувственного, подкрепленного научностями, которые наводят тень на эти видимости истины. Рассудочное большей частью является чисто человеческим, что также очевидным из его происхождения. Вот почему оно не может положить начало ничему из учения веры, и еще менее следует обращаться к нему с этим. Такое учение должно происходить от Самого Божественного и Божественного Человеческого Господа. В этом его источник, и притом в такой мере, что Господь является самим учением, вследствие чего Он в Слове назван Словом, истиной, светом, путем и дверью. Тайна еще и в том, что всякое учение происходит от Божественного добра и Божественной истина, и заключает в себе небесное супружество. Учение, в котором нет этого, не является подлинным учением веры. Из этого следует, что во всех частностях Слова, источника учения, содержится образ супружества (см. н. 683, 793, 801).
[3] По буквальному или же внешнему смыслу Слова кажется, что учение веры заимствует многое из рассудочного, и даже из природного начала. Но так происходит потому, что Слово существует ради человека, и для него в такой манере приспособлено. Не смотря на это, в себе оно является духовным из небесного источника, то есть проистекает от Божественной истины, соединенной с Божественным добром. То, что учение будет погублено, если в вопросах этого учение обращаться к рассудочному началу, будет пояснено на примерах далее.
2517. Ибо она имеет мужа. Это означает, что учение истинной веры духовно, а его положения соединены с небесным началом, что явствует из значения слов «иметь мужа». «Муж», когда упоминается в Слове, означает добро, а «жена» означает истину. Иначе дело обстоит, когда муж называется «человеком», ибо «человек» тогда означает истину, а «жена» добро (смотрите н. 915, и другие места). Поэтому здесь «иметь мужа» означает, что истина соединена с добром таким образом, что истина тоже является добром. То же самое явствует и из значения «Сары жены», как духовной истины, и «Авраама», как небесного добра, каждое из которых Божественно, о чем н. 2501, 2507. Так как «Сара» означает Божественную духовную истину, то под «Сарой женой» тоже подразумевается само учение истинной веры, ибо учение обретается из истин. Отсюда ясно, что слова «иметь мужа» указывают на то, что учение истинной веры духовно, а его положения соединены с небесным началом.
2518. Стих 4. Авимелех же не приближался к ней и сказал: Владыка! неужели ты погубишь и праведное племя? «Авимелех же не приближался к ней» означает, что в вопросах учении веры к рассудочной истине нисколько не обращались; «и сказал: Владыка! неужели ты погубишь и праведное племя?» означает, неужели добро и истина учения будут истреблены.
2519. Авимелех же не приближался к ней. Это означает, что в вопросах учении веры к рассудочной истине нисколько не обращались, что явствует из значения «Авимелеха», как учения веры, о чем н. 2504, 2509, 2510, и из значения слов «приближаться к ней», то есть к Сарра сестре, как затрагивать, или каким-либо образом обращаться к рассудочной истине, которая является «сестрой» (н. 1495, 2508). К рассудочному началу нисколько не обращались по той причине, что, как показано ранее, все положения учения веры происходят от Божественного, которое бесконечно превосходит человеческое рассудочное начало. Именно от Божественного рассудочное обретает добро и истины. Божественное способно проникать в рассудочное, но не наоборот, как душа может входить в тело, формируя его, но не тело в душу; или как свет может проникать в тень, окрашивая ее различными цветами, но не тень в свет. Но так как на первый взгляд кажется, будто рассудочное должно содействовать, ведь рассудочное начало собственно служит восприемником учением, то здесь и показано, что первой мыслью, которая пришла на ум, было, не следует ли обращаться также и к рассудочному началу. Но Господь обнаружил, и Сам Себе ответил, что учение таким образом будет погублено, и поэтому к рассудочному нельзя обращаться, что здесь выражено словами «Авимелех не приближался к ней».
2520. И сказал: Владыка! неужели ты погубишь и праведное племя? Это означает, неужели добро и истина учения будут уничтожены, что явствует из значения слова «племя», как добра, о чем н. 1259, 1260, 1416; а так как говорится о «племени Авимелеха», под которым подразумевается учение веры, то «праведное племя» здесь означает как добро, так и истину, ибо они вместе принадлежат учению.
[2] Произнесено это было из рвения, связанного с побуждением или любовью ко всему роду человеческому, что очевидно. Эта любовь управляла его мыслями, пока он еще пребывал в человеческом, полученном от матери. Хотя Он и постигал от Божественного, что учение веры происходит единственно из небесного источника, тем не менее, для того, чтобы удовлетворить потребностям рода человеческого, который принимает только то, о чем может сформировать некоторое представление, опираясь на свое рассудочное начало, то и говорится «Неужели ты погубишь и праведное племя?», что означает: неужели добро и истина учения будут истреблены. Человек не принимает того то, в отношении чего он не способен обрести некое понятие из своего рассудочного начала, что очевидно из понятий, которое человек хранит о Божественной тайне. К последним всегда примыкает некое понятие, заимствуемое из мира, либо связанное с ним, благодаря чему они удерживаются в памяти и воспроизводятся в мысли. Ведь без понятия, которое опирается на что-то мирское, человек вовсе не способен мыслить. Если бы, поэтому, истины из Божественного начала являлись обнаженными, то никоим образом не были бы приняты, ведь превосходили бы человеческое понимание, а поэтому и веру, особенно у тех, кто пребывает во внешнем поклонении.
[3] Для пояснения приведем следующие примеры. Само Божественное может пребывать не иначе, как в Божественном, следовательно, в Божественном Человеческом Господа, и через него – у человека. Если же обратитесь к рассудочному началу, то оно скажет, что само Божественное способно пребывать в человеческом каждого. Далее, нет ничего святого, что не исходило бы от Господа, таким образом, от Божественного, которое одно. Если же обратитесь к рассудочному началу, то оно скажет, что святое может происходить и из другого источника.
[4] Затем, человек не живет, ни творит добро, ни верит в истину от себя самого, притом он даже не мыслит от себя, а все добро и истина исходят от Господа, тогда как зло и ложь – из ада. Более того, ад, то есть пребывающие в аду, не мыслят от себя, принимают добро и истину Господа указанным образом. Если обратитесь к рассудочному началу, то оно отбросит все это, потому что не понимает. Подобным же образом оно отвергнет понятие о том, что никому не воздается за добро, которое он творит, и истину, которой он поучает. Оно отвергнет и то понятие, что внешние начала ничему не способствуют, а только внутренние в той мере, насколько в творимом добре присутствует склонность к добру, и насколько в поучаемой истине присутствует склонность к истине, и насколько совершается все это не от себя самого. Тысячи других примеров свидетельствуют о том же.
[5] Поскольку таковы особенности рассудочного начала человека, поэтому Слово использует выражения, которые отвечают способности человека понимать, а также его предрасположению. Вот почему внутренний смысл Слова отличается от буквального смысла, что наиболее заметно в Слове Ветхого Завета, где многое написано в соответствии с пониманием и предрасположенностью людей того времени. Ввиду этого мало, почти ничего, не говорится о жизни после смерти, спасении и внутреннем человеке. Ибо отличительное свойство иудейского и израильского народа, у которого тогда находилась церковь, было таким, что если бы эти вопросы были им открыты, их бы не только не поняли, но и осмеяны. Сходным образом, если бы им было открыто, что Мессия, или Христос, должен прийти для спасения их душ в вечности, они бы это тоже отвергли, как бессмыслицу, что и видно по этому племени сегодня. Ибо если в их присутствии поведать о чем-то внутреннем или духовном, говоря, что Мессия не будет величайшим царем на земле, они посмеются над этим.
[6] Вот почему Господь иногда говорил, уподобляясь пророкам, и прибегал также к притчам, как Он Сам говорит у Матфея:
Иисус сказал, потому говорю им притчами, что они видя не видят, и слыша не слышат, и не разумеют (Матф. 13:13).
«Видящие» и «слышащие» – это те в церкви, которые хотя и смотрят и слушают, тем не менее не понимают. Также у Иоанна:
Он ослепил глаза свои и окаменил сердце свое, да не видят глазами, и не уразумеют сердцем, и не обратятся, чтоб Я исцелил их (Иоан. 12:40).
«Обращение» их и «исцеление» подразумевает, что они впоследствии все-таки отвергнут, и поэтому осквернят, что повлечет за собой вечное проклятие (см. н. 301–303, 582, 1008, 1010, 1059, 1327, 1328, 2051, 2426). Не смотря на это, Господь во многих местах открыл внутренние сущности Слова, правда, только для мудрых.
2521. Стих 5. Не сам ли он сказал мне: она сестра моя? И она сама сказала: он брат мой. Я сделал это в прямоте сердца моего и в чистоте рук моих. «Не сам ли он сказал мне» означает оправдание за такие мысли; «она сестра моя» означает, что именно к рассудочному началу следует обращаться; «и она сама сказала: он брат мой» означает, что само рассудочное начало указало, что небесное добро должно сочетаться с ним; «Я сделал это в прямоте сердца моего» означает, что такое мышление происходило от невинности и простого добра; «и в чистоте рук моих» означает, из склонности к истине, и, таким образом, из всего, что давало возможность так мыслить.
2522. Не сам ли он сказал мне. Это означает оправдание за такое мышление, что явствует из частностей, содержащихся в этом стихе, а также из значения слова «говорить», как мыслить, о чем н. 2506.
2523. Она сестра моя. Это означает, что именно к рассудочному началу следует обращаться, то есть Он так мыслил, что явствует из значения «сестры» в этой главе, как рассудочной истины, о чем н. 1495, 2508. Во внутреннем смысле Слова описывается вся жизнь Господа, такой как она должна была стать в мире, включая постижение и мысли, ибо все это было предвидено и предусмотрено, поскольку исходило от Божественного. Дополнительной причиной этому служило то, чтобы обстоятельства жизни Господа в мире могли открываться ангелам, которые постигают Слово по внутреннему смыслу. Таким образом, Господь пребывал перед ними, и они в свою очередь могли видеть, как Он постепенно совлекал человеческое и облекался в Божественное. Если бы это не было явлено ангелам через внутренний смысл Слова, а также через все религиозные обряды иудейской церкви, то Господу надлежало бы прийти в мир тотчас после падения древнейшей церкви, которая называлась «человеком», или Адамом, ведь пророчество о пришествии Господа было дано сразу (Быт. 3:15). Более того, род человеческий, живший тогда, не мог бы спастись.
[2] Что же касается самой жизни Господа, она являла собой постоянное продвижение человеческого к Божественному, вплоть до полного единства, как уже часто говорилось. Ведь чтобы бороться с адами и победить их, Он должен был действовать из человеческого, ибо невозможно бороться с адами из Божественного. Поэтому Ему было угодно принять человеческое, подобно любому человеку, быть ребенком, подобно любому, набираться знаний и постижений, что выражено странствием Авраама в Египет (гл. 12), а теперь в Герар. Таким образом, Ему было угодно развивать рассудочное начало, подобно любому человеку, и, разогнав покрывающую его тень, вынести его к свету. Все это Он делал из собственной силы. Никто не может усомниться в том, что Господь продвигался таким образом от Человеческого к Божественному, если только мысленно взвесит, что Он был ребенком и, как любой ребенок, учился говорить, и так далее. Единственное различие заключалось в том, что в Нем пребывало Само Божественное, потому что Он был зачат от Иеговы.
2524. И она сама сказала: он брат мой. Это означает, что само рассудочное начало указало, что небесное добро должно сочетаться с ним, что явствует из значения «сестры», которая здесь подразумевается словами «она сама», как рассудочного начала (н. 1495, 2508); и из значения «брата», как добра по истине (н. 367, 2508). Смысл этого заключается в следующем. Соединение Божественного добра и Божественно истины подобно сочетанию в супружестве. Отсюда проистекает небесное супружество, а также супружественная любовь, которая нисходит и в природный мир, находящийся внизу. Добро и истина рассудочного начала, напротив, соединяются между собой не через супружество, а через кровное родство, подобно брату и сестре. Ибо рассудочное начало в отношении истины образуется по наитию Божественного добра в склонность к знаниям и постижениям (см. н. 1895, 1902, 1910), тогда как добро рассудочного начала возникает через наитие Божественного добра в эту истину, которая затем становится самим добром благолюбия, представляющим собой «брата» веры, или, что то же самое, истины (н. 367).
[2] Что же касается добра и истины рассудочного начала, обретаются они таким образом, что его добро проистекает от Божественного добра, но истина его не проистекает от Божественной истины, ибо истина рассудочного обретается через знания и познания, которые накапливаются с помощью внешних и внутренних чувств, и поэтому внешним путем. Следовательно, к истинам рассудочного начала примыкает множество обманчивостей, обусловленных чувствами, из-за чего истины перестают быть истинами. Тем не менее, когда в них втекает Божественное добро, и образует их, они тогда кажутся истинами, и познаются, как истины, хотя являются не более чем видимостями истины. Само добро в этих истинах изменяется, сообразно затемнению истины, и по качеству становится таким, как и истина. В этом заключается тайна, которая сокрыта в этих словах: рассудочное начало таким образом указало, что небесное добро должно сочетаться с ним.
2525. В прямоте сердца моего. Это означает, что такое мышление происходило из невинности и простого добра, как явствует из значения слов «прямота» и «сердце». На языке оригинала «прямота» выражена словом, которое также означает честность, безупречность и простоту; кроме того, «сердце» означает любовь и благолюбие, которые, как известно, связаны с добром. Вот почему «в прямоте сердца» – значит из невинности и простого добра.
2526. И в чистоте рук моих я это сделал. Это означает из склонности к истине, и, таким образом, из всего, что давало возможность так мыслить, что явствует из значения «чистоты», а также «рук». На языке оригинала «чистота» выражена словом, которое также очищенность и непорочность. Слово «руки» говорится об истине, и означает силу, следовательно, способность (н. 878). «Я сделал это в прямоте сердца моего и в чистоте рук моих» означает, что такое мышление происходило из невинности и простого добра, а также из склонности к истине, и, таким образом, из всего, что давало возможность так мыслить, по той причине, что добро является добром по невинности, а истина является истиной по добру. Когда же они сохраняют свой порядок, то появляется возможность так мыслить. Ясно, что именно это заключено в последних словах, ибо прямое, здравое, или совершенное сердце, которое означает добро, возможно только тогда, когда в добре, как сказано, содержится невинность, благодаря которой оно становится простым добром. Чистые, незапятнанные и непорочные руки, которые относятся к истинам, бывают только тогда, когда, как сказано, добро содержится в истинах, то есть когда существует склонность к истине. Когда мышление опирается на это, оно также обретает полную способность или силу, которую тоже означают «руки» (н. 878).
2527. Стих 6. И сказал ему Бог во сне: и Я знаю, что ты сделал сие в простоте сердца твоего, и удержал тебя от греха предо Мною, потому и не допустил тебя прикоснуться к ней. «И сказал ему Бог во сне» означает более ясное постижение; «Я знаю, что ты сделал сие в прямоте сердца твоего» здесь, как и прежде, означает, что такое мышление происходило из невинности и простого добра, и что, таким образом, в этом не было никакой вины; «и удержал тебя от греха предо Мною» означает, что от этого не было никакого вреда; «потому и не допустил тебя прикоснуться к ней» означает, что к рассудочному началу не обращались вовсе.
2528. И сказал ему Бог во сне. Это означает более ясное постижение, что явствует из того, что было сказано и пояснено выше (н. 2514). В этой главе, за исключением последнего стиха, назван «Бог», а не «Иегова» по той причине, что говорится о духовном, то есть о положениях учения веры. Когда говорится о духовном, называется «Бог», а когда говорится о небесном, то есть о любви и вере, называется «Иегова» (см. н. 709, 732, 2001).
2529. И Я знаю, что ты сделал сие в простоте сердца твоего. Это означает, что такое мышление происходило из невинности и простого добра, явствует из сказанного выше (н. 2525, 2526), где встречаются те же слова. В этом стихе не упоминаются, как выше, слова «в чистоте рук моих», что обусловлено тайной причиной, состоящей в том, что в склонности к истине, которую означает выражение «чистота рук», пребывало нечто человеческое. Ведь в Господа истины тоже насаждались через человеческое, полученное от рождения, тогда как добро исходило от одного Божественного, как становится очевидным из проявления рассудочного начала в отношении добра и в отношении истины (н. 2524).
2530. И удержал тебя от греха предо Мною. Означает, что от этого не было никакого вреда, то есть в учении веры к рассудочному началу не обращались, как следует вслед за этим, что ясно без пояснения.
2531. Потому и не допустил тебя прикоснуться к ней. Это означает, что к рассудочному началу не обращались вовсе, что явствует из значения слов «допустить прикоснуться», как обращаться, что также подразумевается словами «приближаться к ней» в четвертом стихе, н. 2519; и из значения «сестры Сарры», о которой здесь говорится, как рассудочного начала, о чем н. 1495, 2508.
[2] Чтобы больше узнать, в чем заключается учение веры, как духовное из небесного источника, следует обратить внимание на то, что оно представляет собой Божественную истину от Божественного добра, и таким образом всецело Божественно. Божественное непостижимо, так как превосходит всякое разумение, включая и ангельское. Тем не менее, это Божественное, непостижимое само по себе, может втекать в рассудочное начало человека через Божественное Человеческое Господа. Когда оно втекает в это рассудочное, то принимается в соответствии с пребывающими там истинами, следовательно, у разных людей по-разному. Поэтому, подлинность истин у человека определяет полноту принятия им Божественного, которое в него втекает, а также степень просвещения разумения у человека.
[3] В Слове Господа содержатся самые истины, однако в его буквальном смысле представлены истины, приспособленные к пониманию тех, кто обретается во внешнем поклонении, тогда как в его внутреннем смысле заключены истины, приспособленные к тем, которые являются внутренними людьми, то есть к тем, которые учением и, вместе с тем, жизнью походят на ангелов. Вследствие этого их рассудочное просвещается настолько, что просвещение это можно сравнить с сиянием звезд и солнца (Дан. 12:3; Матф. 13:43). Отсюда очевидно, сколь важно знать и принимать внутренние истины. Правда, истины эти можно знать, но принимают их только те, кто обладает любовью к Господу, или верой в Него. Ибо как Господь является Божественным добром, так Он является и Божественной истиной, и поэтому самим учением, поскольку все, что содержится в учении истинной веры, относится к Господу, также к небесному царству и церкви, и ко всему, что составляет небесное царство и церковь. Однако все это принадлежит Ему, и служит посредствующими целями, через которые достигается конечная цель, то есть Господь.
[4] Господь является самим учением в отношении истины и добра, следовательно, единственно на Него нужно взирать в учении, как Он учит у Иоанна:
Иисус сказал: Я есть путь, и истина, и жизнь (Иоан. 14:6–7);
где «путь» – это учение, «истина» – все, что принадлежит учению, а «жизнь» – само добро, которое служит жизнью истины. Любовь к Нему или вера в Него есть то, что принимает, чему Он также учит у Иоанна:
Свои не приняли Его, а тем, которые приняли Его, верующим во имя Его, дал власть быть сынами Божиими, которые не от крови, ни от хотения плоти, ни от хотения человека, но от Бога родились (Иоан. 1:11–13).
Те «родились от Бога», кто пребывает в любви и в вере, проистекающей от нее.
2532. Стих 7. Теперь же возврати жену человеку, ибо он пророк и помолится о тебе, и ты будешь жив; а если не возвратишь, то знай, что непременно умрешь ты и все твои. «Теперь же возврати жену человеку» означает, что он должен вернуть духовную истину учения из рассудочного начала нетронутой; «ибо он пророк» означает, что таким образом будет даровано учение; «и помолится о тебе» означает, что, поэтому, произойдет откровение; «и ты будешь жив» означает, что, следовательно, учение обретет жизнь; «а если не возвратишь» здесь, как и ранее, означает, что если он не вернет духовную истину учения из рассудочного нетронутой; «то знай, что непременно умрешь ты» означает, что не будет никакого учения истины и добра; «и все твои» означает совокупность всего, что принадлежит учению.
2533. Теперь же возврати жену человеку. Это означает, что он должен вернуть духовную истину учения из рассудочного начала нетронутой, что явствует из значения «жены», как духовной истины, о чем н. 2507, 2510; и из значение «человека», как самого учения. Ведь когда Авраам, который прообразовывает Господа, называется «человеком», он означает небесную истину, которая является тем же, что и учение из небесного источника; ибо во внутреннем смысле «человек» означает разумное начало (смотрите н. 158, 265, 749, 915, 1007, 2517). Отсюда ясно, что слова «возврати жену мужу» означают вернуть духовную истину учения нетронутой. Говорится вернуть из рассудочного начала нетронутой, потому что Авимелех, который должен ее вернуть, означает учение, рассматривающее рассудочное, или, что то же самое, рассудочные положения учения (н. 2510).
[2] Выше было сказано, что хотя учение веры само по себе Божественно, и посему превосходит всякое человеческое и ангельское понимание, тем не менее, оно в Слове изложено в соответствии с пониманием человека в рассудочной манере. Это напоминает родителя, обучающего маленьких мальчиков и девочек. Обучая их, он поясняет все, вообще и в частности, сообразно их складу ума, хотя сам при этом мыслит из того, что является более внутренним, или высшим. В противном случае они ничего бы не вынесли из его поучений, или походило бы на бросание семени на камень. То же самое можно сказать об ангелах, которые в другой жизни наставляют простых сердцем. Хотя ангелы пребывают в небесной и духовной мудрости, они, тем не менее, не держатся выше понимания тех, кого поучают, но говорят с ними по-простому, и уже по мере наставления постепенно переходят к более возвышенным понятиям. Ведь если бы они говорили исходя из ангельской мудрости, простые вовсе ничего бы не поняли, и посему не продвигались бы к истинам и добру веры. Подобное происходило бы, если бы в Слове Господь учил в рассудочной манере, не опираясь на уровень понимания человека. Тем не менее, в своем внутреннем смысле Слово возвышается к ангельскому разумению. Однако тот смысл, в его наибольшем возвышении, в котором его постигают ангелы, находится бесконечно ниже Божественного. Отсюда ясно, каково Слово в своих началах, и, таким образом, в себе самом; и, следовательно, в любом его месте заключено больше, чем способны понять целые небеса даже в малой части, хотя в буквальном смысле оно кажется столь простым и столь грубым.
[3]Что Господь есть Слово, поскольку Слово исходит от Него и Он пребывает в Слове, ясно у Иоанна:
Вначале было Слово, и Слово Было у Бога, и Слово было Бог. В Нем была жизнь, и жизнь была свет людей. Слово стало плотью и обитало с нами, и мы видели славу Его, славу как Единородного от Отца, полную благодати и истины (Иоан. 1:1, 4, 14; см. Откр. 19:11, 13,16).
А как Господь есть Слово, Он есть и учение, ибо нет иного учения, которое в себе Божественно.
2534. Ибо он пророк. Это означает, что таким образом будет даровано учение, как явствует из значения «пророка». В Слове часто встречаем выражение «пророк». В буквальном смысле «пророк» означает того, кому дается откровение, а отвлеченно от личности – само откровение. Но во внутреннем смысле «пророк» означает того, кто учит, а отвлеченно от личности – само учение. Поскольку Господь, как уже говорилось, есть само учение, то есть Слово, которое учит, то Его называют «пророком», как у Моисея:
Пророка из среды тебя, из братьев твоих, как меня, воздвигнет Иегова, Бог твой, Ему будешь повиноваться (Втор. 18:15, 18).
Сказано «как меня», потому Моисей, как и Авраам, Исаак, Иаков, Давид и многие другие прообразовывали Господа. И поскольку люди ожидали Его, то и описано у Иоанна:
Люди, видевшие знамение, сотворенное Иисусом сказали: это истинно Тот Пророк, Который должен прийти в мир (Иоан. 1:14).
[2] Поскольку Господь является «пророком» в высшем смысле, и «свидетельство Иисуса есть дух пророчества» (Откр. 19:10), то во внутреннем смысле Слова «пророк» означает того, кто учит, а также, отвлеченно от личности, учение, что вполне очевидно из следующих мест. У Луки:
Ты, младенец, наречешься пророком Всевышнего (Лук. 1:76).
Это произнес Захария о своем сыне Иоанне Крестителе, который в свою очередь говорил, что он не пророк, но тот, кто готовит путь, уча и проповедуя о пришествии Господа:
Спросили Его: Что же? Ты Илия? Но Он сказал: Нет. Пророк? Он ответил: Нет. Сказали ему: Кто же ты? Он сказал: Я глас вопиющего в пустыне: исправьте путь Господу (Иоан. 1:21–23).
[3] У Матфея:
Многие скажут в тот день: Не от Твоего ли имени мы пророчествовали? (Матф. 7:22);
где ясно, что «пророчествовать» значит учить. У Иоанн:
Тебе надлежит опять пророчествовать о народах и племенах и языках и царях (Откр. 10:11);
«пророчествовать» обозначает учить. Что такое «народы, племена, языки и цари» было определено и показано ранее. Там же:
Племена будут попирать святой город сорок два месяца; но дам двум свидетелям Моим, и они будут пророчествовать тысячу двести шестьдесят дней, будучи облачены во вретище (Откр. 11:2–3);
где также «пророчествовать» обозначает учить. У Моисея:
Иегова сказал Моисею: Смотри, Я поставил тебя богом фараону, а Аарон, брат твой, будет твоим пророком (Исх. 7:1);
где «пророк» обозначает того, кто учит или говорит то, что укажет Моисей. У Иоиля:
Изолью от Духа Моего на всякую плоть, и будут пророчествовать сыны ваши и дочери ваши (Иоиль 2:28);
«будут пророчествовать» обозначает будут учить.
[4] У Исаии:
Навел на вас Иегова дух усыпления, и сомкнул глаза ваши, пророки, и закрыл ваши головы, провидцы; всякое видение для вас то же, что слова запечатанной книге, которую подают знающему буквы, говоря: прочитай ее, прошу тебя; и тот отвечает: не могу, она запечатана (Ис. 29:10–11);
где под «пророком» подразумевается тот, кто учит истине»; под «провидцами» – видящие истины. Их головы, сказано, будут покрыты, когда они перестанут знать и видеть истины. Поскольку в древности тех, кто учил, называли «пророками», поэтому их также называли «провидцами», потому что «видеть» означает понимать (н. 2150, 2325; их называли «провидцами», см. 1Сам. 9:9; 2 Сам. 24:11). Их также называли «человеками Божиими» из-за значения слова «человек» (н. 158, 265, 749, 915, 1007, 2517; их называли «человеками Божиими»: 2 Цар. 1:9–16; 4:7, 9, 16, 21-22, 25, 27, 40, 42; 5:8, 14,20; 13:19; 23:16–17).
[5] Что во внутреннем смысле «пророк» означает тех, кто учит, видно у Иеремии во всей двадцать третьей главе, а также у Иезекииля во всей тринадцатой главе, где особо говорится о пророках; как и во множестве других мест, в которых они упоминаются. Это также объясняет, почему «лжепророки» означают тех, кто учит ложностям, как у Матфея:
При скончании века многие лжепророки восстанут и прельстят многих. Восстанут лжехристы и лжепророки и дадут великие знамения, чтобы сбить с пути, если возможно и избранных (Матф. 24:11–24);
где под «лжепророками» подразумевается ничто иное. Сходным образом и под «лжепророком» в Откр. 16:13; 19:20; 20:10.
[6] Отсюда также видеть можно, насколько внутренний смысл Слова был затемнен понятиями, основанными на изобразительностях иудейской церкви. Ибо любое упоминание «пророков» в Слове, тотчас наводит на понятие о таких пророках, что жили в те времена, каковое понятие сильно мешает знать, что они означают. Однако чем мудрее человек, тем легче ему удалить понятие, основанное на этих прообразованиях. Например, при упоминании храм, люди, обладающие более мудрым образом мыслей, представляют не храм в Иерусалиме, а Храм Господний; при упоминании «горы Сион, или просто Сиона, они представляют область в Иерусалиме, а Царство Господне; а при упоминании Иерусалима, они представляют не тот город, который был у колен Вениамина и Иуды, а святой и небесный Иерусалим.
2535. И помолится о тебе. Это означает, что, таким образом, произойдет откровение, как явствует из значения слова «молиться». Молитва, рассмотренная сама по себе, это разговор с Богом, и в то же время некое внутреннее обозрение того, о чем молятся. Ответом на это служит нечто близкое к наитию, что нисходит в постижение и мышление ума, открывая внутренние начала человека к Господу, правда по-разному в зависимости от состояния человека, и от сути того, о чем он молится. Если человек молится из любви и веры, и просит только о небесном и духовном, то его молитва заключает в себе что-то похожее на откровение, которое отражается на склонности молящегося, в плане надежды, утешения или внутренней радости. Вот почему «молиться» во внутреннем смысле означает получать откровение. В большей мере это проявляется там, где моление соотносится с пророком, под которым подразумевается Господь, чья молитва была не чем иным, как разговором с Божественным, и в то же время откровением. Что Его молитва сопровождалась откровением, видно у Луки:
Иисус крестившись, молился – отверзлись небеса (Лук. 3:21).
Там же:
Взяв Петра, Иоанна и Иакова, взошел Он на гору помолиться. И когда молился, вид Его лица изменился, и одежда Его сделалась белою и блестящею (Лук. 9:29–29).
У Иоанна:
Молясь, Он говорил: Отче, прославь имя Твое. Тогда пришел с небес глас: и прославил и еще прославлю (Иоан. 12:27–28);
откуда ясно, что «молитва» Господа была разговором с Божественным, и вместе с тем откровением.
2536. И ты будешь жив. Это означает, что, следовательно, учение обретет жизнь, что ясно без объяснения.
2537. А если не возвратишь. Это означает, что если он не вернет духовную истину учения из рассудочного нетронутой, что ясно из сказанного выше (н. 2533), где встречаются такие же слова.
2538. То знай, что непременно умрешь ты. Это означает, что не будет никакого учения истины и добра, что также явствует из сказанного выше (н. 2516), где тоже встречаются подобные слова. Сходным образом «и все твои» означает совокупность всего, что принадлежит оному, то есть учению. Во внутреннем смысле слово «все» означает совокупность всего или всех по той причине, что личности в Слове означают сущности, и поэтому слова «все Авимелеха» означают совокупность всего, что составляет учение. Из сказанного теперь ясно, каков внутренний смысл заключают в себе слова этого стиха, а именно, что он должен вернуть духовную истину учения из рассудочного начала нетронутой, и что поэтому ему будет даровано учение и откровение, и следовательно учение обретет жизнь; если же он не вернет духовную истину учения из рассудочного нетронутой, учение истины и добра будет погублено как вообще, так и в частности.
[2] Об учении можно сказать следующее: в той мере, насколько основой верования служит то, что является человеческим, то есть чувственное, научное и рассудочное, настолько же теряется учение; и, напротив, в той мере, насколько чувственное, научное и рассудочное уходит в сторону, то есть насколько верование формируется отдельно от них, настолько же учение обретает жизнь, ибо настолько же в него втекает Божественное, тогда как наитию и принятию препятствуют собственные свойства, которыми обладает человек. Однако одно дело веровать, опираясь на рассудочное, научное и чувственное, то есть обращаться к этому, чтобы веровать, и совсем иное подтверждать и укреплять верование с помощью рассудочного, научного и чувственного. Различие между сими двумя подходами станет очевидным из дальнейшего изложения, ибо во внутреннем смысле этой главы говорится и об этом.
2539. Стих 8. И встал Авимелех утром рано, и призвал всех рабов своих, и пересказал все слова сии в уши их; и люди сии весьма испугались. «И встал Авимелех утром рано» означает постижение и свет подтверждения от небесного добра; «и призвал всех рабов своих» означает, рассудочное и научное; «и пересказал все слова сии в уши их» означает увещевание подтверждений из этого источника, пока они не повинуются; «и люди сии весьма испугались» означает, пока они не станут отвратительными.
2540. И встал Авимелех утром рано. Это означает постижение и свет подтверждения от небесного добра, что явствует из значения слов «вставать рано», а также «Авимелеха» и «рано». Что означает «утро», было показано выше (н. 2333, 2405). Здесь это ясное постижение, что очевидно само по себе, а также из последовательности событий: сначала постижение было неясным (н. 2513, 2514), а затем стало более ясным (н. 2528). «Авимелех» означает учение веры, рассматривающее рассудочное, что видно выше (н. 2509–2510); а значение слова «рано» становится очевидным из значения «утра». Поскольку здесь говорится, что он «встал утром рано», то это означает не только ясное постижение, но и свет подтверждения от небесного добра, ибо подтверждающий свет истины исходит от небесного добра. Ввиду этого ясно, что именно таково значение имеют эти слова.
[2] Причина, по которой во внутреннем смысле столько говорится о постижении, каковым обладал Господь, пребывая в Человеческом, и о Его мышление в отношении рассудочного начала в учении веры заключена в сказанном выше. Дальнейшая причина кроется в том, что ангелам свойственно особо размышлять о различных обстоятельствах жизни Господа в мире, и о том, каким образом Он совлек человеческое рассудочное и по силе Своей сделал его Божественным, и в то же время о природе учения благолюбия и веры, когда к нему подмешивается рассудочное, а кроме того, о многом другом, что с этим связано и отвечает внутренним началам церкви и человека. Всякому, чье сердце и ум поглощены мирским и телесным все это кажется пустым, и возможно не сулящим ничего, тогда как ангелы, чье сердце и ум поглощены небесным и духовным все то же самое является ценным. Их понятия и постижение оного превосходят всякое описание. Отсюда очевидно, что весьма многое из того, что представляются человеку малозначительным, потому что оно превышает его понимание, для ангелов представляет высшую ценность, так как входит в свет их мудрости; и наоборот, то, что для человека представляет высшую ценность, потому что связано с миром и, поэтому, доступно его пониманию, для ангелов малозначительно, так как проходит мимо света их мудрости. Так обстоит с внутренним смыслом Слова, применимо к ангелам и людям, во многих местах.
2541. И призвал всех рабов своих. Это означает, рассудочное и научное, что явствует из значения в Слове «раба», о чем говорится далее в четырнадцатом стихе, н. 2567. У человека, который пребывает в царстве Господа, или являет собой царство Господа, обладает небесным, духовным, рассудочным, научным и чувственным; и притом одно другому подчинено. Небесное и духовное занимает главное положение и является Господним; им подчинено рассудочное и служит оным; затем следует научное, которое подчинено и служит рассудочному; и, наконец, чувственное подчинено и служит научному. То, что подчиняется или служит, в этом отношении является рабом, и называется «рабом» в Слове. Человек, чье мышление опирается исключительно на чувственное и научное, ничего не знает о таком порядке подчинения, а тот, кто хоть и знает что-то, все же имеет лишь весьма смутное понятие об этом, потому что все еще пребывает в телесном. Ангелы, напротив, имеют четкое представление, ибо тысячи, мало того, мириады ясных для ангелов понятий, являются человеку как одно смутное понятие. Возьмем, к примеру, слова, что встречаются здесь: «Авимелех призвал рабов своих, и пересказал все слова сии в уши их». В словах этих ангелы постигают более глубокую тайну, чем человек способен представить или даже поверить. В самом деле, они постигают, как Господь подчинил рассудочное и научное; притом Он подчинил не само рассудочное и научное, а склонность возвышаться над небесным и духовным в учении. Ибо подчинить это рассудочное и научное означало привести их к повиновению, и вместе с тем к порядку. Все это для ангелов входит в перечень самого общедоступного, но для человека, быть может, в перечень самого темного или невразумительного.
2542. И пересказал все слова сии в уши их. Это означает увещевание подтверждений из этого источника, пока они не повинуются, что явствует из последовательности изложения во внутреннем смысле, а также из значения «ушей». Из последовательности изложения: Существует множество доказательств, подтверждающих любые рассудочные познания, ибо именно к этим познаниям ведут доказательства. Вот почему, когда рассудочное приводится к подчинению, доказательства приходится увещевать, поскольку они всегда теснят и, так сказать, восстают. Из значения «ушей»: «Уши» во внутреннем смысле Слова означают послушание, по причине соответствия, которое существует между слушанием и повиновением. К тому же это соответствие заключено в самом слове «слушать», и более ярко выражено в слове «слушаться». Источник этого соответствия открывается в следующей жизни, где послушные и повинующиеся находятся в области уха. Мало того, они соответствуют самому чувству слуха, что является еще неизведанной тайной. Но более ясно это будет видно в дальнейшем, когда по Божественному милосердию Господа речь пойдет о соответствии. Что «уши» имеют такое значение, становится очевидным из множества мест в Слове. Сейчас приведем один отрывок из Исаии:
Утучню сердце народа сего, отягчу их уши, и глаза сомкну их, да не узрят они очами, и не услышат ушами, и не уразумеют сердцем (Ис. 6:10).
Здесь «узреть очами» значит разуметь, а «слышать ушами» значит постигать чувством, следовательно, слушаться. Именно это подразумевают слова Господа:
Кто имеет уши слышать, да слышит (Матф. 11:15; 13:9, 43; Лук. 8:8; 14:35).
2543. И люди сии весьма испугались. Это означает, пока они не станут отвратительными, что явствует из значения слова «пугаться», и из значения слова «люди». Как и всякое чувство, «пугаться», или «страх» включает в себя много всего, хотя на вид кажется простым чувством. Выражаясь в мирских понятиях, страх в себе несет лишение жизни, потерю доброго имени, почестей и выгоды, а выражаясь в небесных понятиях – потерю добра и истины, а также жизни, которую они дают. Так как все это содержится в страхе, в нем также заключено отвращение к тому, что пытается оное разрушить. В большей мере это справедливо, когда человек обладает склонностью к добру и истине. Такое отвращение служит противоположностью самой склонности, и поэтому «пугаться» здесь означает питать отвращение. Сколь велико было отвращение у Господа, видно по рвению, с которым было произнесено сказанное в следующем стихе. Рвение это было по учению, чтобы его не запятнали рассудочное и научное. Ибо «люди» означают рассудочное и научное, или все разумное, как показано выше, н. 158, 265, 749, 915, 1007.
2544. Стих 9. И призвал Авимелех Авраама и сказал ему: что ты с нами сделал? Чем согрешил я против тебя, что ты навел, было, на меня и на царство мое великий грех? Ты сделал со мною дела, каких не делают. «И призвал Авимелех Авраама и сказал ему» означает мышление Господа по учению веры; «что ты с нами сделал? Чем согрешил я против тебя?» означает уличение себя в таком образе мыслей; «что ты навел, было, на меня и на царство мое великий грех?» означает, что это подвергло учение веры и все положения учения опасности; «ты сделал со мною дела, каких не делают» означает ужас.
2545. И призвал Авимелех Авраама и сказал ему. Это означает мышление Господа по учению веры, что явствует из прообразования Авимелеха, а затем Авраама, и из значения слова «сказать», о чем ранее несколько раз говорилось. Невозможно вразумительно объяснить, что значит мыслить по учению веры, так как постижение этого укладывается только в ангельские понятия, но в них оно являет себя в столь ярком свете вместе с небесными прообразами, что едва ли можно описать. Невозможность постичь этого, разве лишь в ангельских понятиях, становится очевидной, когда говорится, что мышление Господа проистекало от разумной истины, превышающей рассудочное начало, на которое он взирал оттуда, но что Его постижение, по которому Он мыслил, проистекало от Божественной истины.
2546. Что ты с нами сделал? Чем согрешил я против тебя? Это означает уличение себя в таком образе мыслей, что явствует из чувства и рвения в этих словах (см. н. 2543), из-за того, что рассудочное и научное желало возвысится и проникнуть в учение веры, которое является Божественным, и, следовательно, иметь с ним что-то общее.
2547. Что ты навел, было, на меня и на царство мое великий грех. Это означает, что это подвергло учение веры и все положения учения опасности, как явствует из значения «Авимелеха», который здесь подразумевается под местоимением «меня», как учения веры; и из значения «царства», как истины учения, или того, что принадлежит учению. Что «царство» во внутреннем смысле означает истины учения, в противоположном смысле ложности учения, видно из Слова, как у Иеремии:
Он есть Творец всего, и жезл наследия Его, имя Его – Иегова Саваоф. Ты у меня – молот, оружие воинское; Тобою я рассею племена и тобою разорю царства (Иер. 51:19–20);
где говорится о Господе, который, понятно, не рассеет племена, ни разрушит царства, а рассеет и разрушит то, что означают племена и царства, а именно зло и ложности учения.
[2] У Иезекииля:
Вот, я возьму сынов Израилевых из среды племен, между которыми они находятся, и соберу их отовсюду, и приведу их в землю их. На этой земле, на горах Израиля Я сделаю их одним племенем, и один Царь будет царем у всех их, и не будут более двумя племенами, и уже не будут вперед разделяться на два царства (Иез. 37:21–22).
Здесь «Израиль» обозначает духовную церковь; «племя» – добро церкви или учения. Что народы обозначают добро, можно видеть выше, н. 1259, 1260, 1416, 1849. «Царство» обозначает его истины. Вполне очевидно, что в этом отрывке «племена» и «царства» означают нечто иное, нежели племена и царства, ибо говорится о сынах Израиля или об израильтянах, что они соберутся, и придут в землю, тогда как они были рассеяны среди языческих племен и сами стали язычниками.
[3] У Исаии:
Я вооружу Египтян против Египтян; и будут сражаться брат против брата и друг против друга, город с городом, царство с царством (Ис. 19:2);
где «Египет» обозначает рассуждения об истинах веры на основе научностей (н. 1164, 1165, 1186); «город» обозначает учение, здесь еретическое (н. 402, 2268, 2449); «царство» обозначает ложности учения; поэтому «город с городом и царство с царством» обозначает борьбу ересей и ложностей между собой. То же самое обозначается словами, сказанными Господам о скончании века у Матфея:
Восстанет племя на племя, и царство на царство (Матф. 24:7);
то есть зло против зла, и ложности против ложностей.
[4] Пророчества Данила о четырех царствах (2:37–46; 7:17 и до конца), о Мидийском и Персидском царствах (8:20 и до конца), о южном царе и северном царе (гл. 11), а также пророчества Иоанна в книге Откровения о царях и царствах означают не что иное. «Царства» там подразумевают только состояния церкви в отношении истин и ложностей. Состояния монархий и царств на земле, описанные в буквальном смысле, во внутреннем смысле являют собой состояния церкви и царства Господнего. Во внутреннем смысле заключено только небесное и духовное, ибо Слово Господне, рассмотренное в себе, является исключительно небесным и духовным; но для того, чтобы его мог читать и понимать всякий человек, все небесное выражено через такие явления, которые встречается на земле.
2548. Ты сделал со мною дела, каких не делают. Это означает ужас, что явствует из чувства, заключенного в этих словах, а также из последовательности изложения, а именно: Он испытал отвращение (н. 2543), корил себя из рвения (н. 2546), а теперь пришел в ужас.
2549. Стихи 10, 11. И сказал Авимелех Аврааму: что ты имел в виду, когда делал это дело? Авраам сказал: потому что я сказал, По правде нет на месте сем страха Божия, и убьют меня за слова о жене моей. «И сказал Авимелех Аврааму» означает дальнейшее мышление из учения веры; «что ты имел в виду, когда делал это дело?» означает выяснение причины; «Авраам сказал» означает постижение, которое служит ответом; «потому что я сказал, По правде нет на месте сем страха Божия» означает мышление, оттуда проистекающее: что у людей не будет духовной истины в том состоянии, в котором они тогда пребывали; «и убьют меня за слова о жене моей» означает, что поэтому небесные сущности веры тоже погибли бы, если бы они думали, что лишь духовные истины могут соединяться с небесным добром.
2550. И сказал Авимелех Аврааму. Это означает дальнейшее мышление из учения веры, что явствует из сказанного выше (н. 2545), где встречаются похожие слова. Так как здесь это утверждение повторяется снова, оно означает дальнейшее мышление, притом о причине. Что представляет собой мышление из учения веры, можно увидеть в том же параграфе.
2551. Что ты имел в виду, когда делал это дело? Это означает выяснение причины, что очевидно без пояснения, как и из того, что следует далее, где указывается причина. Идеи о том, каким было постижение и мышление Господа об учении веры, и о рассудочном начале, следует ли к нему обращаться, по порядку изложены во внутреннем смысле потому, что в такой последовательности мыслят об этом ангелы. Внутренний смысл Слова существует, прежде всего, для ангелов, и поэтому отвечает их постижению и мышлению. Они испытывают усладу, мало того, блаженство и счастье, когда мыслят о Господе, Его Божественном и Человеческом, и о том, как последнее сделалось Божественным. Ибо их окружает небесная и духовная сфера, наполненная Господом, так что можно сказать, что они в Господе. Следовательно, ничто не сулит им большего блаженства и счастья, чем мыслить сообразно с тем, что связано с этой сферой и проистекающим отсюда побуждением.
[2] Вместе с тем они также наставлялись и совершенствовались, прежде всего, в следующих вопросах: как Господь, возрастая, постепенно и благодаря своей силе соделал Божественным человеческое, в котором родился; и следовательно, как с помощью научностей и познаний, которые Он для Себя открывал, развивал Свое рассудочное начало, понемногу рассеивая его тени, и вводя его в Божественный свет. При чтении Слова эти и иные бесчисленные реалии возникают перед ангелами в небесной и духовной манере вместе с тысячами и тысячами прообразов в свете жизни. Однако то, что для ангелов столь ценно, для людей малозначительно, потому что выше их понимания и, таким образом, находится в тени разума; и напротив, то, что для людей представляет ценность, такое как все мирское, для ангелов малозначительно, так как ниже их состояния, и поэтому, теряется в тени их мудрости. Таким образом, как ни удивительно это звучит, то, что у человека оказывается в тени, и чуть ли не предано небрежению, у ангелов выходит на свет, и проникает в их побуждение, как обстоит со многим, что связано с внутренним смыслом Слова.
2552. Авраам сказал. Это означает постижение, которое служит ответом, что явствует из значения слова «говорить» в исторических частях Слова, о чем говорилось ранее (н. 1791, 1815, 1819, 1822, 1898, 1919, 2080, 2238, 2260, 2271, 2287). Что касается мышления Господа из учения веры, означенного словами «Авимелех сказал Аврааму», и постижения, которое послужило ответом, означенного словами «Авраам сказал», то дело обстоит так: постижение находится вверху, и у Господа оно проистекало от Самого Божественного, тогда как мышление находится в низу, и у Господа оно проистекало от самого разумения. А так как Его мышление зависело от постижения, то ответ, полученный Его мышлением, исходил от постижения. Это можно пояснить чем-то подобным, что случается с человеком. Человек небесный способен мыслить не иначе, как из постижения, а человек духовный – не иначе, как по совести (н. 2515). Постижение первого, как и совесть последнего, – от Господа, но сам человек не видит, откуда оное происходит; но его мышление проистекает от рассудка, и кажется ему, будто от него самого. Таким образом, когда он мыслит о чем-то по рассудку, заключение, выводимое в его мысли, или ответ, приходит либо от постижения, либо от совести. Поэтому ответ, который он получает от Господа, соответствует состоянию его жизни, его склонности и истине учения, насажденной или запечатленной сообразно с этим.
2553. Потому что я сказал, По правде нет на месте сем страха Божия. Это означает мышление, оттуда проистекающее: что у людей не будет духовной истины в том состоянии, в котором они тогда пребывали. Это явствует из значения «страха Божия», как почитания Божественной или духовной истины; и из значения слова «место», как состояния, о чем н. 1273, 1274 1275, 1377. Дело здесь обстоит так: человек не способен понять никакое чисто духовное и небесное учение, то есть Божественное, потому что оно бесконечно превосходит его понимание, а поэтому и веру. Все мысли человека ограничивает природа, с которой связанны его чувства, и если что-то сказанное не опирается или не отвечает природе, то оно не находит понимания и теряется, подобно взгляду, устремленному в безбрежный океан или вселенную. Следовательно, если бы положения учения были представлены человеку каким-либо иным способом, их бы вообще не приняли, и, таким образом, он не питал бы к ним никакого почтения. Это становится вполне очевидным из подробностей Слова. В нем само по себе чисто Божественное по той же причине представлено, как природное и даже чувственное. Например, что Иегова имеет уши, глаза и лицо, испытывает чувства, как человек, гневается и многое другое.
[2] В этом необходимость была еще большей, когда Господь пришел в мир, ибо тогда люди даже не знали, каково небесное и духовное, ни даже, что существует нечто внутреннее. Их умы полностью занимало исключительно земное и мирское, как было с самими апостолами, которые думали, что царство Господа будет похоже на царство этого мира. По той же причине они просили, чтобы один сидел по Его правую руку, а другой по левую, и долго считали, что воссядут на двенадцати престолах судить двенадцать колен Израиля, еще не осознавая, что в другой жизни у них не будет власти судить даже малейшее деяние ни одного человека (н. 2129, в конце). Глядя на такое состояние рода человеческого Господь сначала подумал о том, следует ли в учении веры обращаться к рассудочному началу. При этом двигала любовь, которая заключалась в том, чтобы позаботиться о спасении всех, и чтобы Слово не погибло.
2554. И убьют меня из-за жены моей. Это означает, что поэтому небесные сущности веры тоже погибли бы, если бы они думали, что лишь духовные истины могут соединяться с небесным добром, что явствует из значения слова «убивать», как губить, и из значения «жены», как духовной истины, соединенной с небесным добром, о чем н. 2507. Вот еще одна причина, почему Господь так мыслил, и она состоит в следующем. Божественное добро, которое называется здесь небесным добром, сочетается как в супружестве с Божественной истиной, которая называется здесь духовной истиной (н. 2508). И хотя Божественное добро сочетается в этом супружестве лишь с Божественной истиной, оно, тем не менее, втекает в низшие истины, и соединяется с ними, правда не как в супружестве. Ибо оно втекает в рассудочные истины, которые представляют собой только видимости истины, и соединяется с ними. Далее, оно втекает в чувственные и научные истины, которые едва ли отличаются от обманчивостей, и соединяется с ними. Без этого нельзя было бы спасти ни одного человека (см. том I, н. 1831 – 1832). То, чтобы Божественное добро могло соединиться с рассудочными истинами, а также с научными и чувственными истинами, и чтобы таким образом человек мог спастись, было причиной пришествия Господа в мир. Ведь если бы Человеческое Господа не соделалось Божественным, Божественное добро не могло бы соединиться с этими истинами; но через Него имеется соединение.
[2] Кроме этой тайны, в словах «убьют меня из-за жены моей», которые означают, что небесные сущности веры тоже погибли бы, если бы они думали, что лишь духовные истины могут соединяться с небесным добром, заключено еще множество тайн. Например, если бы люди не обратились к духовной истине, небесное добро тоже бы погибло, ибо, когда первое отвергают, последнее гибнет. Далее, если бы не было сказано, что нужно почитать Отца – хотя никто не приходит к Нему, кроме как через Сына, и видящий Сына видит Отца (Иоан. 14:8 – 12) – истина не была бы принято. Существуют и иные тайны, помимо этих.
2555. Стихи 12, 13. Да она и подлинно сестра мне: она дочь отца моего, только не дочь матери моей; и сделалась моею женою; когда Бог побудил меня уйти из дома отца моего, то я сказал ей: сделай со мною сию милость, в какое ни придем мы место, везде говори обо мне: это брат мой. «Да она и подлинно сестра мне» означает, что рассудочная истина имеет такую родственную близость; «она дочь отца моего, только не дочь матери моей» означает, что рассудочное начало было зачато небесным добром как отцом, но не духовной истиной как матерью; «и сделалась моею женою» означает, что духовная истина соединилась с небесным через рассудочность, как посредие; «когда Бог побудил меня уйти из дома отца моего» означает, когда Он оставил научное и видимости оного вместе с их удовольствиями, что здесь является «домом отца»; «то я сказал ей» означает мышление в то время; «сделай со мною сию милость» означает, что он, следовательно, этим утешится; «в какое ни придем мы место» означает все последующие его заключения о рассудочной истине; «везде говори обо мне: это брат мой» означает, что необходимо повторять, будто рассудочная истина соединена с небесным добром.
2556. Да она и подлинно сестра мне. Это означает, что рассудочная истина имеет такую родственную близость, как явствует из того, что Сарра в качестве сестры прообразовывает рассудочную истину, о чем н. 2508; а также из того, что теперь говорится о рождении рассудочного начала, и, следовательно, о его родственном положении. В общем, следует помнить, что все, вообще в частности, у истинно рассудочного, то есть, у возрожденного человека – все, что составляет его склонности, постижение и мысли – связано между собой, словно кровным родством и свойством. Ибо в них заключен такой порядок, что они строго соотносятся между собой, как семьи, принадлежащие одному дому. Поэтому их воспроизведение протекает в соответствии с родственной близостью, в которой они состоят. Их родственное соотношение обуславливается наитием с небес, то есть, Господа через небеса. У истинно рассудочного человека, то есть возрожденного все обретает порядок, существующий на небесах, и происходит это по наитию с небес. От этого порядка, заложенного в нем, человек способен думать, выводить заключения, судить и размышлять самым поразительным образом, превосходя всякое человеческое познание и мудрость и бесконечно превышая умозаключения, который человеческое усердие выводит, опираясь на эти два источника. Причина, по которой это было до сих пор неизвестно, кроется в том, что люди не верят, что все, составляющее их склонности, постижение и мысли, в них втекает – зло из ада, а добро с небес – и что, следовательно, оно связано с тем, что находится вне их. Когда между тем человек в отношении духа настолько связан с теми, кто находится вне его, что если бы он лишился этой связи, то не прожил бы и минуты. Это также можно видеть из того, что ничего не существует бессвязного, и все бессвязное тут же гибнет.
2557. Она дочь отца моего, только не дочь матери моей. Это означает, что рассудочное начало было зачато небесным добром как отцом, но не духовной истиной как матерью, как явствует из порождения рассудочного начала, а именно, что оно образуется наитием Божественного небесного добра в склонность к научностям, о чем н. 1895, 1902, 1910. Здесь заключено две тайны. Первая, что рассудочное начало зачинается Божественным небесным добром как отцом, и без этого не существовало бы ничего рассудочного. Вторая, что рассудочное начало не зачинается духовной истиной как матерью. Что касается первой тайны, а именно, что рассудочное начало человека зачинается Божественным небесным добро как отцом, и без этого не существовало бы ничего рассудочного, то это явствует из сказанного ранее (н. 1895, 1902, 1910), а также из того, что всякий способен узнать, поразмыслив над этим.
[2] Ведь хорошо известно, что человек рождается, не обладая никаким знанием и никаким рассудком, а только способностью их обретать. Вслед затем он постепенно обучается всему и накапливает знания в основном путем чувственных восприятий, идущих от слуха и зрения. И как он обучается и накапливает знания, так он становится рассудочным. То, что это происходит с помощью тела, то есть внешним путем, потому что задействованы органы слуха и зрения, само по себе очевидно. Но человеку неизвестно, так как он еще не размышлял над этим, что в него непрерывно втекает изнутри нечто такое, что принимает все, что входит в него и проникает извне, и приводит оное в порядок. Втекает, принимает и приводит в порядок Божественное небесное добро, идущее от Господа. Оно дает всем жизнь, сообщает порядок и определяет кровное родство и свойство каждого отдельно, как уже говорилось. Из этого видеть можно, что рассудочное начало у человека проистекает от Божественного небесного добра как отца, согласно словам в этом стихе: «она дочь отца моего».
[3] Что касается другой тайны, а именно, что рассудочное начало не зачинается от духовной истины как матери, то явствует это из сказанного выше (н. 1902). Ведь если бы духовная истина втекала изнутри, как добро, человек рождался бы, обладая полнотой разума и вместе с тем знаний, и не имея, поэтому, необходимости чему-то учится. Но поскольку человек таков, что по наследственности своей подвержен всякому злу и, следовательно, всякой ложи, и если бы самые истины тоже втекали в него, то он бы их опрелюбодействовал и олживотворял, и навсегда бы погиб, поэтому Господь и предусмотрел, чтобы ни одна истина не втекала через его внутренние начала, а только через внешние. Из этого становится очевидным, что рассудочное начало человека не происходит от духовной истины как матери, согласно словам в этом стихе: «она не дочь матери моей». Господу было угодно, чтобы порядок образования у Него рассудочного начала был таким же, с тем чтобы Своим могуществом Он мог все человеческое в Себе сделать Божественным, и мог насадить в Себе Божественную духовную истину и соединить ее с Божественным небесным добром, а также насадить Божественное небесное добро и соединить его с Божественной духовной истиной.
2558. И сделалась моею женою. Это означает, что духовная истина соединилась с небесным через рассудочность, что явствует из прообразования Сарры, жены Авраама, как духовной истины, соединенной с небесным добром, о чем 2507; а также из прообразования Сарры, сестры Авраама, как рассудочной истины, о чем 2508. Следовательно, утверждение, что из сестры она стала его женой, означает, что духовная истина соединилась с небесным через рассудочность, как посредие. Каким образом это происходило, явствует из сказанного только что выше (н. 2557).
2559. Когда Бог побудил меня уйти из дома отца моего. Это означает, когда Он оставил все научности и видимости оных вместе с их удовольствиями, которые здесь представлены «домом отца», что явствует из значения слова «уходить» как оставлять, и из значения «дома» как добра (н. 2231, 2233), здесь добра удовольствия, проистекающего от видимостей научного и рассудочного. Ведь всякое удовольствие представляется добром. Слова «дом отца моего» в этом месте оттого означают удовольствия, получаемые от научного и рассудочного, следовательно, от их видимостей, что они относятся к Аврааму, когда он уходил из дома отца своего, ибо в то время Авраам вместе с домом своего отца поклонялся другим богам (см. н. 1356, 1992). Вот почему слова «Бог побудил меня уйти» употребляются во множественном числе. Их можно было бы привести в соответствии с языком оригинала: «боги побудили меня уйти» – но поскольку Авраам прообразовывал Господа, следует говорить «Бог побудил меня уйти». Так как первое научное и проистекающее от него рассудочное, были человеческими, пропитанными тем, что унаследовал он от матери, и таким образом не были чисто Божественным, то их прообразовывает первое состояние Авраама. Правда, насколько далеко простирается прообразование, смотрите н. 665, 1097, 1361,1992.
2560. То я сказал ей. Это означает мышление в то время, что явствует из значения слова «говорить» как мыслить, о чем уже не раз упоминалось.
2561. Сделай со мною сию милость. Это означает, что он, следовательно, этим утешится, как явствует из предыдущих и последующих слов, и поэтому не нуждается в дальнейшем пояснении.
2562. В какое ни придем мы место. Это означает все последующие его заключения о рассудочной истине, что явствует из значения «места» как состояния, о чем н. 127–1275, 1277. Состояние, о котором здесь говорится, это состояние, в каковом выводится заключение о рассудочной истине – что необходимо повторять, будто рассудочная истина соединена с небесным добром, как следует далее.
2563. Везде говори обо мне: это брат мой. Это означает, что необходимо повторять, будто рассудочная истина соединена с небесным добром, что явствует из сказанного выше (н. 2524), где встречаются почти такие же слова.
2564. Стих 14. И взял Авимелех мелкого и крупного скота, и рабов и рабынь, и дал Аврааму; и возвратил ему Сарру, жену его. «Взял Авимелех» означает учение веры; «мелкого и крупного скота» означает, что оное было обогащено рассудочным добром и природным добром; «и рабов и рабынь» означает также рассудочными истинами и природными истинами, как и склонностями к ним; «и дал Аврааму» означает Господу; «и возвратил ему Сарру, жену его» означает, когда Божественное духовное было присоединено к небесному.
2565. Взял Авимелех. Это означает учение веры, что явствует из значения «Авимелеха» как учения веры, о чем н. 2504, 2509, 2510.
2566. Мелкого и крупного скота. Это означает, что оное было обогащено рассудочным добром и природным добром, как явствует их значения «мелкого и крупного скота». Те в церкви зовутся «мелким скотом», которые подлинно рассудочны, то есть являются внутренними людьми. Отсюда и «мелкий скот» в отвлеченном смысле означает собственно рассудочное или внутреннее добро. О значении «мелкого скота» смотрите н. 343, 415, 1556. «Крупным же скотом» зовутся те, которые являются природными, то есть внешними людьми. Отсюда и «крупный скот» в отвлеченном смысле означает собственно природное или внешнее добро. Об этом значении «крупного скота» смотрите н. 2180. Ранее было показано, что «животные» имеют такое значение (н. 45, 46, 142, 143, 246, 714, 715, 776, 1823, 2179). «Взял Авимелех и дал» означает, что учение веры было обогащено, ибо как уже говорилось, «Авимелех» означает учение веры.
2567. «И рабов и рабынь» означает также, что учение веры было обогащено рассудочной истиной и природной истиной, как и склонностями к ним. Это ясно по значению «рабов и рабынь». «Рабы и рабыни» часто упоминаются в Слове, и во внутреннем слове они означают то, что является относительно более низким и простым, такое как рассудочное природное по сравнению с духовным и небесным. Под природными истинами подразумеваются научности всякого рода, ибо они природны. В Слове их означают «рабы и рабыни», что явствует из внутреннего смысла слов, где они упоминаются, как у Исаии:
Помилует Иегова Иакова, и снова изберет Израиля, и поселит их на земле их; и присоединяться к ним иноземцы, и прилепятся к дому Иакова. И возьмут их народы, и приведут на место их; и дом Израилев усвоит их на земле Иеговы рабами и рабынями (Ис. 14:1-2).
[2] Здесь «Иаков» обозначает внешнюю церковь, «Израиль» – внутреннюю, «иноземцы» – тех, кто наставляем в истинах и добре (см. н. 1463, 2025). «Рабы и рабыни» означают природные и рассудочные истины вместе со склонностями к оным, которые должны быть в услужении церкви, подразумеваемой под «Иаковом и Израилем». Очевидно, что здесь не имеется в виду Иаков и Израиль, ни иудеи и израильтяне, ибо последние, после того, как были рассеяны между язычниками, сделались язычниками. Иудеи же хранят это пророчество и ожидают его исполнения, даже и в буквальном смысле, а именно, что иноземцы присоединяться к ним, что народы приведут их на их место и будут для них рабами и рабынями. Когда между тем ни малейшая подробность в описании иудеев и израильтян в пророческих книгах Слова к ним не относится, что должно быть ясно и самим иудеям из того, что об Израиле, как и об Иуде, в разных местах говорится, что они обратно вернуться.
[3] У того же пророка:
Вот, Иегова опустошает землю и делает ее бесплодной, изменяет вид ее и рассеивает живущих на ней; и что будет с народом, то и со священником; что с рабом, то и с господином его, что с рабыней, то и с госпожою ее (Ис. 24:1-2).
Здесь «земля» обозначает церковь (н. 662, 1066, 1068, 1850), которая опустошается и делается бесплодной, ее вид изменяется, а живущие в ней рассеиваются, когда не остается больше внутренних истин и добра, кои суть «народ и священник», ни внешних истин и дора, кои суть «раб» и «рабыня», что происходит, когда внешнее господствует над внутренним.
[4] У того же пророка:
Произведу от Иакова семя, и от Иуды – наследника гор Моих, и наследуют это избранные Мои, и рабы Мои будут жить там (Ис. 65:9).
Здесь «Иаков» обозначает внешнюю церковь, «Иуда» – внутреннюю церковь, «избранные» – ее добро, а «рабы» – ее истины.
[5] У Иоиля:
Изолью от Духа Моего на всякую плоть, и будут пророчествовать сыны ваши и дочери ваши; также на рабов и на рабынь в те дни изолью от Духа Моего (Иоиль 2:28-29).
Здесь говорится о царстве Господнем. «Пророчествовать» обозначает учить (н. 2534); «сыны» – сами истины (н. 489, 491, 533, 1147); «дочери» – само добро (н. 489-491); «рабы» и «рабыни» – низшие истины и добро, на которые, сказано, «изливается дух», когда они служат для подтверждения и укрепления. То, что здесь и в других местах подразумевается под «рабами и рабынями», таким не кажется, как из-за общего представления о рабах и рабынях, так и из-за очевидных исторических событий.
[6] У Иоанна:
Увидел я ангела, стоящего на солнце, и он воскликнул громким голосом, говоря птицам, летающим по средине неба: ешьте плоть царей, плоть тысяченачальников, плоть сильных, плоть коней и сидящих на них, плоть всех свободных и рабов, малых и великих (Откр. 19:17-18).
Вполне очевидно, что здесь имеется в виду не плоть царей, тысяченачальников, сильных, коней, сидящих на них, свободных и рабов, которую они должны есть, а внутренние и внешние истины церкви, которые стали для них «плотью».
[7] «Рабы» означают истины, а «рабыни» добро, которые подчинены и, поэтому, служат духовным и небесным истинам и добру, наиболее очевидно по законам, предписанным изобразительной церкви в отношении рабов и рабынь. Все эти законы касаются состояния церкви и царства Господнего в общем и в частности, и того, каким образом низшие истины и добро, или же те, которые являются природными и рассудочными, должны служить духовным и небесным, и таким образом Божественным. Например: 
Евреев рабов и евреек рабынь следовало отпускать на волю в седьмой год, и при этом снабжать их от стада, от гумна и от точила (Исх. 21:2-6; Втор. 15:12-15; Иер. 34:9-14).
Жену следовало отпускать на волю, если она попала в рабство вместе с мужем. Если же жену ему дал господин, то жена и дети оставались у господина (Исх. 21:3, 4).
Купленный обедневший брат должен был служить не как раб, а как наемник и поселенец; и в юбилейный год он должен был выйти вместе с детьми (Лев. 25:39-43).
Если же брата покупал поселившийся пришлец, его можно было выкупить и отпустить в юбилейный год (Лев. 25:47 и следующие далее стихи).
Рабов и рабынь можно было покупать из племен вокруг них, а также из пришлых поселенцев, и они навек становились их собственностью, которой можно было полностью распоряжаться, но не так надлежало быть с сынами Израилевыми (Лев. 25:44-46).
Если раб не хотел уходить из рабства, то его ухо следовало проколоть шилом к двери, и он оставался рабом навек. Так надлежало поступать и рабою (Исх. 21:6; Втор. 15:16, 17).
Если кто ударял раба своего или рабыню палкой так, что они умирали, он подлежал наказанию. Но если они день или два могли пережить, его нужно было освободить от наказания, ибо это было его серебро (Исх. 21:20, 21).
Если рабу разбивали глаз или выбивали ему зуб, то его следовало отпустить на волю (Исх. 21:26. 27).
Если раба или рабу забодал насмерть вол, то господину их надлежало заплатить тридцать сикелей серебра, а вола побить камнями (Ис. 21:32).
Раба, который убежал от господина своего, нельзя было заключать в темницу, но он должен был жить на том месте, которое выберет без притеснений (Втор. 23:15, 16).
Рабу, купленному за серебро, и обрезанному, позволено было есть Пасху (Исх. 12:44, 45).
Дочь, проданная в рабыни, не могла выйти из рабства, как выходили рабы. Если она была неугодна господину, ее нельзя было продавать чужому народу. Если она была обручена с его сыном, с ней нужно было поступать, как с дочерью. Если же сын брал другую, ее нельзя было лишать пищи, одежды и права на брак. Если эти три требования не выполнялись, она выходила из рабства даром, без выкупа (Исх. 21:7-11).
[8] Всех эти законы происходят от законов истины и добра на небесах, и во внутреннем смысле с ними соотносятся: отчасти через соответствия, отчасти через прообразования, и отчасти через значения. Когда же прообразования и значения церкви, служившие самыми внешними и низкими проявлениями поклонения, были упразднены, необходимость в этих законах тоже отпала. Итак, если бы эти законы были раскрыты исходя из  законов порядка истины и добра, и исходя из прообразований и значений, то стало бы ясно, что «рабы» означали не что иное, как рассудочные и научные истины, которые являются низшими, и поэтому должны служить духовным истинам; а «рабыни» означали добро этих истин, которое, будучи тоже низшим, должно служить, но по-иному. Вот почему некоторые законы, предписанные рабыням, отличались от законов, предписанных рабам. Ибо истины, рассмотренные сами по себе, в большей мере являются рабами, нежели связанное с ними добро.
[9] «Право царя» у Самуила во внутреннем смысле означает не что иное, как «право» истины, а также «право» лжи, когда она начинает господствовать над истиной и над добром, что становится очевидным из разъяснения слов, которыми это описано:
Вот какое будет право царя, который будет царствовать над вами: сыновей ваших он возьмет, и приставит к колесницам своим, и всадникам своими, и будут они бегать перед колесницами его. И дочерей ваших возьмет, чтобы они составляли масти, варили кушанье и пекли хлебы. И рабов ваших, и рабынь ваших, и юношей ваших лучших, и ослов ваших возьмет, и употребит их на свои дела. От мелкого скота вашего возьмет десятую часть; и сами вы будете рабами. И восстенаете в тот день от царя вашего, которого вы избрали себе; и не будет Иегова отвечать вам в тот день (1 Сим. 8:11, 13, 16-18).
[10] «Царь» означает истины, о чем смотрите выше (н. 1672, 2015, 2069), следовательно, в противоположном смысле то, что не есть истинным, то есть ложности. «Сыновья, которых он приставит к колесницам своим, и всадникам своими» означают истины учения, которые будут служить ложным принципам, подразумеваемым под «колесницами и всадниками». «Дочери, которые будут составлять масти, варить кушанье и печь хлеб» означают добро учения, от которого эти ложности становятся приятными и желанными. «Рабы и рабыни, юноши, ослы, которых он употребит на свои дела» означают рассудочное и научное, которыми эти ложности подтверждаются. «Мелкий скот, от которого он возьмет десятую часть» означает остатки добра, которым он причинит насилие. Слова о том, что они «будут рабами», означают, что вместо того, чтобы править, небесные и духовные сущности Слова и учения будут служить подтверждению ложных принципов и злых вожделений. Ибо нет ничего, что нельзя было бы использовать для подтверждения ложных принципов, прибегая к неверному применению, ошибочному толкованию, искажению, отбрасыванию всего того, что не поддерживает эти принципы. Вот почему добавлены слова: «Если восстенаете в тот день от царя вашего, которого вы избрали себе, не будет Иегова отвечать вам в тот день».
2568. Ранее в этой главе говорилось, что если обращаться к рассудочному началу, учение будет погублено (н. 2516, 2538), и что к нему не обращались (н. 2519, 2531). Здесь же говориться, что учение веры было обогащено как рассудочными, так и природными добром и истинами. На первый взгляд кажется, что эти утверждения противоположны и противоречат друг другу, но это не так. Как обстояло с Господом, уже говорилось, теперь же следует рассказать, как обстоит с человеком.
[2] Что касается человека, то рассматривать учение веры, опираясь на рассудочное, – это одно, и совершенно иное – рассматривать рассудочное, исходя из учения веры. Рассматривать учение веры, опираясь на рассудочное, значит верить в Слово, или в извлекаемое из него учение только после того, как на основе рассудочного убедишься, что это так. Тогда как рассматривать рассудочное, исходя из учения веры, значит верить в первую очередь в Слово, или в извлекаемое из него учение, и уже затем подтверждать его же рассудочным. Первый подход нарушает порядок и ведет к неверию, второй же, напротив, отражает подлинный порядок и ведет к большей вере. Первый подход выражен словами «вот, ты умрешь за женщину», которые означают, что при обращении к рассудочному началу учение веры будет погублено (н. 2516, 2538). Второй же подход выражен словами «И взял Авимелех мелкого и крупного скота, и рабов и рабынь, и дал Аврааму», которые означают, что учение веры было обогащено рассудочными и природными добром и истинами.
[3] Об этом много говорится в Слове, в его внутреннем смысле, особенно там, где упоминаются Ассур и Египет. Причиной этому служит то, что когда учение веры рассматривается исходя из рассудочного, то есть, когда человек не верит до тех пор, пока не убедиться на их основе, что это так, учение не только разрушается, но и заведомо отрицается. И напротив, когда рассудочное рассматривается исходя из учения веры, то есть, когда человек верит Слову, а вслед затем подтверждает то же самое рассудочным, учение тогда живет и заведомо поддерживается.
[4] Поэтому существует два подхода, один из которых ведет ко всякой глупости и безумию, а второй – ко всякому разумению и мудрости. Первый подход состоит в том, чтобы все отрицать, или говорить в сердце, что мы не можем поверить, пока не убедимся с помощью того, что можем уловить или ощутить нашими чувствами. Этот подход ведет ко всякой глупости и безумию, и его следует называть отрицательным подходом. Второй подход состоит в том, чтобы поддерживать положения, составляющие учение, извлеченное из Слова, или мыслить и верить в себе самих, что они истинны, потому что их изрек Господь. Этот подход ведет ко всякому разумению и мудрости, и его следует называть утвердительным подходом.
[5] Чем больше те, кто мыслит, опираясь на отрицательный подход, обращаются к рассудочному, чем больше обращаются к научному, чем больше обращаются к философскому, тем больше погружаются и ввергаются во тьму, пока, наконец, не начинают отрицать все. Причиной этому служит то, что никто не может постичь высшее, опираясь на низшее, то есть духовное и небесное, и еще менее Божественное, опираясь на низшее, поскольку это превосходит всякое понимание, и сверх того, все тогда предается отрицанию из-за такого подхода. С другой стороны, те, кто мыслит на основе утвердительного подхода, способны убеждать себя с помощью всевозможного рассудочного, научного и философского, которыми они обладают, ибо все это служит для них доказательством, и позволяет иметь полное представление о предмете.
[6] Кроме того, есть такие, которые сомневаются, прежде чем отрицать, и есть такие, которые сомневаются, прежде чем убедиться. Те, которые сомневаются, прежде чем отрицать, это те, кто склонен к злой жизни, и когда эта жизнь их увлекает, то сколько бы они ни размышляли о рассматриваемом вопросе, столько они его и отрицают. Те же, которые сомневаются, прежде чем убедиться, это те, кто склонен к доброй жизни, и когда они позволяют Господу направить их к этой жизни, то сколько бы они ни размышляли об этом вопросе, столько они в нем и убеждаются. Так как дальше об этом говорится в следующем стихе, по Божественному милосердию Господа поясним это более полно на своем месте (см. н. 2588).
2569. И дал Аврааму; и возвратил ему Сарру, жену его. «Дал Аврааму» означает Господу, что явствует из того, что Авраама прообразовывал Господа, о чем часто говорилось ранее. «И возвратил ему Сарру, жену его» означает, когда Божественное духовное было присоединено к Божественному небесному, что явствует из значения «жены Сарры» как духовной истины, присоединенной к небесному добру, о чем н. 2507. Внутренний смысл слов в этом стихе становится очевидным из того, что уже говорилось, а именно, что когда Человеческое в Господе соединилось с Божественным, а Божественное с Человеческим, Он стал обладать всеведением не только относительно Божественного небесного и духовного, но и относительно того, что ниже небесного и ниже духовного, то есть относительно рассудочного и природного. Ибо Божественное, как солнце, источник всякого света, дает видеть все находящееся вокруг.
2570. Стих 15. И сказал Авимелех: вот, земля моя пред тобою; живи на той, которая в твоих глазах хороша. «Сказал Авимелех: вот, земля моя пред тобою» означает постижение Господа касательно учения любви и благолюбия; «живи на той, которая в твоих глазах хороша» означает Его Бытие, присутствующее всем, где есть добро.
2571. Сказал Авимелех: вот, земля моя пред тобою. Это означает постижение Господа касательно учения любви и благолюбия, что явствует из значения слова «говорить», как мыслить, о чем 2506; и из значения «земли» здесь, как учения любви и благолюбия. «Земля» во внутреннем смысле имеет разное значение (н. 620, 636, 1066), а то, что она означает в каждом конкретном случае, становится понятным из последовательности изложения. Ибо «земля» означает внешнего человека церкви, когда «небо» означает внутреннего (н. 82, 913, 1411, 1713); она также означает область, где есть церковь (н. 662, 1066); она означает саму церковь, а также в общем смысле царство Господа на небесах и на земле, так как «земля Ханаанская» или «святая земля» прообразовывала это царство (н. 1437, 1585, 1607). То же самое означает и «новое небо и новая земля» (н. 1733, 1850, 2117, 2118). Поскольку «земля» означает человека церкви, церковь и царство Господне, она также означает и то, что составляет их суть, а именно любовь к Господу и благолюбие к ближнему, ибо от этого все они зависят (н. 537, 540, 547, 553, 2130). Следовательно, «земля» означает учение любви и благолюбия, принадлежащее церкви и представленное здесь «землей Авимелеха». Ибо «царь Авимелех» означает учение веры, как показано выше, а его «земля», откуда он происходил и где жил, означает учение любви и благолюбия, откуда происходит вера и где вера живет.
[2] Причина, по которой мышление Господа до этого было направлено на учение веры, а теперь на учение любви и благолюбия, кроется в том, что Господь присоединил Человеческое к Божественному через истины, принадлежащие вере, хотя в то же время и через Божественное добро, принадлежащее любви, внутри истин. Это Он сделал согласно порядку, по которому человек тоже становится духовным и небесным, но не Божественным, с тем чтобы иметь жизнь в себе самом, подобно тому, подобно Господу. Когда же в Господе совершилось Божественное супружество истины и добра, а также добра и истины, означаемое словами «Авимелех возвратил Аврааму Сарру, жену его» (н. 2569), его мышление было направлено на учение любви и веры, и это тоже отвечало порядку. Ибо когда человек становится духовным и небесным, он мыслит уже не на основании истин, а на основании добра; но не на основании Божественного добра, соединенного с Божественной истиной, как мыслил Господь. Вот почему теперь впервые упоминается учение любви и благолюбия, хотя учение веры, рассмотренное в себе, представляет собой то же самое, а постижение и мышление Господа всегда проистекало от Божественной любви внутри каждой частности веры. Отсюда следует, что учение любви и благолюбия – это собственно Божественное учение, и это именно то учение, которое развивалось в древнейших церквях. А так как оно составляло одно с учением веры, они изгоняли тех, кто разделял их (см. н. 2417).
2572. Живи на той, которая в твоих глазах хороша. Это означает Его Бытие, присутствующее всем, где есть добро, а в приближенном смысле, Его Бытие, присутствующее в добре учения. Это явствует из значения «глаз» как разумной части ума, которая служит восприемником учение, а также из значения слова «жить» как существовать (н. 1293), здесь оно употребляется в значении бытия, потому что говорится о Господе. Бытие это, присутствующее во всем, где есть добро, означает пребывание во всеведении каждой частности Божественного, небесного, духовного, рассудочного и природного. Причиной этому Божественная любви, ибо Божественная любовь заключает в себе всеведение обо всем этом.
[2] Кроме того, существует добро учения и существует истина учения. Добро учения – это любовь и благолюбие, а истина учения – это вера. Те, кото пребывает в добре учения, то есть в любви и благолюбии, пребывают и в истине учения, то есть в вере. Но одно дело – пребывать в добре, или в любви и благолюбии, и другое дело – пребывать в добре учения. Маленькие дети, пребывающие в любви к родителям, и в благолюбии по отношению к другим детям, обретаются в добре, но не в добре учения, следовательно, и не в истинах учения, или вере. В добре же учения обретаются те, кто возродился с помощью истин веры. Насколько они пребывают в добре, настолько же пребывают и в истинах, то есть, насколько пребывают в любви и благолюбии, настолько же пребывают и в вере, следовательно, настолько же в мудрости и разумении.
[3] Ангелы, обретаясь в любви к Господу и во взаимной любви, пребывают также во всякой истине, и таким образом, во всякой мудрости и всяком разумении, не только в отношении всего небесного и духовного, но и в отношении всего рассудочного и природного. Ибо благодаря любви, поскольку исходит она от Господа, им доступны начала или источники вещей, то есть цели и причины. Рассматривать сообразно началам, то есть сообразно целям и причинам, значит рассматривать сообразно небесам все, что ниже, и даже то, что на земле. Используя сравнение, это можно уподобить тому, кто находится в сторожевой башне на вершине горы. Он может видеть все, что внизу, на много миль вокруг, тогда как те, кто внизу, особенно если они находятся в долине или лесу, способны видеть лишь то, что в нескольких шагах от них. Точно так же и те, кто в добре учения, в сравнении с теми, кто в истине учения, отделенной от добра. Хотя последним и кажется, что они видят дальше, чем первые, все же они не видят никакого добра и никакой истины, разве лишь вскользь, да и это загрязнено ложностями.
[4] Не смотря на это, мудрость и разумение ангелов конечны, и по сравнению с Божественной мудростью Господа, в высшей мере конечны, и едва ли что-то собой представляют. Это явствует из того, что бесконечное и конечное несопоставимо, однако может между собой сообщаться по Божественному всемогуществу; а также из того, что Господь есть само добро и сама любовь, следовательно, само бытие добра и само бытие любви, существующих у ангелов, и таким образом само бытие их мудрости и разумения. Из этого видеть можно, что Господь присутствует во всем, где есть добро, как на небесах, так и на земле. Те, кто думает, что Господь пребывает в истине отдельно от добра, весьма ошибаются. Он пребывает не иначе, как в добре, и отсюда в истине, то есть в любви и благолюбии, и от оных в истине.
2573. Стих 16. И Сарре сказал: вот, я дал брату твоему тысячу сиклей серебра; вот, это тебе покрывало для очей пред всеми, которые с тобою, и пред всеми; и была она оправдана. «И Сарре сказал» означает постижение, идущее от духовной истины; «вот, я дал брату твоему тысячу сиклей серебра» означает бесконечное обилие рассудочных истин, присоединенных к небесному добру; «вот, это тебе покрывало для очей пред всеми, которые с тобою» означает, что рассудочные истины служат покровом или одеянием для духовных истин; «и пред всеми» означат, что точно так же обстоит и с теми истинами, которые проистекают от них; «и была она оправдана» означает, что таким образом не было ни вины, ни вреда.
2574. И Сарре сказал. Это означает постижение, идущее от духовной истины, что явствует из прообразования «Сарры жены» как Божественной духовной истины, о чем н. 2507, и «Сарры сестры» как рассудочной истины, о чем н. 2508); и из значения слова «говорить» как постигать, о чем н. 2506. Здесь речь идет о Сарре как жене и как сестре. Как о жене, поскольку она была возвращена (н. 2569), и как о сестре, поскольку говорится: «я дал брату твоему тысячу сиклей серебра». То, что говорил Авимелех, Сарра воспринимала в статусе жены. Поэтому слова «сказал Сарре» означают постижение, идущее от духовной истины.
[2] Очевидно, что в этих словах заключена более глубокая тайна, нежели можно изложить для понимания. Даже если это в какой-то мере изложить, то потребуется множество пояснений того, что пока еще неизвестно, как то: что такое духовная истина; что такое постижение, идущее от духовной истины; что один лишь Господь обладал постижением от духовной истины; что как Господь насаждал рассудочную истину в рассудочное добро, так Он насаждал и духовную истину в небесное добро, и таким образом Человеческое постоянно насаждалось в Божественное, с тем чтобы во всем пребывало супружество Человеческого с Божественным и Божественного с Человеческим. Все это, и многое другое нужно будет предпослать прежде, чем отрывать пониманию то, что заключено в этом стихе. Оное, прежде всего, отвечает уму ангелов, которые наделены способностью понимать это, и ради какового ума существует внутренний смысл Слова. Для них все это представлено в небесной манере, и посредством этого и того, что содержится в этой главе, привносится понятие о том, как Господь постепенно отбрасывал человеческое от матери, пока, наконец, Он не перестал быть ее сыном (то, что Он не признавал ее свой матерью, явствует из Матф. 12:46-49; Марк 3:31-35; Лук. 8:20, 21; Иоанн 2:4), а также понятие о том, как с помощью Своей силы Он соделывал Человеческое Божественным, пока не стал одним с Отцом, как Он Сам учит у Иоанна 14:6, 8-11, и в других местах.
[3] Это Господь показывает ангелам в ясном свете посредством бесчисленного множества понятий и прообразований, все из которых невозможно выразить словами. Причина этого, как уже говорилось, кроется в том, что оное отвечает уму ангелов, и передает им блаженство разумения и счастье мудрости. Более того, есть ангелы, которые, будучи еще людьми, сложили для себя представление о Человеческом Господа как о человеческом, что и у любого другого человека. Для того чтобы они в другой жизни могли быть среди небесных ангелами – ведь в другой жизни понятия, внушенные склонностью к добру, объединяют – такие ошибочные представления рассеиваются с помощью духовного смысла, и они в свою очередь совершенствуются. Отсюда видеть можно, сколь ценно для ангелов то, что содержится во внутреннем смысле Слова, хотя оно, быть может, кажется маловажным человеку, имеющему об этом столь смутное понятие, что его едва ли можно назвать понятием.
2575. Вот, я дал брату твоему тысячу сиклей серебра. Это означает бесконечное обилие рассудочных истин, присоединенных к небесному добру, что явствует из значения «тысячи» как большого количества и бесчисленного множества, здесь же – бесконечного множества, или бесконечного обилия, так как говорится о Господе, о каковом значении смотрите ниже; из значения «серебра» как рассудочной истины, о чем 1551, 2048; и из значения «брата» как небесного добра, присоединенного к рассудочной истине, как брат соединен с сестрой (н. 2524, 2557). Из всего этого очевидно, что «я дал брату твоему тысячу сиклей серебра» означает бесконечное обилие рассудочных истин, присоединенных к добру. Это обилие даровалось добру, которое вступает «братом», но не истине по той причине, что истина проистекает от добра, а не добро от истины. Об этом бесконечном обилии смотрите н. 2572.
[2] Что в Слове «тысяча» означает большое количество и бесчисленное множество, а когда говорится о Господе – то, что бесконечно, ясно из следующих отрывков. У Моисея:
Я, Иегова, Бог твой, Бог ревнитель, наказывающий сыновей за беззаконие отцов до третьего и четвертого рода, ненавидящих меня; и являющий милосердие тысячам любящих Меня и соблюдающих заповеди Мои (Исх. 20:5-6; 34:7; Втор. 5:9-10).
И у Иеремии:
Иегова являет милосердие тысячам и за беззаконие отцов воздает в недро сыновьям их после них (Иер. 32:18).
В этих местах слово «тысячи» означает не определенное количество, а то, что бесконечно, ибо милосердие Господа бесконечно, поскольку Божественно. У Давида:
Колесниц Божиих мириады мириад, тысячи тысяч; среди их Господь на Синае, во святилище (Пс. 68:17).
Здесь слова «мириады» и «тысячи» обозначают бесчисленное множество.
[3] Там же:
Падут подле тебя тысячи, и мириады одесную тебя;но к тебе не приблизятся (Пс. 91:7);
где слова «тысячи» и «мириады» тоже обозначают бесчисленное множество; так как это относится к Господу, который в Псалмах подразумевается под Давидом, ими означают всех, кто Ему враг. 
Житницы наши полны, обильны всякой пищей, овцы наши плодятся тысячами и десятками тысяч на дворах наших (Пс. 144:13);
где «тысяча» и «десять тысяч», то есть мириад, обозначают бесчисленное множество. 
Пред очами Твоими тысяча лет, как день вчерашний, когда он прошел (Пс. 90:4);
где «тысяча лет» обозначает то, что вне времени, и поэтому вечно, и являет бесконечность времени. У Исаии:
От угрозы одного одна тысяча, от угрозы пятерых побежите так, что остаток ваш будет как веха на вершине горы (Ис. 30:17);
где «одна тысяча» обозначает неопределенное множество, а «пять» –малое количество (н. 649). У Моисея:
Иегова, Бог отцов ваших, умножит вас в тысячу крат против того, сколько вас есть, и благословит вас (Втор. 1:11);
где «тысячи крат» обозначают бесчисленное множество, как и в повседневной речи, когда слово «тысяча» тоже употребляют для выражения множества. Как, например, говоря о чем-то, заявляют, что это сказано было тысячи раз, или сделано тысячами способов. Сходным образом и у Иисуса Навина:
Один из вас прогоняет тысячу, ибо Иегова, Бог ваш, сражается за вас (Ис. Нав. 23:10).
[4] Так как «тысяча» при расчетах является конкретным числом, то кажется, что и в пророчествах, особенно когда они связаны с историческими описаниями, слово «тысяча» просто означает тысячу, между тем как оно означает большое количество или бесчисленное множество вне зависимости от конкретного числа. Ибо исторические описания отличаются свойством заключать понятия в наиболее приближенные и подходящие по значению слова, как и имена, встречающиеся там. Между тем, числа в Слове, как и имена, означают определенные сущности, что может явствовать из показанного ранее (н. 482, 487, 575, 647, 648, 755, 813, 1963, 1988, 2075, 2252). Это объясняет, почему некоторые полагают, что «тысяча лет» в Откровении (гл. 20:1-7) означает тысячу лет или тысячу промежутков времени, ибо причиной этому, как уже говорилось, служит то, что в этой книге пророчества изложены в форме исторического описания. Между тем, «тысяча лет» там означает не что иное, как неопределенно большое количество, а в других местах бесконечность времени, или вечность.
2576. Вот, это тебе покрывало для очей пред всеми, которые с тобою. Это означает, что рассудочные истины служат покровом или одеянием для духовных истин, как явствует из значения «покрывала», о чем чуть далее; и из значения «глаз» как того, что связано с разумом, что очевидно из множества мест в Слове, а также из значения слова «смотреть» как понимать (н. 2150, 2325). Каждый видеть может, что все подробности описания в этом стихе содержат тайны, которые открываются не иначе как посредством некоего внутреннего смысла, как то: он дал тысячу сиклей серебра, и говорится, не мужу, а брату; для ее глаз было покрывало как перед теми, кто был с ней, так и перед всеми; и таким образом она была оправдана. Из буквального смысла можно вывести множество исторических предположений, но в них не будет ничего духовного, менее того Божественного. Однако такова природа Слова.
[2] Что касается рассудочных истин, служащих покровом или одеждой для духовных истин, дело обстоит так: самые внутренние начала у человека принадлежат его душе, а самые внешние – его телу. Самые внутренние начала заключаются в добре и истине, от которых душа обладает жизнью, иначе душа не была бы душой. Те начала, которые являются самыми внешними, обретают жизнь от души, и все уподобляются телу, или что то же самое, покрову или одежде. Особенно это становится очевидным из виденного в другой жизни, например при явлении ангелов взору. Их внутренние начала сияют на их лице, а их тело и одежда отражают внешние начала в такой мере, что всякий способен определить, каковы эти ангелы, по одной одежде. Ибо каждый ангел являет собой подлинную субстанцию, и поэтому сущность, заключенную в форму. То же самое можно сказать и об ангелах, которых видели, и чьи лица и одежда описаны в Слове. Например, о тех, которых нашли в гробнице Господа (Матф. 28:3; Марк 16:5), о двадцати четырех старцах вокруг престола (Откр. 4:4), и о других. Относится это не только к ангелам, но и ко всему прочему, что упоминается в Слове, даже неодушевленному. Во всех случаях внешнее служит покровом или одеждой. Возьмем, к примеру, ковчег завета и Скинию вокруг него. Ковчег, будучи самым внутренним, прообразовывал Самого Господа, ибо в нем находился завет, а скиния, окружавшая его снаружи, прообразовывала Господне царство. Покровы, то есть покрывала и завесы, вообще и в частности, прообразовывали все внешнее небесное и духовное в Господнем царстве, то есть в трех небесах. Это становится очевидным из того, что образец Скинии был показан Моисею на горе Синай (Исх. 25:9; 26:30). Именно это придавало Скинии святость, а не золото, серебро и резьба, которые были в ней.
[3] Так как рассудочные истины, о которых теперь говорится, подобно покрову или одежде для духовных истин, и так как у Моисея приводится описание Скинии – ее покровов или покрывал, а также ее завеса перед входом – поясним для наглядности, что конкретно означали завесы. Что, однако, означали покрывающие покрывала, по Божественному милосердию Господа, будет показано в своем месте. Завес у Ковчега было три: первая отделяла святилище от Святая-святых; вторая называлась пологом для входа в скинию; третья называлась пологом для ворот двора.
[4] О самой завесе, которая была первой перед Ковчегом, у Моисея читаем:
И сделай завесу из гиацинтовой, пурпуровой и червленой, окрашенной два раза, шерсти , и крученого виссона; искусной работой должны быть сделаны на ней херувимы. И повесь ее на четырех столбах из ситтим, обложенных золотом, с золотыми крючками, на четырех подножиях серебряных. И повесь завесу за петли. И внеси туда за завесу Ковчег Завета, и будет завеса отделять вам Святилище от Святая-святых (Исх. 26.631-34; 36:35, 36).
Эта завеса прообразовывала наиболее близкие и самые внутренние видимости рассудочного добра и истины, в которых обретаются ангелы третьих небес. Видимости эти описываются гиацинтовой, пурпуровой и червленой, окрашенной два раза, шерстью и крученым виссоном, где красный цвет прообразовывает добро любви, а белый ее истины. Сходным образом золото и серебро, которыми были обложены столбы, и из которых были сделаны крючки и подножия. О том, что прообразовывают цвета, смотрите выше (н. 1042, 1043, 1053, 1624); «золото» означает добро любви (н. 113, 1551, 1552), а «серебро» – истину (н. 1551, 2048).
[5] Из этого видеть можно, что означает завеса в храме, разодранная надвое (Матф. 27:51; Марк 15:38; Лука 23:45), а именно, что Господь вошел в Само Божественное, рассеяв все видимости, и в то же время открыл доступ к Самому Божественному через Свое Человеческое, соделанное Божественным.
[6] О второй завесе, или пологе для входа в Скинию, у Моисея читаем:
И сделай полог для входа в Скинию из гиацинтовой, пурпуровой и червленой, окрашенной два раза, шерсти, и крученого виссона узорчатой работы. И сделай для полога пять столбов из ситтим, и обложи их золотом; крючки к ним золотые; и вылей для них пять подножий бронзовых (Исх. 26:36, 37; 36:37, 38).
Этим пологом прообразовывались более низкие или внешние видимости добра и истины, чем предыдущие, то есть, средние видимости рассудочного, в которых обретаются ангелы вторых небес. Видимости эти описываются почти так же, что и первые, с той лишь разницей, что этот полог имел пять столбов и пять подножий, число которых означает нечто сравнительно меньшее, ибо эти видимости не столь связны или небесны, как видимости самых внутренних или третьих небес. О том, что число пять означает малое, смотрите выше (н. 649, 1686). Поскольку видимости эти обращены к природному, велено было, чтобы подножия были вылиты из бронзы, ибо бронза прообразовывает и означает природное добро (н. 425, 1551).
[7] О третьей завесе, или пологе для ворот двора, у Моисея читаем:
Для ворот двора полог в двадцать локтей из гиацинтовой, пурпуровой и червленой, окрашенной два раза, шерсти, и крученого виссона узорчатой работы; столбов для него четыре, и подножий к нему четыре. Все столбы вокруг двора должны быть соединены связями из серебра; крючки у них из серебра, а подножия у них из бронзы (Исх. 27:16-17; 38:18-19).
Завесой прообразовывались еще более низкие и внешние видимости добра и истин, которые являются самыми низкими видимостями рассудочного, и в которых обретаются ангелы первых небес. Так как видимости эти соответствуют внешнему, они описываются точно так же, с той лишь разницей, что столбы эти не были покрыты золотом, а соединялись связями из серебра, и крючки были из серебра, что означает рассудочные истины, проистекающие непосредственно от научностей. Подножия были из бронзы, что означает природное добро. Отсюда видеть можно, что в Скинии не было ничего, что не прообразовывало бы что-то небесное и духовное в Господнем царстве, или же что все было сделано по образцу небесного и духовного в трех небесах. Также видеть можно, что завесы или покрывала означали то, что, подобно телу или одежде, окружает или находится вне самого внутреннего.
[8] Кроме того, «завесы», «покровы», «покрывала» или «одежды» означают сравнительно низкие истины, что явствует из многих мест в Слове, как у Иезекииля:
Узорчатый виссон из Египта употреблялись на паруса твои; гиацинтовые и пурпурные цвета твои с островов Елисы были покрывалом твоим (Иез. 27:7).
Здесь говорится о Тире, который означает внутренние познания небесного и духовного, и, следовательно, тех, кто в них пребывает (н. 1201); «узорчатый из Египта» обозначает научности; что Египет обозначает это, можно увидеть выше н. 1164, 1165, 1186, 1462); «гиацинтовые и пурпурные цвета из островов Елисы, которые были покрывалом» обозначают обряды, соответствующие внутреннему поклонению (н. 1156).
[9] У того же пророка:
Сойдут все князья моря с престолов своих, и сложат с себя мантии свои, и снимут с себя узорчатые одежды свои; облекутся в трепет, сядут на землю (Иез. 26:16);
Здесь тоже говорится о Тире. «Мантии» и «узорчатые одежды» обозначают познания, обретаемые на основе научностей, и поэтому низшие истины.
[10] У того же пророка:
Я надел на тебя узорчатое платье и обул тебя в сафьяновые сандалии, и опоясал тебя виссоном, и покрыл тебя шелковым покрывалом. Я нарядил тебя в наряды и положил на руки твои запястья и на шею твою – ожерелье. Ты взяла из одежд и сделала разноцветные высоты и блудодействовала на них. Ты взяла нарядные твои одежды и накрыла их (Иез. 16:10-11, 16, 18);
так говорится об Иерусалиме, являющем собой духовную церковь, какой она была в ранний период времени, и какой впоследствии стала, когда был извращена. Ее низшие духовное и положения учения – это «узорчатые одежды, виссон и шелк».
[11] У Исаии:
Господь Иегова Саваоф отнимает у Иерусалима всякое подкрепление хлебом и подкрепление водою. Тогда ухватится человек за брата своего в доме отца своего. У тебя есть одежда, будь нашим вождем. В тот день он возвысит голос, говоря: Не могу исцелить, и в моем доме нет ни хлеба, ни одежды; не делайте меня вождем народа. Оголит Господь темя дочерей Сиона. В тот день отнимет Господь красивые браслеты на ногах, и сеточки, и луночки, и ожерелья, и цепочки, и блестки, и увясла, и ножные кольца, и пояса, и сосудцы с духами, и серьги, и перстни и кольца в носу; праздничную одежду, и верхние и нижние платья, и кошельки, и зеркальца, и светлые тонкие епанчи, тюрбаны и накидки (Ис. 3:1, 6-7, 17-24);
«Иерусалим» обозначает духовную церковь; «Иуда» – небесную церковь; «подкрепление хлебом и подкрепление водой, которое будет отнято» означает добро и истину; «одежда, которая подобает вождю» обозначает истины, принадлежащие учению; одежда и различные украшения дочерей Сиона означают все виды и разновидности добра и истины, которых они лишаться. Если бы каждая упомянутая здесь вещь не означала нечто, принадлежащее церкви, она не была бы включена в Слово, в каждом выражении которого содержится Божественное. «Дочери Сиона», о которых говорится, что они имели все те вещи, означают все, принадлежащее церкви (см. н. 2362).
[12] У того же пророка:
Восстань! Восстань! Облекись в силу твою, Сион. Облекись в красивые одежды, Иерусалим, город святой. Ибо уже не будет входить в тебя необрезанный и нечистый (Ис. 52:1, 2);
«Сион» обозначает небесную церковь; «Иерусалим» – духовную церковь; а «красивые одежды» – святые сущности веры. Там же:
Паутины их для одежды негодны, и они не покроются своим делами; дела их – дела неправедные;
«паутины» обозначают надуманные истины, которые не подходят для одежды; а «одежда» обозначает внешние истины учения и поклонения; поэтому говорится «они не покроются своими делами».
[13] У того же пророка:
Радостью буду радоваться об Иегове, возвеселится душа моя о Боге моем; ибо Он облек меня в одежды спасения, покрыл меня ризой праведности (Ис. 61:10);
 «одежды спасения» обозначают истины веры; а «риза праведности» – добро благолюбия. У Иоанна:
Впрочем, у тебя в Сардисе есть несколько имен, которые не осквернили одежд своих; они будут ходить со Мною в белых одеждах, ибо они достойны; побеждающий облечется в белые одежды (Откр. 3:2-5).
Там же:
Блажен бодрствующий и хранящий одежды свои, чтобы ему не ходить нагим (Откр. 16:15).
Там же:
На престолах видел я сидевших двадцать четыре старца, которые облачены были в белые одежды (Откр. 16:15);
где ясно , что «одежды» означают не одежды, а духовные сущности истины.
[14] Подобное видим и в словах Господа о скончании века, когда Он говорил, чтобы не обращались взять одежды свои (Матф. 24:18; Марк 13:16), где «одежды» – это истины (см. н. 2454), как и в словах о человеке, одетом не в брачную одежду (Матф. 22:11, 12). Об Иоанне:
Что же смотреть ходили вы? Человека ли одетого в яркие одежды? Те, кто носит яркие одежды, находятся в чертогах царских (Матф. 11:18; Лук. 7:25).
Это означает, что они заботились не о внешних положениях учения и поклонения, а о внутренних. Вот почему Он добавляет:
Что же смотреть ходили вы? Пророка? Да, говорю вам, и больше пророка (Матф. 11:9).
«Пророк» обозначает внешние положения учения и поклонения.
[15] Так как «одежды» означали истины всякого рода, было велено, чтобы сыны Израиля, уходя из Египта, выпросили золото, серебро и одежды, и нарядили ими детей (Исх. 3:22; 12:35-36).
[16] Им также было запрещено носить разнородную, или смешанную одежду (Лев. 19:19; Втор. 22:11). Велено было делать себе кисти на краях одежд своих, и вставлять туда голубую нить, чтобы глядя на них, они вспоминали заповеди, и исполняли их (Числа 15:38-40). В прежние времена они также разрывали свои одежды, как видно из Нав. 7:6; Суд. 11:35; 1 Сам. 4:12; 2 Сам. 1:2, 11, 12; 3:31; 13:30, 31; 15:32; 1 Цар. 21:27; 2 Цар. 5:7, 8; 6:30; 22:11, 14, 19; Ис. 36:22; 37:1. Это действие означало рвение к учению и истине, которое сходным образом разрывает на части, а также смирение, поскольку у них не было ничего, принадлежавшего им, что означается нарядными одеждами.
[17] Что подобное означают «покровы», «завесы», «одеяния» или «одежда», явствует из пророчества Иакове, который тогда был Израилем:
Он привяжет к виноградной лозе осленка своего, и к лозе лучшего винограда сына ослицы своей. Омоет в вине одежду свою, и в крови гроздей одеяние свое (Быт. 49:11).
Что означают эти слова, никто не может знать, если не опирается на внутренний смысл, то есть, на то, что означает «виноградная лоза», «лучшая виноградная лоза», «осленок», «сын ослицы», «вино», «кровь гроздей», «одежда» и «одеяния». Но очевидно, что они говорятся о Господе, который назван здесь «Шило». Говорится об Иуде, которым прообразовано Божественное небесное начало Господа; «одежды, которые он омоет в вине» и «одеяние, которое он омоет в крови гроздей» означают рассудочное и природное начала Господа, которые он соделает Божественными.
[18] Сходным образом у Исаии:
Кто это, идущий от Эдома, в червленых одеждах от Восора, столько величественный в Своих одеяниях, выступающий в полноте силы Своей? Отчего же одеяние Твое красно, и одежды у Тебя – как у топтавшего в точиле? Я топтал точило один, и из народа никого не было со Мною; победа их брызгала на одежды Мои, и я запятнал все одеяние Мое (Ис. 63: 1-3);
где «одежды» и «одеяния» тоже обозначают Человеческое Господа, которое своим могуществом Он соделал Божественным, борясь в искушениях и побеждая. Вот почему говорится: «Я топтал точило один, и из народа никого не было со Мною». В слова о том, что Исаак ощутил запах одежды Исава и поэтому благословил его (Быт. 27:27), заключают в себе то же самое.
[19] Сама святость Божественного Человеческого Господа был и в одежде, которая казалась светом, белой и блестящей, когда Он преобразился, о чем читаем у Матфея:
Когда Иисус преобразился, просияло лицо Его, как солнце, одежды же Его сделались, как свет (Матф. 17:2).
У Луки:
Когда Иисус молился, вид лица Его изменился, и одеяние его сделалось белым и блестящим (Лук. 9:29).
У Марка:
Когда Иисус преобразился, одежды Его сделались блестящими, весьма белыми, как снег, как на земле валяльщик не может выбелить (Марк 9:3).
Священное одеяние, которое Аарон должен был надевать, входя в святилище, и которое было льняным, имело подобное прообразование (Лев. 16:2, 4), как и священные одежды для славы и благолепия, и для служения (Исх. 28:2 до конца, и 39:1 до донца). В облачении не было ни одной детали, которая не служила бы прообразом.
2577. И пред всеми. Это означат, что точно так же обстоит и с теми истинами, которые проистекают от них, а именно, научными истинами и чувственными, как явствует из сказанного выше и из последовательности изложения. Ведь ранее говорилось: «Вот, это тебе покрывало для очей пред всеми, которые с тобою», что означало рассудочные истины, служащие покровом или одеянием для духовных истин. Теперь же опять говорится «пред всеми», что, поэтому, означает еще более низкие истины, проистекающие от рассудочных истин. Такие истины являются не чем иным, как научными истинами и чувственными истинами. Что эти истины проистекают от рассудочных истин, явствует из порядка наития. Внутреннее втекает во внешнее, или, что то же самое, высшее втекает в низшее, но не наоборот. Хотя кажется иначе, то есть, что человек становится рассудочным через чувственное и научное, однако это заблуждение. Добро от Господа непрерывно втекает через рассудочную способность, где наталкивается на научности и усваивает их. И по мере того, как оно располагает их в должный порядок, человек становится рассудочным. Сходным образом обстоит с добром и истиной, которые зовутся добром и истиной веры. Добро от Господа втекает в истины и усваивает их. И в той мере, как оно способно принимать их в себя, человек становится духовным. Хотя кажется, будто истины, называемые истинами веры, втекают и делают его духовным. По причине этой видимости, что люди сегодня чтят истины веры, и вовсе не думают о добре благолюбия.
2578. И была она оправдана. Это означает, что таким образом не было ни вины, ни вреда, что явствует из всего предыдущего, чему эти слова служат заключением.
2579. Стих 17. И помолился Авраам Богу, и исцелил Бог Авимелеха, и жену его, и рабынь его, и они стали рождать. «Помолился Авраам Богу» означает откровение; «И Бог исцелил Авимелеха» означает целостность учения в отношении добра; «и его жену» означает в отношении истины; «и рабынь его» означает в отношении склонностей к положениям учения; «и они стали рожать» означает плодотворность.
2580. Помолился Авраам Богу. Это означает откровение, что явствует из значения слова «молиться», когда говорится о Господе, как получать откровение, о чем н. 2535; а также из того, что Авраам прообразовывает Господа, о чем говорилось много раз. По буквальному смыслу присутствуют двое, а именно тот, кто молится, и тот, кому он молится, ибо говорится: «Помолился Авраам Богу». Но по внутреннему смыслу присутствует не двое, а один, ведь именно Бог или Иегова, пребывая в Господе, совершал откровение, ибо Господь был зачат от Иеговы. Тем не менее, в той мере, насколько Господь пребывал в человеческом от матери, настолько же Он видел себя кем-то другим. Каким образом все это обстоит, едва ли могут вместить понятия, доступные разуму. Оное, правда, могут вместить ангельские понятия, пребывающие в свете небес, но не столь легко человеческие понятия, которые воспринимают только то, что озарено светом мира. И еще меньше оное могут вместить понятия тех, для кого все, принадлежащее свету небес, густая тьма, так как ничего не значит.
2581. И исцелил Бог Авимелеха. Это означает целостность учения в отношении добра, что явствует из значения слова «исцелять», как делать целостным; а также из того, что Авимелех прообразовывает учение веры, рассматривающее рассудочное (н. 2510). Что эта целостность относится к добру, явствует из того, что о его жене тоже говорится, что она была исцелена, что означает целостность учения в отношении истины. Ибо когда в Слове муж называется «мужем», а также когда упоминается по имени, он означает добро, а его жена – истину. Когда же муж называется «человеком», он означает истину, а его жена добро (смотрите также н. 915, 1468, 2517).
2582. И жену его. Это означает в отношении истины, что явствует из значения «жены» как истины, о чем чуть выше н. 2581.
2583. И рабынь его. Это означает в отношении склонностей к проистекающим положениям учения, что явствует из значения «рабынь» как склонностей к рассудочному и научному, о чем н. 1895, 2567, здесь же – к положениям учения, потому что они употребляются в отношении учения веры. Ибо они принадлежали Авимелеху, который означает учение веры (н. 2509, 2510), ведь значение чего-либо зависит от предмета, о котором говорится.
2584. И они стали рождать. Это означает плодотворность, что явствует из значения слова «рождать» и «рождение». Внутренний смысл Слова означает не иначе, как духовное и небесное, поэтому там, где упоминаются «зачатие» или «зачинать», «роды» или «рождать», «рождение» или «родиться», «порождение» или «порождать», как и те, кто рождает как «отец и мать», и те, кто рождается как «сыновья и дочери» – все это подразумевается именно в духовном смысле, ибо в себе самом Слово духовно и небесно. Точно так же обстоит и с упоминаемым здесь словом «рождать», которое означает плодотворность в отношении положений учения.
[2] «Рождение» в Слове подразумевает не что иное, как явствует из дальнейших отрывков. У Самуила:
Сытые работают из хлеба, а голодные отдыхают, пока бесплодная не родит семь раз, а многочадня не изнеожет; Господь умерщвляет и оживляет. Он низводит в ад и возводит (1 Сам. 2:3-6).
У Иеремии:
Изнемогает родившая семерых, испускает дух свой; еще днем закатилось солнце ее (Иер. 15:9).
У Исаии:
Пой, неплодная, не рождавшая, разразись в песне и возгласи, не мучавшаяся родами; ибо у оставленной гораздо больше сыновей, нежели у замужней, говорит Иегова (Ис. 54:1).
У Давида:
Голос Иеговы разрешает от бремени ланей и обнажает леса; и во храме Его все возвещают славу (Пс. 29:9).
У Исаии:
Устыдись, Сион, ибо сказало море, крепость морская, говоря: не мучилась я родами, и не рождала юношей, не взращивала девиц. Так как когда весть дойдет до Египта, будут терзаться, услышав о Тире (Ис. 23:4-5).
Там же:
Еще не мучилась родами, а родила; прежде нежели наступили боли ее, разрешилась сыном. Кто слыхал такое? Кто видел подобное этому? Возникала ли земля в один день? Не дам ли я родит? – Сказал Иегова. Давая родить, заключу ли [утробу]? – сказал Бог твой (Ис. 66:7-9).
У Иеремии:
Спросите и рассудите: рождает ли мужчина? Почему же я вижу у каждого мужчины руки на чреслах его, как у рождающих (Иер. 30:6).
У Иезекииля:
Пошлю огонь на Египет; будет мучится родами Сион, и Но [рушиться] (Иез. 30:16).
У Осии:
Ефлемляне, как птица, улетит их слава: от рождения, от утробы и от зачатия (Ос. 9:11).
Там же:
Муки родильница постигнут Ефрема; он – сын неразумный, иначе не стоял бы у места рождающихся сыновей (Ос. 13:13).
У Иоанна:
Жена, облачена в солнце, под ногами ее луна, и на голове ее венец из двенадцати звезд. Она имела во чреве и кричала от мук и болей рождения. Дракон стал пред женою, которой надлежало родить, дабы, когда она родит сына, пожрать его. И родила она младенца мужеского пола, которому надлежало пасти все племена жезлом железным; но восхищено было дитя ее к Богу и престолу Его (Откр. 12:1-5).
[3] Кто видит из всех этих отрывков, что зачатие и рождение означают не что иное, как зачатие и рождение церкви? Точно так же обстоит и с тем, что сказано здесь об Авимелехе: «Исцелил Бог Авимелеха, и жену его, и рабынь его, и они стали рождать» и «Заключил Иегова всякое чрево в доме Авимелеха за слова о Сарре, жене Авраамовой». Что все это означает во внутреннем смысле, становится очевидным из истолкования этих слов, а именно качество учения веры, рассматриваемого по Божественным истинам, и рассматриваемого по рассудочному началу. Иными словами, когда его рассматривают исходя из Божественных истин, то есть, по Слову, все рассудочное и научное, вообще и в частности, служит его подтверждению. И дело обстоит совершенно по-другому, когда его рассматривают исходя из человеческого, то есть по рассудку и науке. Ибо тогда не может быть зачато никакое добро и никакая истина. Рассматривать учение по Слову значит рассматривать его от Господа, тогда как рассматривать учение по рассудку и науке значит рассматривать его от человека. Первое ведет ко всякому разумению и мудрости, а последнее – к безумию и глупости.
2585. Стих 18. Ибо заключил Иегова всякое чрево в доме Авимелеха за слова о Сарре, жене Авраамовой. «Ибо заключил Иегова всякое чрево в доме Авимелеха» означает бесплодность учения; «за слова о Сарре» означает из-за рассудочного начала, если его присоединять; «жене Авраамовой» означает, что духовная истина может сочетаться с небесным добром.
2586. Ибо заключил Иегова всякое чрево в доме Авимелеха. Это означает бесплодность, и именно учения, что явствует из значения слов «заключить утробу» как не допускать само зачатие; и из значения «дома Авимелеха» как добра учения веры, что указывает на означаемую бесплодность. До этого места в этой главе упоминался «Бог», но теперь впервые называется «Иегова», по той причине, что «Бог» называется там, где говорится об истине, а «Иегова» – там, где говорится о добре. Всякое учение зачинается от добра ка отца, но рождается оно посредством истины как матери, о чем ранее уже говорилось. Теперь говорится о зачатии учения, а поскольку оно происходит от добра, называется «Иегова», тогда как выше говорилось о его рождении, а поскольку оно происходит посредством истины, упоминается «Бог», как в предыдущем стихе: «Помолился Авраам Богу, и исцелил Бог Авимелеха, и жену его, и рабынь его, и они стали рождать».
[2] Сходным образом и в других местах в Слове, где говорится о зачатии, как например у Исаии:
Иегова призвал Меня от чрева. Так говорит Иегова, образовавший Меня от утробы матери. Тогда Я буду дорог Иегове, и Бог Мой будет силой Моей (Ис. 49:1, 5);
«сила» говорится об истине, и поэтому упоминается «Бог». У того же пророка:
Так говорит Иегова, создатель твой и образователь твой от утробы матери (Ис. 44:2, 24, и другие места).
По той же причине называется «дом Авимелеха», который обозначает добро учения веры. «Дом» означает добро, как видно выше (н. 2048, 2233, 2234), а «Авимелех» обозначает учение веры (н. 2509, 2510). Очевидно, что слова «они стали рождать» и «заключил Иегова всякое чрево в доме Авимелеха из-за Сарры» заключают в себе Божественную тайну, и эта тайна открывается не иначе, как с помощью внутреннего смысла.
2587. За слова о Сарре. Это означает из-за рассудочного начала, если его присоединять, что явствует из прообразования «сестры Сарры» как рассудочной истины, о чем н. 2508. Выражение «слова о Сарре» означает весь сговор, а именно, что она была названа сестрой, и Авимелех взял ее, но не приближался к ней. О том, что это означает, поговорим немного ниже.
2588. «Жене Авраамовой». Это означает, чтобы духовная истина соединялась с небесным добром, что явствует из прообразования «жены Сарры» как духовной истины, соединенной с небесным добром, о чем н. 1468, 1901, 2053.ю 2065, 2172, 2173, 2198, 2507; а также из прообразования «Авраама» как небесного добра, соединенного с духовной истиной, о чем н. 2010, 2172, 2198, 2501. Говорим ли «духовная истина и небесное добро», или «Господь» – это одно и то же, поскольку Господь есть сама истина и само добро, а также само супружество истины и добра, и добра и истины. Каким образом все это обстоит, видеть можно по истолкованию, но так как понятия эти сегодня находятся среди затемненных, поясним их, насколько возможно. Предмет, о котором здесь говорится, это учение веры, о котором Господь размышлял в детстве, а именно, позволительно ли проникать в него с помощью рассудочного, и, таким образом, исходя из собственных представлений о нем. Такой его мышление исходило от Его любви и беспокойства о роде человеческом, который в силу своей природы не верит в то, чего не может понять рассудочным путем. Но от Божественного начала Он постиг, что не следует этим путем проникать в учение веры, и вследствие этого Он открыл для Себя такое учение от Божественного начала, а вместе с ним и все во вселенной, что под него подпадает, а именно, все рассудочное и природное.
[2] Как обстоит с доктринальными принципами веры у людей, говорилось выше (н. 2568), а именно, что существует два подхода, исходя из которых они мыслят, – отрицательный и утвердительный. Исходя из отрицательного подхода мыслят те, которые ничему не верят, пока не убедятся при помощи рассудочного и научного, и даже чувственного; тогда как исходя из утвердительного подхода мыслят те, которые верят, что нечто является истинным, потому что так говорит в Слове Господь, следовательно, те, которые верят в Господа. Те, кто применяет отрицательный подход к чему-то истинному в Слове, говорят в душе, что поверят, когда убедятся с помощью рассудочного и научного. Но правда в том, что они никогда не поверят, их даже не заставят поверить телесные чувства зрения, слуха и осязания, ибо они будут выстраивать все новые рассуждения против, и в конце концов полностью угасят всякую веру, и вместе с тем обратят свет рассудка во тьму, поскольку обратят его в ложности. Те же, кто применяет утвердительный подход, то есть, кто верит, что нечто является истинным, потому что так говорит Господь, постоянно убеждаются с помощью рассудочного, научного и даже чувственного, а их представления просветляются и крепнут, ибо свет к человеку проникает не иначе, как через рассудочное и научное, которыми он обладает. Так обстоит с каждым. У тех, кто придерживается утвердительного подхода, учение «живое живет», и о них говорится, что они «исцелились» и «рожают». Тогда как у тех, кто придерживается отрицательного подхода, учение «мертвое умирает», и о них говорится, что «чрево заключено». Из этого очевидно, что значит проникать в учение веры через рассудочное, а что означает проникать в рассудочное из учения веры.
[3] Поясним это примерами. Из учения Слова следует, что первым и главным в учении есть любовь к Господу и благолюбие по отношению к ближнему. Те, кто придерживается утвердительного подхода в отношении этого, способны проникать в какое угодно рассудочное, научное и даже чувственное, смотря по одаренности, познаниям и опыту. Мало того, чем глубже они проникают, тем больше они убеждаются, ведь вся природа служит для подтверждения. Те же, кто отрицает это первое и главное положение учения, и кто желает сначала убедиться в истинности чего-то с помощью рассудочного и научного, никогда не дают себе убедиться, потому что в душе отрицают и все время отстаивают иные принципы, которые считают существенными. Наконец, доказательствами в пользу своих принципов они настолько себя ослепляют, что даже не допускают существование любви к Господу и ближнему. И так как они утверждают себя в обратном, то, в конце концов, утверждаются и в том, что возможна не иная любовь, доставляющая удовольствие, как любовь к себе и к миру. Делают они это в такой мере (если не в учении, то в жизни), что принимают адскую любовь вместо небесной любви.
[4] Но как обстоит с теми, кто не придерживается ни отрицательного подхода, ни утвердительного, а сомневается прежде, чем отрицать или утверждать, изложено ранее (н. 2568), а именно, склонные к злой жизни впадают в отрицательный подход, а склонные к доброй жизни, влекутся к утвердительному походу. Возьмем другой пример. Среди основных положений учения веры есть то, что всякое добро исходит от Господа, а всякое зло – от человека или от самого себя. Те, кто придерживается утвердительного подхода, что это так, могут убеждать себя многим рассудочным и научным, таких как: добро может втекать не иначе, как только от самого добра, то есть от источника добра, следовательно, от Господа, и первоначалом добра не может служить что-либо иное. Такие люди находят примеры во всем, что является подлинно добрым в себе самих, в других, в сообществе, а также в сотворенной вселенной. Те же, кто придерживается отрицательного подхода, настолько убеждают себя в обратном с помощью всего, о чем они мыслят, что, в конце концов, не знают, что такое добро. Споря между собой, что такое высшее добро, они совершенно не знают о существовании небесного и духовного добра от Господа, которое животворит всякое низшее добро, а удовольствие, проистекающее от него, является истинным удовольствием. Некоторые также думают, что если добро не исходит от них самих, оно не может исходить ни из какого иного источника.
[5] Возьмем еще пример. Те, кто пребывает в любви к Господу и благолюбии по отношению к ближнему, способны принимать истины учения и обладать верой в Слово, но не те, кто ведут жизнь любви к себе и к миру. Или, что то же самое, пребывающие в добре способны верить, но не пребывающие во зле. Те, кто придерживается утвердительного подхода, могут подтверждать это бесчисленным рассудочным и научным. По рассудку они могут подтвердить, что истина согласуется с добром, но не со злом, и что, так как всякая ложь содержится во зле, то и проистекает она от зла, и что если кто-то, пребывая во зле, все же обладает истиной, то это на устах, а не в сердце. На основе своего научного они могут подтвердить множеством примеров, что истины бегут от зла, а зло не выносит истин. Те же, кто придерживается отрицательного подхода, убеждают себя в том, что всякий, не зависимо от его нрава, способен верить наравне с другими, даже если он живет в постоянной ненависти, в удовольствии мщения и в лукавстве. Придерживаясь этого, они сами полностью отбрасывают добро жизни от учения, а отбросив его, ни во что не верят.
[6] Чтобы прояснить еще больше, как все обстоит, возьмем другой пример. Те, кто придерживается утвердительного подхода, что Слово написано так, чтобы оно обладало внутренним смыслом, который не виден в букве, могут убеждать себя множеством доводов рассудка, подобно следующим.
Благодаря Слову человек имеет связь с небесами.
Существуют соответствия всего природного духовному, в которых духовное не проявляется.
Понятия внутреннего мышления полостью отличаются от материальных понятий, проникающих в слова языка. Человек, находясь в мире, способен быть и на небесах (ведь он рождается для жизни в обоих мирах) через Слово, отведенное обоим мирам.
У некоторых определенный духовный свет втекает в принадлежности разума, а также в склонности при чтении Слова.
Необходимо, чтобы было написано нечто, сошедшее с небес, и, следовательно, чтобы существование оного в своих началах было не таким, как в букве.
Оное может быть святым не иначе, как от определенной святости, заключенной в нем.
Тот, кто придерживается утвердительного подхода, также способен убеждать себя с помощью научностей, таких как следующие.
В прежние времена люди жили в эпоху прообразований. Писания Древнейшей церкви состояли из таких прообразований, из них состояли и писания многих авторов из язычников, поэтому в церквях этот способ изложения считался святым, и среди язычников – научным (для примера можно привести книги многих авторов).
Те же, кто придерживается отрицательного подхода, если и не отрицают все это, они, тем не менее, не верят этому, и убеждают себя, что Слово таково, каково оно в букве, в которой оно кажется мирским, хотя является духовным. Их, однако, мало заботит, где в нем сокрыто духовное, но по многим причинам они все же желают этого. То, в чем они убеждены, они способны всячески подтверждать.
[7] Для того, чтобы представить этот предмет доступным пониманию простых, возьмем в качестве примера следующее обстоятельство. Те, кто придерживаются утвердительного подхода в том, что зрение принадлежит не глазу, а духу, который видит предметы в мире через глаз как орган своего тела, способны находить множество подтверждений этому. К примеру, они могут найти подтверждение этому в том, что когда слышат, как говорят другие, то произносимые слова передаются внутреннему зрению, в котором видоизменяются, что было бы невозможно, если бы не существовало внутреннего зрения. Они также могут найти подтверждение в том, что все, что они мыслят, видят внутренним зрением, одни ясно, другие смутно, как и в том, что все, порождаемое их воображением, напоминает объекты зрения. Они могут найти дальнейшее подтверждение в том, что если бы в теле не было духа, который видит предметы, попадающие в поле зрения глаза как органа зрения, дух был бы неспособен видеть в другой жизни, тогда как ему суждено увидит бесчисленные и удивительные вещи, которые никак невозможно увидеть телесным глазом. Кроме того, подтверждение они могут найти, поразмыслив над тем, каким образом многое видится в снах без помощи глаз, особенно в снах пророков. Наконец, если кто-то сведущ в философии, он может найти подтверждение в том, что внешнее не может проникнуть во внутреннее, как сложное не может проникнуть в простое. Поэтому то, что составляет тело, не может проникнуть в то, что составляет дух. Возможно только обратное. Помимо этих можно привести множество иных доказательств, пока человек, наконец, не убедится, что зрение принадлежит духу, а не глазу, разве что от духа. Те же, кто придерживается отрицательного подхода, каждый подобный довод называют либо явлением природы, либо порождением фантазии. Когда им говорят, что дух обладает и пользуется гораздо более совершенным зрением, нежели человек в теле, они смеются над этим и отвергают, как бессмыслицу, веря, что оставшись без зрения телесных глаз, они будут жить во тьме, хотя дело обстоит совершенно иначе, ибо они будут тогда в свете.
[8] Эти примеры показывают, что значит проникать в рассудочное и научное исходя из истин, и что значит проникать в истины исходя из рассудочного и научного. Первое соответствует порядку, а последнее противоречит порядку. Когда человек действует согласно порядку, он просветляется, а когда действует против порядка, он ослепляется. Это проясняет, сколь важно знать и верить в истины, ибо истины просветляют человека, а ложности ослепляют его. Истины открывают рассудочному началу широкое и практически безграничное поле, но ложности вовсе ничего не открывают, хотя так и не кажется. Ангелы настолько обладают мудростью потому, что они пребывают в истинах, ведь истина является собственно светом небес.
[9] Те, которые ослепили себя, отказываясь верить в то, чего они не постигают с помощью органов чувств, пока, наконец, не утратили всякую веру, в древние времена назывались «змеями с древа познания». Ибо они в своих рассуждениях опирались преимущественно на чувственное и его обманчивости, которые человек охотно принимает и верит; и такими рассуждениями они совращали многих (см. 195, 196). В следующей жизни их легко отличить от остальных духов тем, что относительно всех вопросов веры они рассуждают, так ли это. Даже если им тысячи и тысячи раз показывать, что это так, они продолжают и дальше сомневаться, отрицая каждое приведенное доказательство. И это может продолжаться вечно. Из-за этого они настолько ослеплены, что лишены здравого смысла, то есть неспособны понять, что такое добро и истина. Не смотря на это, каждый из них считает себя мудрее всех во вселенной, считая, что мудрость состоит в способности отрицать Божественное и все приписывать природе. Многие, кого в мире считали мудрым, преимущественно таковы. Ибо чем больше тот, кто одарен талантом и знаниями, придерживается отрицательного подхода, тем он безумнее в сравнении с другими. Но чем больше тот, кто одарен талантом и знаниями, придерживается утвердительного подхода, тем мудрее он способен быть. Ни в коей мере не воспрещается человеку развивать рассудочную способность с помощью научностей, но воспрещается ожесточать себя против истин веры, принадлежащих Слову.
[10] Обо всем этом много говорится во внутреннем смысле Слова, особенно в пророческих книгах, где упоминаются Ассур и Египет, ибо «Ассур» означает рассуждение (н. 119, 1186), а Египет – научное (н. 1164, 1165, 1186, 1462). О тех, кто желает проникнуть в положения учения веры и в Божественное с помощью научного и рассудочного, читаем у Исаии:
Я вооружу Египтян против Египтян; и будут сражаться брат против брата и друг против друга, город с городом, царство с царством. И дух Египта изнеможет в нем, и разрушу совет его. И истощатся воды в море и река иссякнет и высохнет; и оскудеют реки, и каналы Египетские обмелеют и высохнут; камыш и тростник завянут. И всякое семя, посеянное при реке, засохнет. Иегова послал в него дух порочности; и они ввели Египет в заблуждение во всех делах его, подобно тому, как пьяный бродит по блевотине своей (Ис. 19:2-3; 5-7, 14).
Там же:
Горе непокорным сынам, которые идут в Египет, не вопросив уст Моих, чтобы подкрепить себя силою фараона и укрыться под тенью Египта. И сила фараона будет для вас стыдом, и убежище под тенью Египта — бесчестием (Ис. 30:1-3).
Там же:
Горе тем, которые идут в Египет за помощью, надеются на коней и полагаются на колесницы, потому что их много, а на Святаго Израилева не взирают и к Иегове не прибегают. И когда прострет руку Свою Иегова, споткнется защитник, и упадет защищаемый, и все вместе погибнут. И Ассур падет не от человеческого меча, и не человеческий меч потребит его (Ис. 31:1, 3, 8).
У Иеремии:
Два зла сделал народ Мой: Меня, источник воды живой, оставили, и высекли себе водоемы разбитые, которые не могут держать воды. Разве Израиль раб? Если он домочадец, почему он сделался добычею? Не причинил ли ты себе это тем, что оставил Иегову Бога твоего в то время, когда Он путеводил тебя? И ныне для чего тебе путь в Египет, чтобы пить воду из Шихора? Или для чего тебе путь в Ассирию, чтобы пить воду из реки ее? О, род! внемлите вы Слову Иеговы: был ли Я пустынею для Израиля, был ли Я страною мрака? Зачем же народ Мой говорит: «мы будем править; мы уже не придем к Тебе»? Зачем ты так много бродишь, меняя путь твой? Ты так же будешь посрамлена и Египтом, как была посрамлена Ассириею (Иер. 2:13-14, 17-18, 31, 36).
Там же:
Выслушайте слово Иеговы, вы, остаток Иуды: так говорит Иегова Саваоф, Бог Израилев: если вы решительно обратите лица ваши, чтобы идти в Египет, и пойдете, чтобы жить там, то меч, которого вы боитесь, настигнет вас там, в земле Египетской, и голод, которого вы страшитесь, будет всегда следовать за вами там, в Египте, и там умрете. И все, которые обратят лице свое, чтобы идти в Египет и там жить, умрут от меча, голода и моровой язвы, и ни один из них не останется и не избежит того бедствия, которое Я наведу на них (Иер. 42:15-17)
У Иезекииля:
И узнают все обитатели Египта, что Я Иегова; потому что они дому Израилеву были подпорою тростниковою. Когда они ухватились за тебя рукою, ты расщепился и все плечо исколол им; и когда они оперлись о тебя, ты сломился и изранил все чресла им. Посему так сказал Иегова Бог: вот, Я наведу на тебя меч, и истреблю у тебя людей и скот, и сделается земля Египетская пустынею и степью; и узнают, что Я Иегова. Так как он сказал: «моя река, и я создал ее» (Иез. 29:6-9).
У Осии:
И стал Ефрем, как глупый голубь; зовут Египтян, идут в Ассирию. Когда они пойдут, Я закину на них сеть Мою. Горе им, что они удалились от Меня (Ос. 7:11-13).
Там же:
Ефрем пасет ветер и гоняется за восточным ветром, каждый день умножает ложь и разорение; заключают они союз с Ассуром, и в Египет отвозится елей (Ос. 12:1).
Там же:
Израиль блудодействует под Богом своим: любишь блудодейные дары на всех гумнах. Ефрем возвратится в Египет, и в Ассирии будут есть нечистое. Ибо вот, они уйдут по причине опустошения; Египет соберет их, Мемфис похоронит их; драгоценностями их из серебра завладеет крапива, колючий терн будет в шатрах их. Поражен Ефрем; иссох корень их, — не будут приносить они плода, а если и будут рождать, Я умерщвлю вожделенный плод утробы их. Отвергнет их Бог мой, потому что они не послушались Его, и будут скитальцами между племенами (Ос. 9:1, 3, 6, 16,17).
У Исаии:
Горе Ассуру, жезлу гнева Моего, и бич в руке его — Мое негодование. Он не так подумает и не так помыслит сердце его; у него будет на сердце — разорить и истребить немало племен. Ибо он скажет: «не все ли цари князья мои?» Посмотрю на плод надменного сердца царя Ассирийского, ибо он говорит: «силою руки моей и моею мудростью я сделал это, потому что я умен: и переставляю пределы народов, и расхищаю сокровища их, и низвергаю с престолов, как исполин обитателей. За то Господь господ Саваоф, пошлет чахлость на тучных его, и вместо славы Своей, горящей там зажжет пламя огня (Ис. 10:5, 7-8, 12-13, 16).
[11] Во всех этих отрывках «Ассур», как показано ранее, означает рассуждение, «Египет» и «фараон» – научное, «Ефрем» – понимание. В этих и многих других местах описывается, каким становится рассудочное начало человека, когда он рассуждает об истине, опираясь на отрицательный подход. Подобное подразумевается у Исаии (гл. 36 и 37), где читаем, что когда Рабсак был посла от царя Ассирийского выступить против Иерусалима и царя Езекии, ангел Иеговы поразил в стане царя Ассирийского сто восемьдесят пять тысяч. Эти описания означают степень ниспровержения всего, составляющего рассудочное начало человека, когда он рассуждает против Божественного, каким бы мудрым человек себе при этом ни казался.
[12] Такое рассуждение в различных местах называется «блудом с сыновьями Египта и с сыновьями Ассура». Как, например, у Иезекииля:
Блудила с сыновьями Египта, соседями твоими, людьми великорослыми, и умножала блудодеяния твои, и блудила с сынами Ассура – и не насытилась (Иез. 16:26, 28; 23:3, 5-21; см. н. 2466).
[13] О тех, кто проникает в рассудочное и научное, исходя из учения веры, и поэтому мудр, говорится у Исаии:
В тот день жертвенник Иегове будет посреди земли Египетской, и памятник Иегове — у пределов ее. И будет он знамением и свидетельством об Иегове Саваофе в земле Египетской, потому что они воззовут к Иегове по причине притеснителей, и Он пошлет им спасителя и князя, и избавит их. И Иегова явит Себя в Египте; и Египтяне в тот день познают Иегову и принесут жертвы и дары, и дадут обеты Иегове, и исполнят (Ис. 19:19-21).
Там же:
В тот день из Египта в Ассирию будет большая дорога, и будет приходить Ассур в Египет, и Египтяне — в Ассирию; и Египтяне будут служить Ассуру. В тот день Израиль будет третьим с Египтом и Ассирией; благословение будет посреди земли, которую благословит Иегова Саваоф, говоря: благословен народ Мой — Египтяне, и дело рук Моих — Ассирияне, и наследие Мое — Израиль (Ис. 19:23-25);
где говорится о духовной церкви, духовное начало которой – это «Израиль», рассудочное – «Ассур», а научное – «Египет». Эти три начала составляют разумное начало этой церкви, и следуют одно за другим в таком порядке. Вот почему говорится «В тот день Израиль будет третьим с Египтом и Ассирией», и «Благословен народ Мой – Египтяне, и дело рук Моих – Ассирияне, и наследие Мое – Израиль».
[14] У того же пророка:
Будет в тот день: вострубит великая труба, и придут затерявшиеся в Ассирийской земле и изгнанные в землю Египетскую и поклонятся Иегове на горе святости в Иерусалиме (Ис. 27:13).
Там же:
Так говорит Иегова: труды Египтян и торговля Ефиоплян, и Савейцы, люди рослые, к тебе перейдут и будут твоими; они последуют за тобою, и повергнутся пред тобою, и будут умолять тебя, говоря: у тебя только Бог, и нет иного Бога (Ис. 45:14).
«Ефиопляне и Савейцы» – это познания (н. 117, 1171). У Захарии:
Египтяне пойдут в Иерусалим поклониться царю, Иегове Саваофу (Зах. 14:17,18).
У Михея:
Я буду взирать на Иегову, уповать на Бога спасения моего: Бог мой услышит меня. В день сооружения стен твоих, в тот день придут к тебе из Ассирии и городов Египетских, и от Египта до реки (Мих. 7:11,12).
[15] У Иезекииля:
Так говорит Господь Иегова: по окончании сорока лет Я соберу Египтян из народов, между которыми они будут рассеяны; и возвращу плен Египта (Иез. 29:13,14).
Там же:
Вот, Ассур был кедр на Ливане, с красивыми ветвями и тенистою листвой, и высокий ростом; вервь его находилась среди толстых сучьев. Воды растили его, реки ее окружали питомник его, и она протоки свои посылала ко всем деревам полевым. От того высота его превысила все дерева полевые, и сучьев на нем было много, и ветви его умножались, и сучья его становились длинными от множества вод. На сучьях его вили гнезда всякие птицы небесные, под ветвями его выводили детей всякие звери полевые, и под тенью его жили всякие великие племена. Он красовался высотою роста своего, длиною ветвей своих, ибо корень его был у великих вод. Кедры в саду Божием не затемняли его; ели не равнялись сучьям его, ни одно дерево в саду Божием не равнялось с ним красотою своею. Я украсил его множеством ветвей его, так что все дерева Едемские в саду Божием завидовали ему (Иез. 31:3-9).
Здесь описывается, каким было рассудочное начало Древнейшей церкви, которая была небесной, и, следовательно, ее мудрость и разумение, потому что эта церковь взирала на все низшее из Божественного. Таким образом, она взирала на истины из самого добра, а затем из истин на все, что ниже. «Ассур» и «кедр» – это рассудочное; «толстые сучья, среди которых находилась его ветвь» – научности; «реки и воды» – духовное добро, окружавшее его корень; «высота и длина его ветвей» – его степень; «сад Божий» – духовная церковь; «дерева Едемские» – постижение. Это и другие места, приведенные выше, показывают, каково рассудочное начало у человека и каковы его научности, когда они подчинены Божественным истинам и служат им, их подтверждая.
[16] Рассудочное и научное для тех, кто придерживается утвердительного подхода, служат средством обретения мудрости, что прообразовывало и означало веление сынам Израиля выпросить и египтян сосудов золотых и сосудов серебряных, и одежд (Исх. 3:22; 11:2; 12:35-36). Подобное подразумевается под сказанным в разных местах Слова о том, что они завладеют добром, домами, виноградниками, масличными садами и многим другим племен, а также что само золото и серебро, захваченное у племен, станет святым. Как у Исаии:
Иегова посетит Тир; и он снова начнет получать прибыль свою за распутство и будет блудодействовать со всеми царствами земными во всех краях, и торговля его и прибыль за распутство его будут посвящаемы Иегове; не будут заперты и уложены в кладовые, ибо к живущим пред лицем Иеговы товары его послужат тому, чтобы они ели до сытости и имели одежду старинную (Ис. 23:17,18);
«товары Тира» обозначают познания (н. 1201), которые для тех, кто придерживается отрицательного подхода как прибыль за распутство, но для тех, кто придерживается утвердительного подхода, – как святое. Подобное подразумевают слова Господа:
Приобретайте себе друзей богатством неправедным, чтобы они, когда обнищаете, приняли вас в вечные обители. Если вы в неправедном богатстве не были верны, кто поверит вам истинное? (Лук. 16:9, 11).


О СОСТОЯНИИ И УЧАСТИ В ДРУГОЙ ЖИЗНИ ПЛЕМЕН И НАРОДОВ, РОЖДЕННЫХ ВНЕ ЦЕРКВИ
2589. Существует общее мнение, что рожденные вне церкви и называемые язычниками и неверными, не могут спастись, потому что они не имеют Слова, и поэтому не знают Господа, без которого нет спасения. Но то, что они тоже спасаются, можно знать хотя бы из того, что милосердие Господа всеобще, то есть, направлено к каждому. Ведь язычники рождаются людьми наравне с теми, кто пребывает внутри церкви, и которых сравнительно немного. И притом они не виноваты, что они не знают Господа. Следовательно, по Божественному милосердию Господа мне было показано их состояние и участь в другой жизни.
2590. Я был многократно наставлен, что язычники, которые жили нравственно, в послушании, во взаимном благолюбии и снискали своего рода совесть в соответствии со своей религией, в другой жизни принимаются и наставляются заботливо ангелами в добре и истинах веры. Получая наставление, они ведут себя скромно, разумно и мудро, и легко принимают и обучаются. Ибо они не сформировали для себя никаких понятий, которые шли бы в разрез с истинами веры, и которые нужно было бы рассеять, и менее того преград на пути к Господу, как весьма многие христиане, ведущие злую жизнь. К тому же, у таких язычников нет ненависти к другим, не мстят за обиты, и не замышляют уловок и обманов. Мало того, они желают добра христианам, даже если христиане со своей стороны их презирают и при возможности подвергают насилию. Однако Господь избавляет их от безжалостности таких христиан и защищает.
[2] Ведь с христианами и язычниками в другой жизни обстоит так, что христиане, признававшие истины веры, и жившие в то же время доброй жизнью, принимаются охотнее за язычников, правда таких ныне немного. Язычники же, жившие в послушании и взаимном благолюбии, принимаются охотнее христиан, которые не вели доброй жизни. Ибо всякий по всему миру, кто вел добрую жизнь, принимается и спасается по Божественному милосердию Господа; ведь именно добро есть то, что принимает истину. Добро жизни – это собственно почва для семени, то есть для истины. Зло жизни совершенно не способно ее принять. Те, кто во зле, хоть и наставляются всевозможными способами, мало того, полностью проходят через наставление, тем не менее, истины веры у них проникают не далее памяти, и не затрагивают склонности, принадлежащие сердцу. Поэтому в другой жизни истины их памяти рассеиваются и обращаются в ничто.
2591. Среди язычников, однако, как и среди христиан, есть как мудрые, так и простые. Для того, чтобы я мог составить представление о них, мне было дано беседовать как с мудрыми, так и с простыми, иногда по нескольку часов и дней. Но мудрых сегодня почти нет, тогда как в древности их было весьма много, особенно в древней церкви, от которой мудрость переходила ко многим племенам. Чтобы я знал, каковы они были, мне было позволено близко говорить с некоторыми из них. Итак, природа их мудрости и ее превосходство над мудростью наших дней открывается в том, что следует далее.
2592. Рядом со мной был некто, который в прошлом входил в число наиболее мудрых, и поэтому был известен в ученом мире. Я беседовал с ним на разные темы. Зная его как человека мудрого, я говорил с ним о мудрости, разумении, порядке, Слове, и, наконец, о Господе. Он поведал о мудрости, что нет иной мудрости кроме той, что принадлежит жизни, и что мудрость нельзя соотносить ни с чем иным; о разумении – что оно проистекает от мудрости; о порядке – что он установлен всевышним Богом, и жить в этом порядке – значит быть мудрым и разумны.
[2] Что касается Слова, когда я зачитал ему кое-что из пророческих книг, он был крайне восхищен, особенно тем, что каждое имя и каждое слово означали нечто внутреннее. Его весьма удивило, что ученые наших дней не находят удовольствия в изучении подобных предметов. Я отчетливо постиг, что внутренние начала его мышления или ума были открыты, а у некоторых присутствующих при этом христиан – закрыты, ибо они были настроены враждебно по отношению к нему, а также не верили, что Слово имеет такую природу. Кроме того, когда я продолжил читать Слово, он сказал, что не может здесь находиться, потому что постигает больше святости, чем в силах выдержать, настолько внутренне он был тронут. Христиане же со своей стороны заявили громко, что способны оставаться. Объяснялось это тем, что их внутренние начала были закрыты, и поэтому святость на них не влияла.
[3] Наконец, я беседовал с ним о Господе, поведав, что Он родился человеком, но зачат был от Бога, что Он совлек человеческое и облекся в Божественное, и что Он есть тот, кто управляет мирозданием. На это он ответил, что знает многое о Господе, и по-своему постиг, что для спасения рода человеческого иначе быть не могло. Между тем как некоторые нечестивые христиане всячески возражали, на что он не обращал внимания, сказав, что это его не удивляет, ибо в телесной жизни они вобрали обо всем этом неподобающие понятия, и пока такие понятия не рассеются, они глухи к любым, к которым открыты те, кто пребывает в неведении. Человек этот был язычником.
2593. Мне также было позволено говорить и с иными, которые жили в древности и входили в число наиболее мудрых. Он сначала показались впереди на расстоянии и умели постигать внутренние начала моих мыслей, следовательно, и множество понятий подробным образом. По одному понятию, присутствующего в мышлении, они способны были узнать всю их последовательность и наполнить его усладой мудрости вместе с красивыми образами. Из этого я понял, что они принадлежали к числу наиболее мудрых. Мне было сказано, что они были из древних. Когда они приблизились и я прочел им кое-что из Слова, они испытали высшее удовольствие. Мне было дано узнать само их наслаждение и радость, вызванные, главным образом, тем, что услышанное ими из Слова, вообще и в частности, прообразовывало и означало небесное и духовное. Они сказали, что в то время, когда они жили в мире, образ их мышления и речи, а также письма, был именно таким, и что в этом состояло их стремление к мудрости.
2594. Что же касается язычников, живущих сегодня на земле, то они не столь мудры, и в большинстве своем простые сердцем. Тем не менее, те из них, кто живет во взаимном благолюбии, принимают мудрость в другой жизни. Далее поговорим о них.
2595. Я услышал звук какого-то сонма, но более грубый, чем обычно, и по звуку я тотчас узнал, что это были язычники. Ангелы сказали мне, что эти язычники восстали из мертвых три или четыре дня назад. Слушая сонм, или хор язычников несколько часов, я заметил, как даже в течение короткого времени, пока я их слушал, они все более и более совершенствовались. Когда я подивился этому, мне было сказано, что они способны присоединяться к хору или, и, следовательно, к стройному коллективу за одну ночь, тогда как большинству христиан подобное едва ли возможно и за тридцать лет. Сонмы, или хоры возникают, когда много людей говорит вместе, все как один, и каждый как все. Впрочем, о сонмах, или хорах по Божественному милосердию Господа поговорим в другом месте.
2596. Как-то утром на расстоянии от меня оказался хор. По тому, что изображал этот хор, я узнал в них китайцев. Изображали они своеобразного козла, покрытого шерстью, затем пирог из пшена и ложку из черного дерева, а также образ плывущего города. Они пожелали приблизиться ко мне, а подойдя, сказали, что хотели бы остаться со мной наедине, чтобы открыть свои мысли. Но им сказали, что они не одни, и что присутствуют и другие, которых возмущало их желание остаться наедине, когда они были всего лишь гостями. Постигнув возмущение других, они стали думать, не согрешили ли они против ближнего, и не посягнули ли они на то, что принадлежит другим. (В другой жизни все мысли сообщаются). Мне было дано узнать в чем состояло их беспокойство. Оно признавали, что они, вероятно, навредили другим, стыдились из-за этого, и вместе с тем переживали другие хорошие чувства, из чего стало понятно, что они наделены благолюбием. Вскоре я поговорил с ними, затронув, наконец, вопрос о Господе. Когда я назвал Его Христом, то заметил с их стороны некоторое неприятие. Но оказалось, что подобное неприятие они вынесли из мира, зная, что христиане живут хуже, чем жили они, и не пребывают в благолюбии. Когда же я назвал Его просто Господом, они внутренне тронуты. Впоследствии они получили наставление от ангелов, что христианское учение больше, нежели какое-либо иное учение в целом мире предписывает любовь и благолюбие, но что немногие по нему живут.
2597. Язычники, которые при жизни в мире узнали из разговоров и молвы, что христиане ведут дурную жизнь – в прелюбодеянии, ненависти и ссорах, в пьянстве и тому подобном – приходят в ужас, поскольку оное противоречит их законам, нравственности и религии. В другой жизни они с большей осторожностью, нежели другие, принимают истины веры. Впрочем, их наставляют ангелы в том, что христианское учение и сама вера, учат совершенно иному, но что христиане меньше живут по учению, чем язычники. Узнав это, они принимают истины веры и начинают почитать Господа, правда позже других.
2598. Когда я читал 17 и 18 главы книги Судей о Михе, как сыны Дановы забрали истукана, литого кумира и левита, присутствовал дух из язычников, который в телесной жизни почитали резного истукана. Пока он внимательно слушал, что произошло с Михой, и какая печаль настигла его из-за отнятого Данитами истукана, им тоже овладела печаль и до такой степени, что он из-за этой внутренней печали не знал, что и думать. Я заметил его печаль и вместе с тем невинность в каждом его чувстве. Духи из христиан тоже присутствовали и наблюдали за этим, дивясь, что идолопоклонник мог быть тронут столь сильным чувством милосердия и невинности. Вслед за тем с ним беседовали добрые духи, говоря, что не следует почитать резного истукана, и что он мог бы понять это, потому что сам является человеком. Они сказали, что он должен свои мысли возносить от истукана к Богу, творцу и управителю всех небес и всей земли. И этот Бог есть Господь. Когда все это было сказано, мне позволили узнать внутреннее чувство его почитания, которое передалось мне, и оказалось более святым, чем у христиан. Отсюда стало ясно, что язычникам, согласно слов Господа у Луки 13:29, 30, легче попасть на небеса, чем сегодня христианам, которые не испытывают такого чувства. Ибо то состояние, в котором он пребывал, он мог вобрать все принадлежности веры и принять их с внутренним чувством. В нем было милосердие, принадлежащее любви, а в его неведении была невинность. Когда они есть, все принадлежности веры принимаются сами по себе с радостью. После этого он был принят среди ангелов.
2599. Среди язычников был и другой, который жили в добре благолюбия. Услыхав, как духи из христиан рассуждали о том, во что нужно верить (духи рассуждают между собой более активно и остро, нежели люди, особенно о добре и истине, так как последние являются принадлежностью другой жизни) он удивился такому спору и заявил, что не хочет слышать ничего подобного, потому что они рассуждали, опираясь на ложности. Им он дал такой совет: Если я добрый, я по самому добру могу узнать то, что истинно, и то, чего я не знаю, я могу принять.
2600. Честные язычники, большей частью и насколько возможно, наставляются в другой жизни, смотря по состоянию их жизни и смотря по их религии, следовательно, по-разному. Здесь я могу описать только три способа.
2601. Некоторых приводят в состояние покоя, наподобие сна. Им тогда кажется, что они строят маленькие города, в середине которых они прячут тайну, которую они желают уберечь от осквернения. Эти города они дают другим с просьбой не осквернять тайну в середине. Так в них проникает невинность, а также благолюбие, вместе с представлением, что тайна связана с Господом. В этом состоянии они удерживаются длительное время. Это состояние неведения, в котором заключена невинность. Их оберегают маленькие дети, чтобы никто не причинил им вред. Я беседовал с ними, и был весьма тронут их состоянием невинности и благолюбия, а также той заботливостью, с которой они скрывают тайну, и святым страхом, как бы ее не осквернили.
2602. Есть одно племя – выходцы, как мне было сказано, из Индии, религия которого заключается в почитании Величайшего Бога согласно такому ритуалу. Почитая его они, они, прежде всего, восхваляют себя, и вскоре вытягиваются, как черви. В то же время они считают, что над вселенной, которая, как они верят, движется по кругу, находится этот величайший Бог, взирая на то, что они делают. Поскольку таковы их религиозные представления, они возвращаются к ним ив другой жизни. Я беседовал с ними, когда они воображали все это. Они в большинстве своем скромны, покорны и просты сердцем. Ангелы постепенно выводят их из этих фантазий, наставляя в соответствии с их религией, что Величайший Бог – это Господь, что они могут хвалить себя за способность почитать Его, что действительно они похожи на маленьких червей, и что Господь сверху видит все вообще и в частности. Так при помощи их собственной религии их приводят к познанию добра и истины.
2603. Есть некие язычники из тех областей, где люди черные, которые из жизни в мире выносят желание, чтобы с ними обходились сурово, ибо верят, что на небеса попадают не иначе, как проходя через наказания и скорбь, и что только после этого они примут радости, которые называют райскими. Поскольку такие представления обусловлены их религией, в другой жизни с ними сначала обходятся сурово те, кого они называют дьяволами, и после этого их принимают в райские сады, описанные ранее (н. 1622). Их, однако, наставляют ангелы в том, что наказания и скорби Господь обращает в добро для них, как в случае с теми, кто подвергается искушениям. Им также говорят, что райские сады – это не небеса, но что небеса – это склонность ко всему небесному и духовному, что в них, и что они определенно идут по пути истины, хотя и в тени неведения. Длительное время они беседовали со мной. Пока они пребывают в состоянии скорби, их речь сопровождается своеобразными щелчками, и этим выделяется среди речи других. Когда же их скорбь проходит, и они ступают в райские сады, их речь перестает быть такой, и походит на ангельскую. Благодаря своей религии они верят и желают обладать всем внутренним. Они поведали, что когда с ними обходятся сурово, они черны, но вскоре они сбрасывают черноту и облекаются в белизну, зная, что их души белые, а тела черные.
2604. Язычников, почитающих какого-нибудь бога, изображенного, изваянному или вырезанного, обычно по приходу в другую жизнь приводят к тому, кто занимает место их богов или идолов, с тем чтобы они могли избавиться своих фантазий. После того, как они пробудут с ними несколько дну, их уводят. Тех, кто почитает людей, тоже иногда приводят к ним, или к тем, кто их заменяет. Многих иудеев, например, приводят к Аврааму, Иакову, Моисею или Давиду, но кок только они замечают, что последние обладают такими же человеческими свойствами, что и остальные, и не в силах им помочь, их охватывает стыд, и они идут в отведенные им места сообразно их жизни. Из язычников в другой жизни наибольшим уважением пользуются африканцы, потому что они легче остальных принимают добро и истины небес. Больше всего они хотят, чтобы их называли послушными, а не верными. Они говорят, что верными можно называть христиан, потому что они обладают учением веры, но не их самих, если они не приняли его, или, как они говорят, не способны принять.
2605. Я беседовал с некоторыми из тех, которые принадлежали древнейшей церкви. Они знали тогда, что Господу надлежит прийти и были исполнены добром истины, но, не смотря на это, пали и стали идолопоклонниками. Они находились впереди, с левой стороны, в темном месте, а их состояние было жалким. Речь их напоминала монотонный свист, и была практически лишена рассудочности мышления. Они сказали, что находятся там уже много веков, и что иногда их забирают оттуда исполнять другим низкую службу. Это заставило меня задуматься о многих христианах, которые являются не внешними идолопоклонниками, а внутренними, и которые в душе отрицают Господа, и поэтому также истины веры. Какая же участь ожидает их в другой жизни?


Глава 21
ВНУТРЕННИЙ СМЫСЛ СЛОВА
2606. В старину Слово Ветхого Завета называли «Закон и Пророки». Под «Законом» подразумевались все исторические книги, включавшие в себя пять книг Моисея, а также книги Иисуса Навина, Судей, Самуила и Царей. Под «Пророками» подразумевались все пророческие книги, включавшие в себя книги Исаии, Иеремии, Иезекииля, Даниила, Осии, Иоиля, Амоса, Авдия, Ионы, Михея, Наума, Аввакума, Софонии, Аггея, Захарии, Малахии, а также Псалмы Давида. Исторические книги назывались также «Моисеем», поэтому местами вместо выражения «Закон и Пророки» говорится «Моисей и Пророки», а пророческие книги называются «Илия». Смотрите предисловие к главе 18.
2607. Что касается исторических повествований, все они исторически верны, за исключением повествований в первой главе Бытия, которые являются вымышленной историей, как показано в первом томе. Не смотря на то, что они исторически верны, в них, тем не менее, содержится внутренний смысл, и в этом смысле, подобно пророческим разделам, говорится единственно о Господе. В них, правда, говорится о небесах и церкви, и о том, что относится к небесам и церкви; но так как все это принадлежит Господу, исторические описания благодаря этому обращены к Господу, и поэтому являются Словом. Все исторические события прообразовательны, и каждое описывающее их слово несет свое значение. То, что исторические события прообразовательны, очевидно из того, что до этого было истолковано об Авраама, и станет более очевидным из того, что по Божественному милосердию Господа наделит истолковать об Исааке, Иакове и его двенадцати сыновьях; о Египте, странствовании народа по пустыне, вхождении его в землю Ханаанскую и обо всем остальном.
[2] Что каждое слово, описывающее исторические события, несет свое значение, тоже очевидно из уже показанного, например, в отношении имен, означающих определенные сущности. Так, «Египет» означает научности, «Ассур» – рассудочное начало, «Ефраим» – разумное начало, «Тир» – познания, «Сион» – небесную церковь, «Иерусалим» – духовную церковь и так далее. То же самое показано было в отношении слов, как например, что «царь» означает истину, «священник» – добро, и что все остальные слова несут свое прообразовательное внутреннее значение, такие как «царство», «город», «дом», «племя», «народ», «сад», «виноградник», «масличная роща», «золото», «серебро», «бронза», «железо», «птицы», «животные», «хлеб», «вино», «масло», «утро», «день», «свет». И это неизменно, как в исторических, так и в пророческих книгах, хотя их писали разные люди в разное время. Такое постоянство было бы невозможно сохранить, если бы Слово не сходило с небес. Из всего этого можно знать, что в Слове заключен внутренний смысл, а также из того, что Божественное Слово не может говорить о простых людях, таких так Авраам, Исаак, Иаков и их потомках, сформировавших наихудшие племена; или же об их царях, женах, сыновьях, дочерях, блудницах, захватах, и о таком, что, рассмотренное само по себе, было бы недостойно упоминания в Слове, если бы оно не прообразовывало и не означало такого, что существует в царстве Господа. Именно это достойно Слова.
2608. Подобным этому является и многое у пророков, такое как приведено выше (н. 1888), а также следующее у Исаии:
Возрыдает Моав, весь Моав будет рыдать, ибо основания Кирхарешета, вы будете стенать, несмотря на то, что вы поражены. Ибо поля Есевонские увяли, виноградная лоза Сивамскмй. Властелины племен уничтожил ветви, они достигали до Иазера, извивались по пустыне. Побеги их оторваны; они переходили за море. Посему буду плакать плачем Иазера о виноградной лозе Севамской. Орошу тебя слезами моими, Есевон и Елеала, ибо на сбор винограда твоего и на жатву твою пришелся крик (Ис. 16:7-9).
У Иеремии:
Звук вопля у Оронаима, разорение и разрушение великое. Сокрушен Моав; вопль подняли малые его, ибо на восхождении в Луит плач за плачем поднимается; ибо на спуске с Оронаима их враги слышат крик о разрушении. Суд пришел на равнины земли, на Халон и на Яацу, и на Мофаф, и на Дивон, и на Нево, и на Бет-Дивлафаим, и на Кариафаим, и на Бет-Гамул, и на Бет-Маон, и на Кериоф, и на Восор (Иер. 48:3-5, 21-48).
Таково в довольно многих местах свойство пророческих книг Слова. Оно не находило бы в них отражения, если бы последние не обладали внутренним смыслом. Между тем, крайне важно, чтобы Слово, будучи Божественным, содержало в себе законы небесного царства, в которое человеку надлежит прийти.
2609. Что же касается заповедей жизни, таких как все Десятословие, и как весьма многие в Законе и Пророках, то они, служа самой жизни человека, полезны в обоих смыслах, и буквальном, и внутреннем. То, что содержится в буквальном смысле, служило для людей и народов, живших в те времена, которые не понимали внутреннего, тогда как все, содержащееся во внутреннем смысле, служило для ангелов, которых не заботит внешнее. Если бы заповеди Десятословия также не содержали ничего внутреннего, они никогда бы не были провозглашены на горе Синай в сопровождении столь великого чуда. Ибо все, что в них содержится, как то, что нужно почитать родителей, нельзя красть, убивать, прелюбодействовать, желать того, что принадлежит другому, – известно и язычникам и прописано в их законах. Сынам Израиля как людям надлежало знать их и без такого провозглашения. Но так как заповеди эти должны были служить жизни в обоих смыслах, и так как внешние формы порождаются внутренних, соответствующих друг другу, то они и сошли с небес на гору Синай в сопровождении столь великого чуда, а также по внутреннему смыслу они произносились и слышались на небесах, тогда как по внешнему смыслу они произносились и слышались на земле.
[2] В качестве примера возьмем обещание, что у тех, кто почитает своих родителей, продлятся дни на земле. Под «родителями» ангелы на небесах постигали Господа; под «землей» – Его царство, которым те, кто поклоняется Ему во любви и вере, будут вечно владеть как сыновья и наследники. Однако люди на земле под «родителями» понимали родителей; под «землей» – землю Ханаанскую; а под «продлением дней» – годы жизни. Под заповедью «не укради» ангелы на небесах постигали, что нельзя ничего отнимать у Господа, и нельзя приписывать ничего из праведности и заслуги себе. Однако люди на земле понимали, что им нельзя красть. Из этого видеть можно, что заповеди эти истинны в обоих смыслах. Возьмем еще заповедь «не убивай». Под этим ангелы на небесах постигали, что нельзя никого ненавидеть и разрушать какое-либо добро и истину у других. Люди же на земле понимали, что нельзя убивать товарищей. Так обстоит и с всеми остальными заповедями. 


БЫТИЕ 21
1. И посетил Иегова Сарру, как Он сказал; и сделал Иегова Сарре, как Он говорил. 
2. Сарра зачала и родила Аврааму сына в старости его в назначенное время, как говорил ему Бог; 
3. и нарек Авраам имя сыну своему, родившемуся у него, которого родила ему Сарра, Исаак; 
4. и обрезал Авраам Исаака, сына своего, сына восьми дней, как заповедал ему Бог. 
5. Авраам был сыном ста лет, когда родился у него Исаак, сын его. 
6. И сказала Сарра: Смех сделал мне Бог; всякий, кто услышит, рассмеется. 
7. И сказала: Кто сказал бы Аврааму: Сарра будет кормить сыновей грудью? Ибо в старости его я родила сына. 
8. Ребенок вырос, и был отнят от груди; и Авраам сделал большой пир в тот день, когда Исаак отнят был от груди. 
9. И увидела Сарра, что сын Агари египтянки, которого она родила Аврааму, насмехается, 
10. и сказала Аврааму: Выгони эту рабыню и сына ее, ибо не наследует сын рабыни сей с сыном моим, с Исааком. 
11. Крайне злым было слово в глазах Авраама по причине сына его. 
12. И Бог сказал Аврааму: Пусть не будет это злом в глазах твоих из-за отрока и из-за рабыни твоей; во всем, что скажет тебе Сарра, слушайся голоса ее, ибо в Исааке наречется тебе семя;
13. сына рабыни Я тоже произведу в племя, потому что он семя твое. 
14. Авраам встал рано утром, и взял хлеба и мех воды, и дал Агари, положив ей на плече, и отрока, и отослал ее. Она пошла, и заблудилась в пустыне Вирсавии; 
15. и расходовалась вода из меха, и она бросила отрока под одним из кустов 
16. и пошла, села одна напротив, держась вдали на один выстрел из лука. Ибо она сказала: Не хочу видеть смерти отрока. И она села напротив, и подняла вопль, и зарыдала; 
17. и услышал Бог голос отрока; и ангел Божий с небес воззвал к Агари и сказал ей: Что с тобою, Агарь? Не бойся; ибо Бог услышал голос отрока оттуда, где он находится; 
18. встань, подними отрока и укрепи руку свою на нем, ибо Я произведу от него великое племя. 
19. И Бог открыл глаза ее, и она увидела колодец воды, и пошла, наполнила мех водою и напоила отрока. 
20. И Бог был с отроком; и он вырос, и стал обитать в пустыне, и сделался стрелком из лука. 
21. Он обитал в пустыне Фаран; и мать его взяла ему жену из земли Египетской. 
22. И было в то время, Авимелех и Фихол, военачальник его, сказали Аврааму, говоря: С тобою Бог во всем, что ты делаешь; 
23. и теперь поклянись мне здесь Богом, что ты не обманешь ни меня, ни сына моего, ни внука моего; и как я хорошо поступал с тобою, так и ты будешь поступать со мною и землею, в которой ты поселился. 
24. И сказал Авраам: Я клянусь. 
25. И Авраам упрекал Авимелеха за колодец с водой, который отняли рабы Авимелеховы. 
26. Авимелех же сказал: Не знаю, кто сделал слово это, и ты не сказал мне; я даже и не слыхал о том доныне. 
27. И взял Авраам мелкого и крупного скота и дал Авимелеху, и они оба заключили завет. 
28. И поставил Авраам семь агниц из стада мелкого скота особо. 
29. Авимелех же сказал Аврааму: На что здесь сии семь агниц, которых ты поставил особо? 
30. Он сказал: Семь агниц сих возьми от руки моей, чтобы они были мне свидетельством, что я выкопал этот колодец. 
31. Потому и назвал он сие место: Вирсавия, ибо тут оба они клялись 
32. и заключили завет в Вирсавии. И встал Авимелех, и Фихол, военачальник его, и возвратились в землю Филистимскую. 
33. И насадил Авраам при Вирсавии рощу; и призвал там имя Бога вечности. 
34. И жил Авраам в земле Филистимской, как пришлец, дни многие. 


СОДЕРЖАНИЕ
2610. Во внутреннем смысле этой главы сначала говорится о Божественном рассудочном Господа, которое прообразовано «Исааком» (стихи 1-8).
2611. Далее говорится о чисто человеческом рассудочном, которое было тогда отделено, и которое является «сыном Агари египтянки».
2612. После того, как это было отделено, духовную церковь прообразовывали те же, а именно, сын Агари, а также его мать. Об этой церкви и ее состоянии говорится в стихах 13-21.
2613. О человеческом рассудочном, присоединенном к учению веры, которое само по себе Божественно (стихи 22-34).
2614. Учение это вместе с тем присоединенным рассудочным является «Вирсавией» (стихи 14, 31, 33).
ВНУТРЕННИЙ СМЫСЛ
2615. Стих 1. И посетил Иегова Сарру, как Он сказал; и сделал Иегова Сарре, как Он говорил. «Посетил Иегова Сарру» означает постижение Божественного небесного в Божественном духовном; «как Он сказал» означает, как он постигал; «и сделал Господь Сарре» означает состояние соединения; «как Он говорил» означает, как Он мыслил.
2616. Посетил Иегова Сарру. Это означает постижение Божественного небесного в Божественном духовном, что явствует из значения «Иеговы» как Божественного небесного, то есть Божественного добра, или самого бытия, которое, поскольку относится к любви и милосердию, являет собой само добром; из значения «посещения» как присутствия; и из значения «Сарры» как Божественного духовного, то есть Божественной истины, о чем н. 1468, 1901, 2063, 2065, 2507.
2617. Как Он сказал. Это означает, как Он постигал, что явствует из значения в исторических книгах Слова выражения «сказать» как, о чем н. 2238, 2260, 2552.
2618. И сделал Иегова Сарре. Это означает состояние соединения, а именно, а именно, Божественного духовного Господа в Его Божественном небесном, что явствует из значения слова «делать», когда говорится о Божественном Господа, как полного осуществления воздействия, итак, состояния; а также из значения «Иеговы» и «Сарры», о чем чуть выше н. 2616. Что касается состояния соединения Божественного духовного Господа в Его Божественном духовном, оно являет собой само супружество добра и истины, от которого происходит небесное супружество; и это супружество служит царством Господа на небесах и на земле. Вот почему царство Господа столь часто в Слове называется «супружеством» и с супружеством сравнивается. Причина, будучи тайной, кроется в том, что от супружества Божественных добра и истина, а также Божественных истины и добра в Господе происходит всякая супружественная любовь, а через нее и всякая небесная и духовная любовь. Какие дальнейшие тайны скрыты в словах: «посетил Иегова Сарру, как Он сказал» и «сделал Иегова Сарре, как Он говорил», – рассказать невозможно, так как они превосходят всякое описание; ибо они заключают в себе само состояние соединения Божественного начала Господа с Его Человеческим началом. Видимости этого состояния Господь являет взору ангелов в небесных огнях и показывает в невыразимых прообразах. Правда, их невозможно представить взору человека, потому что это пришлось бы делать через такие явления, которые принадлежит свету мира, в которые подобные тайны не проникают; мало того, описания, сделанные на основе таких явлений, их еще более затемняют.
2619. Как Он говорил. Это означает, как Он мыслил, что явствует из значения слова «говорить» как мыслить, о чем н. 2271, 2287. Постижение, которое означают слова «Иегова сказал», шло от Божественного небесного, а мышление, которое означают слова «Иегова говорил» шло от Божественного небесного через Божественное духовное. Вот почему по буквальному смыслу встречается кажущееся повторение, а именно, «как Он сказал» и «как Он говорил». Но что значит постигать от Божественного небесного и мыслить от Божественного небесного через Божественное духовное, не входит даже в самое просвещенное понимание через принадлежности света мира. Отсюда очевидно, сколь бесконечным может быть все остальное. Что мышление идет от постижения, можно увидеть выше (н. 1919, 2515). С человеком обстоит так, что постигает он от добра, а мыслит при помощи истины. Добро принадлежит любви и ее склонностям, соответственно, отсюда идет постижение; истина же принадлежит вере, соответственно, она относится к мышлению. Первое в исторических книгах Слова означается выражением «сказать», последнее же – выражением «говорить». Однако когда встречается только выражение «сказать», оно иногда означает постижение, а иногда мышление, поскольку выражение «сказать» включает в себя и то и другое.
2620. Стих 2. Сарра зачала и родила Аврааму сына в старости его в назначенное время, как говорил ему Бог. «Зачала и родила» означает полученное бытие и обретенное существование; «Сарра Аврааму» означает от соединения Божественного небесного с Божественным духовным у Господа; «сына» означает Божественное рассудочное; «в старости его» означает, когда исполнились дни совлечь человеческое; «в назначенное время» означает, когда рассудочное обрело свойство служить приемником; «как говорил Ему Бог» означает, как Он желал.
2621. «Зачала и родила» означает полученное бытие и обретенное существование, иными словами, как следует, Божественное рассудочное от соединения Божественного духовного с Божественным небесным у Господа, что явствует из значения «зачатия и рождения». Что в Слове подразумевается не иное зачатие и рождение, как духовное и небесное, можно увидеть выше (н. 2584). Здесь же подразумевается Божественное зачатие и рождение, потому что говорится о рассудочном Господа, соделанном Божественным. Бытие и Существование относится, главным образом, к Нему, то есть к Господу, ибо Он один имеет Бытность и Существует. Что касается Бытия и Существования, добавлю, что они кажутся почти одним и тем же, но это не так. Каждый или каждое получает свое Бытие по зачатию, а Существование – по рождению. Следовательно, как зачатие предшествует рождению, так и Бытие предшествует Существованию.
[2] Душа – это само бытие человека, тогда как чувственное и телесное – это ее существование, ибо первое существует в последнем. Небесная и духовная любовь – это само бытие возрождающегося человека, тогда как рассудочное и чувственное, исполненное этой любовью, – это его существование. Так обстоит со всем вообще и в частности во вселенной, ибо нет ничего, что не имело бы своего зачатия, дающего ему бытие, и своего рождения, дающего ему существование. Это также можно пояснить ученому миру, прибегнув к понятиям, что всякое следствие имеет свою причину, а всякая причина имеет свою цель. Цель – это Бытие причины, причина – это существование цели. Таким же образом причина – это бытие следствия, а следствие – это существование причины.
2622. Сарра Аврааму. Это означает от соединения Божественного небесного с Божественным духовным у Господа, что явствует из прообразования «Сарры» как Божественного духовного, или Божественной истины, о чем н. 1468, 1901, 2063, 2065, 2065, 2172, 2173, 2198, 2507; а также из прообразования Авраама как Божественного небесного, или Божественного добра, о чем н. 1989, 2011, 2172, 2198, 2501. Смотрите, что говорилось о соединении Божественного духовного с Божественным небесным выше (н. 2618).
2623. Сына. Это означает Божественное рассудочное, что явствует из значения «сына». Во внутреннем смысле Слова «сын» означает истину (н. 489, 491, 533); а так как истина является самым важным в рассудке (н. 2072, 2189), рассудочное тоже означается «сыном». Здесь, однако, означается Божественное рассудочное, в котором самым важным является добро. Исаак, к которому относится слово «сын», тоже прообразовывает это добро, как будет показано в последующем.
2624. В старости его. Это означает, когда исполнились дни совлечь человеческое, что явствует из значения «старости» как состояния, когда надлежит совлечь человеческое и облечься в Божественное, о чем н. 2198. Ибо Аврааму тогда было сто лет, а это число означает завершенное состояние соединения, как будет видно при истолковании стиха 5.
2625. В назначенное время. Это означает, когда рассудочное обрело свойство служить приемником, как явствует из значения «времени». Существует два предмета, которые кажутся неотъемлемыми, пока человек живет в мире, потому что они свойственны природе, а именно, пространство и время. Следовательно, жить в пространстве и времени – значит жить в мире и природе. Однако в другой жизни эти два предмета не имеют никакого значения. В мире духов, правда, они кажутся столь же существенными по той причине, что духи, недавно освободившиеся от тела, еще сохраняют природные понятия. Но вскоре они постигают, что там нет пространства и времени, но есть вместо них состояние, и что в другой жизни состояния соответствуют пространствам и временам в природе – состояния в отношении Бытия соответствуют пространствам, а состояния в отношении Существования соответствуют временам. О пространстве или месте смотрите выше (н. 1274, 1279, 1380, 1382).
[2] Из этого всякий может видеть, какого рада понятием способен обладать человек, пребывая в мире или природе, о принадлежностях другой жизни, а также о большинстве тайн веры. Он видеть может, что такой человек не хочет верить этому, пока не уяснит, опираясь на то, что существует в мире, мало того, на чувственные впечатления. Ибо он не может не думать, что если бы он лишился понятия пространства и времени, и еще более, самого пространства и времени, то стал бы вовсе ничем. Таким образом, у него не осталось бы того, благодаря чему он мог бы чувствовать и мыслить, кроме чего-то путаного и непостижимого, между тем как все обстоит как раз наоборот. Ангельская жизнь такова, что является самой мудрой и счастливой из всех.
[3] Вот почему в Слове «возраст» во внутреннем смысле означает не возраст, а состояние, так что в этом стихе «старость» не означает старость. Таким же образом числа означают не числа, а некое особое состояние, как например, число «сто лет», о котором говорится дальше. Из этого видеть можно, что «назначенное время» означает состояние, когда рассудочное обрело свойство служить приемником.
[4] Что касается собственно предмета, о котором теперь говорилось, а именно, что Божественное рассудочное получило бытие и обрело существование от Божественного духовного, соединенного с Божественным небесным у Господа, когда исполнились для Него дни совлечь человеческое, и когда рассудочное обрело свойство служить приемником, что во внутреннем смысле означают слова: «Сарра зачала и родила Аврааму сына в старости его в назначенное время, как говорил ему Бог», – надлежит знать следующее. Человеческое начинается в самом внутреннем рассудочного начала (см. н. 2106, 2194). Господь постепенно шел к соединению Человеческой Сущности с Божественной Сущностью, и Божественной Сущности с Человеческой Сущностью (н. 1864, 2033, 2523). Делал Он это Своей собственной силой (н. 1921, 2025, 2026, 2083), через непрерывные искушения и победы (н. 1737, 1813, 1690), и через непрерывные откровения из Его Божественного (н. 1616, 2500), пока, наконец, ни изгнал все человеческое от матери (н. 1414, 1444, 2574). Таким образом Он соделал Свое Человеческое в отношении рассудочного Божественным, согласно словам в данном стихе. Из всего этого ясно, как нужно понимать истолкование: «Когда исполнились для Него дни совлечь человеческое, и когда рассудочное обрело свойство служить приемником».
[5] Некоторое понятие об этом можно обрести из того, что происходит с теми, кто возрождается. Небесные сущности любви и духовные сущности веры насаждаются в них Господом не стразу, а постепенно. Когда же с помощью них рассудочное начало у человека обретает способность принимать, тогда впервые он становится возрожденным, большей частью благодаря искушениям, которые преодолевает. Когда это происходит, для него исполняются дни совлечь ветхого человека, и облечься в нового. О возрождении человека смотрите выше (н. 677, 679, 711, 848, 986, 1555, 2475).
2626. Как говорил Ему Бог. Это означает, как Он желал, что явствует из значения слова «говорить» как мыслить, о чем н. 2271, 2287, 2619. Здесь же оно означает желать потому, что говорил, как сказано, «Бог», а мыслить в случае Божественного – значит желать.
2627. Стих 3. И нарек Авраам имя сыну своему, родившемуся у него, которого родила ему Сарра, Исаак. «И нарек Авраам имя сыну своему, родившемуся у него» означает, качество рассудочного как Божественного; «которого родила ему Сарра» означает, что оно получило бытие и обрело существование от Божественного духовного, соединенного с Божественным небесным; «Исаак» означает Божественное рассудочное.
2628. И нарек Авраам имя сыну своему, родившемуся у него. Это означает, качество рассудочного как Божественного, что явствует из прообразования Авраама как Господа в отношении Божественного небесного, или Божественного добра, о чем говорилось ранее много раз; из значения слов «нарекать имя» как качества, о чем н. 144-145, 1754, 1896, 2009; из значения «сына» как рассудочного, о чем н. 2623; а также из значения слов «родился у него» как обрел существование от Божественного. Отсюда ясно, что слова: «нарек Авраам имя сыну своему, родившемуся у него», – означают качество рассудочного, как Божественного. Для тех, кто обретается во внутреннем смысле, в этих немногих словах проявляются три тайны. Первая тайна: Божественное Человеческое Господа существовало от Самого Божественного. Об этой тайне говорится далее в этом стихе. Вторая тайна: Божественное Человеческое Господа было не только зачато, но и рождено от Иеговы, и поэтому Господь в отношении Божественного Человеческого зовется «Сыном Божиим» и «Единородным» (Иоан. 1:14, 18, 50; 3:16, 18, 35-36; 5:19-27; 6:69; 9:35; 10:36; 11:27; 14:13-14; 17:1; 20:31; и сходным образом у остальных евангелистов). Третья тайна: Божественное Человеческое Господа – это имя Иеговы, то есть Его качество (см. Иоан. 12:28).
2629. Которого родила ему Сарра. Это означает, что оно получило бытие и обрело существование от Божественного духовного, соединенного с Божественным небесным, что явствует из значения слова «рождать» как обретать существование, о чем 2621; а так как рождение предполагает зачатие, и рождение или обретение существования происходит от Божественного духовного, а зачатие, или получение бытия, – от Божественного небесного, которые при этом соединены, – то «рождение» здесь означает как получение бытия, так и обретение существования; а также из прообразования «Сарры» как Божественного духовного, соединенного с Божественным небесным, о чем н. 1468, 1901, 2063, 2065, 2172, 2173, 2198, 2507. Эти тайны настолько глубоки, что их невозможно описать, или даже пояснить с помощью чего-нибудь в этом мире. Они предназначены для умов ангелов, которым представляются в свете небес в неизъяснимых понятиях.
2630. Исаак. Это означает Божественное рассудочное, что явствует из ранее сказанного об Аврааме, Исааке и Иакове (н. 1893, 2066, 2083), а именно, что «Авраам» прообразовывает Высшее Божественное, «Исаак» – Божественное рассудочное, а «Иаков» – Его Божественное природное, как видно будет и в дальнейшем, где речь пойдет об Исааке.
2631. Стих 4. И обрезал Авраам Исаака, сына своего, сына восьми дней, как заповедал ему Бог. «И обрезал Авраам Исаака, сына своего» означает очищение рассудочного; «сына восьми дней» означает начало и продолжение; «как заповедал ему Бог» означает согласно Божественному порядку.
2632. И обрезал Авраам Исаака, сына своего. Это означает очищение рассудочного, что явствует из значения «обрезанного» как очищенного, о чем н. 2939; и из прообразования «Исаака» как Божественного рассудочного, о чем н. 2630.
[2] Что первое рассудочное у Господа было рождено, как и у других, а именно, через научности и познания, говорилось ранее, где речь шла об «Измаиле», которым прообразовывалось это рассудочное. Так как последнее было рождено через научности и познания, таким образом, внешним путем, пролегающим через чувства, как и у других, рассудочное это не могло не заключать в себе многое от мира, ибо от оного заимствуются понятия, которыми обладает рассудочное. Господа это касалось даже больше из-за наследственности, полученной Им от матери. Именно это мирское и это наследственное Господь постепенно изгонял из своего рассудочного, пока оно не обрело способность принимать Божественное (н. 2624, 2625). В этот момент родилось Божественное рассудочное Господа, прообразованное «Исааком» (н. 2630), однако не внешним путем, пролегающим через чувства, как предшествующее рассудочное, а внутренним путем от Самого Божественного (н. 2628, 2629). Так как это происходило не сразу, а постепенно (н. 1690, 2033), рассудочное очищалось, и притом непрестанно, что и означают слова: «Обрезал Авраам Исаака, сына своего, сына восьми дней». Что Господь постепенно соделывал Свое рассудочное Божественным, и непрестанно его очищал, ясно также у Иоанна:
Иисус сказал: Отче, прославь имя Твое. Тогда пришел с неба голос: Прославил, и еще прославлю (Иоан. 12:28).
«Прославлять» – значит делать Божественным, как видеть можно выше (н. 1603, 1999).
[2] В древней церкви обрезанием прообразовывалось и означалось не что иное, как необходимость человека очищаться от любви к себе и к миру, и притом постепенно и непрестанно (см. н. 2039, 2026 в конце, н. 2049, 3056), особенно, когда он рождается заново, то есть возрождается. Ибо тогда Господь наитствует внутренним путем, то есть через добро совести, и постепенно и непрестанно отделяет все то, что прилепляется к человеку, как из-за наследственного, так и из-за содеянного зла.
2633. Сына восьми дней. Это означает начало и продолжение, что явствует из значения «восьмого дня», на который совершалось обрезания, как всякого начала, и таким образом, продолжения, о чем 2044.
2634. Как заповедал ему Бог. Это означает согласно Божественному порядку, что явствует из значения «Бога заповедующего» или заповедей. Заповеди Бога, или все, вообще и в частности, заповеданное Им, составляют Божественный порядок, как в общем, так и в частности; настолько, что Божественный порядок являет собой не иначе, как бесконечную заповедь Бога. Следовательно, жить по заповедям Божиим, и в заповедях Божиих – значит жить согласно Божественному порядку и в Божественном порядке. Вот почему слова «как заповедал Бог» означают согласно Божественному порядку. Согласно Божественному порядку каждого мужчину надлежало обрезать на восьмой деть после рождения. Так было установлено не потому, что обрезание что-то давало, или же обрезанные входили в царство Божие скорее, чем необрезанные, а потому что в прообразовательной церкви такой обряд соответствовал очищению сердца, о каковом соответствии по Божественному милосердию Господа поговорим в другом месте. Божественному порядку отвечает то, что сердце, то есть внутренние начала человека, должно постепенно и непрестанно очищаться от зла, заключенного в его вожделениях, и от ложностей, заключенных в заблуждениях, вызванных этими вожделениями. Заповеди, касающиеся очищения сердца, составляют Божественный порядок, как вообще, так и в частности. Поэтому насколько человек живет в этих заповедях, настолько же он живет и в Божественном порядке; и насколько он живет в Божественном порядке, настолько же в нем все, как рассудочное, так и научное, приводится Господом к порядку, исходящему от Него и существующему на небесах. Вот как человек становится малыми небесами, которые соответствуют большим.
2635. Стих 5. Авраам был сыном ста лет, когда родился у него Исаак, сын его. «Авраам был сыном ста лет» означает состояние полноты соединения; «когда родился у него Исаак, сын его» означает, когда рассудочное Господа соделалось Божественным.
2636. Авраам был сыном ста лет. Это означает состояние полноты соединения, что явствует из значения числа «сто» как полноты, о чем чуть ниже, и из значения «лет» как состояния, о чем н. 482, 487, 488, 493, 893, здесь – состояния соединения. Что такое состояние полноты соединения Божественного у Господа с Его Человеческим, или, что то же самое, с Его рассудочным, ибо человеческое начинается в самом внутреннем рассудочного начала (н. 2106, 2196), не легко выразить для понимания, но при этом можно пояснить на примере того, что у человека зовется состоянием полноты, когда он преобразовывается и возрождается. 
[2] Известно, что человек не может возродиться, не достигнув зрелого возраста, ибо тогда он впервые способен пользоваться рассудком и рассудительностью, и таким образом, может принимать добро и истину от Господа. До того, как он войдет в это состояние, его приуготовляет Господь, насаждая в него все то, что сможет послужить ему почвой для принятия семени добра и истины. Так в него насаждается большинство состояний невинности и благолюбие, а также познания добра и истины, и основанное на них мышление. Это приуготовление длится несколько лет, прежде чем начнется его возрождение. Когда человек этим напитан и, таким образом, приуготовлен, то говорят, что его состояние достигло полноты, ибо его внутренние начала тогда расположены к принятию. Все то, чем Господь напитывает человека до возрождения, и с помощью чего он возрождается, называется остаточностями, которые в Слове означает число «десять» (н. 576, 1738, 2284), а также «сто», когда состояние для возрождения достигает полноты (н. 1988).
[3] Это может послужить пояснением того, что означает состояние полноты соединения Человеческого с Божественным у Господа, а именно, когда собственной Своей силой, через борьбу, вызванную искушениями, через победы, и через силы Божественной мудрости и разумения, Он обрел Себе в Человеческом, то есть в рассудочном столько Божественного, что был способен соединит Само Божественное с Божественным, которое стяжал в рассудочном. Для прообразования этого состояние, сложилось так, что хотя Авраам и жил много лет в земле Ханаанской, Исаак у него родился только после достижения им ста лет. Вот какие тайны заключены в числе «сто лет», которое было возрастом Авраама.
[4] Число «сто» означает полноту, что явствует из других мест в Слове, как у Исаии:
Не будет там малолетнего и старца, который не достигал бы полноты дней своих; ибо ребенок будет умирать как сын ста лет, а грешник как сын ста лет будет проклинаем (Ис. 65:20);
где «сто» с очевидностью обозначает полноту; ибо сказано, что больше не будет там малолетнего, ни старца, который не достигал бы полноты своих дней, и ребенок и грешник будет ста лет, то есть когда его состояние достигнет полноты.
[5] У Матфея:
Всякий, кто оставит дома свои, или братьев, или сестер, или отца, или мать, или жну, или детей, или земли ради имени Моего, получит во сто крат и наследует жизнь вечную (Матф. 19:29; Марк. 10:29-30);
где «сто крат» обозначат полноту, которая по-другому описывается как «мера, угнетенная, утрясенная, переполненная» (Лук. 6:38).
[6] У Луки:
А иное семя упало на добрую землю и взошедши принесло плод стократный (Лук. 8:8; Матф. 13:8, 23; Марк. 4:20);
где «сто» тоже обозначает полноту, число, которое не упоминалось бы, если бы оно не имело этого значения. Сходное значение содержится в притче о должниках, в которой Господь говорит, что один должен «сто мер масла», а другой – «сто мер пшеницы» (Лук. 16:5-7). Так же и в других местах, где упоминается число «сто». Сходным образом обстоит с «тысячей», о каковом числе смотрите выше (н. 2575).
2637. Когда родился у него Исаак, сын его. Это означает, когда рассудочное Господа соделалось Божественным, что явствует из значения слова «родиться» как обрести существование, о чем н. 2584, 2621, 2629, а также из прообразования «Исаака» как Божественного рассудочного, о чем н. 2630. Последнее, сказано, «родилось у Авраама», когда оно соделалось Божественным, как и выше, в стихе 3: «Нарек Авраам имя сыну своему, родившемуся у него» (смотрите н. 2628).
2638. Стихи 6, 7. И сказала Сарра: Смех сделал мне Бог; всякий, кто услышит, рассмеется. И сказала: Кто сказал бы Аврааму: Сарра будет кормить сыновей грудью? Ибо в старости его я родила сына. «Сказала Сарра» означает постижение от Божественного духовного; «смех сделал мне Бог» означает склонность к небесной истине; «всякий, кто услышит, рассмеется» означает, что все в ней будет подвергнуто этой склонности; «и сказала» означает мышление; «кто сказал бы Аврааму: Сарра будет кормить сыновей грудью?» означает, что Господь насаждал Человеческое в Божественное собственной Своей силой; «ибо в старости его я родила сына» означает, что происходило это, когда исполнились дни.
2639. Сказала Сарра. Это означает постижение от Божественного духовного, что явствует из значения слова «говорить» как постигать, что уже не раз было показано; и из прообразования Сарры как Божественного духовного, или Божественной истины, о чем н. 2622.
2640. Смех сделал мне Бог. Это означает склонность к небесной истине, что явствует из значения «смеха» как склонности к истине, о чем н. 2072, 2216; и из выражения «сделал Бог», указывающего на небесное начало, от которого она происходит.
2641. Всякий, кто услышит, рассмеется. Это означает, что все в ней будет подвергнуто этой склонности, как явствует из значения слов «слышать» и «смеяться». В Слове «слышать» говорится о том, что принадлежит склонности, а «видеть» – о том, что принадлежит мышлению. Явствует это из множества мест в Слове, а также из соответствий (см. н. 2542). Так как речь здесь идет о склонности к небесной истине, то сказано: «Всякий, кто услышит», – что означает все, принадлежащее этой склонности. Ибо «смеяться» – значит быть проникнутым истиной, то есть обладать склонностью к истине (н. 2072, 2216, 2640).
2642. И сказала. Это означает мышление, что явствует из значения слова «говорить» как постигать, а также мыслить, о чем не раз говорилось (смотрите н. 2619 в конце).
2643. Кто сказал бы Аврааму: Сарра будет кормить сыновей грудью? Это означает, что Господь насаждал Человеческое в Божественное собственной Своей силой, как явствует из прообразования Авраама, а также Сарры, и из значения выражения «кормить грудью» и «сыновей». Ранее показано было, что Авраам прообразовывал Божественное добро, а Сарра – Божественную истину. Что «молоко» – это духовное из небесного источника, или истина, проистекающая от добра, можно увидеть выше (н. 2184). Следовательно «кормить грудью» – значит насаждать оное. Что «сыновья» – это истины, здесь истины, находящиеся в рассудочном, явствует из значения «сыновей» (н. 489-491, 533). Все это во внутреннем смысле означает, что Господь насаждал Человеческое в Божественное собственной Своей силой по той причине, что Божественная истина есть то же самое, что и Божественное Человеческое. Когда в этом отношении говорится «кормить сыновей грудью Аврааму», это означает, что Господь насаждал Человеческое в Божественное. А так как Он насаждал Человеческое, то делал Он это собственной Своей силой. Однако все это едва ли можно истолковать яснее для разума. Если прибегнуть к многословию, смысл еще больше затемнится; ибо затронуто Божественное, которое может быть явлено только перед ангелами в небесном и духовном. Если бы оно было явлено перед человеком в более возвышенной манере, оно бы проникало в материальные и телесные понятия, которыми обладает человек.
[2] Далее следует знать, что словами: «Смех сделал мне Бог; всякий, кто услышит, рассмеется. И сказала: Кто сказал бы Аврааму: Сарра будет кормить сыновей молоком?», – описывается Божественное рассудочное Господа в отношении качества, когда оно только родилось. Ибо по древнему обычаю, когда рождался ребенок, ему давали имя, означавшее состояние, и притом добавлялось описание этого состояния; как, например, когда у Евы и Адама родился Каин (Быт. 4:1), когда у них родился Стиф (Быт. 4:25), когда у Ламеха родился Ной (Быт. 5:29), когда у Исаака родились Исав и Иаков (Быт. 25:26-26), когда и Иакова родилось двенадцать сыновей (Быт. 29:32-35; 30:6, 8, 11, 13, 18, 20, 24; 35:18), когда у Фамари родились Фарес и Зара (Быт. 38:29-30), когда у Иосифа родились Манасия и Ефрем (Быт. 41:51, 52), когда у Моисея родились Гирсам и Елизер (Исх. 2:22; 18:4). Что все эти имена прообразовывали и означали во внутреннем смысле, включалось в описания, добавляемые к даваемым именам. Сходным образом обстоит здесь и с прообразованием и значением имени Исаак. Что заключено в этом имени, видно в некоторой мере из этого краткого истолкования, но более глубокие тайны остаются сокрытыми, так как они связаны с Божественным, которое невозможно выразить никакими формами слов или формулировками.
2644. Ибо в старости его я родила сына. Это означает, что происходило это, когда исполнились дни, что явствует из истолкования похожих слов во втором стихе, относительно которого смотрите н. 2621-2624.
2645. Стих 8. Ребенок вырос, и был отнят от груди; и Авраам сделал большой пир в тот день, когда Исаак отнят был от груди. «Ребенок вырос» означает дальнейшее совершенствование рассудочного у Господа; «и был отнят от груди» означает отделение чисто человеческого рассудочного; «Авраам сделал большой пир» означает совместную жизнь и соединение; «в день, когда Исаак отнят был от груди» означает состояние отделенности.
2646. Ребенок вырос. Это означает дальнейшее совершенствование рассудочного у Господа, что явствует из значения слова «расти» как совершенствоваться; и из значения «ребенка» или «сына» как Божественного рассудочного у Господа, о чем н. 2623).
2647. И был отнят от груди. Это означает отделение чисто человеческого рассудочного, что явствует из значения слов «отнимать от груди» как отделять, подобно тому, как детей отделяют от материнской груди. Что чисто человеческое рассудочное было отделено, описывается далее в этой главе, и прообразовано изгнанием сыном Агари из дома.
2648. Авраам сделал большой пир. Это означает совместную жизнь и соединение, что явствует из значения «пира» совместной жизни, о чем н. 2341; здесь он означает также соединение, потому что речь идет о Господе, чье Человеческое соединялось с Божественным, а Божественное с Человеческим. А так как речь идет об этом соединении, то и говорится: «большой пир».
2649. В день, когда Исаак отнят был от груди. Это означает состояние отделенности, что явствует из значения «дня» как состояния, о чем н. 23, 487, 488, 493, 893; и из значения слов «отнимать от груди» как отделять, о чем н. 2647. С первого стиха этой главы говорится о соединении Божественной сущности Господа с Его Человеческой сущностью в следующем порядке. Присутствие Божественного в Человеческом ради соединения (стих 1). Присутствие Человеческого в Божественном, и таким образом взаимное соединение, о чем н. 2004 (стих 2). От этого соединения Человеческое делалось Божественным (стих 3). Происходило это постепенно и непрестанно, в то время как Господь жил в мире (стих 4). Началось это, когда рассудочное было в состоянии принимать (стих 5). Описывается состояние соединения в отношении своего качества (стихи 6-7). Теперь следует отделение человеческого, принятого от матери. Об этом продолжает говориться до стиха 12. Разделение это в данном стихе означает отнятие Исаака от груди, а в последующих стихах прообразовывает изгнанием сына Агари из дома. А так как соединение Божественного у Господа с Его Человеческим и Человеческого с Божественным являет собой само супружество добра и истины, и от этого супружества происходит небесное супружество, которое является тем же, что и царство Господа, то упоминается «большой пир, сделанный Авраамом, когда Исаак был отнят от груди», что означает первый этап супружества или первое соединение. Если бы «пир», как и «отнятие от груди», не нес тайного значения, о нем бы не говорилось.
[2] Так как теперь речь идет о первом человеческом, которое было у Господа от матери, и, наконец, о полном его отбрасывании, то нужно знать, что Господь постепенно и непрестанно, вплоть до конца Своей жизни, когда Он прославился, отделял от Себя и совлекал то, что было чисто человеческим, а именно, то, что Он получил матери, пока, наконец, не перестал быть ее сыном, но стал Сыном Божиим, не только в отношении зачатия, но и в отношении рождения, и, таким образом, стал одним с Отцом и Самим Иеговой. Что он отделил от Себя и совлек человеческое, принятое от матери, настолько что больше не был ее сыном, вполне очевидно из следующих слов у Иоанна:
Когда недоставало вина, мать Иисуса сказала ему: Вина нет у них. Иисус говорит ей: Что Мне и тебе, женщина? (Иоан. 2:3-4).
У Матфея:
Некто сказал: Вот мать Твоя и братья Твои стоят вне, ища говорить с Тобой. Иисус же сказал в ответ: Кто мать Моя, и кто братья Мои? И указав рукою на учеников Своих, сказал: Вот мать Моя и братья Мои; ибо кто будет исполнять волю Отца Моего, тот Мне брат и сестра и мать (Матф. 12:47-50; Марк. 3:32-35; Лук. 8:20-21).
У Луки:
Одна женщина, возвысив свой голос из народа, сказала Ему: Блаженно чрево, носившее Тебя, и сосцы, которые Ты сосал. Иисус же сказал: Блаженны слышащие слово Божие и соблюдающие его (Лук. 11:27-28).
[3] Здесь, когда женщина говорила о Его матери, Господь говорил об упомянутых выше, а именно: «Кто будет исполнять волю Отца Моего, тот Мне брат и сестра и мать». Это то же самое, что сказать: «Блаженны слышащие Слово Божие и исполняющие его». У Иоанна:
Иисус, видя мать и ученика, которого любил, стоящего рядом, сказал матери Своей: Женщина, вот сын твой. Потом сказал ученику: Вот мать твоя. Потому с того времени ученик взял ее в свой дом (Иоан. 19:26-27).
Из этих слов ясно, что Господь говорил ей согласно тому, что она думала, видя Его на кресте, и даже тогда Он не называл ее матерью, но «женщиной», и что Он переносил имя матери на тех, кого означали ученики. Из-за этого Он сказал ученику: «Вот мать твоя». Еще более ясно это из собственных слов Господа у Матфея:
Спросил Иисус у фарисеев, говоря: Что вы думаете о Христе? Чей Он сын? Говорят ему: Давидов. Говорит им: Как же Давид в духе называет его Господом, говоря: «Сказал Господь Господу моему: седи одесную Меня, пока не положу врагов Твоих в подножие ног Твоих?» Итак, если Давид называет Его Господом, как же Он ему сын? И никто не мог ответить Ему ни слова (Матф. 22:41-46; Марк. 12: 35-37; Лук. 20:42-44).
Таким образом, Он больше не был сыном Давида по плоти.
[4] Что касается отделения и совлечения человеческого, принятого от матери, следует добавить, что этого неспособны понять те, кто о Человеческом Господа имеет только телесные понятия, и мыслит о нем как о человеческом любого другого человека. Для таких людей это служит препятствием. Они не знают, что какова жизнь, таков и человек, и что Божественное Бытие жизни, или Иегова, пребывало в Господе от зачатия, и что сходное Бытие жизни обрело существование в Его Человеческом благодаря соединению.
2650. Стих 9. И увидела Сарра, что сын Агари египтянки, которого она родила Аврааму, насмехается. «Увидела Сарра» означает проницательность Господа от Божественного духовного; «сын Агари египтянки» означает в отношении чисто человеческого рассудочного; «Агарь египтянка» – это склонность к научностям, от каковой склонности, как матери, родилось это рассудочное; «которого она родила Аврааму» означает, что оно обрело существование от Божественного небесного как отца; «насмехается» означает отсутствие согласия или расположения к Божественному рассудочному.
2651. Увидела Сарра. Это означает проницательность Господа от Божественного духовного, что явствует из значения слова «видеть» как понимать, о чем н. 897, 2150, 2325, что то же самое, как видеть внутренним зрением; также из прообразования Сарры как Божественного духовного, или Божественной истины, о чем н. 2622. «Увидела Сарра» – это значит, что Божественное духовное обладало проницательностью, что то же самое как казать, что Господь обладал ей от Божественного духовного.
2652. Сын Агари египтянки. Это означает в отношении чисто человеческого рассудочного, и что «Агарь египтянка» – это склонность к научностям, от каковой склонности, как матери, родилось это рассудочное, что явствует из значения «сына», а именно Измаила, как первого рассудочного, которым обладал Господь, о чем говорилось в главе 16, где речь идет об Агари и Измаиле, также из прообразования Измаила и Агари египтянка, его матери, о чем тоже говорилось в той главе. Что первое или чисто человеческое рассудочное у Господа было зачато от Божественного небесного, как отца, и рождено от склонности к научностям, как матери, увидеть можно выше (н. 1895,-1896, 1902, 1910).
2653. Которого она родила Аврааму. Это означает, что оно обрело существование от Божественного небесного, как отца, что явствует из значения слова «родиться» как обрести существование, о чем н. 2621, 2629; и из прообразования Авраама как Божественного небесного, о чем н. 1989, 2011, 2172, 2198, 2501. Что первое рассудочное обрело существование от Божественного небесного, как отца, смотрите выше (н. 1895,-1896, 1902, 1910).
2654. Насмехается. Это означает отсутствие согласия или расположения к Божественному рассудочному, что явствует из значения слова «насмехаться» как проявления чувств на несогласие с собой, и нерасположение к себе. В предыдущем стихе сказано было, что «ребенок вырос, и был отнят от груди», и что «Авраам сделал большой пир, когда отнял Исаака от груди». Это означает, что когда рассудочное у Господа соделалось Божественным, прежнее рассудочное было отделено. Потому сразу же за этим следует то, что касается сына египтянки Агари, под которым подразумевается это рассудочное, как показано было в истолковании шестнадцатой главы, в которой речь идет об Измаиле и Агари. Из этого также ясно, что все, содержащееся во внутреннем смысле, излагается в непрерывной последовательности.
[2] Что же касается первого рассудочного начала у Господа, поскольку оно образовано было, как и у любого человека, а именно через научности и познания, то его неизбежно окружали видимости истины, которые сами по себе не являются истинами, как явствует из показанного ранее (н. 1911, 1936, 2196, 2203, 2203, 2209, 2519). А так как оно окружено было видимостями истины, то истины вне видимостей, такие, каковыми являются Божественные истины, не могли ему соответствовать и поддерживать его, как потому, что это рассудочное их не понимает, так и потому, что они ему противостоят. Приведем для пояснения примеры.
[3] Человеческое рассудочное, то есть рассудочное, которое начало свое ведет от мирских понятий, воспринятых через чувственные впечатления, а вслед затем от понятий, аналогичных мирским, воспринятых через научности и познания, готово высмеять, или насмехается, если сказать, что оно не живет само по себе, а только кажется, что живет; и что всякий тем полнее живет, то есть является более мудрым и разумным, и более наделен блаженством и счастьем, чем менее он верит, что живет сам по себе; и что такова жизнь у ангелов, особенно у тех, которые являются небесными и самыми внутренними, или ближайшими к Господу; ибо они знают, что никто не живет сам по себе, кроме одного Иеговы, то есть Господа.
[4] Это рассудочное тоже насмехалось бы, если бы ему сказали, что оно не имеет ничего собственного, а то, что оно якобы имеет нечто собственное, является обманчивостью или видимостью. Оно насмехалось бы еще больше, если бы ему сказали, что чем больше оно погружено в обманчивость, будто оно обладает чем-то собственным, тем менее оно им обладает, и наоборот. Также оно бы насмехалось, если бы ему сказали, что все, что оно мыслит и делает из собственного является злом, даже если это добро; и что оно не обретет мудрости, пока не поверит и не постигнет, что все зло исходит от ада, а все добро – от Господа. В этой вере и даже в этом постижении пребывают ангелы, которые, тем не менее, обладают тем, что является их собственным, в большей мере, чем все остальные. Правда они знают и постигают, что это исходит от Господа, хотя оно и кажется им вполне собственным.
[5] Далее, это рассудочное насмехалось бы, если бы ему сказали, что на небесах самые великие – это те, кто является наименьшими, самые мудрые – это те, кто верит и постигает, что сами они наименее мудрые, и что самые счастливые – это те, кто другим желает большего счастья, а себе меньшего; что небеса состоят в желании быть ниже всех, а ад состоит в желании быть выше всех; и что, следовательно, слава небес вовсе не имеет ничего общего со славой мира.
[6] Точно так же это рассудочное насмехалось бы, если бы ему сказали, что в другой жизни вовсе нет пространства и времени, а есть состояния, в соответствии с которыми существуют видимости пространства и времени; и что жизнь становится более небесной, чем дальше она отступает от всего, принадлежащего пространству и времени, и чем ближе подступает к вечному; последнее, то есть вечное, вовсе не имеет ничего общего с понятием времени, ни чем-либо аналогичным ему. Так обстояло бы и с бесчисленным множеством других утверждений.
[7] Господь увидел такое в чисто человеческом рассудочном, и поэтому это рассудочное насмехалось над Божественным. Увидел же Он это из Божественного духовного, что означают слова: «Увидела Сарра сына Агари египтянки» (н. 2651, 2652). Что человек способен рассматривать изнутри то в себе, что находится ниже, известно по опыту тех, кто обладает постижением, а также тех, кто обладает совестью; ибо они видят достаточно ясно, чтобы корить себя за свои мысли. Вот почему возрожденные способны видеть, каким было качество рассудочного начала, которым они обладали до возрождения. Правда человек такое постижение обретает от Господа, но Господь обладал им от Самого Себя.
2655. Стих 10. И сказала Аврааму: Выгони эту рабыню и сына ее, ибо не наследует сын рабыни сей с сыном моим, с Исааком. «И сказала Аврааму» означает постижение от Божественного; «выгони эту рабыню и сына ее» означает, что все, принадлежащее чисто человеческому рассудочному, должно быть устранено; «ибо не наследует сын рабыни сей с сыном моим, с Исааком» означает, что чисто человеческое рассудочное не могло иметь общей жизни с самим Божественным рассудочным, ни в отношении истины, ни в отношении добра.
2656. И сказала Аврааму. Это означает постижение от Божественного, что явствует из значения слова «говорить» в исторических книгах Слова как постигать, о чем не раз говорилось ранее; и из прообразования «Авраама» как Божественного небесного, или Божественного добра, о чем н. 2622.
2657. Выгони эту рабыню и сына ее. Это означает, что все принадлежащее чисто человеческому рассудочному должно быть устранено, что явствует из значения слова «выгонять» как устранять; из значения «рабыни» как склонности к рассудочному и научному, и поэтому как добра, принадлежащего им, о чем н. 2567; и из значения ее «сына» как истины, принадлежащей тому рассудочному, о чем н. 264, 489, 533, 1147. Однако первому, или чисто человеческому рассудочному началу сопутствуют кажущиеся добро и истина. Следовательно, слова «выгони эту рабыни и сына ее» означают, что все, принадлежащее чисто человеческому рассудочному, должно быть устранено. Как обстоит с этим, а именно, что человеческое рассудочное было устранено, когда его место занял Божественное рассудочное, уже было сказано и показано в разных местах. Но так как здесь об этом говорится особо, то необходимо еще немного пояснить.
[2] У каждого возрождающегося человека имеется два рассудочных начала, одно – до возрождения, другое – после возрождения. Первое, которым обладают до возрождения, приобретается посредством чувственного опыта, путем размышлений над вопросами гражданской и нравственной жизни, и с помощью наук и рассуждений, происходящих от них и на них основанных, а также с помощью познаний духовного из учения веры или из Слова. Однако все эти обретения ныне едва простирается выше понятий телесной памяти, которые, собственно говоря, являются вполне материалистическими. Следовательно, любая мысль в рассудочном начале ныне состоит из таких материалистических понятий, или же для того, чтобы понять в то же время внутренним или умственным зрением то, что оно мыслит, приводятся подобия таких понятий путем сравнений или аналогий. Такого рода первое рассудочное, или рассудочное, существующее до возрождения.
[3] Но рассудочное, существующее после возрождения, образует Господь через склонности к духовным истине и добру, каковые склонности я Господь насаждает дивным образом в истины прежнего рассудочного; и все, что в нем соответствует им и их поддерживает, обретает жизнь. Прочее же от него отделяется как бесполезное, пока, наконец, духовные добро и истины не соберутся, так сказать, в пучки; все неподходящее, что не может обрести жизнь, выбрасывается на периферию; происходит это по мере того, как нарастают духовные добро и истины вместе с жизнью склонностей к ним. Из этого видно, каково второе рассудочное начало.
[4] Как обстоит со всем этим, можно пояснить сравнением с плодом деревьев. Первое рассудочное вначале напоминает незрелый плод, который постепенно созревает, пока не произведет в себе семена, а когда достигает той поры, что готово сорваться с дерева, состояние его становится завершенным (см. выше, н. 2636). Второе же рассудочное, которым Господь наделяет возрождающихся, напоминает тот же плод на хорошей почве, где мякоть, покрывающая семена, сгнивает, и семена вытесняются из сердцевины, пускают корень, а затем росток над землей, который вырастает в новое дерево, раскидывает ветви и, наконец, приносит новые плоды, разрастаясь вслед за тем в парки и райские сады, сообразно склонностям к добру и истине, которые принимает (см. Матф. 13:31, 32; Иоан. 12:24).
[5] Но так как примеры помогают прояснить вопрос, возьмем в качестве примера собь человека до возрождения, и собь человека после возрождения. Опираясь на первое рассудочное, которое он обретает описанными выше средствами, человек верит, что он мыслит истину и делает добро сам по себе, и таким образом, из своей соби. Это первое рассудочное неспособно постигать иначе, несмотря на наставления, что всякое добро любви и всякая истина веры от Господа. Когда же человек возрождается, что происходит в зрелом возрасте, то опираясь на другое рассудочное, которым его наделяет Господь, он начинает думать, что добро и истина исходят не от него самого, или же не от его соби, а от Господа, хотя при этом он делает добро и мыслит истину словно бы от себя (см. н. 1937, 1947). Чем больше он утверждается в этом, тем больше вводится в свет истины в этом вопросе, пока, наконец, не поверит, что всякое добро и всякая истина от Господа. Собь, принадлежащая прежнему рассудочному тогда постепенно отделяется, а человека Господь наделяет небесной собью, которая становится собью нового рассудочного.
[6] Возьмем другой пример. Первое рассудочное вначале не знает иной любви, кроме любви к себе и миру, и хотя оно слышит, что небесная любовь являет собой нечто совершенно иное, тем не менее, оно этого не понимает. Когда же человек вслед затем совершает какое-то добро, единственное удовольствие, которое он испытывает при этом, состоит в том, чтобы видеть себя заслужившим расположение других, или слыть христианином, или обрести этим радость жизни вечной. Второе рассудочное, однако, которым его наделяет Господь благодаря возрождению, начинает ощущать некоторое удовольствие в самих добре и истине, и бывает тронут этим не ввиду чего-то своего собственного, а ввиду самих добра и истины. Когда им движет это удовольствие, он гонит заслугу, пока, наконец, не отвергнет ее, как гнусность. Это удовольствие у него постепенно возрастает и становится блаженным удовольствием, а в другой жизни счастьем, будучи, собственно, его небесами. Отсюда теперь очевидно, как обстоит с каждым из двух рассудочных начал у возрождающегося человека.
[7] Впрочем, следует знать, что хотя человек и возрождается, тем не менее, все вообще и в частности, что принадлежит первому рассудочному началу у него остается, и лишь отделяется от второго рассудочного, что совершает Господь чудесным образом. Господь, напротив, полностью устранил Свое первое рассудочное, так что от него ничего не осталось, ибо чисто человеческое не может быть вместе с Божественным. Следовательно, Он больше не был сыном Марии, но был Иеговой в отношении каждой из обеих сущностей.
2658. Ибо не наследует сын рабыни сей с сыном моим, с Исааком. Это означает, что чисто человеческое рассудочное не могло иметь общей жизни с самим Божественным рассудочным, ни в отношении истины, ни в отношении добра, что явствует из значения слова «наследовать» как иметь жизнь другого, о чем поговорим чуть ниже; из значения «сына рабыни» как чисто человеческого рассудочного в отношении истины и добра, о чем н. 2657; из значения «сына моего Исаака» как Божественного рассудочного в отношении истины, которая есть «сын мой», и в отношении добра, которое есть «Исаак», о чем н. 2623, 2630. Что «Исаак» – это Божественное рассудочное в отношении добра, явствует из значения «смеха», из-за которого он был назван, как склонности к истине, или добра истины, в шестом и седьмом стихах (н. 2640-2641, 2643). Из этого ясно, что слова «не наследует сын рабыни сей с сыном моим, с Исааком» обозначает, что чисто человеческое рассудочное не может иметь общей жизни с Божественным рассудочным, ни в отношении истины, ни в отношении добра. То, что оно не может иметь общей жизни, явствует хотя бы из того, что Божественное – это сама жизнь, и таким образом, имеет жизнь в себе самом, тогда как чисто человеческое – это орган жизни, и таким образом, в себе самом не имеет жизни.
[2] Соделавшись Божественным, Человеческое Господа перестало быть органом жизни, или приемником жизни, а стало самой жизнью, такой как жизнь Самого Иеговы. Жизнь эту Оно имело первоначально от самого зачатия от Иеговы, что вполне очевидно из собственных слов Господа у Иоанна:
Как Отец имеет жизнь в Самом Себе, так и Сыну дал иметь жизнь в Самом Себе (Иоан. 5:26);
Божественное человеческое – это то, что здесь зовется «Сыном» (н. 1729, 2159, 2628).
Там же:
В Нем была жизнь, и жизнь была свет людей (Иоан. 1:4).
Иисус сказал: Я есть путь, и истина, и жизнь (Иоан. 14:6).
Иисус сказал: Я есть воскресение и жизнь; верующий в Меня если и умрет, оживет (Иоан. 11:25).
Хлеб Божий есть Тот, Который сходит с небес и дает жизнь миру (Иоан. 6:33).
Что человек, однако, не является жизнью, а органом или приемником жизни, увидеть можно выше (н. 2021, и в других местах). Из этого очевидно, что когда Господь соделался Иеговой и в отношении Своего Человеческого, то все, что не имело жизни в себе, то есть, являлось чисто человеческим, было удалено. Это означает сказанное, что сын рабыни не мог наследовать вместе с сыном Исааком.
[3] Что «наследовать» в духовном смысле, когда говорится о Господе, – значит иметь жизнь Отца, таким образом, иметь жизнь в Самом себе, а когда говорится о человеке, – иметь жизнь Господа, то есть принимать жизнь от Господа, явствует из многих мест в Слове. Обладание жизнью в Самом Себе свойственно самому бытию жизни, то есть Иегове; тогда как обладание жизнью Господа, или принятие жизни от Господа связано с принятием Господа в любви и вере. И поскольку принимающие Его таким образом пребывают в Господе и принадлежат Господу, то они зовутся Его «наследниками» и Его «сыновьями». 
[4] В слове Ветхого Завета «наследство» говорится не только о небесном, или добре, но и о духовном, или истине, правда небесное выражается одним словом, а духовное другим. Слово, употребляемое в отношении добра, можно представить как «владение по наследству», а слово, употребляемое в отношении истины, – как «наследование». Первое слово на языке оригинала также подразумевает владение, но последнее – заимствование от чего-то другого, как обстоит с духовным по отношению к небесному, или с истиной по отношению к добру. В этом стихе, в котором «Исаак» прообразовывает Божественное рассудочное Господа, или Его Божественное Человеческое, употребляется слово, которое описывает владение по праву наследия, ибо Божественное Человеческое Господа является единственным наследником и владетелем, как Он также учит в притче (Матф. 21:33, 37, 38; Марк 12:7; Лук. 20:14); и объявляет в разных местах, что все, принадлежащее Отцу, – Его.
[5] Когда «владение по наследству» и «наследование» в Слове говорится о людях, то это означает принятие жизни от Господа, следовательно, вечной жизни или небес, ибо только принимающие жизнь Господа принимают небеса. Очевидно это у Иоанна:
Побеждающий наследует все, и буду ему Богом, и он будет Мне сыном (Откр. 21:7).
У Матфея:
Всякий, кто оставит дома, или братьев, или сестер ради имени Моего, получит во сто крат и наследует жизнь вечную (Матф. 19:29; 25:34; Марк 10:17; Лук. 18:18).
Здесь небеса названы «жизнью вечной», в других местах просто «жизнью» (см. Матф. 18:8-9; 19:17; Иоан. 3:36; 5:24, 29), по той причине, что Господь есть сама жизнь, и тот, кто принимает Его жизнь, пребывает на небесах.
[6] У Давида:
Спасет Бог Сион, возведет города Иуды, и поселятся там и будут владеть по наследству, семя рабов Его наследует его, и любящие имя Его будут жить там (Пс. 69:35-36);
где «владеть по наследству» говорится о пребывающих в небесной любви, а «наследовать» – о пребывающих в духовной любви. У Исаии:
Надеющийся на Меня наследует землю, и будет владеть по наследству святой горой Моей (Ис. 57:13).
[7] Сходным образом у Моисея:
Введу вас в землю, о которой Я, подняв руку Мою, дал ее Аврааму, Исааку и Иакову, и дам вам ее во владение по наследству (Исх. 6:8).
В буквальном смысле слова эти означают, что земля Ханаанская будет им дана во владение по наследству, что и было сделано, но во внутреннем смысле они означают, что пребывающим в любви к господу и вере в Него будут даны небеса. Ведь так как Господа прообразовывают «Авраам, Исаак и Иаков», то означается сама любовь и сама вера, следовательно, пребывающие в любви и вере, и таким образом, пребывающие в Господе. То же означают «Авраам, Исаак и Иаков», с кем многие возлягут в царстве небесном, как читаем у Матф. 8:11; ибо на небесах Авраама, Исаака и Иакова вовсе не знают, а знают только то, что они прообразовывают и означают, как и то, что означает «возлежать и есть с ними». Ведь все имена в Слове означают определенные сущности (см. н. 1224, 1264, 1876, 1888), а «земля Ханаанская» – это небесный Ханаан, или небеса (н. 1585, 1607, 1866), которые называются тоже просто «землей» (н. 1413, 1607, 1733, 2571). Так же у Матфея:
Блаженны кроткие, ибо они наследуют землю (Матф. 5:5).
2659. Стих 11. Крайне злым было слово в глазах Авраама по причине сына его. «Крайне злым показались слово в глазах Авраама» означает состояние Господа, когда он впервые помыслил о том рассудочном, отделяющемся от Себя; «по причине сына его» означает из-за того, что Он любил его.
2660. Крайне злым показались слово в глазах Авраама. Это означает состояние Господа, когда Он впервые помыслил о том рассудочном, отделяющемся от Себя, а именно, что это было состояние печали по причине любви, что ясно без истолкования.
2661. По причине сына его. Это означает из-за того, что Он любил его, а именно, первое рассудочное, что явствует из значения «сына», а именно, сына рабыни, как число человеческого или первого рассудочного, описанного выше. Причина этой печали не называется, но все же она становится очевидной из последующего. Что причиной служит любовь, ясно, ибо сказано «из-за сына его»; и о том же сыне говорится далее от стиха 13 до стиха 21. Тем не менее, для того, чтобы знали, почему возникла эта печаль, или из-за чего, говорится, что «слово было крайне злым в глазах Авраама из-за сына его». Пускай следующие несколько замечаний послужат пояснением.
[2] Господь пришел в мир, чтобы спасти не небесных, а духовных. Духовная церковь, названная «человек», была небесной; и если бы эта церковь сохранила свою непорочность, Господу было бы не нужно рождаться человеком. Но как только церковь эта стала приходить в упадок, Господь предвидел, что небесная церковь полностью исчезнет из мира, и по этой причине было предсказано затем пришествие Господа в мир (Быт. 3:15). Когда время той церкви прошло, небесной церкви больше не было, но была духовная церковь; ибо древняя церковь, возникшая после потопа, о которой не раз говорилось в первом томе, была духовной. Эта церковь, или люди, принадлежавшие к духовной церкви, не могли спастись без пришествия Господа в мир. Вот что подразумевают слова Господа у Матфея:
Не здоровые имеют нужду во враче, но больные; Я пришел призвать не праведников, но грешников к покаянию (Матф. 9:12-13).
А также следующие слова у Иоанна:
Есть у Меня и другие овцы, которые не сего двора, и тех надлежит Мне привести, и они услышат голос Мой, и будет одно стадо и один пастор (Иоан. 10:16).
То же самое подразумевается в притче о ста овцах у Матф. 18:11-13.
[3] Так вот, поскольку «Исаак» прообразовывает Божественное рассудочное Господа, а также означает небесных, называемых «наследниками»; тогда как «Измаил» прообразовывает чисто человеческое рассудочное Господа, а также означает духовных, называемых «сыновьями», как явствует из сказанного выше (н. 2658), – то это служило причиной, почему Господь печалился из Божественной любви, как показано в словах этого стиха; а также в словах, следующих от стиха 13 до стиха 21, где «сын Агари и мать его» прообразовывают духовную церковь и где речь идет о состоянии этой церкви, то есть состоянии тех, кто принадлежал к этой церкви (н. 2612). Тайны эти все еще нельзя изложить более подробно. Одно могу сказать, что у Господа, когда Он пребывал в мире, прообразовывались все состояния церкви, а также то, каким образом принадлежавшие к ней должны были спастись через Него. По этой причине те же состояния церкви и означаются теми же самыми именами.
2662. Стих 12. И Бог сказал Аврааму: Пусть не будет это злом в глазах твоих из-за отрока и из-за рабыни твоей; во всем, что скажет тебе Сарра, слушайся голоса ее, ибо в Исааке наречется тебе семя. «Бог сказал Аврааму» означает постижение Господа из Божественного; «Пусть не будет это злом в глазах твоих из-за отрока и из-за рабыни твоей» означает изменение состояния в отношении того рассудочного; «во всем, что скажет тебе Сарра, слушайся голоса ее» означает, что Он должен поступать по духовной истине; «ибо в Исааке наречется тебе семя» означает, что от Божественного Человеческого Господа идет все спасение для пребывающих в добре.
2663. Бог сказал Аврааму. Это означает постижение Господа из Божественного, что явствует из значения слова «говорить» в исторических книгах Слова как постигать, о чем не раз говорилось ранее; и так как постижение исходило от Божественного, то говорится, что «Бог сказал Аврааму». Под обоими, и «Богом», и «Авраамом», подразумевается Господь. Из этого очевидно, что исторические описания, составляющие буквальный смысл Слова, разделяет понятия, тогда как внутренний смысл их объединяет. Ибо в историческом смысле буквы описывается, как двое, а именно Бог и Авраам, говорят между собой; во внутреннем же смысле описывается только один, а именно Господь в отношении Божественного. Отсюда также очевидно, что трое в буквальном смысле составляют одного во внутреннем смысле, как Отец, Сын и Святой Дух, которые являются не тремя богами, а одним, и что вся Троица находит завершение в Господе, иными словами, в Нем пребывает Отец, как Он говорит, и от Него же исходит Святой Дух, как Он тоже говорит.
2664. Пусть не будет это злом в глазах твоих из-за отрока и из-за рабыни твоей. Это означает изменение состояния в отношении того рассудочного, что очевидно. Во внутреннем смысле, наиболее приближенном к словам, значение таково, что Он не должен печалиться от того, что ему придется отделить от себя чисто человеческое рассудочное; а также что Он не печалился, ибо постигал от Божественного необходимость этого, так как без этого невозможно было спасти род человеческий. Означается именно такое изменение состояния.
2665. Во всем, что скажет тебе Сарра, слушайся голоса ее. Это означает, что Он должен поступать по духовной истине, что явствует из прообразования «Сарры» как Божественного духовного, или Божественной истины, о чем н. 2622; и из значения слов «слушаться голоса» как поступать по этой истине, о чем н. 2542. Что значит поступать по духовной истине, невозможно открыть пониманию так, как это могут постигать те, кто обретается во внутреннем смысле. Следовательно, любое утверждение, отвечающее их постижению, едва ли может быть признано. Еще одна причина кроется в том, что сначала нужно открыть больше тайн, мало того, в них должны поверить, прежде чем предмет при истолковании сможет проникнуть в принадлежности веры. Что же это означает в общих чертах, могу коротко сказать, а именно, что Господь сделал заключение из Божественного Человеческого, и поступал согласно ему, опираясь, таким образом, на собственную силу. Ибо именно посредством Божественной истины Он соединил Человеческое с Божественным, и именно посредством Божественного добра Он соединил Божественное с Человеческим; соединение это было взаимным (см. н. 2004).
2666. Ибо в Исааке наречется тебе семя. Это означает, что от Божественного Человеческого Господа идет все спасение для пребывающих в добре, что явствует из прообразования «Исаака» как Божественного рассудочного, что показано ранее, таким образом, Божественного Человеческого, ибо человеческое начинается в самом внутреннем рассудочного начала (н. 2106); и из значения «семени», употребляемого в отношении Исаака, как небесного рассудочного, или, что то же самое, тех, которые небесны, о чем н. 2085, 2661. Таким образом, слова «наречется тебе семя» означают, что они станут наследниками, следовательно, обретут спасение. Духовные тоже зовутся «семенем», но от сына рабыни, как сказано в следующем стихе: «сына рабыни Я тоже произведу в племя, потому что он семя твое». Следовательно, духовные тоже обретают спасение, если пребывают в добре, как видно будет из внутреннего смысла этих слов. Господь учит тому же во многих местах, и прямо говорит об этом у Иоанна:
Всем, кто приняли Его, дал им власть быть сынами Божьими, верующим во имя Его; которые не от крови, ни от хотения плоти, ни от хотения мужа, но от Бога родились
2667. В этой главе с первого по седьмой стих говорилось о соединении Человеческого с Божественным, и Божественного с Человеческим у Господа, и что от этого соединения Человеческое Господа соделалось Божественным. Содержание семи стихов можно увидеть выше (н. 2649). Далее говорилось о чисто человеческом рассудочном как отделенном (стих 8); потому что оно не отвечало Божественному рассудочному (стих 9); не могло иметь с ним общей жизни, ни в отношении истины, ни в отношении добра (стих 10); отделение для Господа сначала казалось горем (стих 11); но Он постиг из Божественного, что род человеческий невозможно спасти иначе (стих 12). Следующее далее относится к тем, которые принадлежали к духовной церкви, и которых означает «сын Агари» после его отослания.
2668. Стих 13. Сына рабыни Я тоже произведу в племя, потому что он семя твое. «Сына рабыни Я тоже произведу в племя» означает духовную церковь, которой надлежало принять добро веры; «потому что он семя твое» означает, что они тоже обретут спасение от Божественного Человеческого Господа.
2669. Сына рабыни Я тоже произведу в племя. Это означает духовную церковь, которой надлежало принять добро веры, что явствует из значения «сына рабыни», а также «племени». «Сын рабыни», или Измаил, находясь в доме Авраама, или вместе с Авраамом, прообразовывал первое рассудочное Господа, как показано выше (н. 2652-2653, 2657-2658); теперь же, разлучившись, он принимает на себя иное прообразование, а именно, прообразование духовной церкви (н. 2666); подобно тому, как ранее Лот, пока находился с Авраамом, прообразовывал внешнего человека Господа (н. 1428-1429, 1434, 1547, 1597-1598, 1698), но разлучившись с Авраамом, прообразовывал внешнюю церковь и многие состояния этой церкви (н. 2324, 2371, 2399, 2422, 2459; и вся девятнадцатая глава Бытия). Что «племя» означает добро, можно увидеть выше (н. 1159, 1258-1260, 1416, 1849). Здесь «племя» означает добро веры, так как говорится о духовной церкви. Отсюда слова «сына рабыни Я тоже произведу в племя» означают духовную церковь, которой надлежало принять добро веры, то есть благолюбие.
[2] Царство Господа на небесах и на земле бывает небесным и духовным, и ангелы, поэтому, делятся на небесных и духовных (см. н. 202, 337). Небесным ангелам Господь является, как солнце, а духовным, как луна (н. 1053, 1521, 1529-1531). Сходным образом и люди делятся на небесных и духовных. Принадлежавшие к древнейшей церкви, которая существовала до потопа, были небесными (говорится в н. 607-608, 780, 895, 920, 114-1125); а принадлежавшие к древней церкви, которая существовала после потопа, были духовными (говорится в н. 609, 640, 641, 765). Как эти церкви межу собой разнились, увидеть можно выше (н. 597, 607), а также как разнится между собой небесное и духовное (н. 81, 1155, 1577, 1824, 2048, 2069, 2088, 2227, 2507).
[3] Небесными являются те, о ком Господь говорит:
Он зовет своих овец по именам, и выводит их; и когда выведет своих овец, идет перед ними, а овцы идут за ним, потому что знают голос его (Иоан. 10:3-4).
Духовными же являются те, о ком Он говорит:
Есть у Меня и другие овцы, которые не сего двора; их Мне тоже надлежит привести, и они услышат Голос Мой, и будет одно стадо и один Пастырь (Иоан. 10:16).
Добро любви – это то, что образует небесную церковь, а добро веры – это то, что образует духовную церковь. Истина веры церковь не образует, но вводит в нее.
2670. Потому что он семя твое. Это означает, что они тоже обретут спасение от Божественного Человеческого Господа, что явствует из сказанного выше (н. 2666). Что «семя» – это вера, но притом вера благолюбия, увидеть можно выше (н. 255, 880, 1025, 1447, 1610, 1940).
2671. С этого тринадцатого стиха по двадцать первую, в общем, речь идет о духовном царстве, и особо о тех, становится духовным. Об этом говорится по порядку от первого состояния преобразования и до последнего. Их состояние до преобразования, как блуждание среди положений учения веры (стих 14). Они впадают в неведение настолько, что не знают ничего об истине (стих 15). Они из-за этого печалятся (стих 16). Вслед затем приходит утешение и помощь от Господа (стих 17), и просветление (стих 19), а также наставление из Слова (стих 19). Тем не менее, их состояние после преобразования в сравнении с небесными остается темным (стих 20). Правда, в их склонности к научностям и видимостям истин они имеют свет от Божественного Человеческого Господа (стих 21).
2672. Стих 14. Авраам встал рано утром, и взял хлеба и мех воды, и дал Агари, положив ей на плече, и отрока, и отослал ее. Она пошла, и заблудилась в пустыне Вирсавии. «Авраам встал рано утром» означает ясное постижение Господа из Божественного; «и взял хлеба и мех воды» означает добро и истину; «и дал Агари» означает насаждение в жизнь внешнего человека; «положив ей на плече» означает, настолько внешний человек мог принять; «и отрока» означает духовную истину; «и отослал ее» означает, что Он оставил внешнего человека в его собственном; «она пошла, и заблудилась в пустыне Вирсавии» означает состояние блуждания среди положений учения веры.
2673. Авраам встал рано утром. Это означает ясное постижение Господа из Божественного, что явствует из значения «утра» и «встать утром» как ясно постигать, о чем н. 2540, где встречаются такие де слова; и из прообразования «Авраама» как Божественного начала Господа, о чем не раз говорилось ранее. Господь имел ясное постижение из Божественного о состоянии Его духовного царства; а именно, какими были принадлежавшие к этому царству, или к этой церкви, вначале, какими они были в последующем, и, наконец, какими они стали. Ибо все их состояния точно и полно описаны во внутреннем смысле в стихах с 13 по 22 этой главы.
2674. И взял хлеба и мех воды. Это означает добро и истину, что явствует из значения «хлеба» как небесного, или добра, о чем н. 276, 680, 2165; и из значения «воды» как духовного, или истины, о чем н. 28, 680, 739. Сказано «мех воды», потому что в начале люди наделяются крайне малым количеством истины, иными словами, настолько, насколько они способны принять, что означают слова «положил ей на плече» (н. 2676). Всякий видеть может, что в этих исторических описаниях заключены тайны, из того, что Авраам, будучи богатым отарами и стадами, а также золотом и серебром, отослал подобным образом свою рабыню, которая родила ему сына, и отрока Исмаила, которого сильно любил, дав им только хлеб и воду. Он мог также предвидеть, что когда хлеб и вода закончатся, они умрут. Это бы и произошло, если бы они не получили помощь от ангела. Кроме того, все подробности, связанные с хлебом и мехом воды, и тем, что их положили на ее плече, не столь важны для упоминания. Тем не менее, все так и происходило, и было записано, потому что все это содержит и означает первое состояние тех, кто становится духовным, которым вначале передается какое-то добро и какая-то истина, притом в крайне малом количестве; потом у них заканчивается вода, после чего они получают помощь от Господа.
2675. И дал Агари. Это означает насаждение в жизнь внешнего человека, что явствует из значения «Агари» как жизни внешнего , о чем н. 1896, 1909. Жизнь внешнего человека – это склонность к научностям, которую особо означает «Агарь египтянка». У тех, кто становится духовным, добро и истину Господь насаждает в склонность к научностям, с тем чтобы они желали знать и научаться, что такое доброе и истинное, с намерением и целью стать рассудочными, а также духовными. Ибо склонность к научностям – это «мать», через которую рождается рассудочное, в котором содержится духовное (н. 1895-1896, 1902, 1910). Притом наитие от Господа, подобное этому, происходит со всеми, но принимают его с таким намерением и такой целью только те, кто может преобразоваться; остальные делают это с иными намерениями и иными целями, которых бесчисленное множество, и взирают они только на себя и на мир.
2676. Положив ей на плече. Это означает, настолько внешний человек мог принять, что явствует из значения «плеча» как всякой силы, о чем н. 1085; таким образом, столько добра и истины, сколько можно принять.
2677. И отрока. Это означает духовную истину, что явствует из значения «отрока» здесь как того, что зовется духовным; ибо Измаил или сын рабыни прообразовывает здесь человека духовной церкви. А так как он прообразовывает теперь ее начало, то зовется «отроком»
2678. И отослал ее. Это означает, что Он оставил внешнего человека в его собственном, что явствует из значения слова «отсылать», когда это совершал Авраам, который прообразовывает Господа; а также из первого состояния тех, кто преобразовывается и становится духовным. Их первое состояние – это то состояние, когда они делают добро и мыслят истину от самих себя, таким образом, из своего собственного, при этом они иного не знают. Когда им говорят, что всякое добро и истина от Господа, они хоть и не отвергают этого, но и не признают сердцем, потому что не чувствуют этого, или внутренне постигают, что все втекает не из иного источника, нежели они сами. Так как все, кто преобразовывается, пребывают сначала в этом состоянии, их, поэтому, Господь оставляет в их собственном. Тем не менее, их ведут посредством их собственного без их ведома.
2679. Она пошла, и заблудилась в пустыне Вирсавии. Это означает состояние блуждания среди положений учения веры, что явствует из значения слов «идти и заблудиться в пустыне» как состояния блуждания; и из значения «Вирсавии» как учения веры, о чем говорится в конце этой главы, где сказано, что Авраам и Авимелех заключили союз в Вирсавии (стих 32), и что Авраам насадил рощу в Вирсавии (стих 33). В данном стихе описывается, каково качество состояния тех, кто преобразовывается, в начале, а именно, что они вовлекаются во всевозможные заблуждения. Ибо Господь дет им мыслить много о вечной жизни, и таким образом, об истинах веры; но так как они, как уже сказано, делают это из своего собственного, они не могут не блуждать, как в учении, так и в жизни, принимая за истину то, что было насеяно в них с детства, или то, что внушили им другие, кроме того, их уводят различные склонности, которых они не сознают. Они как незрелые плоды, которым невозможно передать форму, красоту и аромат в одно мгновение; или как молодые побеги, которые не могут в одно мгновение зацвести или вырасти в колосья. Однако все, что тогда проникает, хотя оно большей частью и ошибочно, тем не менее, таково, что способствует дальнейшему росту. Позже, с преобразованием, эти ошибочности частично отделяются, а частично способствуют, так сказать, переносу пищи и соков для дальнейшей жизни. Они снова могут частично использоваться для насаждения добра и истин Господом, а частично служить для духовного в качестве крайних основ. Таким образом, они служат неизменными средствами преобразования, каковые средства следуют в неразрывной связи и порядке. Ибо все у человека до мельчайших подробностей предусматривает Господь, и провидит для его будущего состояния в вечности. Делается это для его же блага в той мере, в какой это возможно, и в какой человек позволяет Господу вести себя.
2680. Стих 15. И расходовалась вода из меха, и она бросила отрока под одним из кустов. «И расходовалась вода из меха» означает запустение относительно истины; «и она бросила отрока под одним из кустов» означает отчаяние, что истина и добро нисколько не постигались.
2681. И расходовалась вода из меха. Это означает запустение относительно истины, что явствует из значения слова «расходовать» как «опустошать»; и из значения «воды» как истины, о чем н. 28, 680, 739.
2682. И она бросила отрока под одним из кустов. Это означает отчаяние, что истина и добро нисколько не постигались, что явствует из значения «отрока» как духовной истины, о чем н. 2669, 2677; и из значения «куста» или «кустарника» как постижения, но столь незначительного, чтобы что-то собой представлять; вследствие чего и сказано: «под одним из кустов», ибо «кусты» имеют сходное значение с «деревьями», но в меньшей степени; что «деревья» означают постижение, можно увидеть выше (н. 103, 2163); а также из чувства, выраженного действием, которое было чувством отчаяния. Отсюда очевидно, что слова «она бросила отрока под одним из кустов» означают отчаяние, что истина и добро нисколько не постигались. Что «бросить под одним из кустов» – значит опустошаться в отношении истины и добра, доходя до отчаяния, очевидно у Иова:
Одинокие, в бедности и голоде; они убегают в степь безводную, предночную запустевшую и опустошенную, щиплют просвирник с кустов; чтобы жили в расселинах долин, в ямах пыли и скал; стонут между кустами, жмутся под чертополохом (Иов 30:3, 4, 6, 7);
где говорится о запустении относительно истины, которое описывается в обычных для древнейшей церкви выражениях, ибо книга Иова является книгой древней церкви, таких как: «быть одиноким, в бедности и голоде», «убегать в степь безводную, предночную, запустевшую и опустошенную», «жить в расселинах долин и скал», также «щипать просвирник с кустов» и «стонать между кустами». Так и у Исаии:
Прилетят, и упокоятся все они по рекам опустелым, по расселинам скал, и по всем кустам, и по всем водотокам (Ис. 7:19);
где тоже говорится о запустении, которое описывается в сходных выражениях, а именно: «упокоиться по зекам опустелым, по расселинам скал и по кустам».
[2] В этом стихе говорится о втором состоянии тех, кто преобразовывается, которое заключается в том, что они низводятся к неведению, так что вовсе не знают истины, доходя до отчаяния. К неведению подобного рода они низводятся для того, чтобы погасить свет убежденности. Свет этот таков, что освещает ложности, как и истины, а также вызывает веру в ложь посредством истин, и веру в истину посредством ложностей, одновременно с самоуверенностью. Также они низводятся к неведению подобного рода для того, чтобы на самом опыте узнать, что добро и истина вовсе не происходят от них самих, или их собственного, но происходят от Господа. Те, кто преобразовывается, низводятся к неведению, доходя до отчаяния, после чего обретают утешения и просветление, как явствует из последующего. Свет истины от Господа не может втекать в убежденность, которая основывается на соби человека; ведь природа ее такова, что она гасит этот свет. В другой жизни эта убежденность предстает как зимний свет; но с приближением света небес свет этот сменяет тьма, в которой заключено неведение всякой истины. У тех, кто преобразовывается, это состояние зовется запустение в отношении истины, и о нем много говорится во внутреннем смысле Слова.
[3] Но об этом состоянии немногие могут знать, потому что немногие сегодня возрождаются. Для тех, кто не возрождается, не имеет значения, знают ли они истину, иль нет, ни является ли истиной то, что они знают, иль нет, если только они могут выдавать что-либо за истину. Те же, кто возрождается, много думают об учении и жизни, потому что много думают о жизни вечной; и поэтому если они испытывают недостаток в истине, так как она служит объектом их мыслей и чувств, они печалятся в сердце. Состояние тех и других можно усмотреть из следующего. Пребывая в теле, человек духом живет на небесах, а телом – в мире; ибо он рождается и телом, и духом, и создан так, что духом своим способен быть среди ангелов, и в то же время среди людей посредством того, что составляет его тело. Но так как мало тех, которые верят, что они обладают духом, которому предстоит жить после смерти, то и мало тех, кто возрождается. У тех, которые верят, что они обладают духом, другая жизнь полностью занимает их мысли и чувства, а мир, сравнительно, вовсе не занимает. У тех же, которые не верят, что они обладают духом, мир полностью занимает их мысли и чувства, а другая жизнь, сравнительно, вовсе не занимает. Первые – это те, кто может возродиться, а последние – те, кто не может.
2683. Стих 16. И пошла, села одна напротив него, держась вдали приблизительно на один выстрел из лука. Ибо она сказала: Не хочу видеть смерти отрока. И она села напротив, и подняла вопль, и зарыдала. «Пошла, села одна напротив него» означает состояние мышления; «держась вдали приблизительно на один выстрел из лука» означает, сколько далеким было это состояние от учения истины, «лук» – это учение истины; «ибо она сказала: Не хочу видеть смерти отрока» означает горе от того, что духовная истина так погибнет; «и она села напротив» означает состояние мышления; «и подняла вопль, и зарыдала» означает большую степень печали.
2684. И пошла, села одна напротив него. Это означает состояние мышления, что явствует из значения слов «идти», а также «садится», притом «напротив», применимо к тому, что излагается ранее и далее. «Идти», здесь уходить от отрока, означает удаленность от духовной истины, каковая удаленность затем выражено и определена ее «удалением приблизительно на один выстрел из лука». «Садиться одному» означает одинокое состояние, такое как состояние мышления в горе и отчаянии; «напротив» означает, что она не могла смотреть, и все же не могла не смотреть; что «смотреть» означает мыслить, смотрите выше (н. 2245); это затем тоже выражено и определено тем, что она сказала: «Не хочу видеть смерти отрока. И она села напротив». Таким образом, эти слова заключают в себе состояние мышления тех, кто испытывает запустение истины, и, следовательно, отчаяние.
2685. Держась вдали приблизительно на один выстрел из лука. Это означает, сколько далеким было это состояние от учения истины, что явствует из значения слов «держаться вдали» как находиться на расстоянии; и из значения «лука» как учение истины, о чем чуть ниже; «выстрел» означает как можно дальше, сколько может лететь стрела, выпущенная из лука. Здесь используется выражение «выстрел из лука», потому что «лук» говорится о духовном человеке, и последний является стрелком из лука, как сказано о нем в стихе 20: «Стал жить в пустыне, и сделался стрелком из лука».
2686. Что «лук» – это учение истины, явствует из его значения. Где бы в Слове ни говорилось о войнах, и где бы они ни упоминались, во внутреннем смысле они означают не что иное, как войны духовные (н. 1664). В древней церкви также были книги, которые назывались «Брани Иеговы», как ясно у Моисея (Чис. 21:14-16). Написаны они были пророческим слогом, содержали внутренний смысл и повествовали о битвах и искушениях Господа, а также о битвах и искушениях церкви и людей церкви. Это очевидно из того, что некоторые места из тех книг заимствовал Моисей, а также из других книг той церкви, называвшихся «Книгами пророческих изречений», которые упоминаются в Чис. 21:27-30, где встречаются буквально такие же слова, что и у Иеремии; сравните Чис. 21:28 и Иер. 48:45. Из всего это можно также заключить, что древняя церковь имела писания, как исторические, так и пророческие, что они были Божественными и вдохновенными, и что во внутреннем смысле они говорили о Господе и Его царстве. Для тех людей эти писания были Словом, как для нас исторические и пророческие книги, которые в буквальном смысле говорят об иудеях и израильтянах, но во внутреннем смысле – о Господе, и о том, что к Нему относится.
[2] Так как в Слове, а также в книгах древней церкви «война» означала духовную войну, то все оружие, такое как меч, копье, круглый щит, большой щит, стрелы, дротики и луки означали все, связанное непосредственно с войной, понимаемой в духовном смысле. Какое конкретно значение имеет каждый вид оружия, по Божественному милосердию Господа будет сказано в другом месте. Здесь же покажем, что означает «лук», а именно, учение истины. Такое значение происходит от стрел, дротиков или метательных орудий, выражающих положения учения, на основании которых или с помощью которых сражаются преимущественно духовные, которых из-за этого в старину называли «стрелками из лука».
[3] Что «лук» означает учение истины, видеть можно из следующих мест. У Исаии:
Стрелы Иеговы заострены, и все луки Его натянуты, копыта коней Его подобны скале, и колеса Его, как вихрь (Ис. 5:28).
Здесь говорится об истинах учения; «стрелы» – это духовные истины; «луки» – учение; «копыта коней» – природные истины; «колеса» – их учение. И так как все это имеет такое значение, то и приписывается Иегове, которому приписываться может не иначе, как в духовном смысле. Ведь в противном случает это были бы пустые и неподобающие слова. У Иеремии:
Господь натянул лук Свой, как враг, стоял с десницей Своей, как противник, и убил все, желанное для глаз в скинии дочери Сиона, излил ярость Свою, как огонь (Плач. 2:4).
Здесь «лук» обозначает учение истины, которое для пребывающих ложностях кажется врагом и противником. Никакой другой лук не может быть отнесен к Господу. У Аввакума:
О, Иегова, Ты едешь верхом на конях Твоих, колесницы Твои – спасение, Ты обнажишь лук Твой (Аввак. 3:8, 9).
Здесь тоже «лук» – это учение добра и истины. У Моисея:
Огорчали его, и стреляли в него, ненавидели его стрельцы, тверд остался лук его, и кисти рук его стали тверды от рук могучего Иаковлева; оттуда пастырь, камень Израилев (Быт. 49:23-24);
где говорится об Иосифе. Его «лук» обозначает учение добра и истины.
[4] У Иоанна:
Я взглянул, и вот, конь белы, и сидящий на нем имел лук, и дан был ему венец (Откр. 6:2).
«белый конь» обозначает мудрость; «сидящий на нем» – Слово, как ясно сказано в главе 19:13, где вновь говорится о белом коне; и так как «сидящий на нем» был Словом, то очевидно, что «лук» – это учение истины. У Исаии:
Кто воздвиг праведного от востока, назвал его своим последователем? Он предал Ему племена и покорил царей; Он обратил их в прах мечем его, луком его в солому (Ис. 41:2);
где говорится о Господе; «меч» обозначает истину, «лук» – учение, идущее от Него. Там же:
Положу на них знак, и пошлю уцелевших от них к племенам: в Фарсис, в Пулу и Луду, которые натягивают лук, к Тубалу и Явану (Ис. 66:19).
Те, которые «натягивают лук» обозначают преподающих учение. Значение «Фарсиса» можно увидеть выше (н. 1156); значение «Луда» (н. 1195, 1231), значение «Тубала» (н. 1151), значение «Явана» (1152-1153, 1155).
[5] У Иеремии:
От шума всадников и владеющих луком разбегается целый город; они вошли в облака и влезли на скалы; весь город брошен (Иер. 4:29).
«Всадники» обозначают тех, кто возвещает истину; «лук» – учение веры, от которого пребывающие в ложностях бегут или его боятся. Там же:
Выстройтесь в боевой порядок вокруг Вавилона; все, натягивающий лук, стреляйте в него, не жалейте стрел, ибо он согрешил против Иеговы (Иер. 50:14, 29; 51:2-3);
где «стреляющие и натягивающие лук» обозначает тех, кто возвещает и учит учению истины.
[6] У Захарии:
Истреблю колесницу от Ефрема и коня из Иерусалима; и бранный лук будет истреблен, и он возвестит мир племенам (Зах. 9:10).
«Ефрем» обозначает понимание истины в церкви; «лук» – учение. У Самуила:
Оплакал Давид Саула и сына его Ионафана этим плачем, и сказал научить сынов Иудиных луку (2 Сам. 1:17-18);
где говорится не о «луке», а о положениях учения веры. У Иезекииля:
Сказал Господь Иегова: Это тот день, о котором я говорил; жители городов Израилевых выйдут, и разведут огонь и будут сжигать оружие, большой щит и щит круглый, лук и стрелы, и булаву и копье; семь лет будут жечь их (Иез. 39:8-9).
Оружие, называемое здесь, – это все оружие духовной войны; «лук и стрелы» обозначают учение и его истины. Более того, когда в другой жизни наглядно представляются сами истины отделено от добра, они выглядят, как стрелы.
[7] Так как «лук» означает учение истины, в противоположном смысле он означает учение лжи. Одни и те же предметы в Слове обычно имеют противоположный смысл, как уже говорилось и показывалось в разных местах, как, например, у Иеремии:
Вот, идет народ от страны северной, и племя великое поднимется от краев земли; держат лук и копье; они будут жестоки и немилосердны; голос их будет шуметь, как море, будут нестись на конях, выстроенные, как один человек, чтобы сразиться с тобою, дочь Сиона (Иер. 6:22-23);
где «лук» обозначает учение лжи. Там же:
Вот, идет народ от севера, и племя великое, и многие цари поднимутся от краев земли; они держат лук и копье, они жестоки и немилосердны (Иер. 50:41-42);
где «лук» имеет такое же значение. Там же:
Они натянули язык; их лук – ложь, и не служит истине, усиливаются на земле; ибо переходят от зла к злу, и Меня не знают (Иер. 9:3).
[8] Что «лук» – это учение лжи, вполне очевидно из слов: «они натянули язык; их лук – ложь, и не служит истине». Там же:
Иегова Саваоф сказал: Вот, я сокрушу лук Елама, главную силу его (Иер. 49:35).
У Давида:
Придите, и видите Иеговы, Который произвел опустошения на земле; Он прекращает брани до края земли, Он сокрушает лук, Он ломает копье, Он сжигает колесницы в огне (Пс. 46:9).
Ведом в Иудее Бог, у Израиля велико Имя Его; и в Салиме будет Его скиния, и пребывание Его в Сионе; там сокрушает Он огненные дротики лука, щит и меч, и брани (Пс. 76:1-3).
Вот, нечестивые натянули лук, стрелы свои приложили к тетиве, чтобы во тьме стрелять в правых сердцем (Пс. 11:2).
Здесь «лук и стрелы» ясно обозначают положения учения лжи.
2687. Ибо она сказала: Не хочу видеть смерти отрока. Это означает печаль от того, что духовная истина так погибнет, как явствует из значения слов «видеть смерть» как гибнуть; и из значения «отрока» как духовной истины, о чем выше. Отсюда, и из чувства отчаяния из-за запустения истины ясно, что в этих словах заключено внутреннюю печаль.
2688. И она села напротив. Это означает состояние мышления, что явствует из сказанного выше (н. 2684), где встречаются такие же слова. Причина, по которой они снова повторяются в этом стихе кроется в том, что состояние мышления усилилось и обострилось до крайней степени горя, как очевидно из сказанного чуть раньше: «не хочу видеть смерти отрока»; и из идущего сразу после этого: «и подняла вопль, и зарыдала».
2689. И подняла вопль, и зарыдала. Это означает большую степень печали, что явствует из значения слов «поднять голос и зарыдала», как испытывать крайнюю печали, ибо рыдание в полный голос выражает ничто иное. В этом стихе описывается состояния запустения истины и удаленности от истин у тех, кто становится духовным. Скажем коротко о том, как это нужно понимать. Неспособные преобразоваться, вовсе не знают, что значит печалиться из-за лишения истин; ибо они полагают, что такое не может тревожить. Единственное беспокойство, верят они, способно вызвать лишение добра, связанного с телом и миром; такого как здоровье, почести, репутация, богатство и жизнь. Способные же преобразоваться верят совершенно иначе. Их Господь удерживает в склонности к добру и в мышлении истины, и поэтому они начинают беспокоиться при лишении этого.
[2] Известно, что всякое беспокойство и печаль возникают из-за лишения того, что человека лишают того, к чему он склонен или того, что он любит. Те, кто склонен только к телесному и мирскому, или кто любит только это, печалятся, когда этого лишаются. Те же, кто склонен к духовному добру и истинам, и любят их, печалятся, когда их лишаются. Жизнь каждого – это не что иное, как склонность или любовь. Отсюда очевидно, каково состояние тех, кто опустошается относительно добра и истин, к которым они склонны, или которые они любят, а именно, что их состояние печали является более тяжким, потому что оно более внутреннее; и в лишении добра и истины они видят не смерть тела, которая их не беспокоит, а вечную смерть. Здесь описывается именно их состояние.
[3] Чтобы знали, кто те, которые могут удерживаться Господом в склонности к добру и истине, и, таким образом, преобразовываться и становиться духовными, и кто те, которые не могут, коротко скажем об этом. Каждого в детстве, пока он впервые насыщается добром и истинами, Господь удерживает в утвердительном понятии, что все, что ему говорят и чему его учат родители и учителя, истинно. У способных стать духовными людьми утвердительное понятие это усиливают научности и познания, ибо все, что они узнают, и что этому сопутствует, проникает в это понятие и укрепляет его, все больше и больше, вплоть до появления склонности к ней. Таковы те, которые становятся духовными людьми в соответствии с сущностью истины, в которую они верят, и которые побеждают в искушениях. С теми же, которые неспособны стать духовными людьми, обстоит иначе. Хотя в детском возрасте они и пребывают в таком уверенном понятии, в последующие годы они допускают сомнения, и таким образом подрывают утвердительное понятие о добре и истине; а достигнув зрелого возраста, допускают и отрицание, вплоть до появления склонности ко лжи. Если бы они вошли в искушения, то пали бы полностью. Поэтому от последних они освобождены.
[4] Но настоящую причину, почему они допускают сомнения, а вслед затем отрицание, следует искать в их жизни во зле. Живущие во зле не могут поступать иначе, ибо, как уже говорилось, жизнь каждого – это его склонность или любовь, и какова склонность или любовь, таково и мышление. Склонность к злу и мышление истины никогда не соединяются. Там, где кажется, что они соединяются, на самом деле они не соединяются, ибо мышление истины бывает без склонности к ней. Поэтому у таких людей истина – это не истина, а только некий звук или движение уст, от которого сердце находится далеко. Такую истину способны знать и крайне злые, иногда даже лучше других. У некоторых также встречается убежденность в истине такого рода, что она кажется не иначе, как подлинной. Однако она не подлинная, если нет жизни добра. Именно склонность любви к себе или к миру вызывает такую убежденность, что они также отстаивают ее, пылко проявляя рвение; мало того, они идут настолько далеко, что осуждают тех, кто ее не принимает, или не верит подобным образом. Но качество этой истины таково, как и основа каждого человека, будучи крепкой настолько, насколько крепка любовь к себе и к миру. Она, правда, рождается вместе со злом, но со злом не соединяется, и поэтому в другой жизни искореняется. Совершенно иначе обстоит с теми, кто живет в добре. У них сама истина имеет свою почву, и свое сердце, и от Господа свою жизнь.
2690. Стих 17. И услышал Бог голос отрока; и ангел Божий с небес воззвал к Агари и сказал ей: Что с тобою, Агарь? Не бойся; ибо Бог услышал голос отрока оттуда, где он находится. «Услышал Бог голос отрока» означает помощь в то время; «и ангел Божий с небес воззвал к Агари» означает утешение; «и сказал ей: Что с тобою, Агарь?» означает постижение относительно ее состояния; «не бойся; ибо Бог услышал голос отрока оттуда, где он находится» означает надежду на помощь.
2691. Услышал Бог голос отрока. Это означает помощь в то время, что явствует из значения во внутреннем смысле слов «слышит Бог голос», сказанных в историческом смысле, как оказание помощи; и из значения «отрока» как духовной истины, о чем говорилось ранее; здесь выражается состояние, в котором пребывали духовные относительно истины, ибо сказано, что «Он услышал голос отрока», и чуть дальше в этом стихе: «Он услышал голос отрока оттуда, где он находился», то есть в каком состоянии пребывал; к тому же в истолковании предыдущего стиха показано было, что состояние это было состоянием крайней печали из-за лишения истины. Сказано, что услышан был голос отрока, а не Агари потому, что речь идет о состоянии духовного человека. Отрок, или «Измаил» прообразовывает человека духовной церкви, а его мать «Агарь» – склонность к познаниям истины, именно эта склонность испытывала печаль. Рассудочное у человека рождается от склонности к научностям как матери (н. 1895-1896, 1902, 1902, 1910, 2094, 2524); но его духовное рождается от склонности к познаниям истины, извлекаемым из учения, преимущественно из Слова. Здесь само духовное – это «отрок», а склонность к познаниям истины – это «Агарь».
2692. И ангел Божий с небес воззвал к Агари. Это означает утешение, что явствует из значения слов «воззвать с небес», а также «ангела Божьего», как и «Агари». Слова «воззвать с небес» означают наитие; «ангел Божий» означает Господа (н. 1925, 2319); а «Агарь» – склонность к познаниям истины (н. 2691). Наитие Господа в склонность к истине, когда она в глубочайшей печали из-за лишения истины, и является утешением. То, что втекает в человека от Господа, говорят, «взывает с небес», потому что оно проходит через небеса и там проявляется, но в постижении и мышлении человека оно затемнено и проявляется только путем изменение состояния его склонности, как здесь, через принятие им утешения.
2693. И сказал ей: Что с тобою, Агарь? Это означает постижение относительно ее состояния, что явствует из значения слова «говорить» в исторических книгах Слова как постигать, о чем говорилось ранее; и из значения слов: «Что с тобою, Агарь?» как состояния, в котором она пребывала. Хотя ее спрашивают, говоря: «Что с тобою, Агарь», это теперь означает, что Господу известно ее состояние. В буквальном смысле это вопрос, исходящий от Господа, а во внутреннем смысле – это бесконечное постижение всего. В разных местах слова читаем, как у людей спрашивают об их состоянии, но делается это по той причине, что человек верит, что никто не знает его мысли, и еще менее состояние его склонности. Другая причина заключается в том, что люди могут обретать утешение, имея возможность выразить свои чувства, что часто приносит облегчение (см. н. 1701, 1931).
2694. Не бойся; ибо Бог услышал голос отрока оттуда, где он находится. Это означает надежду на помощь, что явствует из значения слов «не бояться» как не отчаиваться; ибо, когда страх уходит, появляется надежда; и из значения слов «услышать голос отрока» как помощи, о чем выше н. 2691, где встречаются такие же слова). В предыдущих стихах говорилось о состоянии запустения, в котором пребывают те, которые становятся духовными и преобразовываются; теперь же речь идет об их восстановлении, и при этом об их утешении и надежде на помощь.
[2] Что преобразовываемые доводятся до состояния неведения, или запустения, вплоть до печали и отчаяния, и что они тогда впервые обретают утешение и помощь от Господа, сегодня неизвестно по той причине, что немногие преобразовываются. Такие, которые способны преобразоваться, вводятся в это состояние, если не во время телесной жизни, то другой жизни, где это состояние хорошо известно, и зовется опустошением или запустением, о котором кое-что было сказано в первом томе, в котором смотрите также н. 1109. Пребывающие в таком опустошении или запустении доводятся и до отчаяния; и пребывая в этом состоянии, принимают утешение и помощь от Господа, и, в конце концов, их уводят на небеса, где среди ангелов они как бы заново наставляются в добре и истинах веры. Этому опустошению и запустению они подвергаются, главным образом, с тем, чтобы сломить убежденность, основанную на их собственном (см. н. 2682); и чтобы они приняли постижение добра и истины, принять которое они неспособны, пока, так сказать, не смягчена убежденность, основанная на их собственном. К этому приводит состояние беспокойства и печали, доходящее до отчаяния. Что такое добро, более того, что такое блаженство и счастье, никто не способен постичь самым острым чувством, если не пребывал в состоянии, лишенном добра, блаженства и счастья. Отсюда он обретает сферу постижения, и притом в той степени, в какой он испытывал противоположное состояние. Сферу постижения и ширину ее пределов определяют относительные состояния, сформированные на деле. Это и есть причина опустошения или запустения.
[3] Для пояснения приведем примеры. Если тем, кто относит все к собственной предусмотрительности, и немногое или совсем ничего к Божественному провидению, представить в качестве доказательств тысячи доводов того, что Божественное провидение является всеобщим, и всеобщим оно является потому, что существует в наименьших частностях, так что даже волос не падет с головы, то есть, нет ничего, каким бы малозначительным оно ни было, что не предвидится и провидится соответствующим образом, – тем не менее, состояние их мышления о собственной предусмотрительности при этом не изменится, разве лишь на короткое время, когда их убедят разумные доводы. Мало того, если бы то же самое им доказывали на живом опыте, то на время, пока они были свидетелями опыта, или участвовали в нем, признали бы, что так и есть, но немного спустя вернулись бы к прежнему мнению. Все это оказывает временное действие на мышление, но не на склонность; и если склонность не сламывается, мышление сохраняет свое состояние, ибо мышление обретает свою убежденность и свое жизнь от склонности. Когда же беспокойство и печаль бывают вызваны их собственной беспомощностью, доводя до отчаяния, твердая уверенность сламывается, и состояние меняется. Тогда их можно привести к убеждению, что от себя они неспособны ничего сделать, а вся сила, предусмотрительность, разумение и мудрость идут от Господа. Сходным образом обстоит с теми, кто полагает, что вера происходит от них самих, и что добро исходит от них самих. 
[4] Приведем для пояснения еще один пример. Возьмем принявших убеждение, что после оправдания у них больше нет никакого зла, но оно совершенно стерто и изглажено, а они чисты. Если им ясно показать, приводя тысячи доводов, что ничто не стирается или изглаживается, но что Господь удерживает от зла и содержит в добре тех, которые, благодаря жизни в добре, которую они вели в мире, сделали это возможным; и, вдобавок к этому, если их с помощью опыта убедить, что сами по себе они не иначе, как зло, мало того, крайне мерзкое скопление зла, – то, не смотря на все это, они не откажутся от своего представления и мнения. Когда же их приводят к такому состоянию, в котором они постигают в себе ад, вплоть до потери надежды на собственное спасение, тогда впервые сламывается эта их убежденность, вместе с гордостью и презрением других в сравнении с собой, а также самомнение, что они единственные спасаются; затем, их можно привести к истинному исповеданию веры, что не только, всякое добро исходит от Господа, но и что все существует благодаря Его милосердию; и, наконец, к смирению сердца перед Господом, что невозможно без признания, какими они есть сами по себе. Отсюда теперь ясно, почему те, которые преобразовываются, или становятся духовными, приводятся к состоянию опустошения или запустения, о котором говорилось в предыдущих стихах; и каким образом, достигнув в этом состоянии отчаяния, они впервые получают от Господа утешение и помощь.
2695. Стих 18. Встань, подними отрока и укрепи руку свою на нем, ибо Я произведу от него великое племя. «Встань» означает возвышение ума; «подними отрока» означает духовное в отношении истины; «и укрепи свою руку на нем» означает поддержку оттуда; «ибо Я произведу от него великое племя» означает духовную Церковь.
2696. Встань. Это означает возвышение ума, что явствует из значения в Слове выражения «вставать» как предполагающего там, где оно встречается, своего рода возвышение, о чем н. 2401; здесь означается возвышение ума, потому что предполагается просветление, а в следующем стихе наставление, в истинах. 
2697. Подними отрока. Это означает духовное в отношении истины, что явствует из значения «отрока» как духовного, преимущественно, в отношении истины, о чем н. 2677, 2687. Ибо человеку духовной церкви представляется, что он возрождается посредством истин веры, но не знает, что происходит это посредством добра истины; ведь это добро не показывается, а только проявляется в склонности к истине, а затем в жизни по истине. Невозможно возродиться посредством истины, разве что в истине будет добро; ибо истина без добра совершенно лишена жизни; и поэтому через истину, отделенную от добра, не приходит никакая новая жизнь; которую, однако, человек обретает через возрождение.
2698. И укрепи руку свою на нем. Это означает поддержку оттуда, что явствует из значения слова «укрепляться» как получать поддержку; и из значения «руки» как силы, о чем н. 878, которая связана с поддержкой. «На нем», или на отроке – значит от него, то есть от духовного в отношении истины. Испытывающие внутреннюю печаль и отчаяние из-за лишения истины, возвышаются и поддерживаются единственно истиной, потому что из-за нее они терпят печаль и отчаяние. У тех, кто пребывает в склонности к добру, их добро желает добра, как голодный хлеба; у тех же, кто пребывает в склонности к истине, их добро желает истины, как жаждущий воды. Что значит здесь «укрепи руку свою на нем», никому не понять иначе как из внутреннего смысла.
2699. Ибо Я произведу от него великое племя. Это означает духовную Церковь, что явствует из значения «великого племени» как духовной церкви, которая примет добро веры, о чем выше н. 2669. Сказано «великое племя», потому что духовное царство является вторым царством, о котором тоже говорилось в том же номере. Так как человека духовной церкви прообразовывает Измаил, то он прообразовывает и духовную церковь, а также духовное царство Господа на небесах, ибо образ и подобие одного пребывает в другом. Первое состояние после запустения было описано в предыдущем стихе; оно было состоянием утешения и надежды на помощь. Второе состояние после запустения описывается в этом стихе; оно является состоянием просветления и вызванного им обновления.
[2] Так как состояния эти в мире неизвестны, по причине того, как ранее говорилось, что сегодня немногие возрождаются, опишем состояние тех, которые возрождаются в другой жизни, где оно очень хорошо известно. Испытавшие опустошение или запустение там, после утешения надеждой на помощь, поднимаются Господом на небеса, таким образом, из состояния тени, которое является состоянием неведения, в состояние света, которое является состоянием просветления и вызванного им обновления, и поэтому в радость, затрагивающую их самые внутренние начала. Действительно свет, в который они входят, по природе своей таков, что просветляет не только их зрение, но вместе с тем и разум. В какой мере этот свет их обновляет, видеть можно по противоположному состоянию, из которого они были выведены. Некоторые, пребывавшие в детском расположении духа и обладавшие простой верой, тогда кажутся себе в белой сверкающей одежде, некоторые с коронами. Некоторых водят по разным ангельским обществам, где их принимают с благолюбием как братьев; и оказывают им любое добро, которое услаждает их новую жизнь. Некоторым дают увидеть необъятность небес, или царства Господа, и вместе с тем постичь блаженство пребывающих там; помимо множества прочего, что невозможно описать. Таково состояние первого просветления и вызванного им обновления у тех, кто выходит из запустения.
2700. Стих 19. И Бог открыл глаза ее, и она увидела колодец воды, и пошла, наполнила мех водою и напоила отрока. «Бог открыл глаза ее» означает разумение; «и она увидела колодец воды» означает Слово Господа, из которого черпаются истины; «и пошла, наполнила мех водою» означает истины из Слова; «и напоила отрока» означает наставление в духовном.
2701. Бог открыл глаза ее. Это означает разумение, что явствует из значения слов «открывать» и «Бог открывает», а также «глаз» как дарования разумения; ибо «глаза» означают разум, как и «зрение» или «видение» (н. 2150, 2325). Говорят, что «Бог открывает глаза», когда Он открывает внутреннее зрение или разум, что происходит по наитию в рассудочное начало человека, или вернее, в духовное его рассудочного. Происходит это через душу, или внутренним путем, о котором человек не знает. Наитие это служит его состоянием просветления, в котором слышимые и читаемые им истины подтверждаются для него неким внутренним постижением в разумной части ума. Человек верит, что это просветление ему врождено, и исходит от его собственной способности к разумению; но в это он крайне заблуждается. Это просветление состоит в наитии от Господа через небеса во все темное, ложное и обманчивое у человека, и благодаря пребывающему там добру приводит к тому, что все, во что он верит, принимает видимость истины. Но только те, которые духовны, наделяются просветлением в духовных сущностях веры. Именно это означает выражение «Бог открывает глаза».
[2] «Глаз» означает разум потому, что зрение тела соответствует зрению духа, которое есть разум, и по причине такого соответствия в Слове разум означаем «глазом» почти во всех местах, где упоминается, даже там, где верят иначе, как, например, где Господь говорит у Матфея:
Светильник для тела есть глаз; итак, если глаз твой будет чист, то все тело будет светло; если же глаз твой будет злой, то и все тело твое будет темно; итак, если свет, который в тебе, тьма, то сколь велика эта тьма? (Матф. 6:22-23; Лук. 11:34).
Здесь «глаз» – это разум, духовным началом которого служит вера, как явствует также из пояснения: «итак, если свет, который в тебе, тьма, то сколь велика эта тьма». Сходным образом там же:
Если правый глаз твой соблазняет тебя, вырви его и брось от себя (Матф. 5:29; 18:9).
«Левый глаз» – это разумная часть ума, тогда как «правый глаз» – это ее склонность. «Вырвать правый глас» – значит подчинить склонность, если она соблазняет.
[3] Там же:
Блаженны ваши глаза, ибо они видят, и уши ваши, ибо они слышат (Матф. 13:16);
И у Луки:
Сказал Иисус ученикам: Блаженны глаза, видящие то, что вы видите (Лук. 10:23).
Здесь «глаза, которые видят» означают разумение и веру; ибо блаженными учеников делало не то, что они видели Господ, а также Его чудеса и дела, а понимание всего этого разумом и обретение веры, что является «видением глазами», и послушание, что является «слышанием ушами». Что «видеть глазами» – значит понимать, а также иметь веру, можно увидеть выше (н. 897, 2325), ибо разум служит духовным началом зрения, а вера – духовным началом разума. Зрение глаза обретается от света мира, а зрение веры – от света небес. Вот почему говорят: видеть разумом и видеть верой. Что «слышать ушами» – значит повиноваться, можно увидеть выше (н. 2542).
[4] У Марка:
Сказал Иисус ученикам: Еще ли не постигаете и не разумеете? Еще ли окаменено ваше сердце? Имея глаза, не видите? Имея уши, не слышите? (Марк. 8:17-18);
где ясно, что «имея глаза, не видеть» – значит не хотеть понимать и не верить. У Луки:
Сказал Иисус о городе: Если бы ты узнал, что служит к миру твоему; но это сокрыто ныне от глаз твоих (Лук. 19:21-42).
И у Марка:
Это – от Господа, и дивно в глазах наших (Марк 12:11);
где быть «сокрытым от глаз» и «дивным в глазах» – значит быть таким для разума, как известно всякому по значению «глаз» даже в повседневной речи.
2702. И она увидела колодец воды. Это означает Слово Господа, из которого черпаются истины, что явствует из значения «колодца воды» и «источника» как Слова, а также учения из Слова, следовательно, и самой истины, о чем чуть ниже; и из значения «воды» как истины. Что «колодец, в котором есть вода» и «источник» – это Слово Господа, а также учение из Слова, следовательно, и сама истина, видеть можно из множества мест. Здесь говорится о «колодце», а не об «источнике, потому что речь идет о духовной церкви, как и в следующих стихах этой главы:
И Авраам упрекал Авимелеха за колодец, который отняли рабы Авимелеховы (Быт. 22:25).
Также и в двадцать шестой главе:
Все колодцы, которые выкопали рабы отца Исаака в дни Авраама, отца его, филистимляне завалили. И Исаак вернулся и выкопал колодцы воды, которые выкопаны были в дни Авраама, отца его, и которые завалили филистимляне по смерти Авраама. И копали рабы Исааковы в долине, и нашли там колодец воды живой. Выкопали другой колодец, и о нем они не спорили. Случилось, что в тот день пришли рабы Исааковы и известили его о колодце, который копали они, и сказали ему: Мы нашли воду (Быт. 26:15, 18-20, 21-22, 25, 32).
Здесь «колодец» означает не что иное, как положения учения, о которых они спорили, и те, о которых они не спорили. Иначе копание колодцев и многочисленные споры о них не были бы столь важны для упоминания в Божественном Слове.
[2] «Колодец», о котором говорит Моисей, подобным образом означает Слово, или учение:
Отправились к Беэр; это тот колодец, о котором Иегова сказал Моисею: Собери народ, и дам им воды. Тогда запел Израиль эту песню: Наполняйся, колодец, откликайтесь от него. Князья выкопали колодец, хотевшие из народа выкопали его, как указал законодатель жезлами своими (Чис. 21:16-18).
Поскольку таково значение «колодец», поэтому в Израиле была эта пророческая песня, в которой говорится об учении истины, как явствует из каждой подробности во внутреннем смысле. Отсюда происходит название «Беэр», и название «Беэр-Шева» и его значение во внутреннем смысле как само учение.
[3] Учение же, в котором нет истин, зовется «ямой», или «колодцем, в котором нет воды», как у Иеремии:
Знатные послали меньших своих за водой; они пришли к ямам и не нашли воды; вернулись с пустыми сосудами своими (Иер. 14:3);
где «вода» обозначает истины; а «ямы, в которых не нашли воды» обозначают учение, в которых нет истины. Там же:
Два зла сделал народ Мой: Меня, источник воды живой, оставили, вырубили себе ямы, разбитые ямы, которые не могут держать воды (Иер. 2:13);
где сходным образом «ямы» обозначают учения, которые не являются истинными; а «разбитые ямы» – положения учения, которые были искажены.
[4] Что «источник» – это Слово, а также учение, следовательно, истина, видно у Исаии:
Страждущие и нуждающиеся ищут воды, и нет ее; язык их сохнет от жажды. Я, Иегова, услышу их, Бог Израилев не оставлю их; открою на склонах гор реки, и среди долин источники; пустыню сделаю озером воды, и сухую землю – потоками воды (Ис. 41:17-18);
где говорится о запустении истины, что означают слова: «страждущие и нуждающиеся ищут воду, где нет ее», и «язык их сохнет от жажды»; вслед за тем, как теперь в стихах об Агари, говорится об утешении, обновлении и наставлении после запустения, что означают слова: «Иегова откроет на склонах гор реки, среди долин поместит источники, пустыню сделает озером воды, сухую землю – источником воды». Все это относится к учению истины, и к склонности, проистекающей оттуда.
[5] У Моисея:
Израиль живет безопасно один у источника Иакова, на земле пшеницы и молодого вина; даже небеса его каплют росу (Втор. 33:28).
«Источник Иакова» обозначает Слово и учение истины из него. Поскольку «источник Иакова» означал Слово и учение истины из него, то Господь, пришедши к источнику Иакова, учил в разговоре с самарянкой, что означает «источник» и «вода», как описано у Иоанна:
Пришел Иисус в город Самарийский, называемый Сихарь там был источник Иакова. Потому Иисус, утрудившись от пути, сел у источника. Приходит женщина из Самарии почерпнуть воды. Иисус говорит ей: Дай Мне пить. Иисус сказал: Если бы ты знала дар Божий, и кто говорит тебе: Дай Мне пить, ты сама просила бы его дать воды живой. Всякий, пьющий воду эту, возжаждет опять; а кто будет пить воду, которую Я дам ему, не будет жаждать никогда; но вода, которую Я дам ему, сделается в нем источником воды, текущей в жизнь вечную (Иоан. 4:5-7, 10, 13-14).
Так как «источник Иакова» означал Слово, «вода» истину, а «Самария» духовную церковь, как не раз бывает в Слове, то Господь в разговоре с самарянкой учил, что учение истины происходит от Него; и что когда оно исходит от Него, или, что то же самое, происходит из Слова, оно служит «источником воды, текущим в жизнь вечную»; и что сама истина – это «живая вода».
[6] Подобное встречаем у него же:
Иисус сказал: Кто жаждет, приходи ко Мне и пей; у того, кто верует в Меня, как сказано в Писании, из чрева потекут реки воды живой (Иоан. 7:37-38).
У него же:
Агнец, Который среди престола, будет пасти их и водить их на живые источники вод; и отрет Бог всякую слезу с глаз их (Откр. 7:17).
У него же:
Жаждущему дам даром от источника воды живой (Откр. 21:6);
«реки воды живой» и «живые источники вод» обозначают истины, исходящие от Господа, или из Его Слова; ибо Господь есть Слово. Добро любви и благолюбия, исходящее единственно от Господа, служит жизнью истины. Тот, сказано, «жаждущий», кто пребывает в любви и склонности к истине; никто иной не может «жаждать».
[7] Эти истины также зовутся «источниками спасения» у Исаии:
С радостью будете почерпать воду из источников спасения; и скажете в тот день: Славьте Иегову, призывайте имя Его (Ис. 12:3-4).
Что «источник» – это Слово, или учение из него, ясно и у Иоиля:
И будет в тот день: горы будут капать молодым вином, и холмы потекут молоком, и все русла Иудейские потекут водой, а из дома Иеговы выйдет источник, и будет наполнять реку Ситтим (Иоил. 3:18);
где «воды» обозначают истины, а «источник из дома Иеговы» – Слово Господа.
[8] У Иеремии:
Вот, Я приведу их из станы северной и соберу их с краев земли; среди них слепой и хромой; они придут с плачем, и с мольбами поведу их к источникам вод дорогою ровною, на которой не споткнутся (Иер. 31:8-9); 
«источники вод на ровной дороге», очевидно, обозначают положения учения истины; «страна северная» – неведение или запустение истины; «плач» и «мольбы» – их состояние печали и отчаяния; «вести к источникам вод» – обновление и наставление в истинах, как в рассматриваемой главе, где говорится об Агари и ее сыне.
[9] То же самое описывается у Исаии следующим образом:
Пустыня и сухая земля возвеселит их, возрадуется необитаемая сторона, и расцветет, как роза; произрастая, будет пускать ростки и радоваться с ликованием и пением; слава Ливана дана ей, величие Кармила и Сарона; они увидят славу Иеговы, величие Бога нашего. Укрепите ослабевшие руки, и утвердите колена дрожащие. Глаза слепых откроются, и уши глухих отверзутся; пробьются воды в пустыне, и потоки в необитаемой стороне; и сухое место станет озером, и жаждущая земля – источниками вод (Ис. 35:1-3, 5-7);
где «пустыня» обозначает запустение истины» «воды», «потоки», «озера» и «источники вод» – истины, несущие обновление и радость тем, которые прошли через опустошение, радость которых описывается там многократно.
[10] У Давида:
Иегова посылает источники в долины, потекут между горами; напоят всех диких зверей полевых, дикие ослы утолят свою жажду. Он орошает горы с обителей Своих (Пс. 104:10-11, 13);
«источники» обозначают истины; «горы» – любовь к добру и истине; «напоять» – наставление; «дикие полевые звери» – живущих этим (см. н. 774, 841, 908); «дикие ослы» – пребывающих только рассудочной истине (н. 1949-1951).
[11] У Моисея:
Иосиф – отрасль плодоносного, сын плодоносного над источником (Быт. 49:22);
«источник» обозначает учение от Господа. У него же:
Иегова, Бог твой, ведет тебя в землю добрую, землю рек, вод, источников и бездн, выходящих из долин и гор (Втор. 8:7)
«земля» обозначает царство Господа и церковь (н. 662, 1066-1067, 1262, 1413, 2571); которая называется «доброй» по добру любви и благолюбия; «реки», «воды», «источники» и «бездны» обозначают истины, проистекающие оттуда. У него же:
Земля Ханаанская, земля гор и долин, что напояется водою дождя небесного (Втор. 11:11).
[12] Что «воды» – это истины, как духовные, так и рассудочные, а также научные, ясно из следующих мест у Исаии:
Вот, Господь Иегова Саваоф отнимает от Иерусалима и Иуды всякое подкрепление хлебом и всякое подкрепление водой (Ис. 3:1).
Там же:
Несите воды жаждущим; хлебом встречайте бегущих (Ис. 21:14).
Там же:
Блаженны вы, сеющие при всех водах (Ис. 32:20).
Там же:
Тот, кто ходит в правде и говорит в прямоте, будет обитать на высотах; хлеб будет дан ему, вода у него будет наверняка (Ис. 33:15-16).
Там же:
Тогда н будут жаждать они в пустыне, через которую он поведет их; Он источит им воду из камня; Он рассекает скалу, и льются воды (Ис. 48:21; Исх. 17:1-8; Чис. 20:11, 13).
У Давида:
Расколол скалы в пустыне и напоил их обильно, как из бездны. Из скал извлек потоки, и воды потекли как реки (Пс. 78:15-16);
где «скала» обозначает Господа; «воды», «реки» и «бездны» из них – истины, происходящие от Него.
[13] Там же:
Иегова превращает реки в пустыню, и источники вод в сушу. Он превращает пустыню в озеро, и землю иссохшую – в источники вод (Пс. 107:33, 35).
Там же:
Голос Иеговы над водами, Иегова над водами многими (Пс. 107:33, 35).
Там же:
Река, потоки ее веселят город Божий, святое жилище Всевышнего (Пс. 46:4).
Там же:
Словом Иеговы сотворены небеса, и дыханием уст Его все воинство их; Он собрал, будто груды, воды моря, положил бездны в хранилищах (Пс. 33:6-7).
Там же:
Ты посещаешь землю, и веселишься на ней, обильно обогащаешь ее, река Божия полна вод (Пс. 65:9).
Там же:
Видели Тебя, Боже, воды, видели Тебя воды, и бездны вострепетали; облака изливали воды; путь твой в море, и стезя твоя в водах великих (Пс. 77:16-17, 19).
Всякому ясно, что «воды» здесь означают не воды, и не подразумевается, что «бездны вострепетали», ни что «путь Иеговы в море, а стезя Его в водах», а подразумеваются духовные воды, то есть духовное, относящееся к истине; иначе все это было бы нагромождением пустых слов. У Исаии:
Жаждущие, идите все к водам, и те, у кого нет серебра, идите, покупайте (Ис. 55:1).
У Захарии:
И будет в тот день, воды живые потекут из Иерусалима, половина их к морю восточному, половина их к морю северному (Зах. 14:8).
[14] Кроме того, там, где в Слове говорится о насаждаемой и насажденной церкви, и где она описывается раем, садом, рощей или деревьями, обычно описывается она и орошающими водами или реками, которые означают духовное, рассудочное или научное, относящиеся к истине; как, например, рай в Бытии (2:8, 9), который также описывается там реками (стихи 10-14), означающими принадлежности мудрости и разумения (см. н. 107-121). Подобное встречается во многих других местах в Слове, как у Моисея:
Расстилаются они, как долины, как сады при реке, как алойные деревья, насаженные Иеговой, как кедры при водах; польются воды из ведер Его, и семя Его будет во многих водах (Чис. 24:6-7).
У Иезекииля:
Взял от семени земли, и посадил на поле семени, посадил у больших вод; оно выросло и стало буйной виноградной лозою (Иез. 17:5-6);
что «виноградная лоза» и «виноградник» означают духовную церковь, можно увидеть выше (н. 1069). Там же:
Твоя мать была, как виноградная лоза, посаженная у вод; стала она плодовитой и ветвистой от вод (Иез. 19:10).
Там же:
Вот, Ассур был кедр на Ливане; воды питали его, бездна поднимала его, реки окружали питомник его; и она протоки свои посылал ко всем деревам полевым (Иез. 31:4).
[15] Там же:
Вот, на берегу реки было много дерев, по ту и другую сторону. И сказал мне: Эти воды текут к восточным пределам, сойдет на равнину и пойдет к морю, и воды, впавшие в море, здоровы. И будет так, что всякая живая душа, пресмыкающаяся там, где войдут две струи, будет жива; и рыбы будет весьма много, потому что войдут туда эти воды; и они будут здоровыми, и поэтому, куда войдет эта река, все будет живо там. Топи его и болота его не сделаются здоровыми; они будут оставлены для соли (Иез. 47:7-9, 11).
Здесь описывается Новый Иерусалим, или духовное царство Господа: «воды, текущие к восточным пределам» означают духовное, происходящее от небесного, или истины из небесного источника; то есть веру, происходящую от любви и благолюбия (н. 101, 1250). «Сходить на равнину» означает положения учения, относящиеся к рассудочному (н. 2418, 2450). «Идти к морю» означает к научностям; «море» – это собрание их ( н. 28); «живая душа, пресмыкающаяся» означает сопровождающие их наслаждения (н. 746, 909, 994); которая будет «жива от вод реки», то есть духовного из небесного источника. «Много рыбы» обозначает обилие пригодных научностей (н. 40, 991). «Топи и болота» обозначают все непригодное и нечистое; «оставленное для соли» обозначает опустошенное (н. 2455). У Иеремии:
Благословен человек, надеющийся на Иегову; он будет, как дерево, посаженное при водах, и пускающее корни у реки (Иер. 17:7-8).
У Давида:
Будет он, как дерево, посаженное при реках вод, которое приносит плод свой во время свое (Пс. 1:3).
У Иоанна:
Показал мне чистую реку воды жизни, светлую, как кристалл, исходящую от престола Бога и Агнца; среди улицы его, и по ту и другую сторону реки, дерево жизни, приносящее двенадцать плодов (Откр. 22:1-2).
[16] Итак, поскольку во внутреннем смысле Слова «воды» означают истины, в иудейской церкви ради прообразования перед ангелами, взиравшими на обряды духовно, повелевалось, чтобы священники и левиты, приступая к служению, омывали себя водой, и чтобы делали они это из умывальницы между скинией и жертвенником; а позже, из медного моря и других умывальниц вокруг храма, которые были вместо источника. Сходным образом, ради прообразования существовало установление о воде прегрешения или очистительной воде, которой окроплялись левиты (Чис. 8:7); также существовало установление о воде отторжения от пепла рыжей телицы (Чис. 19:2-19); а также требование очищать водой добычу, захваченную у медианитян (Чис. 31:19-25).
[17] Воды, выходившие из скалы (Исх. 17:1-8; Чис. 20:1-13; Втор. 8:15), прообразовывали и означали обилие духовного или истин веры от Господа. Горькая вода, которую поправило дерево (Исх. 15:22-25) прообразовывала и означала то, что истины, которые отталкивали, стали приемлемыми и приятными благодаря добру, то есть склонности к нему. Что «дерево» означает добро, принадлежащее склонности или воли, можно увидеть выше (см. н. 643). Из всего этого теперь видно, что в Слове обозначает «вода», и, следовательно, что обозначает вода при крещении, о котором Господь говорит у Иоанна следующее:
Если человек не родится от воды и духа, он не может войти в царство Божие (Иоан. 3:5);
а именно, «вода» – это духовное веры, а «дух» – ее небесное; таким образом, крещение служит символом преобразования человека Господом посредством истин и добра веры. Не то, чтобы преобразование производилось крещением, но жизнью, означаемой в крещении, к каковой жизни должны приходить христиане, обладающие истинами веры, потому что у них есть Слово.
2703. И пошла, наполнила мех водою. Это означает истины оттуда, что явствует из значения «воды» как истины, о чем говорилось только что выше.
2704. И напоила отрока. Это означает наставление в духовном, что явствует из значения слова «напоить» как наставлять в истинах; и из значения «отрока» как духовного в отношении истины, о чем н. 2697. Это состояние, которое есть состояние наставления, и о котором говорится в данном стихе, является третьим состоянием тех, которые выходят из опустошения или запустения. Ибо войдя в состояние просветления или небесного света, о котором говорилось в предыдущем стихе 18 (смотрите н. 2699), они пребывают тогда в склонности к знанию и изучению истин, а пребывая в этой склонности, они легко и как будто сами собой насыщаются истинами: те, кто на земле, из Слова Господа или из учения, те же, кто на небесах, от ангелов, не постигающих ни в чем большего блаженства и счастья, кроме обучения новоприбывших братьев и напитывания их истинами и добром, которые относятся к небесному порядку, и которые, таким образом, ведут к Господу.
2705. Стих 20. И Бог был с отроком; и он вырос, и стал обитать в пустыне, и сделался стрелком из лука. «Бог был с отроком» означает присутствие Господа с духовными; «и он вырос» означает возрастание; «и обитал в пустыне» означает то, что было сравнительно темным; «и сделался стрелком из лука» означает человека духовной церкви.
2706. Бог был с отроком. Это означает присутствие Господа с духовными, что явствует из значения «пребывания Бога с кем-либо», и из значения «отрока». Что «пребывание Бога с кем-либо» означает присутствие Господа, очевидно без истолкования. Господь действительно присутствует с каждым, ибо жизнь проистекает не из иного источника, и Он управляет ею в мельчайших подробностях, даже у дурных людей, и в самом аду, но по-разному в соответствии с принятием жизни. У тех, кто принимает жизнь любви к Его добру и истине неподобающим образом, извращая ее в любовь к злу и лжи, Господь присутствует, направляя их цели насколько это возможно к добру. Однако Его присутствие у них зовется отсутствием, и притом в той же степени, к какой зло отдалено от добра, а ложь от истины. У тех же, кто принимает жизнь любви к добру и истине Господа, Он, говорится, присутствует, и притом согласно степени принятия. С присутствием Господа обстоит также как и с присутствием солнца, которое присутствует своим теплом и светом в растительном мире согласно принятию. Что «отрок» означает духовное относительно истины, сказано выше. Но здесь он означает тех, которые являются духовными, потому что он прообразовывает человека духовной церкви, а также саму духовную церковь, а во всеобщем смысле духовное царство Господа. Ибо когда говорится, что некто означает духовное, как здесь, где «отрок» означает духовное относительно истины, значение включает и тех, которые являются духовными, ведь духовное не существует без субъекта. Сходным образом обстоит и со всем остальным, сказанным в отвлеченном смысле.
2707. И он вырос. Это означает возрастание, что ясно без истолкования.
2708. И обитал в пустыне. Это означает то, что было относительно темным, что явствует из значения слова «обитать» как жить, о чем н. 2451; и из значения «пустыни» как того, в чем мало жизненности, о чем н. 1927; здесь того, что является сравнительно темным. Здесь под тем, что является сравнительно темным, подразумевается состояние духовной церкви в сравнении с небесной церковью, или состояние духовных в сравнении с небесными. Небесные пребывают в склонность к добру, духовное – в склонности к истине; небесные обладают постижением, а духовные – велением совести; небесным Господь является как солнце, а духовным – как луна (н. 1521, 1530, 1531, 2495). Первые имеют от Господа свет, но дающий как зрение, так и постижение добра и истины, как дневной свет солнца; а последние имеют от Господа свет, напоминающий ночной свет луны, и, таким образом, они находятся сравнительно во мраке. Причина кроется в том, небесные пребывают в любви к Господу, и таким образом, в самой жизни Господа; а духовные пребывают в благолюбии по отношению к ближнему и в вере, и таким образом, хоть и в жизни Господа, но менее ясной. Вот почему небесные никогда не рассуждают о вере и истинах, но, обретаясь в постижении истины от добра, говорят: «Это так»; тогда как духовные говорят и рассуждают о истинах веры, потому что обретаются в совести добра от истины, а также потому, что у небесных добро любви насаждено в их волительной части, где пребывает первичная жизнь человека, а у духовных – в их разумной части, где пребывает вторичная жизнь человека. Вот почему духовные обретаются в том, что является сравнительно темным (см. н. 81, 202, 337, 765, 784, 895, 1114-1125, 1155, 1177, 1824, 2048, 2088, 2227, 2454, 2507).
[2] Это сравнительное затемнение названо здесь «пустыней». В Слове «пустыня» означает то, что мало обитаемо и возделываемо, а также означает то, что совершенно не обитаемо и не возделываемо, и таким образом употребляется в двух смыслах. Там, где оно означает то, что мало обитаемо и возделываемо, или где немного обителей, загонов для овец, пастбищ и воды, оно означает то, что имеет сравнительно мало жизни и света, как духовное, или духовные в сравнении с небесным и небесными. Там же, где оно означает то, что вовсе не обитаемо и не возделываемо, или где нет обителей, загонов для овец, пастбищ или воды, оно означает пребывающих в опустошении в отношении добра и запустении в отношении истины.
[3] Что «пустыня» означает то, что сравнительно мало обитаемо и возделываемо, или где мало обителей, загонов для овец, пастбищ и воды, ясно из следующих мест. У Исаии:
Пойте Иегове новую песнь, хвалу Ему от концов земли; вы, сходящие к морю, и все, наполняющее его, острова и живущие на них. Да возвысит голос пустыня и города ее, селения, где обитает Кадар; да поют живущие на скале, да восклицают с вершины гор (Ис. 42:10-11).
У Иезекииля:
Заключу с ними завет мира, и удалю с земли лютых диких зверей, и они будут безопасно обитать в пустыне и спать в лесах. Дарую им и окрестностям холма Моего благословение. Полевое дерево будет давать плод свой, и земля будет давать плод свой (Иез. 34:25-27);
здесь говорится о духовных. У Осии:
Приведу ее в пустыню, и буду говорить к сердцу ее; и дам ей оттуда виноградники ее (Ос. 2:14-15);
где говорится о запустении истины и последующем утешении.
[4] У Давида:
Загоны пустыни источают, и холмы препоясываются радостью; пастбища одеваются стадами, и долины покрываются хлебом (Пс. 65:12-13).
У Исаии:
Пустыню сделаю озером вод, и сухую землю –  источниками вод. Посажу в пустыне кедр Ситтим, и мирту, и масличное дерево; насажу в пустыне ель, чтоб увидели, узнали, рассмотрели и уразумели вместе, что рука Иеговы сделала это, и Святой Израилев это сотворил (Ис. 41:18-20);
где говорится о возрождении пребывающих в неведении истины, или язычников, и о просветлении и наставлении пребывающих в запустении; о них говорится «пустыня»; «кедр, мирта и масличное дерево» обозначают истины и добро внутреннего человека; «ель» обозначает истины и добро внешнего человека. У Давида:
Иегова превращает реки в пустыню, и источники воды – в сушу; Он превращает пустыню в озеро вод, и сухую землю в источники воды (Пс. 107:33, 35);
где говорится о том же. У Исаии:
Возвеселится для них пустыня и сухая земля, возрадуется сторона необитаемая, и расцветет, как роза; произрастая, будет пускать ростки; пробьются воды в пустыне, и потоки в необитаемой стороне (Ис. 35:1-2, 6).
Там же:
Ты будешь, как напоенный водою сад, и как источник, чьи воды не иссякают; и те, что будут у тебя, застроят пустыни вековые (Ис. 58:11-12).
Там же:
Доколе не изольется на нас дух свыше, и пустыня не сделается Хермелом, а Хермель не будет считаться лесом; и суд будет в пустыне, и правда в Хемеле (Ис. 32:15-16);
где говорится о духовной церкви, которая хоть и обитаема и возделываема, сравнительно зовется «пустыней»; ибо сказано: «суд будет в пустыне и правда в Хемеле». Из этих мест очевидно, что «пустыня» – это сравнительно темное состояние, потому что оно названо не только «пустыней», но и «лесом». Вполне очевидно это у Иеремии:
О, род, внемлите Слову Иеговы. Был ли Я пустыней для Израиля, иль землей мрака? (Иер. 2:31).
[5] Что «пустыня» означает то, что вовсе не обитаемо или не возделываемо, или где нет обителей, загонов для овец, пастбищ и воды, и таким образом, пребывающих в опустошении относительно добра и в запустении относительно истины, тоже явствует из Слова. Такого рода «пустыня» говорится в двух смыслах, а именно, в отношении тех, которые впоследствии преобразовываются, и в отношении тех, которые преобразоваться не могут. О тех, которые впоследствии преобразовываются, как здесь об Агари и ее сыне, читаем у Иеремии:
Так говорит Иегова: Я вспоминаю о милосердии юности твоей, ты последовала за Мной в пустыню, в землю незасеянную (Иер. 2:2);
где говорится о Иерусалиме, являющемся здесь древней церковью, которая была духовной. У Моисея:
Часть Иеговы народ Его, Иаков линия наследования Его; Он нашел его в земле пустынной, незаселенной, печальной и одинокой. Водил его вокруг, дал ему разуметь, хранил его, как зеницу глаза (Втор. 32:9-10).
У Давида:
Они блуждали в пустыне по безлюдному пути, они не находили населенного города (Пс. 107:4);
где говорится о тех, которые пребывали в запустении истины и преобразовываются. У Иезекииля:
Приведу вас в пустыню народов, и там буду судиться с вами, как судился с отцами вашими в пустыне земли Египетской (Иезек. 20:35-36);
где равным образом говорится об опустошении и запустении тех, которые преобразовываются.
[6] Хождение и блуждание народа Израиля по пустыне прообразовывало не что иное, как опустошение и запустение верующих перед преобразованием. Следовательно, это прообразовывало их искушение, ибо подвергаясь духовным искушениям, они испытывают опустошение и запустение, как вдеть можно из следующих мест у Моисея:
Иегова носил их в пустыне, как человек носит сына своего, на всем пути, вплоть до этого место (Втор. 1:31).
И в другом месте:
Помни весь путь, которым вел тебя Иегова, Бог твой, по пустыне эти сорок лет, чтобы поражать тебя, чтобы искушать тебя и узнать, что в сердце твоем, будешь ли хранить заповеди его, или нет. Он поражал тебя, томил тебя голодом, заставлял тебя есть манну, которой ты не знал, и не знали отцы твои, дабы ты узнал, что не одним хлебом живет человек, но всем, что исходит из уст Иеговы, живет человек (Втор. 8:2-3).
И еще:
Не забывай, что Иегова провел тебя по пустыне великой и страшной, где змеи, змеи ядовитые и скорпионы; места сухие, где нет воды; Который источил для тебя воду из скалы гранитной; питал тебя в пустыне манной, которой не знали отцы твои, дабы поражать тебя, и искушать тебя, чтобы в конце сделать тебе добро (Втор. 8:15-16).
Здесь пустыня обозначает опустошение и запустение, такие как испытывают те, которые подвергаются искушениям. Их хождением и блужданием сорок лет по пустыне описывается всякое состояние воинствующей церкви, как от себя она уступает, но побеждает от Господа.
[7] «Жена, которая убежала в пустыню», у Иоанна означается не что иное, как искушение церкви, описанное так:
Жена, родившая младенца мужского пола, убежала в пустыню, где приготовлено было для нее место от Бога; там даны были жене два крыла большого орла, чтобы она летела в пустыню в свое место; и пустил змей из пасти вслед жены воду как поток, дабы увлечь жену потоком. Но земля помогла жене, ибо разверзла земля уста свои и поглотила поток, который дракон из пасти своей (Откр. 12:6, 14-16).
[8] Что «пустыня» говорится о совершенно опустошенной церкви, и к тем, которые совершенно опустошены относительно добра и истины и не способны преобразоваться, показано у Исаии так:
Я превращаю реки в пустыню, рыбы их издают зловоние, потому что нет воды, и умирают от жажды; Я облекаю небеса густой тьмой (Ис. 50:2-3).
Там же:
Святые города стали пустыней, пустыней стал Сион, запустением Иерусалим (Ис. 64:10).
У Иеремии:
Смотрю, и вот, Кармил – пустыня, и все его города разрушены от присутствия Иеговы (Иер. 4:26).
Там же:
Множество пастухов испортили Мой виноградник, они истоптали ногами участок мой; любимый участок Мой сделали пустыней запустения, сделали его запустением, и в запустении он сетует Мне; вся земля запустела, потому что ни один человек не прилагает этого к сердцу. На все холмы в пустыне пришли опустошители (Иер. 12:10-12).
У Иоиля:
Огонь пожрал загоны пустыни, пламя сожгло все дерева в поле, иссохли канавы вод, огонь пожрал загоны пустыни (Иоил. 1:19-20).
У Исаии:
Мир сделал пустыней, ниспроверг города его (Ис. 14:17);
где говорится о Люцифере. Там же:
Пророчество о пустыне моря. Как бури на юг, идет он от пустыни, из земли страшной (Ис. 21:1, сл.).
«пустыня моря» обозначает истину, опустошенную научностями и рассуждениями, опирающимися на них.
[9] Из всего этого видеть можно, что означают следующие слова, относящиеся к Иоанну Крестителю:
Сказал Исаия: Глас вопиющего в пустыне, приготовьте путь Господу, прямыми сделайте стези Ему (Матф. 3:3; Марк 1:3; Лук. 3:4; Иоан. 1:23; Ис. 40:30).
Слова эти указывают на то, что церковь была совершенно опустошена, так что больше не осталось никакого добра и никакой истины. Это вполне очевидно из того, что тогда никто не знал, что у человека есть что-то внутренне, ни что в Слове есть что-то внутреннее, и, таким образом, никто не знал, что Мессия или Христос приходил, чтобы спасти их для вечности. Отсюда также ясно, что означает пребывание Иоанна в пустыне до дня явления своего Израилю (Лук. 1:80); его проповедование в пустыне Иудейской (Матф. 3:1); и его крещение в пустыне (Марк 1:4); ибо этим он прообразовывал состояние церкви. Из значения «пустыни» также видеть можно, почему Господь столь часто уходил в пустыню, как у Матф. 4:1; 15:32 до конца; Марк 1:12-13; 35-40, 45; 6:31-36; Лук. 4:1; 5:16; 9:10 и следующие стихи; Иоан. 11:54). Из значения «горы» также ясно, почему Господь уходил в горы, как у Матф. 14:23; 15:29-31; 17:1 и следующие стихи; 28:16-17; Марк 3:13-14; 6:46; 9:2-9; Лук. 6:12-13; 9:28; Иоан. 6:15).
2709. И сделался стрелком из лука. Это означает человека духовной церкви, что явствует из значения «копья», «дротика» и «стрелы» как истины; и из значения «лука» как учения (см. выше н. 2686). Человека духовной церкви в старину называли «стрелком из лука», потому что он защищал себя истинами, и обсуждал истины; в отличие от человека небесной церкви, который хранил себя с помощью добра, и не обсуждал истины (см. н. 2708). Истины, которыми защищает себя человек духовной церкви, и которые он обсуждает, происходят из учения, признаваемого им.
[2] Что духовный человек в старину назывался «стрелком» и «лучником», учение называлось «луком» и «колчаном», а истины учения или положения учения назывались «дротиками», «копьями» и «стрелами», вполне очевидно у Давида:
Сыны Ефремовы, вооруженные, стрелки из лука, обратились назад в день брани (Пс. 78:9).
«Ефрем» обозначает разумное начало церкви. В Книге Судей:
Ездящие на ослицах белых, сидящие на Миддиме, ходящие по дороге, обдумывайте; из-за голоса лучников среди черпающих воду, они будут обсуждать праведные дела Иеговы, праведные дела Его селений в Израиле (Суд. 5:10-11).
У Исаии:
Иегова призвал Меня от чрева, от утробы матери Моей называл имя Мое; и сделал уста Мои как острый меч; под тенью руки Своей укрывал Меня, и соделал Меня стрелой гладкой, в колчане Своем хранил Меня; и сказал Мне: Ты раб Мой, Израиль, в ком Я прославлюсь (Ис. 49:1-3).
«Израиль» обозначает духовную церковь.
[3] У Давида:
Как стрелы в руке сильного, так сыновья дней молодых. Блажен человек, который наполнил ими колчан свой (Пс. 127:4, 5);
«колчан» обозначает учение добра и истины. У Аввакума:
Солнце и луна остановились на месте; при свете летящих стрел Твоих, при сиянии сверкающих копий Твоих (Аввак. 3:11).
То, что Иоас, царь Израильский, стрелял стрелой из лука через окно по велению Елисея, пока Елисей говорил: «Стрела спасения от Иеговы, стрела спасения от Иеговы против Сирии» (2 Цар. 13:16-18), означает тайны, относящиеся к учению добра и истины.
[4] Так как многое в Слове имеет и противоположный смысл, то подобным образом его имеют также «копья», «дротики», «стрелы», «луки» и «стрелки», означая ложности, учение лжи и пребывающих в ложностях, так у Моисея:
Иосиф – сын плодоносного, сын плодоносного над источником, дочери, она простирается над стеною; огорчали его, стреляли в него, ненавидели его лучники (Быт. 49:22, 23).
У Иеремии:
Стреляют языком своим, их лук – ложь, и не употребляют для истины; язык их – удлиненная стрела, говорит он обман (Иер. 9:3, 8).
У Давида:
Изострили язык свой, как меч, нацелили стрелу свою – язвительное слово, чтобы в тайне стрелять в непорочного; внезапно выстрелят в него, не убоятся. Утвердятся в злом слове, сговорятся скрыть сети (Пс. 64:4-6).
Там же:
Вот нечестивые натянули лук, стрелу свою приложили к тетиве, чтобы во тьме стрелять в прямых сердцем (Пс. 11:2).
Там же:
Истина Его – большой щит и щит круглый, не убоишься ужаса ночью, стрелы, летящей днем (Пс. 91:4-5).
2710. В этом стихе описывается состояние духовной церкви как темное в сравнении с состоянием небесной церкви, и как воинственное, по той причине, что человек духовной церкви истины знает только из учения, а не от самого добра, как человек небесной церкви.
2711. Стих 21. Он обитал в пустыне Фаран; и мать его взяла ему жену из земли Египетской. «Он обитал в пустыне Фаран» означает жизнь духовного человека в отношении добра; «пустыня» здесь, как ранее, – это то, что является сравнительно темным; «Фаран» – это озарение от Божественного Человеческого Господа; «и мать его взяла ему» означает склонность к истине; «жену из земли Египетской» означает склонность к научностям, которой обладает человек духовной церкви.
2712. Он обитал в пустыне Фаран. Это означает жизнь духовного человека в отношении добра, что явствует из значения слова «обитать» как говорящего о добре истины, или духовном добре, то есть добре духовного человека. Качество этого добра описывается словами: «он обитал в пустыне Фаран», о чем чуть ниже. Что «обитать» говорится о добре, то есть о склонности к истине, явствует из многих мест в Слове, где речь идет о городах, которые означают истины, что они лишатся жителей, которые означают добро (н. 2268, 2450, 2451); ибо истины населяются добром, и истины без добра напоминают город, в котором никто не живет, как у Софонии:
Я пустым сделал улицы их, так что никто не ходит по ним; запустели города их, так что нет ни одного жителя (Соф. 3:6).
[2] У Иеремии:
Иегова вел нас по пустыне, по которой человек не ходил, и где не обитал человек; сделали землю его пустынной, города его сожжены, так что нет жителей (Иер. 2:6, 15).
Там же:
Каждый город оставлен, никто в них не обитает (Иер. 4:29).
Там же:
На улицах Иерусалима, которые запустели, нет человека, нет жителей, нет скота (Иер. 33:10);
«улицы» обозначают истины (н. 2336); «нет человека» обозначает, что нет небесного добра; «нет жителей» – нет духовного добра; и «нет скота» – нет природного добра. Там же:
Города Моава будут в запустении, некому будет обитать в них (Иер. 48:9).
[3] В книгах пророков каждое выражение содержит супружество истины и добра; и поэтому там, где говорится, что город запустеет, также добавляется, что в нем нет жителей. Причина в том, что «город» означает истины, а «жители» – добро. В противном случае было бы излишне говорить, что не было жителей, сказав уже, что город запустел. Сходным образом определенные выражения неизменно означают то, что относится к небесному добру, к духовному добру и к истине, как у Исаии:
Семя твое завладеет племенами, и будут обитать в запустелых городах (Ис. 54:3);
где «владеть» говорится о небесном добре; а «обитать» – о духовном добре. Там же:
Избранные мои овладеют этим, и рабы Мои будут обитать там (Ис. 65:9);
где значение такое же.
[4] У Давида:
Спасет Бог Сион, возведет города Иудины, и будут обитать там, и владеть им; семя рабов его тоже наследуют его; и любящие имя Его будут обитать на нем (Пс. 69:35-36);
«обитание» и в то же время «владение» говорится о небесном добре; а «обитание» – о духовном добре. У Исаии:
Говорит Иерусалиму: «Ты будешь обитаем»; и городам Иудиным: «Вы будете построены» (Ис. 44:26);
где «обитание» говорится о добре духовной церкви, которая есть «Иерусалим». Выражения в Слове настолько привязаны к своему добру и своим истинам, что достаточно знать, к чему относятся эти выражения, чтобы определить, о чем, в общем, говорится.
2713. Что «пустыня» здесь означает то, что является сравнительно темным, явствует из значения «пустыни», когда говорится о духовном человеке, как того, что является темным в сравнении с небесным человеком, о чем выше н. 2708.
2714. Что «Фаран» – это озарение от Божественного Человеческого Господа, явствует из значения «Фарана» как Божественного Человеческого Господа, что очевидно из мест в Слове, где встречается это название, как у пророка Аввакума:
Иегова, услышал я славу Твою, и убоялся. Иегова, возобнови дело Твое среди лет, среди лет яви его, в рвении вспомни о милосердии. Бог придет от Фемана, и Святой – от горы Фаран. Селах. Покрыли небеса славу Его, и хвалой Его полна земля; блеск Его будет, как свет. Из руки Его выходят рога, и здесь будет тайник Его силы (Аввак. 3:2-4);
где ясно говорится о пришествии Господа, которое означают слова: «возобнови среди лет» и «среди лет яви». Его Божественное Человеческое описывается словами: «Бог придет от Фемана, и Святой – от горы Фаран». Он «придет от Фемана» сказано в отношении небесной любви, и «от горы Фаран» – в отношении духовной любви; что оттуда происходит озарение и могущество, означают слова: «будет блеск и свет» и «из руки Его выходят рога»; «блеск и свет» – это озарение, а «рога» – могущество.
[2] У Моисея:
Иегова пришел от Синая, взошел к ним от Сеира; воссиял от горы Фарана, и пришел от десятков тысяч святости. Одесную Его огонь закона для них; истинно Он любит народы; все святые Его в руке Твоей, и они объединились у стоп Твоих; и Он примет из слов Твоих
Здесь тоже говорится о Господе, Божественное Человеческое которого описывается словами: «взошел от Сеира, воссиял от горы Фаран». «От Сеира» сказано в отношении небесной любви, а «от горы Фаран» – в отношении духовной любви. Духовных означают «народы, которые Он любит» и которые «объединились у стоп Его». «Стопы» означают низшее, и таким образом, менее ясное в царстве Господа.
[3] У него же:
Кедорлаомер и цари, которые с ним, поразили Хореев в горе их Сеире, до Ель-Фарана, что при пустыне;
что здесь «гора Сеир» и «Ель-Фаран» означают Божественное Человеческое Господа, можно увидеть выше (н. 1675-1676). У него же:
Было во второй год, во второй месяц, в двенадцатый день месяца, что облако от скинии свидетельства; и отправились сыны Израилевы по станам своим из пустыни, и остановилось облако в пустыне Фаран (Чис. 10:11-12).
[4] Что хождение народа по пустыне всегда означает состояние воинствующей церкви и ее искушения, в которых человек уступает, но побеждает для него Господь – следовательно, сами искушения и победы Господа – по Божественному милосердию Господа будет показано в другом месте. Поскольку Господь из-за Своего Человеческого Божественного претерпевал искушения, Человеческое Божественное Господа сходным образом означается здесь «пустыней Фаран». То же самое означают и следующие слова у Моисея:
После этого народ двинулся из Асирофа, и расположился станом в пустыне Фаран. И сказал Иегова Моисею, говоря: Пошли своих людей, чтобы они высмотрели землю Ханаанскую, которую Я даю сынам Израилевым. И послал их Моисей из пустыни Фаран, по повелению Иеговы. И они вернулись и пришли к Моисею и к Аарону и ко всему собранию сынов Израилевых в пустыню Фаран, в Кадес; и принесли им слово, и показали им плод земли (Чис. 12:16; 13:1-3, 26).
[5] Их движение из пустыни Фаран и высматривание земли Ханаанской означало, что через Божественное Человеческое Господа сыны Израилевы, то есть духовные, достигают небесного царства, означаемого землей Ханаанской. Их же колебания в то время означают слабость, потому Господь исполнил все в законе, претерпел искушения и победил; с тем чтобы пребывающие в вере благолюбия, как и подвергающиеся искушениям, в которых побеждает Господь, обретали спасение от Его Божественного Человеческого. Вот почему Господь, когда Он был искушаем, тоже находился в пустыне (Матф. 4:1; Марк 1:12, 13; Лук. 4:1; см. выше н. 2708).
2715. Здесь заключены две тайны, первая, что добро духовного человека является сравнительно темным, а вторая, что это затемнение озаряет Божественное Человеческое Господа. Что касается первой тайны, что добро у духовного человека является сравнительно темным, то явствует это из сказанного выше о состоянии духовного человека в сравнении с состоянием небесного человека (н. 2708). Ибо при сравнении этих состояний существование этого затемнения становится вполне очевидным. У небесных само добро насаждается в их волительной части, и оттуда свет проникает в разумную часть; у духовных же волительная часть вся погублена, так что от нее не обретают они никакого добра; поэтому добро насаждается Господом в их разумной части (см. н. 863, 875, 895, 927-928, 1023, 1043-1044, 2124, 2256). Волительная часть – это то, что в человеке, главным образом, обладает жизнью. Поэтому, так как у духовных волительная часть настолько погублена, что являет собой не иначе как зло, и при этом зло от нее непрестанно и постоянно втекает в его разумную часть, то есть в его мышление, то очевидно, что добро там сравнительно затемняется.
[2] Вследствие этого, духовны не обладают любовью к Господу, как обладают небесные, и соответственно не обладают смирением, которое является существенной составляющей во всяком поклонении, и благодаря которому от Господа может втекать добро; ибо надменное сердце не принимает вовсе, а смиренное сердце принимает. Не обладают духовные и любовью к ближнему, как обладают небесные, ибо из их волительной части постоянно втекает любовь к себе и к миру, затемняя добро той любви. Это становится очевидным всякому, если он поразмыслит над тем, что делая кому-то добро, преследует мирские цели. Поэтому, хотя так бывает не постоянно, тем не менее, он думает о том, что получит взамен, либо от того, кому делает добро, либо от Господа в другой жизни; таким образом, его добро оскверняется понятием о заслуге. Это также становится очевидным всякому из того, что сделав какое-то добро при возможности сообщить о нем другим, и таким образом поставить себя выше других, он испытывает радость жизни. Небесные же любят ближнего больше себя, вовсе не думая о том, что получат взамен, и никоим образом не ставят себя выше других.
[3] Помимо этого, добро у духовных затемняется убеждениями, которые основываются на различных предположениях, порождаемых также любовью к себе и к миру. Каково качество их убеждений, касающихся даже веры, можно увидеть выше (н. 2682, 2689 в конце). Происходит это тоже по наитию зла из волительной части.
[4] Помимо этого, то, что добро у духовного человека сравнительно затемнено, явствует из того, что об истине он узнает не из какого-либо постижения, а из наставления, получаемого от родителей и учителей, а также из учения, в котором был рожден. И когда он добавляет к этому что-то от себя и из своего мышления, то большей частью верх берет чувственное и его обманчивости, и рассудочное и его видимости, что делает его практически неспособным признать какую-либо чистую истину, как признают небесные. Тем не менее, в эти мнимые истины Господь насаждает добро, даже если истины являются обманчивостями или видимостями истины. Правда, добро от них делается темным, обретая качество от истин, с которыми соединено. Это напоминает то, как солнечный свет падает на объекты. Качество объектов, получающих свет, выявляет в нем различные оттенки: красивые, если качество формы и принятия окажется надлежащим и будет соответствовать, и некрасивые, если качество формы и принятия окажется не надлежащим и, поэтому, не будут соответствовать. Подобным образом само добро обретает качество согласно истине.
[5] То же самое становится очевидным из того, что духовный человек не знает, что такое зло. Он с трудом верит, что бывает иное зло, кроме нарушения заповедей Десятословия. О бесчисленном зле, пребывающем в склонности и мышлении, он не знает и не размышляет о нем, и не называет злом. Всякое наслаждение вожделений и удовольствие он рассматривает не иначе, как добро; что касается самих наслаждений любви к себе, то к ним он стремится, их одобряет и оправдывает, не ведая, что это поражает его дух, и что он становится совершенно таким в другой жизни.
[6] Из этого, сходным образом, явствует, что хотя в Слове едва говорится о чем-либо, кроме добра любви к Господу и любви к ближнему, тем не менее, духовный человек не знает, что добро является существенным составляющим веры, ни даже каковы любовь и благолюбие по своей сути. Явствует также, что хоть он и знает кое-что о вере, придавая ей существенное значение, он, тем не менее, обсуждает, истинно ли это, если его не утвердил долгий жизненный опыт. Небесные этого никогда не делают, ибо они знают и постигают, что истинно. Потому и сказано Господом у Матфея:
Да будут слова ваши: «Да, да», «Нет, нет»; а что сверх этого, то от зла (Матф. 5:37).
Ибо небесные пребывают в самой истине, о которой духовные спорят. Итак, поскольку небесные пребывают в самой истине, они способны видеть из нее бесчисленные понятия, относящиеся к этой истине, и таким образом, видеть из света как бы все небеса. Но духовные, поскольку они спорят, истинно ли это, не способны, пока спорят, подойти к первым границам света, существующего у небесных, и еще менее посмотреть на что-либо из их света.
2716. Что касается второй тайны, а именно, что затемнение у духовных озаряется Божественным Человеческим Господа, то это такая тайна, которую невозможно изложить для понимания, ибо пришлось бы описывать наитие Божественного. Но некоторое понятие об этом можно обрести, рассмотрев, что если бы Само высшее Божественное втекало в такое добро, как описано, оскверненное столь многим злом и ложностей, оно бы не могло быть принято; а если бы что-то и было принято человеком, имеющим такое добром, то он бы ощутил адское мучение и, таким образом, погиб. Но Божественное Человеческое Господа может втекать в таких людей и озарять такое добро, как солнце, освещая густые облака, ранним утром предает им вид красивой зари. Не смотря на это, Господь может являться им не как свет солнца, но как свет луны. Из этого ясно, что причина, по которой Господь пришел в мир, состояла в том, чтобы духовные могли спастись (см. н. 2661).
2717. И мать его взяла ему. Это означает склонность к истине, что явствует из значения «матери» как церкви, о чем н. 289; и поскольку прообразовываемая здесь духовная церковь пребывает в склонности к истине, и является церковью благодаря склонности к истине, потому «мать» означает здесь эту склонность.
2718. Жену из земли Египетской. Это означает склонность к научностям, которой обладает человек духовной церкви, что явствует из значения «жены» как склонности к добру, о чем н. 915, 2517; и из значения «Египта» как научного, о чем н. 1164, 1165, 1186, 1462. В этом стихе описывается качество человека духовной церкви в отношении добра, то есть в отношении сущности его жизни, а именно, что находящееся у него добро затемнено, но озаряется Божественным Человеческим Господа. Озарение это приводит к появлению в его рассудочном склонности к истине, а в его природном – склонности к научностям. Причина, по которой у духовных не может возникнуть склонность к добру, такая как у небесных, но вместо нее появляется склонность к истине, кроется в том, что находящееся у него добро насаждается в его разумной части и является сравнительно темным, как показано выше (н. 2715), из-за чего в его рассудочном может возникнуть и появиться не иначе, как склонность к истине, а в его природном, посредством оной, – склонность к научностям. Под истиной здесь подразумевается не иная истина, как та, в которую человек верит, что она истина, хотя сама по себе она, возможно, не истина; а под научностями подразумеваются не те знания, которыми обладают ученые, но всякое знание, которому научаются посредством опыта и через слушание, из гражданской жизни, из учения и из Слова. Человек духовной церкви пребывает в склонности ко всему такому.
[2] Чтобы знали, что значит пребывать в склонности к истине, и что значит пребывать в склонности к добру, коротко остановлюсь на этом. Пребывающие в склонности к истине обдумывают, исследуют и обсуждают, истинно ли это, или так ли это. А убедившись, что это истинно, или что это так, начинают обдумывать, исследовать и обсуждать, каково оно. Таким образом, они застревают на первом пороге, и не могут быть допущены к мудрости, пока не избавятся от сомнений. Пребывающие же в склонности к добру, из самого добра, в котором они обретаются, знают и постигают, что это так. Таким образом, они находятся не на первом пороге, а во внутренних покоях, имея доступ к мудрости.
[3] Возьмем в качестве примера соображение, что небесная способность – это мыслить и поступать из склонности к добру. Пребывающие в склонности к истине обсуждают, так ли это, возможно ли это и каково оно, и пока их терзают сомнения, они не могут быть приняты. Пребывающие же в склонности к добру не обсуждают, и не терзаются сомнениями, а подтверждают, что это так, и потому их принимают. Ибо пребывающие в склонности к добру, то есть небесные, отправляются с того места, где пребывающие в истине, то есть духовные, останавливаются, так что самые отдаленные пределы последних являются начальными для первых. По этой причине им дано знать, распознавать и постигать, что существует бесчисленное множество склонностей к добру, так же много, как и обществ на небесах; и что всех их соединяет Господь в небесную форму, с тем чтобы они составляли как бы одного человека. Им также дано различать благодаря постижению, к какому виду и разновидности относится каждая склонность.
[4] Или возьмем такой пример: всякое наслаждение, блаженство и счастье принадлежит единственно любви; и какова любовь, таково и наслаждение, блаженство и счастье. Духовный человек сосредотачивает ум на вопросе, так ли это, и не происходит ли счастье из какого-то иного источника, как например, от взаимоотношений, бесед, размышлений, обучения, а также заключено ли оно в обладании, почестях, добром имени и славе, обусловленной этим. Задаваясь этим, он не утверждает себя в том, что счастью способствует вовсе не это, а только склонность любви, заключенная оном и делающая оное именно таковым. Небесный же человек не застревает на предварительных вопросах, а подтверждает, что это так, и потому его занимает сама цель и служение, то есть сами склонности любви, которых неисчислимое множество, и в каждой из которых заключено нечто невыразимое, вместе с разнообразным наслаждением, блаженством и счастьем, что длится в вечности.
[5] Возьмем еще в качестве примера соображение, что ближнего нужно любить по добру, которое есть у него. Пребывающие в склонности к истине обдумывают, исследуют т обсуждают, истинно ли это, или так ли это, что такое ближний, и что такое добро. Они не идут дальше, и потому закрывают для себя врата мудрости. Пребывающие же в склонности к добру, подтверждают, что это так, и потому не закрывают для себя эти врата, а входят ими. Из добра они знают, распознают и постигают, кто в первую очередь является ближним, также и в какой степени является ближним. Таким образом, они постигают нечто невыразимое по сравнению с пребывающими только в склонности к истине.
[6] Возьмем далее такой пример: Тот, кто любит ближнего по добру, которое есть у него, любит Господа. Пребывающие в склонности к истине начинают рассматривать, так ли это. Если им сказать, что тот, кто любит ближнего по добру, которое есть у него, любит добро, и что – так как всякое добро исходит от Господа и Господь пребывает в добре – когда кто-то любит, он любит и того, от кого оно исходит и в котором пребывает, они начинают рассматривать, так ли это; также, что такое добро, пребывает ли Господь больше в добре, чем в истине. Пока они застревают на этом, они не способны увидеть мудрость даже издали. Пребывающие же в склонности к добру узнают из постижения, что это так, и сразу видят поле мудрости, ведущее прямо к Господу.
[7] Из всего этого видеть можно, откуда у пребывающих в склонности к истине, то есть у духовных, берется затемнение по сравнению с пребывающими в склонности к добру, то есть небесными. Тем не менее, духовные могут выйти из затемнения к свету, если только желают принять утвердительное положение, что всякое добро принадлежит любви к Господу и благолюбию к ближнему; и что любовь и благолюбие являют собой духовное соединение; и что всякое блаженство и счастье проистекают от них; и таким образом, что небесная жизнь заключена в добре любви от Господа, но не в истине веры, отделенной от него.
2719. В этой главе сначала говорилось о рассудочном начале Господа, которое соделалось Божественным, и которое являет собой «Исаак»; также о чисто человеческом рассудочном, которое отделилось от Него, и которое является «сыном Агари египтянки»; вслед затем о духовной церкви, которую спасло Божественное Человеческое Господа, и каковую церковь являют собой «Агарь» и ее «отрок». Теперь говорится об учении веры, которое должно послужить этой церкви; а именно, что к нему присоединяются человеческие рассудочные сущности, основанные на научностях, которыми являются «Авимелех» и «Фихол». Это соединение означается «заветом», который с ними заключил Авраам. Эти рассудочные сущности являются видимостями, происходящими не из Божественного, и из человеческого начала. Они присоединяются по той причине, что без них духовная церковь не поняла бы учение, и таким образом, не приняла бы его. Ибо, как показано выше (н. 2715), человек духовной церкви пребывает сравнительно в темноте; и учение, поэтому, приходится облекать в такие видимости, которые принадлежат человеческому мышлению и склонности, и видимости эти не должны значительно расходиться, чтобы Божественное добро могло находить в них своего рода вместилище. Так как в последующей двадцать шестой главе еще раз говорится об Авимелехе, а также о завете, но с Исааком, и так как во внутреннем смысле к учению веры во второй раз присоединяется рассудочное и научное, здесь можно привести только общее описание того, что содержится во внутреннем смысле, что станет более ясным после истолкования той главы.
2720. Стих 22. И было в то время, Авимелех и Фихол, военачальник его, сказали Аврааму, говоря: С тобою Бог во всем, что ты делаешь. Стих 23. И теперь поклянись мне здесь Богом, что ты не обманешь ни меня, ни сына моего, ни внука моего; и как я хорошо поступал с тобою, так и ты будешь поступать со мною и землею, в которой ты поселился. Стих 24. И сказал Авраам: Я клянусь. Стих 25. И Авраам упрекал Авимелеха за колодец с водой, который отняли рабы Авимелеховы. Стих 26. Авимелех же сказал: Не знаю, кто сделал слово это, и ты не сказал мне; я даже и не слыхал о том доныне. Стих 27. И взял Авраам мелкого и крупного скота и дал Авимелеху, и они оба заключили завет. Стих 28. И поставил Авраам семь агниц из стада мелкого скота особо. Стих 29. Авимелех же сказал Аврааму: На что здесь сии семь агниц, которых ты поставил особо? Стих 30. Он сказал: Семь агниц сих возьми от руки моей, чтобы они были мне свидетельством, что я выкопал этот колодец. Стих 31. Потому и назвал он сие место: Вирсавия, ибо тут оба они клялись. Стих 32. И заключили завет в Вирсавии. И встал Авимелех, и Фихол, военачальник его, и возвратились в землю Филистимскую.
[2] «И было в то время» означает состояние, в котором пребывал Господь, когда его рассудочное соделалось Божественным; «Авимелех и Фихол, военачальник его, сказали Аврааму» означает человеческое рассудочное, основанное на научном, что надлежало придать к учению веры, которое само по себе Божественно; «говоря: С тобою Бог во всем, что ты делаешь» означает, что оно было Божественным, как вообще, так и в каждой частности.
[3] «И теперь поклянись мне здесь Богом» означает подтверждение; «что ты не обманешь ни меня» означает, вне всякого сомнения; «ни сына моего, ни внука моего» означает относительно принадлежностей веры; «и как я хорошо поступал с тобою» означает рассудочное, в котором Господь был наставлен ранее; «так и ты будешь поступать со мною и землею, в которой ты поселился» означает взаимность.
[4] «И сказал Авраам: Я клянусь» означает полное подтверждение; «И Авраам упрекал Авимелеха» означает негодование Господа; «за колодец с водой, который отняли рабы Авимелеховы» означает учение веры, что научности хотели приписать его себе.
[5] «Авимелех же сказал» означает ответ; «не знаю, кто сделал слово это» означает, что рассудочное предлагало нечто иное; «и ты не сказал мне» означает, что это исходило не от Божественного; «я даже и не слыхал о том доныне» означает, что это теперь впервые обнаружилось.
[6] «И взял Авраам мелкого и крупного скота и дал Авимелеху» означает Божественное добро, насажденное в рассудочные положения учения, которые означает «Авимелех»; «и они оба заключили завет» означает соединение таким образом. «И поставил Авраам семь агниц из стада мелкого скота особо» означает святость невинности.
[7] «Авимелех же сказал Аврааму: На что здесь сии семь агниц, которых ты поставил особо?» означает, что Ему надлежит получить наставление, и Он признает. «Он сказал: Семь агниц сих возьми от руки моей» означает, что святость невинности происходит от Божественного; «чтобы они были мне свидетельством» означает определенность; «что я выкопал этот колодец» означает, что учение исходило от Божественного. «Потому и назвал он сие место: Вирсавия» означает состояние и качество учения; «ибо тут оба они клялись» означает, в результате соединения.
[8] «И заключили завет в Вирсавии» означает, что человеческое рассудочное было присоединено к учению веры; «и встал Авимелех, и Фихол, военачальник его, и возвратились в землю Филистимскую» означает, что не смотря на это они не имели никакого отношения к учению.
2721. Стих 33. И насадил Авраам при Вирсавии рощу; и призвал там имя Бога вечности. «И насадил Авраам при Вирсавии рощу» означает учение вместе с его познаниями и его качество; «и призвал там имя Бога вечного» означает поклонение из него.
2722. И насадил Авраам при Вирсавии рощу. Это означает учение вместе с его познаниями и его качество, что явствует из значения «рощи», и из значения «Вирсавии». Касательно «рощи»: в древней церкви поклонения совершали на горах и в рощах; на горах, потому что «горы» означали небесные сущности поклонения; а в рощах, потому что «рощи» означали его духовные сущности. Пока эта церковь, а именно древняя, оставалась в своей простоте, их поклонение тогда на горах и в рощах было святым, по той причине, что небесные сущности, относящиеся к любви и благолюбию, прообразовывались высокими и возвышенными местами, такими как горы и холмы; а духовные сущности, происходящие от небесных, прообразовывались местами плодоносными и богатыми листвой, такими как сады и рощи. Однако после того как прообразования и обозначения стали принимать идолопоклоннические формы через поклонение внешнему без внутреннего, святое поклонение сделалось оскверненным, и потому стало запрещено совершать поклонение на горах и в рощах.
[2] Что древние совершали святое поклонение на горах, явствует из двенадцатой главы Бытия, где читаем об Аврааме:
Оттуда двинулся он к горе, на восток от Вефиля; и поставил шатер свой так, что Вефиль был в стороне к морю, а Гай на восток; и возвел там жертвенник, и призвал имя Иеговы (Быт. 12:8, н. 1449-1455);
а также из значения «горы» как небесного начала любви (н. 795, 796, 1430). Что они совершали святое поклонение и в рощах, явствует из сказанного в этом стихе: «насадил Авраам при Вирсавии рощу; и призвал там имя Бога вечности»; а также из значения «сада» как разумения (н. 100, 108, 1588); и «деревьев» как постижения (н. 103, 2163). Что поклонение на горах и в рощах было запрещено, явствует из следующих мест. У Моисея:
Не сади себе рощи из каких-либо дерев при жертвеннике Иеговы, Бога твоего, который ты сделаешь себе, и не ставь себе столба, что ненавидит Иегова, Бог твой (Втор. 16:21-22).
Там же:
Жертвенники племен разрушьте, столбы их разбейте; вырубите их рощи (Исх. 34:13);
и им повелевалось рощи племен сжигать огнем (Втор. 12:3).
[3] И так как иудеи и израильтяне, у которых введены были прообразовательные обряды, обретались лишь во внешнем, и в сердце были не иначе, как идолопоклонниками, не зная и не желая знать ничего о внутреннем, ни о жизни после смерти, ни даже того, что царство Мессии – это небесное царство, то всякий раз, когда обретали свободу, они совершали оскверненное поклонение на горах и холмах, а также в рощах и лесах; также вместо гор и холмов они сооружали себе высоты, а вместо рощ вырезали изображения рощи, как явствует из многих мест в Слове, как например, в книге Судей:
Служили сыны  Израилевы Вааламу и рощам (Суд. 3:7).
В книге Царей:
Израиль сделал рощи, раздражая Иегову (1 Цар. 14:15).
И в другом месте:
Иуда соорудил им высоты, и столбы, и рощи на всяком высоком холме и под всяким густолиственным деревом (1 Цар. 14:23).
В другом месте:
Израиль соорудил им высоты во всех городах их, и поставил столбы и рощи на всяком высоком холме и под всяким густолиственным деревом (2 Цар. 17:9-10).
И в другом месте:
Манасия, царь Иудейский, поставил жертвенники Ваалу, и сделал рощу, как сделал Ахав, царь Израильский, и установил резные изображения рощи, которые сделал в доме Божием (2 Цар. 21:3, 7);
из чего ясно, что они делали себе и резные изображения рощи. Что все это разрушил царь Иосия, увидеть можно в той же книге:
Иосия заставил вынести из храма Иеговы все сосуды, сделанные для Ваала и для рощи, и для солнца и для луны, и для всего воинства небесного, и сжег их за Иерусалимом, и дома, в которых женщины ткали для рощи. Срубил он и рощи, устроенные Соломоном, как и рощу в Вефиле, устроенную Иеровоамом (2 Цар. 23:4-5, 7, 14-15).
Что царь Езекия тоже сносил все это, увидеть можно в той же книге:
Езекия, царь Иудейский, отменил высоты, сломал столбы, срубил рощу, разбил медного змея, которого сделал Моисей (2 Цар. 18:4).
[4] Ясно, что медный змей был святым во времена Моисея; но когда начали поклонятся внешнему, он стал оскверненным и был разбит, по той же причине, по которой запрещено было поклонение на горах и в рощах. Это еще более очевидно у пророков. У Исаии:
Воспламеняющие себя у богов под всяким густолиственным деревом; приносящие в жертву детей при реках между расселинами скал; им ты делаешь возлияния и приносишь дар; на высокой и возвышенной горе ты воздвигаешь обитель твою, и туда восходишь приносить жертву (Ис. 57:5-7).
Там же:
В тот день обратится человек к Творце своему, и глаза его смотреть будут на Святого Израилева; и не взглянет на жертвенник, на дело рук своих, и не посмотрит на то, что сделали персты его, ни на рощи, ни на солнечные столбы (Ис. 17:7, 8).
У Михея:
Истреблю резные изображения твои и столбы из среды твоей; и не будешь более поклоняться работе рук твоих; искореню из среды твоей рощи, и разрушу города (Мих. 5:13-14).
У Иезекииля:
Что пронзенные будут между идолами своими, вокруг жертвенников их, на всяком высоком холме, на всех вершинах гор, под всяким густолиственным деревом, и под всяким ветвистым дубом, на том месте, где они приносили благоухание покойное всем идолам своим (Иез. 6:13).
[5] Из всего этого теперь ясно, откуда происходит идолопоклонническое поклонение, а именно, от поклонения объектам, которые служили прообразовательными формами и выражали определенное значение. Древнейшие люди, жившие до потопа, видели во всем и каждом – в горах, холмах, равнинах, долинах, садах, рощах и лесах, реках и водах, полях и посевах, деревьях и животных всякого рода, и в небесных светилах – нечто такое, что прообразовывало и означало царство Господа. Однако они никогда не задерживали свой взор, и еще менее ум, на этих объектах, но объекты эти служили им посредием для мышления о небесном и духовном в царстве Господа; и это до такой степени, что во всей природе не было ничего, что не служило бы для них таким посредием. Дело в том, что все в природе, как вообще, так и в каждой частности, служит прообразованием, что сегодня является тайной и во что едва кто-то верит. Но после того, как небесное, принадлежащее любви к Господу, погибло, род человеческий больше не пребывал в том состоянии, а именно, в способности видеть по объектам, как посредию, небесное и духовное царства Господа.
[6] Тем не менее, древние после потопа знали из обычаев и преданий, собранных некими людьми, что природные объекты имели такое значение; и так как они выражали значение, их они почитали святыми. Отсюда пошло прообразовательное поклонение древней церкви, каковая церковь, будучи духовной, обреталась не в постижении, а в знании, что это так, ведь она пребывала сравнительно в темноте (н. 2515). Не смотря на это они поклонялись не внешнему, но через внешнее помнили о внутреннем. Следовательно, обретаясь в том, что служило прообразовательными формами и выражало определенное значение, они обретались в святости поклонения. Это было им доступно, потому что они пребывали в духовной любви, то есть в благолюбии, которое у них было существенным составляющим поклонения, и потому в их поклонение могла втекать святость от Господа. Когда же состояние рода человеческого настолько изменилось и извратилось, что они отдалились от добра благолюбия, и таким образом не верили в существование небесного царства или в жизнь после смерти, но полагали, как полагают и сегодня, что состояние людей не отличается от состояния животных, за исключением того, что первые способны мыслить, святое прообразовательное поклонение обратилось в идолопоклонство, и внешнему стали поклоняться. Вот почему у многих язычников в то время, как и у иудеев и израильтян, не было прообразовательного поклонения, но было поклонение тому, что служило прообразовательными формами и выражало определенное значение, то есть внешнему без внутреннего.
[7] Что касается, в частности, рощей, среди древних они имели разное значение, притом в зависимости от видов деревьев в них. Рощи масличных деревьев означали небесные сущности поклонения, рощи винограда означали духовные сущности поклонения, а рощи смоковниц, кедров, елей, тополей и дубов означали различные принадлежности небесного и духовного. Здесь, однако, упоминается просто «роща», или насаждение деревьев, и означает рассудочное, которое было присоединено к учению и его познаниям; ибо деревья, в общем, означают постижение (н. 103, 2163), но когда они употребляются в отношении духовной церкви, они означают познания, по той причине, что человек духовной церкви обладает не иначе как тем постижением, которое приходит через познания из учения или Слова. Ибо эти познания становятся принадлежностью его веры, и таким образом, совести, от которой он обладает постижением.
2723. Что же касается Вирсавии, то «Вирсавия» означает состояние и качество учения, а именно, что оно Божественно и что к нему присоединяется человеческое рассудочное, как явствует из последовательности изложения от стиха 22 до этого стиха (см. н. 2613, 2614); а также из значения самого слова на языке оригинала как «колодца клятвы» и «колодца семи». Что «колодец» – это учение, увидеть можно выше (н. 2702, 2720); что «клятва» – это соединение (н. 2720); что «завет, заключенный по клятве» имеет такое же значение (н. 1996, 2003, 2021, 2037); и что «семь» – святое и Божественное (н. 395, 433, 716, 881). Из всего этого очевидно, что «Вирсавия» означает учение, которое в себе Божественно, вместе с присоединенными к нему человеческими рассудочными сущностями или видимостями.
[2] Что название Вирсавия происходит от всего этого, ясно из слов Авраама:
Авраам сказал: Семь агниц сих возьми от руки моей, чтобы они были мне свидетельством, что я выкопал этот колодец. Потому и назвал он сие место: Вирсавия, ибо тут оба они клялись; и заключили завет в Вирсавии (Быт. 21:30-32).
Сходным образом из слов Исаака в главе 26:
Случилось, что в день тот пришли рабы Исааковы и сказали ему: Мы нашли воду. И он назвал его: Шива («клятва» и «семь»); посему имя городу Вирсавия до сего дня (Быт. 26:32-33).
Здесь тоже речь идет о колодцах, в отношении которых возникали разногласия с Авимелехом, и о заключенном с ним завете; «Вирсавия» означает человеческое рассудочное, которое было снова присоединено к учению веры; и поскольку оно было снова присоединено, и учение таким путем стало приспособлено к человеческому пониманию, она зовется «городом»; что «город» – это учение в его полноте, увидеть можно выше (н. 402, 2268, 2450, 2451). Кроме того, Вирсавия упоминается в подобном значении по внутреннему смыслу и в других местах (Быт. 22:19; 26:22-23; 28:10; 46:1, 5; Нав. 15:28; 19:1-2; 1 Сам. 8:2; 1 Цар. 19:3; а также в противоположном смыслом Ам. 5:5; 8:13-14).
[3] Распространение небесного и духовного, принадлежащего учению, означается во внутреннем смысле там, где описана протяженность земли Ханаанской выражением «от Дана и до Вирсавии»; ибо «земля Ханаанская» означает царство Господа, а также церковь, следовательно, небесные и духовные сущности учения, как в книге Судей:
Вышли все сыны Израилевы, и собрание собралось, как один человек, от Дана до Вирсавии (Суд. 20:1).
В книге Самуила:
Весь Израиль от Дана до Вирсавии (1 Сам. 3:20).
В другом месте:
Передам царство от дома Саула, и поставлю престол Давида над Израилем и над Иудой, от Дана до Вирсавии (2 Сам. 3:10).
В другом месте:
Сказал Хусий Авессалому: Пусть соберется весь Израиль от Дана до Вирсавии (2 Сам. 17:11).
В другом месте:
Сказал Давид Иоаву пройти по всем коленам Израилевым от Дана и до Вирсавии (2 Сам. 24:15).
В другом месте:
Умерло из народа от Дана и до Вирсавии семьдесят тысяч человек (2 Сам. 24:15).
В книге Царей:
Иуда жил под виноградником своим и под смоковницею своею, от Дана и до Вирсавии, во все дни Соломона (1 Цар. 4:25).
2724. И призвал там имя Бога вечности. Это означает поклонение из него, что явствует из значения выражения «призывать имя Бога» как поклонения, о чем н. 440. Принадлежавшие к древней церкви под именем понимали не имя, а всякое качество (смотрите н. 144-145, 440, 768, 1754, 1896, 2009); и таим образом, под «именем Бога» понимали они все в целом, посредством чего поклонялись Богу, следовательно, все, относящееся к любви и вере. Когда же внутреннего в поклонении не стало, а осталось только внешнее, то под «именем Бога» они начали понимать не иначе как имя. В этом они дошли до того, что поклонялись самому имени, совершенно не заботясь о любви и вере, из которых они поклонялись. Потому племена стали различаться по именам своих богов; иудеи и израильтяне ставили себя выше остальных, потому что поклонялись Иегове, полагая существенной составляющей поклонения в произнесении имени и призывании его, когда между тем поклонение только имени никоим образом не является поклонением, и его можно встретить среди самых дурных людей, которые, прибегая к нему, еще больше оскверняют.
[2] Но так как «имя Бога» означает все в поклонении, то есть все, принадлежащее люби и вере, из чего Ему поклоняются, то ясно, что подразумевается под словами «да святиться имя Твое» в молитве Господа (Матф. 6:9); а также под тем, что говорил Господь:
Будете ненавидимы за имя Мое (Матф. 10:22).
Если двое согласятся на земле просить о чем-то, то чего ни попросят, сделает им Отец Мой, который на небесах; ибо где двое или трое соберутся во имя Мое, там Я посреди них (Матф. 18:19-20).
Всякий, кто оставляет дома, или братьев, или сестер, или отца, или мать, или жену, или детей, или земли ради имени Моего, получит во сто крат, и унаследует жизнь вечную (Матф. 19:29).
Осанна Сыну Давидову! Благословен Грядущий во имя Господне (Матф. 21:9).
Иисус сказал: Не увидите Меня отныне, доколе не скажете: «Благословен Грядущий во имя Господне (Матф. 23:39).
Будете ненавидимы всеми племенами за имя Мое, и тогда многие соблазнятся, и друг друга будут предавать, и возненавидят друг друга; и все это за имя Мое (Матф. 24:9-10).
Всем, которые приняли Его, дал Он власть стать сынами Божиими, поверившим во имя Его (Иоан. 1:12).
Не верующий в него уже осужден, потому что не уверовал во имя единородного Сына Божьего (Иоан. 3:18).
Иисус сказал: Чего ни попросите во имя Мое, сделаю (Иоан. 14:14-15; 15:16; 16:23-24, 26-27).
Иисус сказал: Я открыл имя Твое людям (Иоан. 17:6).
Отец Святой, соблюди их во имя Твое, кого ты дал Мне, чтобы они были едино, как и Мы (Иоан. 17:11-12).
Я открыл им имя Твое, и открою; чтобы любовь, которой Ты возлюбил Меня, в них была, и Я в них (Иоан. 17:26).
Чтобы вы уверовали, что Иисус есть Христос, Сын Божий, и чтобы, веруя, имели жизнь во имя Его (Иоан. 20:31).
Помимо множества мест в Ветхом Завете, в которых под «именем» Иеговы и Бога подразумевается не имя, а все, принадлежащее любви и вере, от которых происходит поклонение.
[3] О тех же, которые поклоняются только имени без любви и веры, говорится у Матфея так:
Многие скажут Мне в тот день: Господи, Господи, не от Твоего ли имени мы пророчествовали, и не от Твоим ли именем демонов изгоняли, и не во имя ли Твое много доблестных дел творили? Но объявлю им: Я не знал вас, отойдите от Меня, делающие беззаконие (Матф. 7:22-23).
Когда, как сказано, люди церкви из внутренних стали внешними, и начали полагать поклонение только в имени, они больше не признавали одного Бога, но многих. Ибо древние имели обыкновение добавлять что-то к имени Иеговы, напоминая тем самым о некоем Его благодеянии или черте, как в данном стихе: «Призвал имя Бога вечности». Другой пример находим в следующей главе:
Нарек Авраам имя месту тому: Иегова Ире (то есть Иегова усмотрит) (Быт. 22:14).
Помимо прочих мест:
И устроил Моисей жертвенник, и нарек ему имя: Иегова Нисси (то есть Иегова знамя мое) (Исх. 17:15).
Устроил Гедеон там жертвенник Иегове, и назвал его Иегова Шалом (то есть Иегова мир) (Суд. 6:24) 
Вот почему те, которые полагали поклонение только в имени, признавали так много богов, и вот почему среди язычников, особенно в Греции и Риме, распространено было признание и поклонение столь многим богам, когда между тем древняя церковь, от которой пошли эти определения, всегда поклонялась только одному Богу, которого почитала под столь многими именами, потому что под «именем» подразумевали качество.
2725. Стих 34. И жил Авраам в земле Филистимской, как пришлец, дни многие. «Жил Авраам в земле Филистимской, как пришлец, дни многие» означает, что Господь придал к учению веры весьма многое из научного человеческих познаний.
2726. Жил Авраам в земле Филистимской, как пришлец, дни многие. Это означает, что Господь придал к учению веры весьма многое из научного человеческих познаний, что явствует из значения выражения «жить как пришлец» как наставлять, о чем н. 1463, 2025; из прообразования «Авраама» как Господа, о чем н. 1965, 1989, 2011, 2501; из значения «земли Филистимской», или Филистии как научного познаний, о чем 1197, 1198; и из значения «дней» как состояния того, о чем говорится в н. 23, 487-488, 493, 893. Здесь, поскольку речь идет о познаниях, из которых обретаются научное и рассудочное, и поскольку употребляется выражение «дни многие», это означает относительно весьма многое. Таким образом, начиная со стиха 22, говорится о рассудочном, основанном на научном, присоединенном к учению веры, как ясно из приводимого толкования. Данный стих служит заключением всему этому. Что касается собственно предмета, так как сам по себе он глубок, и так как о нем же довольно подробно говорится в главе 26, будет уместно отложить дальнейшее истолкование.


О СУПРУЖЕСТВАХ, КАК ОНИ ВИДЯТСЯ НА НЕБЕСАХ, И О ПРЕЛЮБОДЕЯНИЯХ
2727. Немногие сегодня знают, что такое подлинная супружественная любовь, и откуда она берет свое начало, по той причине, что пребывают в ней немногие. Почти все верят, что она врождена, и поэтому, проистекает, как они говорят, от некоего природного инстинкта, тем более что нечто от супружества встречается и у животных; между тем как различие между супружественной любовью у людей и супружественным у животных таково, как между состоянием человека и состоянием неразумного животного.
2728. И поскольку, как было сказано, немногие сегодня знают, что такое супружественная любовь, описана она будет из того, что мне было открыто. Супружественная любовь берет свое начало от Божественного супружества добра и истины, и, таким образом, от Самого Господа. То, что супружественная любовь происходит от этого супружества, не очевидно для чувства, ни для понимания; но это, тем не менее, можно увидеть по наитию и по соответствию, как и из Слова. По наитию, поскольку небеса, из-за единения добра и истины, которое втекает от Господа, сравнивается с супружеством и называется супружеством; по соответствию, так как добро, соединенное с истиной, нисходя в нижнюю сферу, принимает форму единения умов, а нисходя в еще более нижнюю сферу, принимает форму супружества. Потому единение умов по добру, соединенному с истиной, от Господа есть сама супружественная любовь.
2729. Что подлинная супружественная любовь происходит от супружества добра и истины, видеть можно из того, что никто не может пребывать в ней, если не пребывает в добре истины и в истине добра от Господа; также из того, что в этой любви заключено небесное блаженство и счастье; и пребывающие в ней все попадают на небеса, или приходят в небесное супружество. Также из того, что когда ангелы беседуют о единении добра и истине, среди добры духов в нижней сфере появляются прообразы супружества, но среди злых духов появляются прообразы прелюбодеяния. Вот почему в Слове единение добра и истины зовется «супружеством», а опрелюбодействование добра и олжетворение истины – «прелюбодеянием» и «блудом» (см. н. 2466).
2730. Люди древнейшей церкви больше всех на нашей земле жили в подлинной супружественной любви, потому что они были небесными от добра в истине, и находились в царстве Господа вместе с ангелами; и в этой любви они обладали небесами. Их же потомки, у которых церковь пришла в упадок, стали любить детей, а не супруг; ибо детей способны любить и злые, но супругу способны любить только добрые.
2731. От тех древнейших людей я слышал, что супружественная любовь такова, что желает полностью принадлежать другому, и притом взаимно; и что когда это испытывают обоюдно и взаимно, обретаются в небесном счастье; также я слышал, что соединение умов таково, что обоюдность эта и взаимность пребывают во всем в их жизни, то есть во всем в их склонности и во всем в их мышлении. По этой причине Господом установлено, что жены были склонностями к добру, принадлежащему воле, а мужья – мышлениями истины, принадлежащей разуму, и чтобы от этого существовало супружество, такое как между волей и разумом, и между всем, вообще и в частности, что принадлежит им у человека, пребывающего в добре истины и в истине добра.
2732. Я беседовал с ангелами о природе этой обоюдности и взаимности, и они поведали, что в уме одного пребывает образ и подобие другого, и что они, таким образом, совместно живут не только в частностях, но и в самых внутренних началах жизни, и что в такое одно могут втекать любовь и милосердие Господа вместе с блаженством и счастьем. Также они поведали, что те, которые жили в такой супружественной любви при жизни в теле, пребывают в месте и совместно живут на небесах, как ангелы, иногда и со своими детьми; но что весьма немногие из христианских страх сегодня живут так, хотя так жили все из древнейшей церкви, которая была небесной, и многие из древней церкви, которая была духовной. Те же, которые жили в супружестве, соединившись вместе не по супружественной любви, а по любви похотливой, в другой жизни разделяются, потому что на небесах не терпят ничего, связанного с похотливостью. Еще больше разделяются те, которые испытывали взаимное отвращение, и больше еще те, которые ненавидели друг друга. Когда те и другие впервые в другой жизни, они чаще всего снова встречаются, но после многих страданий разделяются.
2733. Были некие духи, которые по обыкновению, как при жизни в теле, наваждали меня с особой искусностью. Делали они это посредством довольно легкого волнообразного наития, такого как обычно бывает от добрых духов, но постигалась, что в нем таилась хитрость, чтобы совращать и обманывать. Наконец, я говорил с тем из них, который, как мне сказали, в мире был военачальником. Постигнув, что в понятиях его мышления пребывала похотливость, я заговорил о супружестве. Речь духов сопровождается прообразованиями, которые в одно мгновение выражают смысл и многое другое.
[2] Он рассказал, что в телесной жизни он ни во что не ставил прелюбодеяния. Но мне было дано сказать ему, что прелюбодеяния нечестивы, хотя подобным людям они такими и не кажутся, напротив, кажутся позволительными по причине наслаждения, получаемого в них, и убежденности, вызванной ими. Об этом он мог знать хотя бы из того, что супружества – это рассадник рода человеческого, и поэтому также рассадник царства небесного, ввиду этого их никоим образом нельзя нарушать, но следует хранить свято. Затем, находясь в другой жизни и пребывая в состоянии постижения, он должен был бы знать, что супружественная любовь нисходит через небеса от Господа, и что от этой любви, как от родителя, происходит взаимная любовь, которая составляет основу небес. Также, когда прелюбодеи лишь только приближаются к небесным обществам, они начинают чувствовать свое зловоние, и бросаются в сторону ада. Далее, он мог бы, по крайней мере, знать, что нарушение супружества противоречит Божественным законам, и противоречит гражданским законам всех людей, а также противоречит подлинному свету рассудка, потому что противоречит как Божественному, так и человеческому, помимо множества прочего.
[3] Но он ответил, что в телесной жизни не знал ничего такого, и не думал об это. Он захотел рассудить, так ли это, но ему сказали, что в другой жизни истина не допускает рассуждений, ибо последние принимают сторону удовольствий, и таким образом, зла и ложностей, и что ему следовало бы сначала подумать над сказанным, потому что это истинно. Или же ему следовало бы подумать, исходя из принципа, широко известного в мире, что никто не должен делать другому того, чего не хотел бы, чтобы делали ему. Следовательно, если бы кто-нибудь подобным образом обманул его жену, которую бы он любил, как любит всякий вначале супружества, разве сам он тогда, пребывая в состоянии гнева из-за случившегося, если бы стал говорить из этого состояния, не выразил бы отвращение к прелюбодеяниям? В то же время, будучи высокоодаренным человеком, разве он не утвердился бы против них больше, чем другие, осуждая их прямо на ад? Таким образом, он сам мог бы судить, исходя из своего собственного.
2734. Те, которые в телесной жизни испытывали счастье в супружестве из подлинной супружественной любви, испытывают счастье и в другой жизни; так что у них счастье одной жизни продолжается в жизни другой, и становится там единением умов, в котором пребывают небеса. Сказано было мне, что невозможно перечислить даже самые общие виды небесного и духовного счастья, проистекающего оттуда. 
2735. Подлинная супружественная любовь являет собой образ небес, и когда она изображается в другой жизни, то делается это посредством таких красот, которые нигде невозможно увидеть глазами, или постигнуть умом. Она изображается девой невыразимой красоты, окруженной ярким облаком, так что можно сказать, что это сама красота по сущности и по форме. Сказано было, что вся красота в другой жизни происходит от супружественной любви. Ее чувства и мысли изображаются алмазными аурами, сверкающими, будто рубинами и карбункулами, и этому сопутствуют наслаждения, затрагивающие самые внутренние начала ума. Но стоит проникнуть чему-то от похотливости, как тут же все это исчезает.
2736. Я получил наставление, что подлинная супружественная любовь являет собой саму невинность, пребывающую в мудрости. Те, которые жили в супружественной любви, больше всех обретаются в мудрости на небесах; и, тем не менее, когда их видят другие, они им кажутся, как маленькие дети в возрасте цветения и весны; и все, что бы ни приключалось тогда, несет им радость и счастье. Они пребывают в самых внутренних небесах, которые зовутся небесами невинности. Через эти небеса Господь втекает в супружественную любовь, и ангелы с этих небес находятся при тех, которые живут в этой любви. Они также находятся при маленьких детях в их раннем возрасте.
2737. У живущих в супружественной любви внутренние начала их ума открыты через небеса вплоть до Господа; ибо любовь эта втекает от Господа через самые внутренние начала человека. От этого они в себе имеют небесное царство, и от этого они обладают подлинной любовью к детям ради царства Господа; и от этого они больше других являются приемниками небесной любви, и больше других пребывают во взаимной любви; ибо взаимная любовь проистекает из супружественной любви, как поток из своего источника.
2738. Взаимная любовь, такая как существует на небесах, не такова как супружественная любовь. Супружественная любовь состоит в желании быть в жизни другого одним целым; а взаимная любовь состоит в желании лучшего другому, нежели себе, как бывает с любовью родителей к детям, и с любовью тех, которые стремятся делать добро не ради себя, а потому это приносит им радость. Такова ангельская любовь, происходящая от супружественной любви, и рождающаяся от нее, как ребенок от родителя. По этой же причине она существует у родителей по отношению к детям. Эту любовь Господь сохраняет у родителей, даже если он не пребывают в супружественной любви, чтобы род человеческий не погиб.
2739. От супружества добра и истины на небесах происходит все виды любви, как то любовь родителей к детям, любовь братьев друг к другу и любовь к свойственникам, и так далее согласно их степеням в их порядке. Согласно этим видам любви, которые происходят единственно от добра и истины, то есть от любви к Господу и веры в Него, образуются все небесные общества. Они так соединяются Господом, что представляют одного человека, поэтом небеса и называются Большим человеком. Существует невыразимое разнообразие, в котором все берет свое начало и происходит от единения добра и истины от Господа, каковое единение является небесным супружеством. Вот почему на земле начало вся кого родства и свойства ведется от супружеств, и вот почему сходным образом произведены были различные виды любви по их степеням близости между собой. Но так как сегодня нет супружественной любви, родство и свойство хоть и определяется супружеством, однако нет родства и свойства любви. В древнейшей церкви такими были производные любви, и поэтому они живут вместе на небесах, разделяясь как бы на племена, семьи и дома, все из которых признают Господа своим единственным родителем.
2740. Подлинная супружественная любовь возможна не иначе, как между двумя супругами, то есть в супружестве одного мужчины и одной жены, и никои образом одновременно с несколькими; по той причине, что супружественная любовь взаимна и обоюдна, и жизнь одного переплетается с жизнью другого, так что они составляют как будто одно целое. Такое единение возможно между двумя, но не между несколькими: несколько разрывают эту любовь. Люди древнейшей церкви, которые были небесными и пребывали  постижении добра и истины, подобно ангелам, имели только одну жену. Они поведали, что с одной женой они постигают небесное блаженство и счастье, и что одно упоминание о супружестве с несколькими, повергает их в ужас. Ибо, как уже говорилось, супружество одного мужа и одной жены происходит от супружества добра и истины, или же от небесного супружества, которое есть таковым, как вполне очевидно из слов Господа у Матфея:
Иисус сказал: Разве вы не читали, что Тот, Кто сотворил их в начале, сотворил их, мужчину и женщину? И сказал: По этой причине оставит человек отца и мать и прилепится к жене своей, и будут два одной плотью. А потому они уже не двое, а одна плоть. Итак, что Бог сочетал, того человек да не разлучает. Моисей, по жестокосердию вашему, позволил вам оставлять ваших жен; но вначале не было так. Не всякий может вместить это слово, кроме тех, кому это дано (Матф. 19:3-12).
2741. Добро и истина непрерывно втекают от Господа у всех, следовательно, также и супружественная любовь, но принимается по-разному; и как она принимается, такой и становится. У похотливых она обращается в похотливость, у прелюбодеев – в прелюбодейства, ее небесное счастье – в нечистое наслаждение, таким образом, небеса – в ад. С этим обстоит, как и с солнечным светом, падающим на предметы, который принимается согласно форме предметов и становится синим, красным, желтым, зеленым, темным и даже черным, согласно принятию.
2742. У некоторых встречается некое подобие супружественное любви, но в действительности не является этой любовью, если они не пребывают в любви к добру и истине. Это любовь кажется супружественной любовью, но основанием ее является любовь к миру и любовь к себе, а именно, чтобы вести дом, чтобы жить в безопасности или покое, чтобы была помощь в болезни и старости, или же ради заботы о детях, которых любят. У некоторых эта кажущаяся любовь вызвана боязнью супруга, или опасением за свою репутацию, или страхом перед несчастьями; а у иных вызвана похотливой любовью. Эта последняя выглядит в первое время, как супружественная любовь, ибо тогда поведение супругов напоминает невинность, они играют, как дети и ощущают радость, как нечто небесное. Однако с течением времени их связь не становится более тесной, как у пребывающих в супружественной любви, а разрывается. Супружественная любовь у супругов тоже разнится. У одного ее может быть больше или меньше, у другого немного или нисколько. Из-за этого различия у одного могут быть небеса, а у другого ад. Зависит это от склонности и восприятия.
2743. Увидев большого пса, похожего на Цербера, я спросил, что он означает. Мне было сказано, что такой пес означает стража, чтобы никто не переходил в супружественной любви от небесного наслаждения к адскому наслаждению, или наоборот. Ибо пребывающие в подлинной супружественной любви обретаются небесном в наслаждении, а пребывающие прелюбодействах тоже обретаются в наслаждении, которое кажется им небесным, но является адским. Псом, следовательно, прообразовывается, чтобы те противоположные наслаждения не сообщались.
2744. Показано было мне, как наслаждения от супружественной любви продвигаются, с одной стороны, к небесам, а с другой – к аду. Продвижение наслаждений к небесам было непрерывным продвижением во все большее наслаждение и счастье, проявления которого невозможно исчислить и описать; и чем более внутренними они становились, тем неисчислимее и неописуемее оказывались, достигая собственно небесного счастья самых внутренних небес, или небес невинности. Этому сопутствовала наибольшая свобода, ибо всякая свобода исходит от любви; таким образом, наибольшая свобода исходит от супружественной любви, которая является сомой небесной любовью. Затем показано было, как наслаждения супружественной любови продвигаются к аду – они мало-помалу удаляются от небес, и этому тоже сопутствует кажущаяся свобода, пока, наконец, в них едва остается что-то человеческое. Показан был и смертельный и адский конец, к которому они приходят, но его нельзя описать. Некий дух, находившийся тогда со мной, и тоже видевший все это, поспешил к сиренам, которые отличались таким нравом, крича, что покажет им качество их наслаждения. Сначала у него было понятие о наслаждении, но мало-помалу, как он шел вперед, его понятие длилось, как и продвижение наслаждения к аду; и, наконец, пришло к такому ужасному концу. Сирены – это женщины, уверенные в том, что блудить и прелюбодействовать почтенно, и которых другие ценят за то, что они таковы, и за то, что они ведут пристойную жизнь. Большинство из них приходят в другую жизнь из христианских стран. О них говорится выше (н. 831, 959, 1515, 1983, 2483).
2745. Есть женщины, которые не любят мужей, а презирают их и, наконец, считают их никчемными. Их качество прообразовывалось для меня петухом, диким котом и тигром темного окраса. Сказано было, что таковые начинают много говорить, затем переходят на брань и, наконец, принимают тигриную природу. Некоторые стали говорить, что таковые все же любят своих детей; однако им ответили, что такая любовь не является человеческой, и что она степени втекает также и в злых, и даже во всякого рода животных, настолько, что они тоже любят свое потомство больше, чем себя. В довершение сказано было, что у таковых нет ничего от супружественной любви.
2746. На средней высоте над головой находился некий дух, которых в телесной жизни жил распутно, находя удовольствие в разнообразии, так что ни одну женщину не любил с постоянством, но проводил время в борделях, предаваясь, таким образом, распутству со многими женщинами, каждую из которых впоследствии отвергал. Вело это к тому, что он обманывал многих, и тем самым погасил желание супружества, включая желание иметь детей, и таким образом обрел неестественную природу. Все это обнаружилось и его подвергли ужасному наказанию; было это на глазах у ангелов; после этого его бросили в ад. Об адах прелюбодеев смотрите первый том (н. 824-830).
2747. Так как прелюбодеяния противоположны супружественной любви, прелюбодеи не могут находиться на небесах с ангелами; по той причине также, что они пребывают в том, что противоположно добру и истине, и таким образом не пребывают в небесном супружестве; также и потому, что все понятия о супружестве у них грязные. При одном упоминании о супружестве или при встрече с понятием о нем в их понятия тотчас проникает все сладострастное, непристойное и даже гнусное. Подобное бывает, когда ангелы говорят о добре и истине: такие люди тогда мыслят то, что этому противоположно. Ибо все склонности и происходящие от них мысли остаются у человека такими, какими они были в мире. Прелюбодеев одолевает желание разрушить общество; многие из них безжалостны (н. 824), и поэтому сердцем противятся благолюбию и милосердию, смеются над несчастьями других, хотят отнять у всякого его добро, что они и делают в той мере, насколько осмеливаются. Их наслаждение состоит в том, что бы разрушать дружбу и сеять вражду. Их религиозные убеждения ограничиваются тем, что они, как сами говорят, признают творца вселенной, провидение, но только всеобщее, и спасение одной верой, а также верят, что с ними не может случиться худшее, чем с другими. Однако когда их исследуют, каковы они в сердце, что происходит в другой жизни, то выясняется, что они не верят даже и в то, что исповедуют; а вместо творца вселенной они думают о природе; вместо всеобщего провидения не думают ни о каком; ничего не думают они и о вере. Все это так, потому что прелюбодеяния полностью противоположны добру и истине. Как могут таковые попасть на небеса, всякий способен судить сам.
2748. Ко мне приходили и говорили со мной некие духи, которые в мире вели прелюбодейную жизнь. Я понял, что они в другой жизни недавно, ибо они не знали, что находятся там, полагая, что все еще в мире, и у них была отнята способность обдумывать, где они находятся. Мне позволено было сказать им, что они в другой жизни; но вскоре забыв об этом, они спросили, где находятся дома, в которые они могли бы проникнуть. Я, однако, спросил у низ, не чтят ли они духовное, а именно, супружественную любовь, которую разрушают подобного рода соблазны. Им я сказал, что все такое противно небесному порядку, но на это они не обратили никакого внимания, и сказанного не поняли. В свою очередь я поинтересовался, не боятся ли они закона, и наказаний, налагаемых по закону, но это они презирали. Когда же я сказал, что их скорее всего жестоко изобьет прислуга, это одно их напугало. После этого мне было дано постигнуть их мысли, которые в другой жизни сообщаются. Они были настолько грязными и непристойными, что не могли не повергнуть порядочного человека в ужас. И, тем не менее, в другой жизни они, как вообще, так и в каждой частности,  обнаруживаются перед духами и ангелами. Из всего этого очевидно, что таковые не могут находится на небесах.
2749. У тех, которые прелюбодействами обрели омерзение и отвращение к супружествам, когда какое-либо удовольствие, блаженство и счастье с небес ангельских достигает их, оно обращается в нечто мерзкое и отвратительное, затем в нечто, причиняющее боль, и, наконец, в зловоние, пока они не бросятся оттуда в ад.
2750. Ангелы наставили меня, что когда на земле кто-то совершает прелюбодеяние, небеса тотчас же для него закрываются, и он после этого живет только в мирском и телесном. Хотя он тогда и слышит о том, что принадлежит любви и вере, это, тем не менее, не проникает в его внутренние начала. Все, что сам он об этом говорит, идет не из его внутренних начал, а только из памяти и уст, и вызывается гордостью и любовью к выгоде. Ибо его внутренние начала закрыты и могут открыться не иначе, как через серьезное покаяние.
2751. Впереди над левым глазом столпились такие, которые в телесной жизни тайно и весьма хитро строили козни против других. Они были прелюбодеями, и все еще пребывали в мире духов, так как находились среди новоприбывших. Обычно они из своего сборища посылали некоторых в разные стороны, чтобы они строили козни не только против супружественной любви, но и против добра и истины, и больше всего против Господа. Отсылаемые возвращаются и рассказывают, что они слышали, и таким образом держат совет. Послали они одного и ко мне, думая, что я дух, потому что я говорил на языке духов. Когда этот посланец говорил, то произносил возмутительные вещи, в основном против Господа, так что сам он, так сказать, состоял из одних злословий. Но зная, из какого он сборища и каким негодяем он был, я ответил, что ему следует воздержаться от подобного. Касательно Господа я сказал, что вне всякого сомнения знаю, Он составляет одно с Отцом, что всеобщие небеса Его; что всякая невинность, мир, любовь, благолюбие и милосердие – от Него, как и всякая супружественная любовь; что от Него всякое добро и истина; и что все это Божественно; что Моисей и пророки, то есть все вообще и в частности в Слове, во внутреннем смысле, говорит о Нем; что все обряды иудейской церкви прообразовывали Его; и так как Я настолько в этом уверен, что не имею ни малейшего сомнения, чего еще он хочет? Выслушав это, он со стыдом ушел. Все это ему было сказано с тем, чтобы он рассказал прелюбодеям, составлявшим то нечестивое сборище, из которого был послан.
2752. В другой жизни те, которые были снедаемы прелюбодействами, больше других желают завладеть людьми и так через них вернуться в мир. Но их удерживает в аду Господь, чтобы они не оказались среди духов, находящихся при людях. Большей частью таковые происходят из христианских стран, изредка откуда то еще.
2753. В мире встречаются некоторые, которых влечет страсть совращать девственниц к блуду, где бы они ни были: в монастырях, в семействах, или жили с родителями, а также совращать жен, вкрадываясь хитрыми уловками и лестью. Поскольку они привыкли к такому и этим напитали свою природу, в другой жизни они сохраняют способность вкрадываться в общества лестью и притворством. Но так как мысли их лежат открыто, их отвергают. Так они переходят от общества к обществу, но везде их отвергают. Также их строго наказывают, ибо они стремятся прибрать себе наслаждения и блаженство. В конце концов, их не пускают ни в одно общество, и, претерпев тяжкие наказания, они приобщаются к себе подобным в аду.
2754. Наиболее лживые иногда являются высоко над головой, но ад их находится глубоко под пятой ноги. Это нынешние допотопные люди. Они строят козни при помощи невинности, милосердию, и для убеждения прибегают к различным добрым склонностям. Живя в мире, они были прелюбодеями больше других. Где была молодая красивая жена, туда они без всякого зазрения совести входили и с помощью таких средств побуждали ее к бесчестью. Распознать их невозможно, и они не желают открываться, так как действуют тайно. Они также безжалостны, заботятся только о себе и неважно, даже если за них погибнет весь мир. Сегодня таких великое множество, и было сказано, что они происходят из христианских стран. Их ад самый тяжкий из всех.
2755. Адов прелюбодеев множество. Они не любят ничего больше нечистот и испражнений, которые теперь доставляют им наслаждение. Это также становится очевидным по многим такого рода в телесной жизни, которым приятно думать и говорить о нечистом, но которые удерживаются от этого только ради приличия. Наслаждение прелюбодеев обращается во все подобное в другой жизни. Это походит на то, когда тепло от солнца, даже весеннее, втекает в испражнения или мертвечину.
2756. Есть такие, которые придерживались того принципа, что жены должны быть общими. В другой жизни они говорят так, как если бы были добрыми, но они злобны и лживы. Наказание их ужасно. Они собираются как бы в пучок, и представляется, будто их всех обвивает змея, стягивая их как бы в плотный шар, и так их изгоняют.
2757. Когда меня проводили через несколько местопребываний, я пришел в одно, где мои ноги и чресла охватило тепло, и сказано было, здесь находятся те, которые предавались удовольствиям, но, тем не менее, не погасили естественное желание рождать потомство.
2758. Что подлинная супружественная любовь являет собой небеса, наглядно представляется в царстве природы; ибо во всей природе нет ничего, что так или иначе не прообразовывало бы в целом царство Господа, так как природное царство ведет все свое начало из царства духовного. То, что лишено предшествующего ему начала, является ничем. Нет ничего, что не было бы связано с причиной и, таким образом, с целью. То, что не имеет такой связи, тот час рушится, становясь ничем. Вот почему в царствах природы имеются прообразования царства Господа. Что супружественная любовь являет собой небеса, ясно из преобразования гусениц в личинок или куколок, а затем в крылатых бабочек. Ибо когда настает их брачный период, то есть когда они сбрасывают свою земную форму, украшают себя крыльями и становятся летающими созданиями, они тогда парят в воздухе, который служит им небесами. Там они играют друг с другом, совершают браки, откладывают яйца и питаются соком цветов. Они тогда также пребывают в своей красоте, ибо имеют крылья, окрашенные в золото, серебро и другие живописные оттенки. Все это порождается супружественным началом у столь ничтожных и крошечных существ.
2759. В правой стороне с нижней земли поднялся как бы вихрь, и сказано было, что он это множество духов из простого необразованного народа, но без дурных наклонностей. Они были крестьянами, а иные обычными людьми. Я говорил с ними, и они сказали, что знают Господа, имени которого он себя вверяли. Помимо этого, они мало знают о вере и ее таинствах. Вслед за тем поднялись иные, знавшие немного больше. Я постиг, что их внутренние начала способны открыться; ибо в другой жизни это можно ясно постигать. Они обладали совестью, которая передалась мне, чтобы я мог узнать ее; и сказано было, что они жили в супружественной любви в простоте. Они сказали, что любят своих супруг и воздерживаются от прелюбодеяний. Что делали они это, руководствуясь совестью, явствовало из слов, что они не могут поступать иначе, потому что это против их воли. Такие люди наставляются в другой жизни и совершенствуются в добре любви и истине веры, и, наконец, присоединяются к ангелам.


Предисловие
Как сильно заблуждаются те, которые остаются в одном лишь смысле буквы и не ищут внутреннего смысла, опираясь на иные места в Слове, где он истолковывается, вполне очевидно по множеству ересей, каждая из которых подтверждает свои положения из буквального смысла Слова. Прежде всего, очевидно это по великой ереси, которую безумная и адская любовь к себе и к миру выводит из слов Господа к Петру:
Я говорю тебе: ты – Петр, и на этой скале Я возведу церковь Свою, и врата ада не одолеют ее; и дам тебе ключи от царства небесного; и что свяжешь на земле, то будет связано на небесах, и что развяжешь на земле, то будет развязано на небесах (Матф. 15:15-19).
[2] Настаивающие на смысле буквы думают, что это сказано о Петре, и что столь великая власть давалась ему; хотя они и знают, что Петр был весьма простым человеком, и что он вовсе не пользовался такой властью; и что пользоваться ей противно Божественному. Тем не менее, так как по причине безумной и адской любви к себе и к миру он желают приписать себе высшую власть на земле и на небесах, и сделаться богами, они истолковывают слова Господа согласно букве и горячо их отстаивают; тогда как внутренний смысл этих слов состоит в том, что сама вера в Господа, существующая единственно у тех, кто пребывает в люби к Господу и в благолюбии по отношению к ближнему, имеет такую власть; и даже не сама вера, а Господь, от которого вера исходит. Под «Петром» там подразумевается эта вера, как и во всех других местах в Слове. На этом возводится церковь, и врата ада ее не одолевают. Эта вера имеет ключи от царства небесного, и она затворяет небеса, чтобы зло и ложности не проникали, также и открывает небеса для добра и истин. Вот внутренний смысл этих слов.
[3] Двенадцать апостолов, как и двенадцать колен Израилевых, прообразовывали не что иное, как все принадлежащее такой вере (н. 577, 2089, 2129-2130 в конце). Петр прообразовывал саму веру, Иаков – благолюбие, а Иоанн – добро благолюбия (смотрите предисловие к Бытию 18), так же как Рувим, Симеон и Лвий, первородные сыновья Иакова, в прообразовательной иудейской и израильской церкви, что очевидно из тысячи мест в Слове. И так как Петр прообразовывал веру, эти слова были сказаны ему. Из этого ясно, в какую тьму ввергают себя, а вместе с собой и других, те, которые все истолковывают согласно букве; так как те, которые так истолковывают эти слова к Петру, тем самым отнимают у Господа и приписывают себе власть спасения рода человеческого.


Глава 22
ВНУТРЕННИЙ СМЫСЛ СЛОВА
2760. Слово в отношении внутреннего смысла так описывается Иоанном в Откровении:
Увидел я небеса открытые, и вот конь белый, и сидящий на нем называется Верный и Истинный, и в праведности судит и воинствует. Газа его были пламенем огня, и на голове Его много диадим; Он имел имя написанное, которого никто не знал, кроме Его Самого; Он был одет в одежду, обагренную кровью; имя Ему Слово Божие. И воинства Его следовали за ним на конях белых, облаченные в виссон белый и чистый. И Он имел на одежде и на бедре Его имя написанное: Царь царей и Господь господствующих (Откр. 19:11-14, 16).
Что заключает каждое отдельное выражение, никто не может знать, кроме как из внутреннего смысла. Ясно, что каждое из них служит некоторым прообразованием и несет определенное значение, а именно: что «небеса были открыты», что «конь был белый» что «сидящий на нем был Верным и Истинным, и судит и воинствует в праведности», что «глаза его были пламенем огня», что «на голове Его было много диадим», что «Он имел имя написанное, которого никто не знал, кроме Него Самого»; что «Он был одет в одежду, обагренную кровью», что «воинства небесные следовали за ним на конях белых», что «они были облачены в виссон белый и чистый» и что «Он имел на одежде и на бедре Его имя написанное». Сказано открытыми словами, что это Слово, и что это Господь, Который есть Слово; ибо говорится: «Имя Ему Слово Божие», и затем: «Он имел на одежде и на бедре Его имя написанное: Царь царей и Господь господствующих».
[2] Из разъяснения каждого слова ясно, что здесь описывается Слово в отношении внутреннего смысла. «Открытые небеса» прообразовывают и означают, что внутренний смысл Слова видят не иначе как на небесах, и те, кому небеса открыты, то есть пребывающие в любви к Господу и отсюда в вере в Него. «Конь, который был белый» прообразовывает и означает разумение Слова в отношении его внутренних начал; что «белый конь» прообразовывает и означает это, станет ясно из последующего. Что «Сидящий на нем» – это Слово и Господь, который есть Слово, очевидно. Он назван «Верным и судящим из праведности» по добру, а «Истинным и воинствующими из праведности» по истине; ибо Сам Господь есть праведность. «Глаза Его были пламенем огня» означает Божественную истину от Божественного добра, проистекающего от Его Божественной любви. «Он имел на голове много диадим» означает все принадлежности веры. «Он имел имя написанное, которого никто не знает, кроме Его Самого» означает, что никто неспособен видеть, каково Слово в его внутреннем смысле, кроме Него и того, кому Он его открывает. «Он был одет в одежду, обагренную кровью» означает Слово в букве. «Воинства на небесах, следовавшие за ним на конях белых» означают пребывающих в разумении Слова относительно его внутренних начал. «Облаченные в виссон белый и чисты» означает тех же в любви и в проистекающей от нее вере. «Имя, написанное на одежде и бедре Его» означает истину и добро. Из всего этого, а также из того, что там говорилось ранее и говорится далее, ясно, что к наступлению последнего времени будет открыт внутренний смысл Слова; но там описывается и то, что тогда будет происходить (стихи 17-21).
2761. «Белый конь» – это разумение Слова относительно его внутренних начал, или что то же самое, внутренний смысл Слова, что явствует из значения «коня» как разумной способности. В пророческих книгах Слова часто называются конь и всадник; но до сих пор никто не знал, что «конь» означает способность разумения, а «всадник» – того, кто разумен, как  пророчестве Иакова, тогда Израиля, о Дане:
Дан будет змеем на дороге, аспид на пути, уязвляющим пяту коня, и его всадник упадет назад. Спасения Твоего ожидаю, Иегова (Быт. 49:17-18).
Что «змей» – это тот, кто рассуждает о Божественных тайнах, опираясь на чувства и научности, можно увидеть выше (н. 195); также что «дорога» и «путь» – это истина (н. 627, 2333); и что «пята» – это низшее природного начала (н. 259); «конь» – это разумение Слова; а «всадник» тот, кто учит. Отсюда ясно, что означают эти пророческие слова, а именно, что тот, кто рассуждает об истинах веры, опираясь на чувства и научности, привязываются только к низшим началам природы, и таким образом ни во что не верит, что значит «падать назад»; потому добавляется: «Спасения Твоего ожидаю, Иегова».
[2] У Аввакума:
Боже, Ты восседаешь на конях Твоих, колесницы Твои – спасение. Ты конями Твоими положил путь к морю (Аввак. 3:8, 15);
где «кони» обозначает Божественные истины, находящиеся в Слове; «колесницы» – учение из них; «море» – познания (н. 28, 2120); и так как это принадлежит разумению Слова от Бога, то сказано : «Ты конями Твоими положил путь к морю». Кони здесь, как и в Откровении выше, относятся к Богу, к которому они не могут быть отнесены, если не означают подобное.
[3] У Давида:
Пойте Богу, пойте хвалу имени Его, превозносите Того, Кто восседает на облаках, именем Его Иах (Пс. 68:4);
«восседать на облаках» обозначает разумение Слова в отношении его внутренних начал, или в его внутреннем смысле. Что «облако» – это Слово в букве, в которой пребывает внутренний смысл, видеть можно в предисловии к Бытию 18, где истолковывается значение пришествия Господа на облаках небесных с силой и славой.
[4] Там же:
Наклонил Иегова небеса, и сошел, и густая тьма под ногами Его; и воссел на херувимах (Пс. 18:9-10);
«густая тьма» здесь обозначает облака; «восседать на херувимах» прообразовывает провидение Господа, чтобы человек не проникал от себя самого в таинства веры, которые содержатся в Слове (н. 208).
У Захарии:
В тот день на конских колокольчиках будет: Святость Иегове (Зах. 14:20);
«конские колокольчики» обозначают разумение духовных сущностей Слова, которые святы.
[5] У Иеремии:
Воротами сего города будут входить цари и князья, сидящие на престоле Давида, восседающие на колесницах и на конях, они и князья их, люди Иуды и обитатели Иерусалима, и город сей будет обитаем вечно (Иер. 17:25-26; 22:4);
«город Иерусалим» обозначает духовное царство и церковь Господа» «цари» – истины (н. 1672, 2015, 2069); «князья» – основные заповеди истины (н. 1482, 2089); «Давид» – Господа (н. 1888); «люди Иуды и обитатели Иерусалима» – пребывающих в добре любви, благолюбия и веры (н. 2268, 2451, 2712); таким образом, «восседать на колеснице и на конях» обозначает быть наставляемым в учении истины из внутреннего разумения Слова.
[6] У Исаии:
Тогда будешь радоваться в Иегове, и Я сделаю то, что Ты будешь восседать на высотах земли, и дам вкусить тебе наследие Иакова (Ис. 58:14);
«ехать верхом на высотах земли» обозначает разумение. У Давида:
Песнь любви: Перепояшь Себя по бедру мечем Твоим, Сильный, славою Твоею и красотою Твоею; и в красоте сей поспеши, воссядь на слово истины и кротости праведности, и десница Твоя научит Тебя дивному (Пс. 45:1, 3-4);
«восседать на слове истины» ясно обозначает разумение истины; а «восседать на слове кротости праведности» – мудрость добра.
[7] У Захарии:
В тот день, говорит Иегова, Я поражу всякого коня бешенством, а всадника безумием, а на дом Иуды открою глаза Мои, и всякого коня у народов поражу слепотою (Зах. 12:4-5);
где тоже «конь» ясно обозначает разумение, которое поразят бешенство и слепота; а «всадник» – разумеющего, которого поразит безумие. У Осии:
Отними всякое беззаконие и прими доброе, и мы принесем тельцов уст наших. Ассур не будет спасать нас; не воссядем на коней, и не будем более говорить работе рук наших: «Ты бог наш» (Ос. 14:2-3);
«Ассур» обозначает рассуждение (н. 119, 1186); «конь» – собственное разумение. Помимо этих есть много других мест.
2762. Что «конь» означает способность разумения, вытекает не иначе как из прообразований в другой жизни. Часто там, в мире духов, видятся кони в большом разнообразии, также и сидящие на них; и всякий раз, как они видятся, они означают способность разумения. У духов такого рода прообразования бывают постоянно. Оттого, что конь служит прообразованием разумения, при упоминании коней в Слове духи и ангелы при человеке тотчас знают, что речь идет о разумении. Вот почему также, когда духи из какого-то иного мира, наделенные разумением и мудростью, возносятся из мира духов на небеса, им являются кони, сверкающие огнем, что я тоже видел при их вознесении.
[2] Из этого мне стало ясно, что означают огненная колесница и огненные кони, виденные Елисеем, когда вихрь унес Илию на небеса, как и то, что означает восклицание тогда Елисея: «Отец мой, отец мой, колесница Израиля и всадники ее» (2 Цар. 2:11, 12); и Иоаса, царя Израильского, говорившего то же самое Илие, когда тот умирал: «Отец мой, отец мой, колесница Израиля и всадники ее» (2 Цар. 13:14). Что Илия и Елисей прообразовывали Господа в отношении Слова, по Божественному милосердию Господа будет сказано в другом месте; а именно учение любви и благолюбия из Слова, прообразовываемое «огненной колесницей», и учение веры оттуда, прообразовываемое «огненными конями». Учение веры – это то же самое, что и разумение Слова в отношении его внутренних начал, или в отношении его внутреннего смысла.
[3] Что колесницы и кони видны на небесах у духов и ангелов, явствует из того, что их видели пророки, как, например, Захария (1:8-10; 6:3-7), и другие, но и отрока Елисея, о котором в Книге Царей сказано так:
Открыл Иегова глаза отроку Елисея и он увидел, и вот гора наполнена конями и колесницами огненными вокруг Елисея (2 Цар. 6:17).
Кроме того, там, где в мирку духов находятся разумные и мудрые, постоянно являются колесницы и кони; по той причине, что, как уже говорилось, колесницы и кони прообразовывают принадлежности мудрости и разумения. Воскресающие после смерти, которые вступают в другую жизнь, видят представляющегося им юношу верхом на коне, а затем сходящего с коня. Это означает, что перед тем, как они смогут попасть на небеса, они должны быть наставлены в познаниях добра и истины (см. том 1, н. 187-188). Что колесницы и кони означают это, хорошо знали в древнейшей церкви, что явствует также из книги Иова, которая была книгой той церкви, где есть такие слова:
Бог заставил забыть ее мудрость, и не уделил ему разумения; во время вознесения на высоту высмеивает коня и всадника его (Иов. 39:17-19).
[4] От древнейшей церкви значение коня как способности разумения перешло к мудрым в окрестных землях, включая Грецию. Вот почему описывая солнце, означавшее любовь (н. 2441, 2495), они помещали в него бога их мудрости и разумения, и давали ему колесницу с четырех огненных коней; описывая бога моря, поскольку море означало познания вообще (н. 28, 2120), они ему тоже давали коней; описывая возрастание познаний от разумения, они изображали крылатого коня, пробивающего своим копытом источник, где обитали девы, которые представляли собой науки; Троянский конь означал не что иное, как уловку их разума разрушить стены города. Даже сегодня разум часто описывается по обыкновению, принятому от древних людей, в виде крылатого коня, или Пегаса; а ученость описывали источником. Однако едва кто-либо знает, что конь, в мистическом смысле, означает разумение, а источник – истину; и еще менее, что эти обозначения перешли к язычникам от древней церкви.
2763. Из всего этого теперь ясно, откуда в Слове происходят прообразования и обозначения, а именно от прообразований, существующих в другой жизни. Оттуда они пришли к людям древнейшей церкви, которые были небесными, и живя на земле пребывали в обществе ангелов и духов. От них прообразования перешли к их потомкам и, наконец, к тем, которые просто знали, что они имели такое значение. Но так как прообразования шли с древнейших времен, и служили их Божественному поклонению, их чтили и считали священными.
[2] Кроме прообразований, существуют также соответствия, которые выражают, а также означают в духовном мире нечто совершенно иное от того, что они выражают и означают в природном мире, как, например, тепло – склонность к добру, глаза – разумение, уши – послушание, руки – силу, помимо бесчисленного множества других соответствий. Все это не прообразовывается подобным образом в мире духов, а соответствует, как природное духовному. Вот почему каждое слово, вплоть до малейшей йоты, в Слове содержит в себе небесное и духовное, и вот почему Слово подобным образом вдохновлено, так, что когда его читает человек, ангелы и духи тотчас постигают его духовно согласно прообразований и соответствий.
[3] Но знание это, которое широко развивалось и почиталось древними после потопа, и благодаря которому они способны были мыслить вместе с ангелами, сегодня совершенно забыто, настолько, что едва кто-либо хочет поверить, что оно существует; а те, которые в него верят, называют его просто чем-то мистическим, бесполезным. Это потому так, что человек до того стал мирским и телесным; в такой мере, что при упоминании духовного и небесного чувствует противление, а иногда отвращение и даже омерзение. Что же будет с ним в другой жизни, которая длится вечно, и где нет ничего мирского и телесного, а только духовное и небесное, что составляет жизнь на небесах?


БЫТИЕ 22
1. И было, после сих слов Бог искушал Авраама и сказал ему: Авраам! Он сказал: Вот я.
2. И сказал Он: Возьми, прошу, сына твоего, единственного твоего, которого ты любишь, Исаака; и пойди в землю Мориа и там принеси его во всесожжение на одной из гор, о которой Я скажу тебе.
3. Авраам встал рано утром, оседлал осла своего, взял двоих из отроков своих и Исаака, сына своего; наколол дров для всесожжения, и, встав, пошел на место, о котором сказал ему Бог.
4. На третий день Авраам поднял глаза свои и увидел то место издалека.
5. И сказал Авраам отрокам своим: Останьтесь вы здесь с ослом, а я и отрок пойдем туда и поклонимся, и возвратимся к вам.
6. И взял Авраам дрова для всесожжения, и возложил на Исаака, сына своего; взял в руку огонь и нож, и пошли оба вместе.
7. И сказал Исаак Аврааму, отцу своему, и сказал: Отец мой! Он отвечал: Вот я, сын мой. И он сказал: Вот огонь и дрова, где же скотина для всесожжения?
8. Авраам сказал: Бог увидит Себе скотину для всесожжения, сын мой. И шли оба из них вместе.
9. И пришли на место, о котором сказал ему Бог; и построил там Авраам жертвенник, и разложил дрова, и связал сына своего Исаака, и положил его на жертвенник поверх дров.
10. И протянул Авраам руку свою, и взял нож, чтобы заколоть сына своего.
11. И ангел Иеговы воззвал к нему с небес и сказал: Авраам, Авраам; он сказал: Вот я.
12. И сказал: Не протягивай руки твоей на отрока и не делай над ним ничего, ибо теперь Я знаю, что боишься ты Бога и не удержал сына твоего, единственного твоего, от Меня.
13. И поднял Авраам глаза свои, и увидел: и вот, позади овен, задержанный в зарослях рогами своими. И пошел Авраам, и взял овна, и принес его во всесожжение вместо сына своего.
14. И назвал Авраам имя месту тому: Иегова‐увидит. Потому и сегодня говорится: На горе Иегова увидит.
15. И вторично воззвал к Аврааму ангел Иеговы с небес,
16. и сказал: Мною клянусь, говорит Иегова, так как ты сделал слово это, и не удержал сына твоего, единственного твоего,
17. Я благословляя благословлю тебя, и умножая умножу семя твое, как звезды небес и как песок, что на берегу моря; и унаследует семя твое ворота врагов твоих;
18. и благословятся в семени твоем все племена земли за то, что ты послушался гласа Моего.
19. И возвратился Авраам к отрокам своим, и встали и пошли вместе в Вирсавию; и жил Авраам в Вирсавии.
20. И было после этих слов, что Аврааму возвестили, говоря: Вот, и Милка родила Нахору, брату твоему, сынов:
21. Уца, первенца его, Вуза, брата его, Кемуила, отца Арамова,
22. и Кеседа, и Хазо, и Пилдаша, и Идлафа, и Вафуила;
23. и Вафуил родил Ревекку. Восьмерых этих родила Милка Нахору, брату Авраамову;
24. и наложница его, именем Реума, она тоже родила Теваха, Гахама, Тахаша и Мааху.


СОДЕРЖАНИЕ
2764. В этой главе во внутреннем смысле говорится о самых тяжких и внутренних искушениях, через которые Он соединил Человеческую сущность с Божественной, а также о спасении через это единение тех, которые составляют духовную церковь Господа.
2765. Говорится о самых тяжких и внутренних искушениях Господа (стихи 1, 3-6, 9-11). О единении Человеческой сущности с Божественной сущностью, или Его прославлении через них (стихи 2, 11-12, 16). О спасении через Божественное Человеческое Господа духовных, пребывающих в благолюбии и вере в церкви (стихи 2, 7-8, 13-19). И о спасении пребывающих в добре вне церкви (стихи 20-24).
ВНУТРЕННИЙ СМЫСЛ
2766. Стих 1. И было, после сих слов Бог искушал Авраама и сказал ему: Авраам! Он сказал: Вот я. «И было, после сих слов» означает после совершенных деяний; «Бог искушал Авраама» означает самые тяжкие и внутренние искушения Господа; «и сказал ему: Авраам!» означает постижение Господа от Божественной истины; «Он сказал: Вот я» означает мышление и обдумывание.
2767. И было, после сих слов. Это означает после совершенных деяний, что ясно без истолкования. Деяния, о которых говорилось, касаются Авимелеха и Авраама, что они заключили завет в Вирсавии, и, наконец, что Авраам насадил рощу в Вирсавии, чем означалось, что человеческое рассудочное было присоединено к учению веры, которое в себе Божественно. Теперь же говорится об искушении в отношении рассудочного начала, которое означает «Исаак». Ибо при помощи искушений Господь соделал Свое Человеческое Божественным, и, таким образом, Рассудочное, в котором начинается человеческое (н. 2106, 2194), подавляя и изгоняя в рассудочном все то, что было чисто человеческим, или человеческим от матери. Этот стих связывает содержания предыдущей главы с содержанием данной главы. Оттого и сказано: «И было, после сих слов Бог искушал Авраама». 
2768. Бог искушал Авраама. Это означает самые тяжкие и внутренние искушения Господа, как явствует из того, что следует. Что во внутреннем смысле под «Авраамом» прообразовывается и подразумевается Господь, ясно из всего предшествующего, где говорится об Аврааме. Что Господь претерпевал самые тяжкие и внутренние искушения, описываемым в этой главе во внутреннем смысле, станет очевидно. Что же касается сказанного, что «Бог искушал», то это отвечает смыслу буквы, в котором искушения и многое другое относятся к Богу, но согласно внутреннему смыслу Бог никого не искушает, а во время искушений непрестанно избавляет от них, насколько возможно, или насколько избавление не причиняет вреда, непрестанно взирая на добро, к которому ведет того, пребывает в искушениях. Ибо Бог никогда не бывает причастен к искушениям каким-либо иным образом.
[2] Хотя о Нем и говорится, что Он попускает, тем не менее, это не отвечает понятию, которое сложилось у человека о попущении, а именно, что попущением Он одобряет. Человек может понять это не иначе как, что тот, кто попускает, тоже и желает. Но именно зло внутри человека вызывает и даже вводит в искушение. Бог не выступает причиной этого, как не выступает царь или судья, когда человек совершает зло и за это подвергается наказанию. Ибо тот, кто отделяет себя от законов Божественного порядка, все из которых являются законами добра и отсюда истины, подвергают себя законам, противоположным Божественному порядку, которые являются законами зла и лжи, и отсюда наказаний и мучений.
2769. И сказал ему: Авраам! Это означает постижение Господа от Божественной истины, что явствует из значения слова «говорить» в исторических описаниях Слова как постигать, о чем н. 1898, 1919, 2080, 2619; и из прообразования Авраама как Господа. Что постижение происходило от Божественной истины видеть можно из того, что упоминается «Бог», а не «Иегова»; ибо там, где в Слове говорится об истине, упоминается «Бог», а тем, где говорится о добре, упоминается «Иегова» (см. н. 2586). Вследствие это в данном стихе, а также в последующих до стиха 11 говорится «Бог», по причине того, что говорится об искушении. И вследствие этого в стихе 11 и в последующих говорится «Иегова», потому что там говорится об избавлении. Ибо всякое искушение и осуждение от истины, а всякое избавление и спасение от добра. Что осуждает истина, а спасает добро, смотрите н. 1685, 2258, 2335.
2770. Он сказал: Вот я. Это означает мышление и обдумывание, что явствует из значения слова «говорить» как постигать (н. 2769), здесь же мыслить и обдумывать, потому что это ответ. Ибо всякое мышление и обдумывание идет от постижения (н. 1919, 2515, 2552).
2771. Стих 2. И сказал Он: Возьми, прошу, сына твоего, единственного твоего, которого ты любишь, Исаака; и пойди в землю Мориа и там принеси его во всесожжение на одной из гор, о которой Я скажу тебе. «Сказал Он: Возьми, прошу, сына твоего» означает Божественное рассудочное начало, рожденное Им; «единственного твоего, которого ты любишь» означает одно лишь во вселенной, посредством чего Ему надлежало спасти род человеческий; «Исаака» означает качество оного; «и пойди в землю Мориа» означает место и состояние искушения; «и там принеси его во всесожжение» означает, что Ему надлежало освятить Себя для Божественного; «на одной из гор» означает Божественную любовь; «о которой Я скажу тебе» означает, как Он будет постигать.
2772. Сказал Он: Возьми, прошу, сына твоего. Это означает Божественное рассудочное начало, рожденное Им, что явствует из значения «сына» как рассудочного начала, о чем. н. 2623; здесь Божественного рассудочного, потому что под «сыном» подразумевается Исаак; что он прообразовывает Божественное рассудочное Господа, показано выше (н. 1893, 2066, 2083, 2630). А так как Господь соделал свое рассудочное Божественным собственной силой, как уже не раз говорилось, то «сын твой» означает, что оно было рождено Им (смотрите н. 1893, 2093, 2626).
2773. Единственного твоего, которого ты любишь. Это означает одно лишь во вселенной, посредством чего Ему надлежало спасти род человеческий, что явствует из значения «единственного» как лишь одного, и притом во вселенной, потому что говорится о Господе, Который один лишь в отношении всего Человеческого стал Богом, или Божественным.
2774. Исаака. Это означает качество рассудочного, а именно, как добра истины и истины добра, то есть, Божественного супружества в отношении Человеческого у Господа, что явствует из наречения Исаака, о чем предыдущая глава 21, стихи 6-7).
2775. И пойди в землю Мориа. Это означает место и состояние искушения, что видеть можно из значения «земли Мориа». Что «земля Мориа» – это место искушения, ясно из веления Аврааму идти туда и принести сына своего во всесожжение, и таким образом, подвергнуться крайней степени искушения. Что Иерусалим, где Господь перенес крайнюю степень искушения, находился в той же земле, явствует из того, что Давид воздвиг жертвенник на горе Мориа, а Соломон впоследствии храм; как ясно из книги Летопись:
Начал Соломон строить дом Иеговы в Иерусалиме, на горе Мориа, которую видела Давид, отец его, на месте, которое приготовил Давид на гумне Орны Иевусеянина (2 Летоп. 3:1; сравните 1 .Летоп. 21:16-28 с 2 Сам. 24:16-25).
Отсюда вполне очевидно, что эти подробности, описывающие принесение в жертву Исаака, служат прообразованием Господа; иначе все это можно было совершить там, где Авраам тогда пребывал, и не велеть ему проделать почти трехдневный путь.
2776. И там принеси его во всесожжение. Это означает, что Ему надлежало освятить Себя для Божественного, что явствует из прообразования всесожжения у еврейского племени и в иудейской церкви как самой святой части их поклонения. Совершались всесожжения и совершались жертвоприношения, а что они прообразовывали, можно увидеть выше (н. 922, 923, 1823, 2180). Посредством оных у них совершались освящения. Вот почему «приносить во всесожжение» здесь означает освящать для Божественного, ибо Сам Господь освятил Себя для Божественного, то есть соединил Человеческое с Божественным борьбой и победам в искушениях (см. н. 1663, 1690, 1691 в конце, 1692, 1737, 1787, 1812-1813, 1820).
[2] Сегодня обыкновенно верят, что всесожжения и жертвоприношения означали страдания Господа и что ими Господь совершил искупление за беззакония всех; мало того, Он взял их на себя и таким образом их понес; и что верующие так оправдываются и спасаются, если только помыслят даже в смертный час, что Господь пострадал за них, независимо от того, как они жили на протяжении всей их жизни. Но дело обстоит не так: крестное страдание была крайней степенью искушения Господа, посредством которого Он полностью соединил Человеческое с Божественным и Божественное с Человеческим и, таким образом, прославился. Само это единение служит тем средством, благодаря которому обладающие верой в Него, являющейся верой благолюбия, могут спастись. Ибо Само Высшее Божественное больше не могло достигать рода человеческого, настолько отдалившегося от небесных сущностей любви и духовных сущностей веры, что люди больше не признавали их, и еще менее постигали. Поэтому для того, чтобы Высшее Божественное могло нисходить к человеку в таком состоянии, Господь пришел в мир и соединил Человеческое с Божественным в Себе Самом. Это единение могло совершиться не иначе как самой тяжкой борьбой в искушениях и победами, и, в конце концов, последним искушением, которое было искушением на кресте.
[3] Вследствие этого Господь может из Своего Божественного Человеческого озарять умы, включая те, что довольно далеки от небесных сущностей любви, если только они пребывают в вере благолюбия. Ибо Господь в дугой жизни является небесным ангелам как солнце, а духовным ангелам как луна (н. 1053, 1521, 1529, 1530, 2441, 2495), откуда исходит весь свет небес. Этот свет небес таков, что озаряя зрение духов и ангелов он, вместе с тем, озаряет и разум. Это свойственно тому свету, так что на небесах всякий, насколько он обладает внешним светом, настолько же обладает и внутренним светом, то есть настолько же обладает разумом. Отсюда очевидно, чем свет небес отличается от света мира. Именно Божественное Человеческое Господа озаряет зрение и разум у духовных. Этого бы не было, если бы Господь не соединил Человеческую сущность с Божественной сущностью. А если бы Он их не соединил, человек в мире, ни даже духовные ангелы на небесах, больше не обладали бы способностью разуметь и постигать, что такое доброе и истинное. Таким образом, они не обладали бы никаким блаженством и счастьем, следовательно, никаким спасением. Из этого видеть можно, что род человеческий не мог бы спастись, если бы Господь не принял Человеческое и не прославил его.
[4] Из этого теперь каждый может заключить, какова истина заключена в понятии, что люди спасаются, если только помыслят из некоего внутреннего порыва, что Господь пострадал за них и понес их грехи, как бы они не жили; между тем как свет небес от Божественного Человеческого Господа может достигать только к тем, кто живет в добре веры, то есть в благолюбии; или, что то же самое, к тем, что обладает совестью. Сам уровень, на котором свет может оказывать влияние, или вместилище света, – это добро веры, или благолюбие, и таким образом совесть. Что духовные обладают спасением от Божественного Человеческого Господа, можно увидеть выше (н. 1043, 2661, 2716, 2718).
2777. На одной из гор. Это означает Божественную любовь, что явствует из значения «горы» как любви, о че н. 795, 796, 1430, здесь Божественной любви, так как говорится о Господе; каково качество этой любви, можно увидеть выше (н. 1690, 1691 в конце, 1789, 1812, 1820, 2077, 2253, 2500, 2572). Так как Господь боролся в искушениях и побеждал из Божественной любви, и тем самым освятил и прославил Себя, то и говорится здесь Аврааму, чтобы он принес Исаака во всесожжение на одной из гор в земле Мориа. Это прообразование поясняется тем, что на горе Мориа Давид воздвиг жертвенник, а Соломон храм (н. 2775); ибо жертвенник, на котором приносились всесожжения и жертвоприношения, служил главным прообразованием Господа, как впоследствии храм. Что жертвенник служил главным прообразованием Господа, можно увидеть выше (н. 921), и очевидно у Давида:
Да приведут они меня на гору святости Твоей, и в обители Твои; и пойду я к жертвеннику Бога, к Богу, радости моего веселья (Пс. 43:3-4).
Что храм тоже служил Его прообразованием, очевидно у Иоанна:
Иисус сказал: Разрушьте рам сей, и Я в три дня воздвигну его. Он говорил о храме тела Своего (Иоан. 2:19, 21).
2778. О которой Я скажу тебе. Это означает, как Он будет постигать, что явствует из значения слова «говорить» как постигать, о чем выше н. 2769.
2779. Авраам встал рано утром, оседлал осла своего, взял двоих из отроков своих и Исаака, сына своего; наколол дров для всесожжения, и, встав, пошел на место, о котором сказал ему Бог. «Авраам встал рано утром» означает состояние мира и невинности; «оседлал осла своего» означает природного человека, которого Он приуготовил; «взял двоих из отроков своих» означает прежнее рассудочное, которое он присоединил к нему; «и Исаака, сына своего» означает Божественное рассудочное, рожденное Им; «наколол дров для всесожжения» означает заслугу праведности; «и, встав» означает возвышение; «пошел на место, о котором сказал ему Бог» означает состояние в то время, отвечающее постижению.
2780. Авраам встал рано утром. Это означает состояние мира и невинности, что явствует из значения «утра», а также «вставать утром», когда говорится о Господе, которого здесь являет собой «Авраам». «Утро» во всеобъемлющем смысле означает Господа, и отсюда Его Царство; следовательно, небесное начало любви вообще и в частности, как показано в н. 2333; и так как оно означает это, то означает и само состояние, в котором все это обретается, каковое состояние является состоянием мира и невинности. Состояние мира на небесах походит на состояние утренней зари на земле. В состоянии мира на небесах проявляется все небесное и духовное, и из него извлекается все благополучие, блаженство и счастье, связанное с этим, как при утренней заре на земле все, что проявляется перед человеком, радует и веселит; ибо все отдельные проявления обретают свое качество от общего влияния (см. н. 920, 2384). Сходным образом обстоит и с состоянием невинности: оное проявляется в состоянии мира, и является тем общим, что оказывает влияние на все, относящееся к любви и вере. Если бы последнее не обладало в себе невинностью, то лишилось бы своей существенной составляющей. Вот почему невозможно попасть на небеса, не обладая в некоторой мере невинностью (см. Марк. 10:15). Из этого ясно, что означает «утро» во внутреннем смысле, и еще более, когда говорится, что «он встал рано утором». Так как в высшем смысле «утро» – это Господь, и так как состояние, оказывающее воздействие и влияние на все в Его царстве, исходит от Него, то «утро» и «вставать утром» означают и многое другое, что проявляется в том состоянии, и относится ко всему, что следует далее во внутреннем смысле.
2781. Оседлал осла своего. Это означает природного человека, которого Он приуготовил, что явствует из значения «осла», о чем далее. У человека есть волительное и разумное. К первому относится то, что принадлежит добру, а к последнему то, что принадлежит истине. Есть различные виды животных, которые означают волительное, или принадлежащее дору, такие как ягнята, овцы, козлята, козы, тельцы, быки (см. н. 1823, 2179-2180); и есть также животные, которые означают разумное, или принадлежащее разуму, а именно кони, мулы, дикие ослы, верблюды и ослы, помимо птиц. Что разумную способность означает «конь» показано выше (н. 2761-2762). Что истину, отделенную от добра означает «дикий осел», смотрите выше (н. 1949). Что «верблюд» означает научное в общем, а «осел» – научное в частности, можно увидеть выше (н. 1486).
[2] Природное начало у человека, или, что то же самое, которые составляют природного человека, образуют две составляющие, а именно, природное добро и природная истина. Природное добро – это удовольствие, проистекающее от благолюбия и веры; природная истина – это их научности. Что природная истина – это то, что означает «осел», а рассудочная истина – это то, что означает «мул», увидеть можно из следующих мест. У Исаии:
Пророчество животных юга. На земле тесноты и угнетения лев и тигр, и от них гадюка и летающий огненный змей. Они несут на хребтах молодых ослов богатства свои, и на горбах верблюдов сокровища свои к народу, который не принесет им пользы. Египтяне будут помогать тщетно и напрасно (Ис. 30:6, 7);
Те зовутся «животными юга», которые пребывают в познаниях добра и истины, но делают их не принадлежностью жизни, а памяти; о ком говорится, что «они понесут на хребтах молодых ослов богатства свои, и на горбах верблюдов сокровища свои», по той причине, что «ослята» означают научности в частности, а «верблюды» – научности в общем. Что «египтяне» – это научности, можно увидеть выше (н. 1164, 1165, 1186); о ком говорится, что «они будут помогать тщетно и напрасно». Всякому ясно, что это пророчество имеет внутренний смысл, без которого оно никем не понимаемо; ибо без внутреннего смысла невозможно знать, что такое «пророчество животных юга», «лев и тигр», «гадюка и летающий огненный змей»; и что подразумевают слова, что «они несут на хребтах молодых ослов богатства свои, и на горбах верблюдов сокровища свои», и почему сразу же за этим следует, что «египтяне будут помогать тщетно и напрасно». Подобное подразумевается под «ослом» в пророчестве Израиля об Иссахаре у Моисея:
Иссахар осел крепкий, лежащий между тюками (Быт. 49:14).
[3] У Захарии:
Это будет язва, которой поразит Иегова все народы, которые воевали против Иерусалима. Будет язва у коня, мула, верблюда и осла, и всякого скота (Зах. 15: 12, 15);
что «конь», «мул», «верблюд» и «осел» означают принадлежности разума человека, которые будут поражены чумой, явствует из всего, что следует там ранее и далее; ибо говорится о «язвах», предшествующих последнему суду или скончанию века, о которых говорит также Иоанн в Откровении, и остальные пророки во многих местах. Эти животные означают тех, кто будет воевать против Иерусалима, то есть против духовной церкви Господа и ее истин, и кого поразят такие язвы в отношении принадлежностей их разума.
[4] У Исаии:
Блаженны вы, сеющие при всех водах и посылающие туда ногу быка и осла (Ис. 32:20);
«сеющие при всех водах» обозначают тех, которые позволяют себя наставлять в духовном. Что «воды» – это духовное, таким образом, разумные сущности истины, можно увидеть выше (н. 680, 739, 2720). «Посылающие ноги быка и осла» обозначает природное, которое должно служить. «Бык» – это природное в отношении добра (см. 2180, 2566). «Осел» – это природное в отношении истины.
[5] У Моисея:
Привязывает к виноградной лозе осленка своего, и к лозе лучшего винограда сына ослицы своей; моет в вине одежду свою и в крови гроздей одеяние свое (Быт. 49:11);
это пророчество Иакова, в то время Израиля, о Господе; «виноградная лоза» и «лоза лучшего винограда» обозначает духовную церковь, внешнюю и внутреннюю (н. 1069)» «осленок» обозначает природную истину» «сын ослицы» – рассудочную истину. Причина того, что «сын ослицы» – это рассудочная истина, кроется в том, что «ослица» означает склонность к природной истине (н. 1486), сыном которой является рассудочная истина, как можно увидеть выше (н. 1895-1896, 1902, 1910),
[6] В древности судья ездил верхом на ослице, а его сыновья на молодых ослах; по той причине, что судьи прообразовывали добро церкви, и их сыновья – истины, проистекающие оттуда. Царь же ездил верхом на мулице, а его сыновья на мулах, по той причине, что цари и их сыновья прообразовывали истины церкви (см. н. 1672, 1728, 2015, 2069). Что судья ездил верхом на ослице, очевидно в Книге Судей:
Сердце Мое к вам, законодатели Израилевы, добровольно выдвигающим себя в народе. Прославьте Иегову, ездящие на ослицах белых, сидящие на коврах (5:9,10).
Что сыновья судей ездили на молодых осликах:
Иаир, судья над Израилем, имел тридцать сыновей, ездивших на тридцати молодых ослах (Суд. 10:3-4, и в других местах).
Там же:
Авдон, судья Израилев, имел сорок сыновей, и тридцать внуков, ездивших на семидесяти молодых осла (Суд. 12:14).
Что царь ездил верхом на мулице:
Сказал им Давид: Возьмите с собой слуг господина вашего, и посадите Соломона, сын мой, верхом на мою мулицу. И посадили Соломона на мулицу царя Давида, и Садок священник и Нафан пророк помазали его в царя в Героне (1 Цар. 1:33, 38, 44-45).
Что сыновья царя ездили на мулах:
Встали все сыновья царя Давида и сели верхом каждый на своего мула, и убежали, из-за Авессалома (2 Сам.13:29).
[7] Отсюда очевидно, что ездить верхом на ослице было отличием судьи, а ездить верхом на мулице – отличием царя; и что ездить верхом на молодом осле было отличием сыновей судьи, а ездить верхом на муле – отличием сыновей царя. По той причине, как уже говорилось, что ослица прообразовывала и означала склонность к природному добру и истине, мулица – склонность к рассудочной истине, осел или молодой осел – саму природную истину, а мул, также и сын ослицы, – рассудочную истину. Отсюда очевидно, что подразумевает пророчество о Господе у Захарии:
Радуйся, дочь Сиона, ликуй, дочь Иерусалима, вот Царь твой дет к тебе. Праведный и спасающий, кроткий, едущий на ослице и на молодом осле, сыне ослицы. Владычество Его будет от моря до моря, и от реки до концов земли (Зах. 9:9-10).
Что Господь, идя в Иерусалим, пожелал ехать верхом на этих животных, знаем от евангелистов, как у Матфея:
Иисус послал двух учеников, сказав им: Пойдите в селение, которое прямо перед вами, и сразу найдете ослицу привязанную и молодого осла с нею; отвяжите их и приведите ко Мне. Это было сделано, чтобы исполнилось реченное через пророка, который говорит: «Скажите дочери Сионовой, вот Царь твой идет к тебе, кроткий, сидя на ослице, и на молодом осле, сыне подъяремной. И они привели ослицу и молодого осла, и положили на них одежды свои, и посадили Его на них (Матф. 21:1-2, 4-5, 7). 
[8] «Ехать верхом на осле» служило знаком того, что природное было подчинено; а «ехать верхом на молодом осле, сыне ослицы» служило знаком того, что было подчинено рассудочное. Что «сын ослицы» означал то же, что и «мул», показано выше, при рассмотрении места из книги Бытие 49:11. Вследствие такого их значения, и потому что высшему судье и царю надлежало ехать на них верхом, и, вместе с тем, для исполнения прообразований церкви, Господь и изволил это сделать, что описано у Иоанна так:
На другой день множество народа, пришедшего на праздник, услышавши, что Иисус идет в Иерусалим, взяли пальмовые ветви, вышли навстречу Ему и кричали: Осанна, Благословен грядущий во имя Господне, Царь Израилев. Иисус же, нашед молодого осла, сел на него, как написано: «Не бойся, дочь Сиона, Вот Царь твой идет, сидя на молодом осле ослицы». Ученики Его сперва не поняли этого, но, когда Иисус прославился, тогда вспомнили они, что так было о Нем написано, и это сделали Ему (Иоан. 12:12-16; Марк. 11:1-12; Лук. 19:28-41).
[9] Из всего этого теперь очевидно, что все вообще и в частности в церкви того времени служило прообразованием Господа, и небесного и духовного, что в Его царстве, включая ослицу и молодого осла ослицы, которые прообразовывали природного человека в отношении добра и истины. Причина этого прообразования кроется в том, что природный человек должен служить рассудочному, рассудочный – духовному, духовный – небесному, а небесный – господу. Таков порядок подчинения.
[10] Так как «бык и осел» означают природного человека в отношении добра и истины, то и было дано много законов, в которых упоминаются быки и ослы, каковые законы на первый взгляд кажутся незаслуживающими упоминания в Божественном Слове; но при изъяснении их относительно внутреннего смысла, проявляется весьма важное духовное, содержащееся этих законах, таких как следующие у Моисея:
Если кто раскроет яму, или если выкопает яму и не покроет ее, и упадет в нее бык или осел, то хозяин ямы должен заплатить серебро хозяину их, а труп будет его (Исх. 21: 33-34).
Если найдешь быка врага твоего или осла, заблудившегося, – обязательно приведи его к нему. Если увидишь осла его, лежащего под ношею своею, то не мешкай убрать ее, убирая, убери ее от него (Исх. 23:4-5; Втор. 22:1, 3).
Не увидишь осла брата твоего или быка его, упавшего на пути, не скроешься от них; поднимая, поднимешь их (Втор. 22:4).
Не паши на быке и осле вместе. Не надевай одежду, сделанную из шерсти и льна вместе (Втор. 22:10-11).
Шесть дней делай дела твои, а на седьмой день покойся, чтобы отдохнул бык твой, и осел твой, сын служанки твоей и пришлец (Исх. 23:12).
Здесь «бык и осел» означают в духовном смысле не что иное, как природное добро и истину.
2782. И взял двоих из отроков своих. Это означает прежнее рассудочное, которое он присоединил к нему, что явствует из значения «отрока». Слова «отрок» и «отроки» имеют различное значение в Слове; потому что употребляются не только в отношении сыновей дома, но и в отношении сыновей чужестранцев, а также рабов; здесь в отношении рабов. Что «рабы» в Слове также означают все природное у человека, которое должно служить рассудочному, можно увидеть выше (н. 1486, 1713, 2541, 2567). Здесь же, так как называются не «рабы», а «отроки», означается прежнее или чисто человеческое рассудочное, которое должно было служить Божественному рассудочному, как тоже можно увидеть из самой последовательности изложения.
2783. И Исаака, сына своего. Это означает Божественное рассудочное, рожденное Им Самим, что явствует из прообразования «Исаак» как Божественного рассудочного у Господа, о чем не раз говорилось ранее. Что оно было рождено Им, подразумевается под выражением «сына своего», как выше (н. 2772).
2784. Наколол дров для всесожжения. Это означает заслугу праведности, что явствует из значения «дров» и «колоть дрова». Что «дрова» означают добро, принадлежащее делам и праведности, и что «колоть дрова» означает полагать заслугу в добре, принадлежащем делам, но что «колоть дрова для всесожжения» означает заслугу праведности, кажется весьма далеким, чтобы кто-то знал без откровения. Что «колоть дрова» – значит полагать заслугу в добре, принадлежащем делам, мне стало ясно из того, что я видел и описал в первом томе (н. 1110) о дровосеках как тех, которые желали заслужить спасение добром, которое они совершали. Кроме того, есть и другие, впереди, выше, немного правее, с определенной земли, которые равным образом присваивали себе всякое добро, и точно так же, кажется, рубят и колют дрова. Когда им видится, что они трудятся, на их лицах появляется отблеск некоего блуждающего огня, которым является добро заслуги, приписываемое им себе. Причина такой видимости кроется в том, что «дерево» служит прообразованием добра, как и все дерево в ковчеге и в храме, а также всякое дерево на жертвеннике, на котором совершались всесожжения и жертвоприношения. Те же, которые приписывают добро себе и полагают в нем заслугу, тоже, сказано в Слове, поклоняются дереву или резному изображению из дерева.
2785. И, встав. Это означает возвышение, что явствует из значения слова «вставать» как предполагающего там, где оно встречается в Слове, некое возвышение.
2786. Пошел на место, о котором сказал ему Бог. Это означает состояние в то время, отвечающее постижению, что явствует из значения «места» как состояния, о чем н. 1273-1277, 1376-1381, 2625; и из значения слов «сказал Бог» как постижения от Божественного, о чем н. 2769, 2778. Что касается самого состояния, оно описывается в этом стихе, то есть, состояние, которое принимал на Себя Господь, подвергаясь искушениям, это то состояние, которое Он принимал на Себя, подвергаясь самым тяжким и внутренним искушениям. Его первым приуготовлением к этому состоянию было Его вхождение в состояние мира и невинности, и приуготовление природного человека в Нем Самом, как и рассудочного, с тем, чтобы они служили Божественному рассудочному, которому он присоединил заслугу праведности, и таким образом возвысил Себя. Это совершенно невозможно истолковать для понимания или представить понятию всякого, кто не знает, что многие состояния существуют вместе, разнясь между собой; и кто не знает также, что такое состояние мира и невинности, что такое природный человек, что такое рассудочный человек, как и что такое заслуга праведности. Ибо он сначала должен иметь четкое понятие обо всем этом, а также должен знать, что Господь из своего Божественного мог вызывать у Себя любое состояние, какое бы ни пожелал, и что Он приуготовлял Себя к искушениям, вызывая множество состояний. Хотя у людей это покрыто, будто ночной темнотой, тем не менее, у ангелов оно будто в дневном свете, ведь ангелы, пребывая в свете небес, отчетливо видят в этом и ему подобном бесчисленное множество всего, и от втекающего при этом чувства испытывают невыразимую радость. Отсюда видеть можно, насколько человеческая способность разуметь и постигать отстоит от ангельской способности разуметь и постигать.
2787. Стих 4. На третий день Авраам поднял глаза свои и увидел то место издалека. «На третий день» означает завершенность и начало освящения; «Авраам поднял глаза свои и увидел» означает мышление и взгляд из Божественного; «место то издалека» означает состояние, которое Он предвидел.
2788. На третий день. Это означает завершенность и начало освящения, что явствует из значения «третьего дня». «День» в Слове означает состояние (н. 23, 487, 488, 493, 893); как и «год», и, в общем, всякий промежуток времени; как то «час», «день», «неделя», «месяц», «год» и «век»; также и «утро», «полдень», «вечер» и «ночь»; и «весна», «лето», «осень» и «зима». При добавлении слова «третий» эти промежутки времени означают конец состояния, и в то же время начало следующего состояния. Так как здесь говорится об освящении Господа, которое производилось путем искушений, «третий день» означает завершенность и в то же время начало освящения, как следует также из уже сказанного. Причина такого значения кроется в том, что, когда Господь исполнил все, Он воскрес на третий день; ибо все, что было совершено, или должно было быть совершено Господом, когда Он жил в мире, в прообразованиях церкви пребывало как уже совершенное, как оно пребывало и во внутреннем смысле Слова. Ибо для Господа быть и становиться – это одно и то же, мало того, перед Ним является целая вечность.
[2] Вот почему число «три» служило прообразованием не только в древней церкви и иудейской, но и у разных племен. Смотрите, что сказано об этом числе выше (н. 720, 901, 1825). Что таково происхождение значения числа «три», очевидно у Осии:
Возвратимся к Иегове, ибо Он уязвил, и Он исцелит нас; Он поразил, и перевяжет нас; оживит нас через два дня, в третий день восставит нас, чтобы мы жили перед лицом Его (Ос. 6:1-2);
где «третий день» обозначает пришествие Господа и Его воскресение. Очевидно также из Ионы, что он «был в чреве рыбы три дня и три ночи» (Иона 1:17); о чем Господь так говорит у Матфея:
Как Иона был во чреве кита три дня и три ночи, так и Сын Человеческий будет в сердце земли три дня и три ночи (Матф. 12:40).
[3] Следует знать, что во внутреннем смысле Слова «три дня» и «третий день» означают то же, что и «три» и «третий» в следующих местах. У Иоанна:
Иисус сказал Иудеям: Разрушьте храм сей, и Я в три дня возведу его. Он говорил о храме тела Своего (Иоан. 2:19-21; Матф. 26:61; Марк 14:58; 15:29).
Известно, что Господь воскрес на третий день.
[4] По той же причине Господь делил время Своей жизни на три промежутка, как у Луки:
Пойдите и скажите этой лисице: Вот, изгоняю демонов и совершаю исцеления сегодня и завтра, и в третий день закончу (Лук. 13:32).
Свое последнее искушение, искушение на кресте, Господь понес в «три часа» дня (Марк 15:25); спустя три часа тьма покрыла всю землю, или в «шесть часов» (Лук. 23:44); и спустя три часа, или в «девять часов» пришел конец (Марк 15:33-34, 37). Утром же, или в «девять часов» Он воскрес (Марк 16:1-4; Лук. 24:7); смотрите Матф. 16:21; 17:22-23; 20:18-19; Марк 8:31; 9:31; 10:31; 10:33-34; Лук. 18:33; 24:46. Исходя из всего этого, особенно из воскресения Господа на третий день, число «три» служило прообразованием и несло определенное значение, как видеть можно из следующих мест в Слове:
Когда Иегова сошел на гору Синай, Он сказал Моисею освятить народ сегодня и завтра, чтобы вымыли одежды свои и были готовы к третьему дню, ибо на третий день сойдет Иегова (Исх. 19:10-11, 15-16).
Когда они отправились от горы Иеговы на три дня пути, ковчег Иеговы шел перед ними три дня пути, чтобы отыскать, где им упокоиться (Чис. 10:33).
По всей земле Египетской была густая тьма три дня, и не видели друг друга три дня, у сынов же Израиля был свет (Исх. 10:22-23).
[5] Плоть жертвы по обету или добровольного приношения надлежало есть в первый и второй день; ничего нельзя было оставлять к третьему дню, а оставшееся надлежало сжечь на огне, потому что это мерзость. Равно и плоть мирного приношения, если бы ее стали есть в третий день, это не было бы умилостивлять, а душа несла бы свое беззаконие (Лев. 7:16-18; 19:6-7).
Кто прикоснулся к мертвому, должен был очистить себя в третий день, и в седьмой день, и был бы очищен; в противном случае та душа должна была истребиться из Израиля, и чистый должен был окропить нечистого водой, чтобы очистить в третий и седьмой день (Чис. 19:12-13, 19).
Убивший душу в битве, или прикоснувшийся к убитому, должен был очистить себя в третий и в седьмой день (Чис. 21:19).
[6] Когда они пришли в землю Ханаанскую, плоды должно было почитать необрезанными три года, и не должно было их есть (Лев. 19:23).
По прошествии трех лет должно было приносить все десятины от прироста в тот год, и класть их у ворот, чтобы левит, пришлец, сирота и вдова ели (Втор. 14:28-29; 24:12).
Три раза в году должно было праздновать для Иеговы, и три раза в году каждый мужчина должен был являться перед лице Господа Иеговы (Исх. 23:14, 17; Втор. 16:16).
Иисус Навин сказал народу, что спустя три дня они пойдут за Иордан и населят землю (Ис. Нав. 1:11; 32).
[7] Иегова воззывал к Самуилу три раза, и третий раз тот отвечал (1 Сам. 3:8).
Когда Саул хотел убить Давида, Давид скрывался в поле до третьего вечера. И сказал Ионафан Давиду, он выпытает у отца своего на третий день. Ионафан выпустил три стрелы в сторону камня, и Давид затем пал лицом на землю перед Иеговой и поклонился три раза (1 Сам. 20:5, 12, 19-20, 30, 36, 41).
Давиду надлежало выбрать одно из трех: семь лет голода в земле; или три месяца бегать от врагов своих; или три дня моровой язвы в земле (2 Сам. 24:12-13).
[8] В дни Давида был голод три года, год за годом (2 Сам. 21:1).
Илия простерся над мертвым отроком три раза и вернул его к жизни (1 Цар. 17:21).
Когда Илия построил жертвенник Иегове, он сказал лить воду на жертву всесожжения на дрова три раза (1 Цар. 18:34).
Огонь дважды умертвил пятидесятников, посланных к Илие, но не посланного в третий раз (2 Цар. 1:13).
Знамением было царю Езекию есть в тот год выросшее само по себе, во второй год выросшее еще, в третий же год сеять, жать, садит виноградники и есть плод их (2 Цар. 19:29).
[9] Даниил вошел в дом свой, и окна в комнате его были открыты против Иерусалима, и он три раза в день славословил на коленях и молился (Дан. 6:11, 14).
Даниил скорбел три седмицы дней, не ел вкусного хлеба, не пил вина, и не умащал себя до исполнения трех седмиц дней (Дан. 10:2-3).
Исаия ходил нагой и босой три года, в знак и предзнаменование о Египте и Ефиопии (Ис. 20:3).
Из светильника выходили по три ветви с каждого бока, и по три миндалевидные чашечки были на одной ветви (Исх. 25:32-33).
В Уриме и Туммиме было по три драгоценных камня в каждом ряду (Исх. 28:17-19).
[10] В новом храме должно было быть три боковые комнаты у ворот с одной стороны, и три с другой, у них трех должны была быть одна мера; ширина ворот у столбов дома три локтя с этой стороны и три локтя с той (Иез. 40:10, 21, 48).
В Новом Иерусалиме должно было быть трое ворот к северу, трое к востоку, трое к югу, и трое к западу (Иез. 48:31-34; Откр. 21:13).
То же и в следующих местах:
Петр отрекся от Иисуса трижды (Матф. 26:34, 69 и следующие стихи).
Господь три раза говорил Петру: «Любишь ли Меня?» (Иоан. 21:17).
Также в притче человек, насадивший виноградник, посылал слуг три раза, и, наконец, своего сына (Лук. 20:12; Марк 12:2, 4-6).
Работавшие в винограднике были наняты в три часа, в шесть часов, в девять часов и в одиннадцать часов (Матф. 20:1-17).
Поскольку смоковница не приносила плода три года, она подлежала срубу (Лук. 13:6, 7).
[11] Как тройное и третье служило прообразованием, так и третья часть, как в следующем:
Хлебное приношение из двух десятых тонкой пшеничной муки смешивалось с третьей частью гина елея и вина для возлияния было третья часть гина (Числ. 15:6, 7; Иез. 46:14).
Пророку Иезекиилю надлежало водить бритвой по голове своей и по бороде своей, а затем разделить волосы и сжечь третью часть на огне, изрубить третью часть мечем в окрестностях его и развеять третью часть по ветру (Иез. 5:1-2, 11).
На всей земле две части подлежали истреблению, а треть должна была остаться; но третьей части предстояло пройти через огонь и подвергнуться испытанию (Зах. 13:8-9).
[12] Когда первый ангел вострубил, и пошел град и огонь, смешанные с кровью, и пали на землю, так что третья часть деревьев сгорела. Второй ангел вострубил, и как-бы большая гора из огня низверглась в море, и третья часть моря сделалась кровью; от этого умерла третья часть одушевленных тварей в море, и третья часть судов разбилась. Третий ангел вострубил, и упала с небес большая звезда, горящая подобно светильнику, и пала на третью часть рек; имя сей звезде полынь. Четвертый ангел вострубил, и поражена была третья часть солнца, и третья часть луны, и третья часть звезд, так что затмилась третья часть их, и день не светил третью часть свою, как и ночь (Откр. 8:7-12).
[13] Четыре ангела были освобождены, чтобы умертвить третью часть людей (Откр. 9:15).
От этих трех третья часть людей умерла, от огня, от дыма и от серы, выходящих изо рта коней (Откр. 9:18).
Дракон увлек хвостом своих третью часть звезд с неба, и поверг их на землю (Откр. 12:4).
«Третья часть», однако, означает нечто, что еще не завершено; а «третий» и «тройной» означает то, что завершено – зло в случае зла, добро в случае добра.
2789. Авраам поднял глаза свои и увидел. Это означает мышление и взгляд из Божественного, что явствует из значения «глаз» как , о чем н. 2701; отсюда «поднимать глаза» – значит возвышать разумение, таким образом, мыслить; и из значения слова «видеть» как рассматривать, потому что говорится о Господе.
2790. Место то издалека. Это означает состояние, которое Он предвидел, что явствует из значения «места» как состояния, о чем н. 1273-1277, 1376-1381, 2625; и из значения слов «видеть далеко» как предвидеть.
2791. Стих 5. И сказал Авраам отрокам своим: Останьтесь вы здесь с ослом, а я и отрок пойдем туда и поклонимся, и возвратимся к вам. «Сказал Авраам отрокам своим: Останьтесь вы здесь с ослом» означает отделение тогда прежнего рассудочного вместе с природным; «а я и отрок пойдем туда» означает Божественное рассудочное в состоянии истины, готовой к самой тяжкой и внутренней борьбе искушений; «отрок» – это Божественное рассудочное в таком состоянии; «и поклонимся» означает смирение; «и возвратимся к вам» означает соединение вслед за тем.
2792. Сказал Авраам отрокам своим: Останьтесь вы здесь с ослом. Это означает отделение тогда прежнего рассудочного вместе с природным, что явствует из значения слов «оставаться здесь» как быть отделенным весьма долго; ; из значения «отроков» как прежнего рассудочного, о чем говорилось, о чем выше н. 2782; и из значения «осла» как природного человека, или природного начала, о чем тоже выше н. 2781.
2793. А я и отрок пойдем туда. Это означает Божественное рассудочное в состоянии истины, готовой к самой тяжкой и внутренней борьбе искушений, что очевидно; «отрок» – это рассудочное Божественное в таком состоянии, что явствует из прообразования «Исаака» как рассудочного Божественного; но так как он здесь назван не «Исааком» и не выражением «сын мой», а «отроком», как ранее, то это рассудочное Божественное в таком состоянии, о чем следует чуть ниже.
2794. И поклонимся. Это означает смирение, что ясно без истолкования.
2795. И возвратимся к вам. Это означает соединение вслед за тем, что тоже ясно без истолкования. Так как в этой главе говорится о самых тяжких и внутренних искушениях, то описываются все состояния, принимаемые Им, когда Он подвергался этим искушениям. Первое состояние описано в третьем стихе, второе – а этом, третье – в следующем стихе и в остальных, идущих за ним. Однако эти состояния невозможно истолковать простому пониманию, если первоначально многое неизвестно не только о Божественном Господа, которое здесь прообразовано «Авраамом», но и о Его Человеческом Божественном, которое прообразовано «Исааком», и о состоянии этого рассудочного начала, когда Он входил и подвергался борьбе искушения, каковое рассудочное являет собой «отрок»; кроме того, каким и какого качества было прежнее рассудочное начало, наряду с природным началом, которое ему сопутствовало; затем, каким было состояние, когда одно присоединялось к другому, и каким было состояние, когда они в большей или меньшей мере разделялись. Вдобавок необходимо знать многое об искушениях, как, например, что такое внешние и внутренние искушения, и, следовательно, какими были самые внутренние и тяжкие искушения у Господа, о которых говорится в этой главе. Пока все это неизвестно, невозможно и описать для понимания того, что содержится в этом стихе; если бы это и было описано, даже весьма ясно, то все же казалось бы темным. Для ангелов, пребывающих в свете небес от Господа, все это ясно и очевидно, мало того, приносит им счастье, потому что это самое небесное.
[2] Здесь только скажем, что Господь вовсе не мог быть искушаем, когда пребывал в Самом Божественном, ибо Божественное находится бесконечно превыше всякого искушения; но Он мог быть искушаем в отношении человеческого. В этом причина того, почему подвергаясь самым тяжким и внутренним искушениям Он присоединял к Себе прежнее человеческое, то есть Свое рассудочное и природное, как описано в стихе 3; и почему Он вслед за тем отделился от них, как сказано в этом стихе, хотя при этом сохраняя кое-что, посредством чего Он мог быть искушаем. Вот почему здесь говорится не «Исаак сын мой», а «отрок», под которым подразумевается Божественное рассудочное в таком состоянии, а именно в состоянии истины, готовой к самой тяжкой и внутренней борьбе искушений (см. н. 2793). Что ни Само Божественное, ни Божественное Человеческое не могли быть искушаемы, должно быть ясно каждому лишь из того, что даже ангелы не могут приблизиться к Божественному, гораздо менее духи, вызывающие искушения, и еще менее ады. Отсюда ясно, почему Господь пришел в мир, и принял на Себя само человеческое состояние с его немощью. Ибо таким образом Он мог быть искушаем в отношении человеческого, и посредством искушений подчинить ады и привести к повиновению и порядку все вообще и в частности, и спасти род человеческий, который столь далеко отошел от высшего Божественного начала.
2796. Что касается принятия на себя Господом различных состояний, о которых здесь говорится, о них человек не может знать, потому что он никогда не размышляет об изменениях состояния, которые, между тем, происходят постоянно, как в отношении разума, или мыслей, так и в отношении воли, или склонностей. Причина, по которой он об этом не размышляет, кроется в том, что он верит, что все в нем, вообще и в частности, следует природному порядку, и что нет ничего высшего, что бы направляло; когда между тем дело обстоит так, что всем в нем вообще и в частности располагают духи и ангелы, находящиеся при нем; а все его состояния и изменения состояний вызваны именно этим, и таким образом вечно направляются Господом к целям, которые предвидит один Господь. Что дело обстоит именно так, мне стало теперь доподлинно известно по многолетнему опыту. Мне было дано знать и наблюдать, какие духи и ангелы были при мне, и какое состояние они вызывали. Это я могу торжественно заявить, что все состояния, даже самые незначительные, исходят от этого источника и таким образом направляются Господом. Также мне было дано знать и наблюдать, что в каждом состоянии содержится великое множество других состояний, которые не проявляются, и которые вместе кажутся как одно общее состояние; и что эти состояния располагаются относительно состояний, которые следуют по порядку в их последовательностях. У человека все это совершает Господь, у Самого же Господа Он Сам, когда жил в мире, это совершалось Им Самим, так как Он был Божественным и само бытие Его жизни было Иеговой.
[2] Изменения состояния у человека в отношении того, что принадлежит разуму, и в отношении того, что принадлежит воле, и порядок, в котором они следуют, как и последовательности, через которые они проходят, и, таким образом, как Господь насколько это возможно клонит их к добру, – все это знают ангелы. Мудрость ангелов такова, что они постигают подобное в мельчайших подробностях. Вследствие этого все, что открыто во внутреннем смысле об изменениях состояния у Господа ясно и отчетливо постигаемо ангелами, потому что они пребывают в свете небес от Господа; оно в некоторой степени доступно и разумению людей, живущих в простом добре, но только затемнено и словно бессодержательно для пребывающих во зле, а также для пребывающих в исступлениях мудрости; ибо последние затемнили и погасили их природный рассудочный свет многим таким, что привносит тьму, как бы горячо они ни верили, что пребывают в свете более других.
2797. Стих 6. И взял Авраам дрова для всесожжения, и возложил на Исаака, сына своего; взял в руку огонь и нож, и пошли оба вместе. «Взял Авраам дрова для всесожжения» означает заслугу праведности; «И возложил на Исаака» означает, что это было присоединено к Божественному рассудочному; «взял в руку огонь и нож» означает добро любви и истину веры; «и пошли оба вместе» означает единение насколько это возможно.
2798. Взял Авраам дрова для всесожжения и возложил на Исаака, сына своего. Это означает заслугу праведности, что явствует из сказанного и показанного выше (н. 2784), таким образом, не требует дальнейшего истолкования. «И возложил на Исаака» означает, что заслуга праведности была присоединена к Божественному рассудочному, что явствует из прообразования «Исаака» как Божественного рассудочного у Господа, о чем не раз говорилось ранее, и из значения слов «возлагать на него» как присоединить. Говорится «на сына своего», потому что Божественное Человеческое Господа было не только зачато, но и рождено Иеговой. Что Господь был зачат Иеговой, наиболее полно известно из Слова Господа; вследствие этого Он зовется «Сыном Всевышнего» «Сыном Божиим» и «Единородным Отца» у Матф. 2:15; 3:16-17; 16:13-17; 17:5; 27:43, 54; Марк 1:10; 9:7,9; 14:61-62; Лук. 1:31-32, 35; 3:21-22; 9:35; 10:22; Иоан. 1:14, 18, 50; 3:13, 16-18; 5:20-27; 6:69; 9:34-35, 38; 10:35-36; 20:30-31), и помимо этого во многих других местах, где Он называет Иегову Своим Отцом.
[2] Известно также, что Он был рожден девой Марией, но как любой человек; правда, когда Он родился заново, или стал Божественным, это происходило от Иеговы, который в Нем пребывал и которым был Он Сам в отношении самого бытия жизни. Единение Божественной сущности и Человеческой сущности совершалось взаимно и обоюдно, так что Он соединил Божественную сущность с Человеческой и Человеческую с Божественной (см. н. 1921, 1999, 2004-2005, 2018, 2025, 2083, 2508, 2523, 2618, 2628, 2632, 2728-2729). Из этого видеть можно, что Господь соделал Человеческое в Себе Божественным по собственному могуществу, и таким образом стал праведностью. Заслуга праведности стала тем, что было присоединено к Божественному рассудочному, когда Он подвергался самым внутренним искушениям, и из него Он тогда боролся, и с этим боролись злые гении, пока Он не прославил и это. Вот что подразумевается во внутреннем смысле под тем, что возложил дрова для всесожжения на Исаака, сына своего, и вот что постигают ангелы при чтении этих слов.
2799. Взял в руку огонь и нож. Это означает добро любви и истину веры, что явствует из значения «огня» как добра любви, о чем н. 934; и из значения «ножа» как истины веры. Что нож, используемый на жертвах при жертвоприношениях, означал истину веры, видеть можно по значению «меча» или «малого меча» в Слове; ибо вместо ножа сказано «малый меч». И то и другое имеет то же самое значение, с тем различием, что «нож», используемый для жертвоприношений, означал истину вера, а «меч» – истину сражающуюся. И так как нож в Слове упоминается редко по тайной причине, приводимой ниже, покажем, что означает «меч». «Меч» во внутреннем смысле означает истину веры сражающуюся, а также опустошение истины; а в противоположном смысле – ложь сражающуюся, и наказание лжи.
[2] (1) Что «меч» означает истину веры сражающуюся, видеть можно из следующих отрывков. У Давида:
Препояшь Себя по берду мечом Твоим, Могущественный, благоденствуй в славе и величии Твоем, воссядь на слове истины, и правая рука Твоя научит Тебя дивному (Пс. 45:3-4);
где говорится о Господе, «меч» обозначает истину сражающуюся. Там же:
Да торжествуют милосердные в славе, да поют на ложах своих; да будут славословия Бога в гортани их, и меч обоюдоострый в руке их (Пс. 149:5-6).
У Исаии:
Иегова призвал Меня от чрева; от утробы матери Моей называл имя Мое; и сделал уста Мои как острый меч, и сделал Меня стрелою отточенной (Ис. 49:1-2);
«острый меч» обозначает истину сражающуюся; а «отточенная стрела» – истину учения (см. н. 2686, 2709). Там же:
Ассур падет не от меча мужчины; и не меч человека пожрет его; он побежит перед мечом, и юноши его станут податью (Ис. 31:8);
«Ассур» обозначает рассуждение относительно Божественного (н. 119, 1186); «меч не мужчины, и не человека» – ложь; «меч, перед которым он побежит» – истину сражающуюся.
[3] У Захарии:
Возвращайтесь на твердыню, вы, узники надежды; еще сегодня, возвещаю, воздам тебе в двойне; Я тот, кто как лук натянул Себе Иуду, и наполнил Ефремом, и поднял сынов твоих, Сион, против сынов твоих, Иония, и сделаю тебя мечем могущественного; и явится над ними Иегова, и вылетит стрела Его, как молния (Зах. 9:12-14);
«меч могущественного» обозначает истину сражающуюся. У Иоанна:
Посреди семи светильников был подобный Сыну Человеческому; Он держал в правой руке Свой семь звезд; из уст Его выходил обоюдоострый меч, и лицо Его было как солнце, сияющее в силе своей (Откр. 13:16);
и далее:
Так говорит имеющий обоюдоострый меч: скоро приду к тебе и сражусь с ними мечом уст Моих (Откр. 2:12, 16);
где «обоюдоострый меч» ясно обозначает истину сражающуюся, которая, поэтому, прообразована «мечем, выходящим из уст».
[4] Там же:
Из уст Сидящего на белом коне исходил острый меч поражать племена; и они были убиты мечем Сидящего на коне, исходящим из уст Его (Откр. 19:15, 21);
где ясно, что «меч из уст Его» – это истина сражающаяся. Что Сидящий на белом коне – это Слово, и таким образом, Господь, который есть Слово, можно увидеть выше (н. 2760-2763). Вот почему Господь говорит у Матфея:
Не думайте, что Я пришел принести мир на землю; не мир пришел Я принести, но меч (Матф. 10:34).
Также у Луки:
Теперь, кто имеет мешок, тот возьми его, также и суму; а у кого нет, продай одежду и купи меч. Они сказали: Господи, вот два меча; Иисус сказал им: Довольно (Лук. 22:36-38);
где под «мечем» подразумевается не что иное, как истина, из которой и для которой им надлежало бороться.
[5] У Осии:
И заключу в тот день для них завет с полевыми зверями и с птицами небесными и с пресмыкающимися по земле; и лук, и меч, и войну истреблю с земли, и дам им возлежать в безопасности (Ос. 2:18);
Где говорится о царстве Господа; «истребление лука, меча и войны» означает, что там не будет борьбы по поводу учения и истины. У Иисуса Навина:
Иисус поднял глаза свои и взглянул, и вот стоит перед ним человек, и в руке его обнаженный меч; и он сказал Иисусу: Я предводитель воинства Иеговы. Иисус пал лицом своим на землю (Ис. Нав. 5:13-14).
Произошло это, когда Иисус Навин вошел с сынами Израиля в землю Ханаанскую, под чем подразумевается вхождение верующих в царство Господа. Истина сражающаяся, которая принадлежит церкви, – это «обнаженный меч в руке предводителя воинства Иеговы».
[6] Но что «малые мечи» или «ножи» означают истину веры, видеть можно из того, их использовали не только при жертвоприношениях, а и при обрезании. Для обрезания их делали из камня называли «малый меч из кремня», как ясно у Иисуса Навина:
Сказал Иегова Иисусу: Сделай себе малые мечи из кремния, и обрежь сынов Израилевых во второй раз. И сделал себе Иисус малые мечи из кремния, и обрезал сынов Израилевых на холме крайней плоти (Ис. Нав. 5:2-3).
Что обрезание служило прообразованием очищения от любви к себе и к миру, можно увидеть выше (н. 2039, 2632); и так как это очищение производится истинами веры, то использовались малые мечи из кремня (н. 2039 в конце, 2046 в конце).
[7] (2) Что «меч» означает опустошение истины, явствует из следующих мест. У Исаии:
Тебя постигли эти двое, кто пожалеет тебя? Опустошение и разрушение, голод и меч; кто утешит тебя? Сыновья твои изнемогли, лежат по краям всех улиц (Ис. 51:19-20);
«голод» обозначает опустошение добра; «меч» опустошение истины; «лежать по краям всех улиц» – значит лишиться всех истин. Что «улица» – это истина, можно увидеть выше (н. 2336); что такое опустошение, смотрите н. 301-304, 407-408, 410-411. Там же:
Вас причисляю я мечу, и все вы преклонитесь на заклание; потому что Я звал, и вы не отвечали; Я говорил, и вы не слушали (Ис. 65:12).
[8] Там же:
Огнем и мечем произведет суд Иегова над всякой пролью, и много будет пораженных от Иеговы (Ис. 66:16);
«пораженные от Иеговы» обозначают тех, кто опустошен. У Иеремии:
На все холмы в пустыне пришли опустошители, ибо меч Иеговы пожирает все от одного края земли до другого края земли, нет мира ни для какой плоти; они сеяли пшеницу, а пожали терны (Иер. 12:12-13);
«меч Иеговы» ясно означает опустошение истины. Там же:
Они солгали на Иегову, и сказали: Нет Его, и зло не придет на нас, и не увидим мы ни меча, ни голода; и пророки станут ветром, и слова нет в них (Иер. 5:12-13).
[9] Там же:
Я посещу их: юноши умрут от меча, сыновья их и дочери умрут от голода (Иер. 11:22).
Там же:
Когда они принесут жертву всесожжения и приношение хлебное, не приму их; ибо мечем, голодом и моровою язвою истреблю их. И я сказал: О, Господь Иегова, вот пророки говорят им: Не увидите меча и голода (Иер. 14:12-13).
Там же:
Город отдается в руки Халдеев, сражающихся против него, от меча и голода и моровой язвы (Иер. 32:24, 36).
Там же:
Пошлю на них меч, голод и моровую язву, доколе не истреблю их с земли, которую Я дал им и отцам их (Иер. 24:10).
[10] В этих местах «мечем, голодом и моровой язвой» описывается опустошение; «мечем» – опустошение истины, «голодом» – опустошение добра и «моровой язвой» разграбление, вплоть до истребления. У Иезекииля:
Сын человеческий, возьми себе острый нож, бритву брадобрее возьми себе, и поводи ею по голове твоей и по бороде твоей; и возьми себе весы и раздели их. Третью часть сожги огнем посреди города; третью часть изруби мечом в окрестностях его; и третью часть развей по ветру; а я обнажу меч вслед за ним. Третья часть умрет от язвы моровой, и истощится от голода среди тебя; третья часть падет от меча в окрестностях твоих; а третью часть развею по всем ветрам, и обнажу меч вслед за ними (Иез. 5:1-2, 12, 17).
Здесь говорится об опустошении природной истины, которое так описывается. Там же:
Вне дома – меч, а в доме – голод и моровая язва; кто в поле, тот умрет от меча, а кто в городе, того пожрут голод и моровая язва (Иез. 7:15).
[11] Там же:
Скажи земле израильской: Так говорит Иегова: Вот, Я против тебя, и извлеку меч Мой из ножен его и истреблю у тебя праведного и нечестивого. Потому, чтобы истребить у тебя праведного и нечестивого, меч Мой из ножен своих выйдет и уже не возвратится. Пришло ко мне слово Иеговы, говоря: Сын человеческий, изреки пророчество и скажи: Так говорит Иегова; скажи: Меч, меч наострен и также вычищен; наострен, чтобы закалывать заклание; вычищен, чтобы был, как молния. Сын человеческий, изреки пророчество и скажи: Так говорит Господь Иегова сынам Аммона и их поношению; и скажи: Меч, меч обнажен для заклания, вычищен для истребления от молнии, пока видят для тебя призрачные видения, пока предрекают тебе ложь (Иез. 21:3-5, 8-10, 28-29).
Здесь «меч» означает не что иное, как опустошение, как ясно из подробностей во внутреннем смысле.
[12] Там же:
Царь Вавилонский разрушит башни твои мечами; от множества коней его покроет тебя пыль; от шума всадников, колес и колесниц потрясутся стены твои; копытами коней своих он истопчет все твои улицы (Иез. 26:9-11).
Что такое Вавилон, увидеть можно выше (н. 1326); и что он опустошает (н. 1326). У Давида:
Если кто не обращается, Бог точит Свой меч, натягивает Свой лук и подготавливает его (Пс. 7:13).
У Иеремии:
Сказал я: О, Господь Иегова, истинно обманывая Ты обманывал народ этот и Иерусалим, говоря: Мир будет у вас; и меч дошел даже до души (Иер. 4:10).
[13] Там же:
Объявите в Египте, и пусть услышат в Магдоле: Становись и готовься, ибо меч пожрет окрестности твои (Иер. 46:14).
Там же:
Меч на Халдеев, и на обитателей Вавилона, и на князей его, и на мудрых его; меч на хвастунов, и они обезумеют; меч на сильных его, и оробеют; меч на коней его, и на колесницы его, на все смешанное множество среди него, и оно будет как женины; меч на сокровища его, и они будут расхищены; засуха на воды его, и они высохнут (Иер. 50:35-38);
«меч» ясно обозначает опустошение истины, ибо говорится: «меч на мудрых, на хвастунов, на сильных, на коней и колесницы, и на сокровища», и что «засуха на воды, и они высохнут».
[14] Там же:
Протягиваем руку Египту и Ассуру, чтобы насытиться хлебом. Рабы господствуют над нами, и некому избавить нас от руки их; души наши носят хлеб наш от лица меча пустыни (Плач. 5:6, 8-9).
У Осии:
Не возвратится он в землю Египетскую, и Ассур – он будет царем его, потому что они отказались обратиться ко Мне, и меч нависнет над городами его, и сокрушит затворы его, и пожрет их за умыслы их (Ос. 11:5-6).
У Амоса:
Посылал Я на вас моровую язву в пути из Египта; истреблял мечем юношей ваших, с пленением ваших коне (Амос 4:10);
«в пути из Египта» обозначает научности, которые опустошают, когда на основе их рассуждают о Божественном; «пленение коней» обозначает разумную способность, лишенную своего дара.
[15] (3) Что «меч» в противоположном смысле означает лож сражающуюся, видеть можно у Давида:
Душа моя лежит среди львов, зажженных сынов человеческих; зубы их – копья и стрелы, язык их – острый меч (Пс. 57:4).
Там же:
Вот, они изрыгают ртом своим, мечи в устах их, ибо кто слышит?
У Исаии:
Ты повержен вне гробницы твоей, как презренная ветвь, как одежда убитых, пронзенных мечем, которых опускают к камням ямы, как попираемый труп (Ис. 14:19);
где говорится о Люцифере. У Иеремии:
Тщетно поражал Я сынов ваших, они не приняли наставления; пророков ваших пожирал меч ваш, как истребляющий лев. О, род, видите вы слово Иеговы: был ли Я пустыней Израилю? (Иер. 2:30-31).
[16] Там же:
Не выходите в поле и не ходите по дороге, ибо – меч врага, ужас со всех сторон (Иер. 6:25-26).
Там же:
Возьми чашу вина ярости, и напои им все племена, к которым я посылаю тебя; и они выпьют, и будут шататься, и обезумеют от меча, который Я пошлю среди вас (Иер. 25:15-16, 27.
Там же:
Поднимайтесь, кони, неистовствуйте, колесницы, выступайте, сильные, Куш и Фут, держащие щит и натягивающие лук. Ибо это день Господа Иеговы Воинств, день мщения; и меч будет пожирать, и насытится и упьется кровью их (Иер. 46:9, 10).
[17] У Иезекииля:
Сорвут с тебя одежды твои, и возьмут сосуды славы твоей, и оставят тебя нагою и непокрытою; и проведут против тебя собрание, и побьют тебя камнями, и пронзят тебя мечами своими (Иез. 16:39-40);
где говорится о мерзостях Иерусалима.
У Захарии:
Горе негодному пастуху, оставляющему стадо; меч будет на руки его, и на правый глаз его; рука его совершенно иссохнет, и правый глаз его совершенно потускнеет (Зах. 11:17).
У Осии:
Умышляли злое против Меня; падут от меча князья их за ярость языка своего; это будет посмеянием над ними в земле Египетской (Ос. 7:16-16).
[18] У Луки:
Великое будет бедствие на земле, и гнев на народ сей; ибо падут от острия меча, и отведутся в плен во все племена; и, в конце концов, Иерусалим будет попираем племенами (Лук. 21:23-24);
где Господь говорит о скончании века, а в буквальном смысле – о рассеянии иудеев и разрушении Иерусалима, но во внутреннем смысле – о последнем состоянии церкви. Слова «падут от острия меча» означают, что не будет больше никакой истина, но сущая лож; «все племена» означают зло всякого рода, в которые они «отведутся в плен»; что «племена» – это зло можно увидеть выше (н. 1259, 1260, 1849, 1868); также что «Иерусалим» – это церковь (н. 2117), которая таким образом «попирается».
[19] (4) Что «меч» также означает наказание лжи, очевидно у Исаии:
В тот день посетит мечем Своим тяжелым, большим и крепким левиафана, змея изгибающегося, и заколет китов, что в море (Ис. 27:1);
где говорится о тех, которые рассуждениями, основанными на чувственном и научном, проникают в таинства веры; «меч тяжелый, большой и крепкий» обозначает наказание лжи, идущей оттуда.
[20] Где читаем, что были «преданы острию меча и убиты им», порой как мужчины и женщины, дети и старики, быки, овцы и ослы, во внутреннем смысле означаемо наказание осуждения лжи, как в Ис. Нав. 6:21; 8:24-25; 10:28, 30, 37, 39; 11:10-12, 14; 13:22; 19:47; Суд. 1:8, 25; 4:15-16; 18:27; 20:37; 1 Сам. 15:8, 11; 2 Цар. 10:25; и в других местах). Вот почему повелевалось, чтобы город, который будет поклоняться другим богам, был поражен мечем, полностью разрушен и сожжен огнем, и вечно был в развалинах (Втор. 13:13, 15-17); «меч» обозначает наказание лжи; а «огонь» – наказание зла. Ангел Иеговы, стоящий на дороге с обнаженным мечем напротив Валаама (Чис. 22:31) означал истину, противостоящую лжи, в которой пребывал Валаам; потому он и был убит мечем (Чис. 31:8).
[21] То, что «меч» в подлинном смысле означает истину сражающуюся, а в противоположном смысле ложь сражающуюся, также опустошение истины и наказание лжи, происходит от прообразований в другой жизни. Ибо когда там кто-то произносит то, что, как он знает, является ложью, тотчас над его головой заносится малый меч, вселяя ужас. И, кроме того, истину сражающуюся прообразовывает все то, что имеет острие, подобно мечам. Ведь такова природа истины без добра, тогда как добро придает ей округлость и мягкость. Поскольку таково происхождение значения меча, поэтому, где бы в Слове ни упоминался «нож», или «копье», или «малый меч», или «меч», ангелам представляется истина сражающаяся.
[22] Причина же того, что нож редко упоминается в Слове, кроется в том, что в другой жизни существуют духи, именуемые «ножами», на боку у которых, кажется, висят ножи; по той причине, что они обладают столь звериной природой, что желают всякому перерезать горло ножом. Вот почему упоминаются не «ножи», а «малые мечи» или «мечи»; ведь поскольку они используются в сражениях, они вызывают понятие войны и, таким образом, истины сражающейся.
[23] Так как древние знали, что малый меч, малое копье и нож означают истину, племена, к которым это перешло по традиции, имели обыкновение при жертвоприношениях пронзать и резать себя малыми мечами, малыми копьями или ножами до крови; как читаем о жрецах Ваала:
Жрецы Ваала кричали громким голосом и резали себя по обыкновению своему мечами и малыми копьями, пока не полилась кровь (1 Цар. 18:28).
Что все оружие войны в Слове означает то, что относится к духовной борьбе, и каждый вид оружия нечто особое, можно увидеть выше (н. 2686).
2800. И пошли оба вместе. Это означает единение насколько это возможно, что ясно без истолкования.
2801. Стих 7. И сказал Исаак Аврааму, отцу своему, и сказал: Отец мой! Он отвечал: Вот я, сын мой. И он сказал: Вот огонь и дрова, где же скотина для всесожжения? «Сказал Исаак Аврааму, отцу своему, и сказал: Отец мой! Он отвечал: Вот я, сын мой» означает разговор Господа из любви – Божественной истины с Божественным добром; Божественная истина – это «сын», а Божественное добро – это «отец»; «и он сказал: Вот огонь и дрова» означает, что имелись любовь и праведность; «где же скотина для всесожжения?» означает, где те из рода человеческого, которые должны быть освящены.
2802. Сказал Исаак Аврааму, отцу своему, и сказал: Отец мой! Он отвечал: Вот я, сын мой. Это означает разговор Господа из любви – Божественной истины с Божественным добром, явствует из значения «Исаака сына» как Божественной истины, и из значения «Авраама отца» как Божественного добра, о чем говорится чуть ниже, и из чувства, заключенного в этих словах, идущего от любви с обеих сторон. Отсюда ясно, что это разговор Господа со Своим Отцом. Что в этих словах сокрыто больше тайн, чем способно вместить человеческое постижение, видеть можно из того, что слова «он сказал» в этом стихе встречаются четыре раза. В Слове, когда начинается что-то новое, обычно говорится: «и он сказал» (см. н. 2061, 2238, 2260). Также видеть это можно из того, что слова – это слова любви, и когда они доходят до постижения небесных ангелов, обретающихся в самом внутреннем смысле, то последние формируют из них для себя самые небесные понятия. Ибо они формируют для себя просвещенные понятия, исходя из чувств в Слове, тогда как духовные ангелы делают это, исходя из значений слов и предметов (н. 2157, 2275). Таким образом, из этих слов, в которых заключено четыре различных периода и чувства любви, небесные ангелы формируют такие понятия, которые никоим образом не могут сойти к человеческому пониманию, и не могут быть выражены словами; и это в невыразимом множестве и разнообразии. Отсюда видеть можно, каково качество Слова в его внутренним смысле, даже там, где оно по букве кажется простым, как в этом стихе.
2803. Что Божественная истина – это «сын», а Божественное добро – «отец», явствует из значения «сына» как истины, о чем н. 489, 491, 533, 1147, 2633, и «отца» как добра, а также из зачатия и рождения истины, происходящей от добра. Истина не может быть и существовать из какого-либо иного источника, нежели добро, как показывалось не раз. «Сын» здесь – это Божественная истина, а «отец» – Божественное добро потому, что единение Божественной сущности с Человеческой, и Человеческой сущности с Божественной служит Божественным супружеством добра с истиной, и истины с добром, от которого проистекает небесное супружество. Ибо в Иегове, или Господе, нет ничего, кроме бесконечного; и виду бесконечного, его невозможно охватить никаком понятием, разве что оно служит бытием и существованием всякого добра и истины, или самого добра и самой истины. Само добро – это «отец», а сама истина – это «сын». Но поскольку, как уже говорилось, существует Божественное супружество добра и истины, и истина и добра, Отец пребывает в Сыне, а Сын пребывает в Отце, как учит Сам Господь у Иоанна:
Иисус говорит Филиппу: Разве ты не веришь, что Я в Отце, и Отец во Мне? Верь Мне, что Я в Отце, и Отец во Мне (Иоан. 14:10-11);
и в другом месте у того же евангелиста:
Иисус сказал иудеям: Если не верите Мне, верьте делам; чтобы узнать и поверить, что Отец во Мне, и Я в Отце (Иоан. 10:36, 28);
и в другом месте:
Я о них молю; ибо все Мое Твое, и Твое Мое; да будут все едино, как Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе (Иоан. 17:9, 10, 21);
и в другом месте:
Ныне прославился Сын Человеческий, и бог прославился в Нем; если Бог прославился в Нем, то и Бог прославит Его в Себе. Отче, прославь Сына твоего, чтобы и Сын Твой прославил Тебя (Иоан.13:21-32; 17:1).
[2] Из этого видеть можно, каково единение Божественного и Человеческого в Господе; а именно, что оно взаимное и ответное, или обоюдное; каковое единение зовется Божественным супружеством, от которого происходит небесное супружество, являющееся царством Господа на небесах, о чем говорится у Иоанна так:
В тот день узнаете, что Я в Отце Моем, и вы во Мне, и Я в вас (Иоан. 14:20);
и в другом месте:
Молю о них, чтобы были все ежино, как Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе, и они чтобы были в Нас едино, Я в них, и Ты во Мне; чтобы любовь, которой Ты возлюбил Меня, в них была, и Я в них (Иоан. 17:21-23, 26).
Что это небесное супружество является супружеством добра и истины, и истины и добра, можно увидеть выше (н. 2508, 2618, 2728-2729 и в следующих номерах).
[3] Так как Божественное добро не может быть и существовать без Божественной истины, ни Божественная истина без Божественного добра, но одно в другом взаимно и обоюдно, то ясно, что Божественное супружество существовало от вечности; то есть, Сын в Отце, и Отец в Сыне, как Сам Господь учит у Иоанна:
И ныне прославь Меня, Отче, у Тебя Самого славой, которую Я имел у Тебя прежде бытия мира (Иоан. 17:5, 24).
[4] Но Божественное Человеческое, рожденное от вечности, было рождено и во времени; и то, что было рождено во времени и прославилось, является одним и тем же. Вот почему Господь столь часто говорил, что Он идет к пославшему Его Отцу; то есть, что Он возвращается к Отцу. У Иоанна:
В начале было Слово («Слово» – это сама Божественная истина), и Слово было у Бога, и Слово было Бог; оно было в начале у Бога. Все через него было соделано, и без него ничто не было соделано, что было соделано. И Слово соделалось плотью, и обитало среди нас, и мы видели славу его, славу как Единородного от Отца, полное благодати и истины (Иоан. 1:1-3, 14; смотрите также Иоан. 3:13; 6:62).
2804. И он сказал: Вот огонь и дрова. Это означает, что имелись любовь и праведность, что явствует из значения «огня» как любви, о чем н. 934; и из значения «дров для всесожжения» как заслуги праведности, о чем н. 2784.
2805. Где же скотина для всесожжения? Это означает, где те из рода человеческого, которые должны быть освящены, что явствует из прообразования жертвоприношений, особенно всесожжения. Всесожжения и жертвоприношения служили прообразованием внутреннего поклонения, можно увидеть выше (см. н. 922, 923); их совершали из мелкого и крупного скота; когда совершали из мелкого скота, брали ягнят, овец, коз, козлят, овнов, козлов; а когда совершали из крупного скота, брали быков, тельцов или телят, все из которых означали различные виды небесного и духовного (н. 922, 1823, 2180); и через них освящались (н. 2776). Из этого видеть можно, что вопрос Исаака: «Где скотина для всесожжения?» означает, где те из рода человеческого, которые должны быть освящены? – что становится еще более очевидным из последующего, то есть из ответа Авраама, его отца: «Бог усмотрит себе скотину для всесожжения» (стих 8); чем означается, что Божественное Человеческое провидит тех, которые должны быть освящены. Это также очевидно из того, что впоследствии они увидели позади овна, запутавшегося рогами в чаще, которого принесли его во всесожжение (стих 13), и которым означаются те из рода человеческого, что принадлежат духовной церкви Господа; и, вместе с тем, из того, что следует в стихах 14 и 17.
2806. Стих 8. Авраам сказал: Бог увидит Себе скотину для всесожжения, сын мой. И шли оба из них вместе. «Авраам сказал: Бог увидит Себе скотину для всесожжения, сын мой» означает ответ, что Божественное Человеческое провидит тех, которые должны быть освящены; «и шли оба из них вместе» означает единение еще более тесное, насколько возможно.
2807. Авраам сказал: Бог увидит Себе скотину для всесожжения, сын мой. Это означает ответ, что Божественное Человеческое провидит тех, которые должны быть освящены, что явствует из значения слов «увидеть себе», когда говорится о Боге, как предвидеть и провидеть; ибо «видеть» в ближайшем внутреннем смысле – значит разуметь (н. 2150, 2325); в еще более внутреннем смысле это значит иметь веру (н. 897, 2325); но в высшем смысле это значит предвидеть и провидеть; а также из значения «скотины для всесожжения» как тех из рода человеческого, которые должны быть освящены, о чем чуть выше н. 2805. Что здесь под «скотиной для всесожжения» подразумеваются духовные, ясно из последующего. Скот для всесожжения и жертвоприношения имел различное значение: иное ягнята, иное овцы, иное козлята и козы, иное овны и козлы; иное и быки, затем тельцы и телята; также иное значение имели молодые голуби и горлицы. Что каждое животное имело свое значение, вполне очевидно из того, что четко определялось, какого рода животное следовало приносить в жертву в конкретные дни и на конкретные праздники, при искуплениях, очищениях, вступлениях и в иных случаях. Было бы ни к чему столь четко определять, какие виды животных и в каких случаях следовало использовать, если бы каждое из них не имело особого значения.
[2] Ясно, что все обряды или внешние формы поклонения, существовавшие в древней церкви, а впоследствии в иудейской, прообразовывали Господа, и особенно всесожжения и жертвоприношения, потому что у еврейского племени они были главными формами поклонения. И так как они прообразовывали Господа, они вместе с тем прообразовывали и все, принадлежащее Господу у людей, а именно небесные сущности любви и духовные сущности веры, следовательно, самих людей, которые являются небесными и духовными, или должны быть. Вот почему «скотина» здесь означает духовных, то есть принадлежащих к духовной церкви Господа. Что слова «Бог увидит себе скотину для всесожжения, сын мой» означают, что Божественное Человеческое провидит, явствует из того, что здесь не сказано, что увидит «Иегова», а что увидит «Бог». Когда называются оба, как в этой главе, то под «Иеговой» подразумевается то же, что и под «Отцом», а под «Богом» то же, что под «Сыном», таким образом, здесь подразумевается Божественное Человеческое; и это потому, что говорится о духовном человеке, обретающем спасение от Божественного Человеческого, как можно увидеть выше (н. 2661, 2716).
2808. Шли оба из них вместе. Это означает единение еще более тесное, насколько возможно, что ясно без истолкования. Означается более тесное единение, потому что говорится второй раз.
2809. Стих 9. И пришли на место, о котором сказал ему Бог; и построил там Авраам жертвенник, и разложил дрова, и связал сына своего Исаака, и положил его на жертвенник поверх дров. «Пришли на место, о котором сказал ему Бог» означает состояние тогда согласно постижению от Божественной истины; «и построил там Авраам жертвенник» означает приуготовление Человеческого Божественного Господа; «и разложил дрова» означает праведность, присоединенную к оному; «и связал сына своего Исаака» означает состояние Божественного рассудочного, которое таким образом собиралось в отношении истины подвергнуться крайней степени искушения; «и положил его на жертвенник поверх дров» означает в Человеческом Божественном, которому принадлежала праведность.
2810. Пришли на место, о котором сказал ему Бог. Это означает состояние тогда согласно постижению от Божественной истины, что явствует из значения «места» как состояния, о чем выше н. 2786; и из значения слова «говорить» в исторических книгах Слова как постигать, о чем не раз говорилось ранее. Здесь слова «сказал Бог» обозначают постижение от Божественной истины, потому что сказано «Бог», а не «Иегова» (н. 2586, 2807 в конце).
2811. И построил там Авраам жертвенник. Это означает приуготовление Человеческого Божественного Господа, что явствует из значения «жертвенника» и слов «строить жертвенник». «Жертвенники» означали все поклонение вообще, потому что они играли основную роль в поклонении прообразовательной церкви (н. 921). И так как они означали все поклонение вообще, то означали Божественное Человеческое Господа, ибо Божественное Человеческое Господа – это все поклонение и все учение, настолько, что является самим поклонением и самим учением, как видеть можно также по Святой Вечере, заменившей жертвенники, или всесожжения и жертвоприношения (н. 2165, 2187, 2343, 2359). Святая Вечеря играет основную роль во внешнем поклонении, потому что там даруется Божественное Человеческое. «Построить жертвенник» – значит приуготовить Человеческое Божественное, что явствует из сказанного выше и, таком образом, не требует истолкования. В этом стихе говорится о конечном приуготовлением Человеческого Божественного Господа к подверганию крайней степени искушения, и описывается тем, что Авраам разложил дрова, связал сына своего Исаака и положил его на жертвенник поверх дров.
2812. И разложил дрова. Это означает праведность, присоединенную к оному, что явствует из значения «дров для всесожжения» как заслуги праведности, о чем выше н. 2784, 2798; и из значения слов «разложить дрова на жертвеннике» как присоединить эту праведность к Человеческому Божественному. Заслуга праведности присоединяется, когда она есть и когда есть уверенность от истины, что она Ему принадлежит.
2813. И связал сына своего Исаака. Это означает состояние Божественного рассудочного, которое таким образом собиралось в отношении истины подвергнуться крайней степени искушения, что явствует из значения слова «связывать», а также «сына своего Исаака». Что «связывать» – значит принимать состояние для подвергания крайней степени искушения, видеть можно из того, что всякий, пребывающий в состоянии искушения, не иначе как связан или закован. Что «сын Исаак» – это Божественное рассудочное Господа, здесь в отношении истины, можно увидеть выше (н. 2802, 2803). Всякое подлинное рассудочное состоит из добра и истины. Божественное рассудочное Господа в отношении добра не могло претерпевать или подвергаться искушениям; ибо никакой гений или дух, вызывающий искушение, не может приблизиться к добру Божественному, так как это пребывает выше всякой попытки искусить. Связанная же истина Божественная была тем, что могло искушаться; ведь существуют обманчивости, а еще более ложности, которые врываются и, таким образом, ее искушают; ибо об истине Божественной может быть составлено некое понятие, но не о добре Божественном, разве что теми, которые обладают постижением, и является небесными ангелами. Именно истину Божественную больше не признавали, когда Господь пришел в мир, и поэтому она была тем, от чего Господь подвергался и переносил искушения. Истина Божественная в Господе – это то, что зовется «Сыном Человеческим», а добро Божественное – это то, что зовется «Сыном Божьим». О «Сыне Человеческом» Господь много раз говорил, что Он должен пострадать, но никогда о «Сыне Божьем». Что Он это говорил о «Сыне Человеческом», или об истине Божественной, очевидно у Матфея:
Вот, мы восходим в Иерусалим, и Сын Человеческий предан будет первосвященникам и книжникам, и осудят Его, и предадут Его язычникам на поругание, и бичевание, и распятие (Матф. 20:18-19).
Там же:
Иисус сказал ученикам: Вот, приблизился час, и Сын Человеческий предается в руки грешников (Матф. 26:45).
У Марка:
Иисус начал учить их, что Сыну Человеческому много должно пострадать, быть отвергнутым старейшинами, первосвященниками и книжниками, и быть убитым, и в третий день воскреснуть (Марк 8:31).
Там же:
Написано о Сыне Человеческом, что Ему надлежит много пострадать, и быть презираемым. И Сын Человеческий предан будет в руки людей, и убьют Его, и по убиении в третий день воскреснет (Марк 9:12, 31).
Там же:
Вот, мы восходим в Иерусалим, и Сын Человеческий предан будет первосвященникам и книжникам, и осудят Его на смерть, и предадут Его язычникам, и поругаются над Ним, и оплюют Его, и убьют Его, и в третий день воскреснет (Мар. 10:33-34).
Там же:
Пришел час; вот, предается Сын Человеческий в руки грешников (Марк 14:41).
У Луки:
Сыну Человеческому должно много пострадать, и быть отвергнутым старейшинами, первосвященниками и книжниками, и быть убитым, и в третий день воскреснуть (Лук. 9:22, 44).
Там же:
Мы восходим в Иерусалим, где совершиться все написанное через пророков о Сыне Человеческом; предадут Его язычникам и поругаются над Ним, и оскорбят Его, и оплюют Его, и будут бичевать Его, и убьют Его, и в третий день воскреснет (Лук. 18:31-33).
Там же:
Ангел сказал женщинам: Вспомните, что Он говорил вам, когда был еще в Галилее, сказывая, что Сыну Человеческому надлежит быт преданным в руки людей грешных, и быть распятым, и в третий день воскреснуть (Лук. 24:6-7).
[2] Во всех этих местах под «Сыном Человеческим» подразумевается господь в отношении истины Божественной, или в отношении Слова в его внутреннем смысле, которое первосвященники и книжники отвергли, поругали, бичевали, оплевали и распяли, как вполне ясно из того, что иудеи все вообще и в частности относили и приписывали себе согласно букве, и не хотели ничего знать о духовном смысле Слова и о небесном царстве, веря, что Мессия должен был прийти, чтобы возвысить их царство над всеми царствами земли, как они верят и сегодня. Отсюда ясно, что именно истину Божественную они отвергли, поругали, бичевали и распяли. Говорите ли вы истина Божественная, или Господь в отношении истины Божественной, это одно и то же; ибо Господь – это сама истина, как Он есть и само Слово (н. 2011, 2016, 2533 в конце).
[3] Воскресение Господа в третий день предполагает и то, что истина Божественная, или Слово в отношении внутреннего смысла, как его разумела древнейшая церковь, будет восстановлена при скончании века, которое тоже является «третьим днем» (н. 1825, 2788); почему и сказано, что тогда явится Сын Человеческий, то есть истина Божественная, (Матф. 24:30, 37, 39, 44; Марк. 13:26; Лук. 17:22, 24-26, 30; 21:27, 36).
[4] Что «Сын Человеческий» – это Господь в отношении истины Божественной, явствует из приведенных мест, и более того из следующих. У Матфея:
Сеющий доброе семя есть Сын Человеческий, поле есть мир. При скончании века пошлет Сын Человеческий ангелов Своих, и соберут из царства Его все преткновения (Матф. 13:37, 41-42);
Где «доброе семя» – это истина; «мир» – это человек; «сеющий семя» – это Сын Человеческий; а «преткновения»  это ложности. У Иоанна:
Многие сказали: Мы слышали из закона, что Христос пребывает вовек; как же ты говоришь, что Сын Человеческий должен вознестись? Кто этот Сын Человеческий? Иисус ответил им: Немного, доколе свет с вами; ходите, пока имеете свет, чтобы не объяла вас тьма; ибо годящий во тьме не знает, куда идет. Доколе имеете свет, верьте в свет, чтобы вам стать сынами света (Иоан. 12:34-35);
где, когда спрашивали, кто это Сын Человеческий, Иисус ответил о свете, который есть истина, и что Он – свет или истина, в которую надлежит верить. Что касается света, исходящего от Господа и являющегося Божественной истиной, смотрите выше (н. 1053, 1521, 1529-1531, 1619-1632).
[4] Сан же Божий, или Господь в отношении добра в Человеческом Божественном, не может быть искушаем, как сказано выше, что ясно также из ответа Господа искусителю у евангелистов:
Искуситель сказал: Если Ты сын Божий, бросься вниз; ибо написано: Ангелам Своим заповедает о Тебе, да не преткнешься о камень ногой твоей. Иисус сказал ему: Написано также: Не искушай Господа Бога твоего (Матф. 4:6-7; Лук. 4:9-12).
2814. И положил его на жертвенник поверх дров. Это означает в Человеческом Божественном, которому принадлежит праведность, что явствует из значения «жертвенника» как Божественного Человеческого Господа, о чем чуть выше н. 2811; и из значения «дров для всесожжения» как заслуги праведности, о чем н. 2784, 2798, 2812. Истина Божественная в Человеческом Божественном Господа, которая подвергалась искушениям, и о которой говорится, – это не сама Божественная истина, ибо последняя пребывает выше всякого искушения; но это рассудочная истина, такая, как у ангелов, состоящая в видимостях истины, и является тем, что зовется «Сыном Человеческим», но до прославления. Божественная же истина в прославленном Божественном Человеческом Господа пребывает выше видимостей, и никак не может приблизиться к какому-либо разумению, и еще менее к пониманию человека, ни даже ангела, и таким образом вовсе не может приблизиться к чему-то, относящемуся к искушению. На небесах она кажется светом, исходящим от Господа. Об это Божественной истине, или прославленном Сыне Человеческом, у Иоанна написано так:
Иисус сказал: Ныне прославился Сын Человеческий, и Бог прославился в Нем; Если Бог прославился в Нем, то и Бог прославит Его в Себе, и вскоре прославит Его (Иоан. 13:31:32).
Чтобы иметь четкое понятие об этой весьма глубокой тайне, следует называть истину у Господа, которая могла быть искушаема, и которая подвергалась искушениям, истиной Божественной в Человеческом Божественном Господа; а истину, которая не могла быть искушаема, или подвергаться какому-либо искушению, поскольку она была прославлена, – Божественной истиной в Божественном Человеческом Господа; как и было отмечено в разных местах ранее.
2815. Стих 10. И протянул Авраам руку свою, и взял нож, чтобы заколоть сына своего. «Протянул Авраам руку свою» означает искушение, достигающее крайней степени силы; «и взял нож» означает в отношении истины; «чтобы заколоть сына своего» означает, пока не умерло все, что исходило от чисто человеческого.
2816. Протянул Авраам руку свою. Это означает искушение, достигающее крайней степени силы, что явствует из последовательности изложения; ибо говорится о самых тяжких и внутренних искушениях Господа. В предыдущих стихах говорилось о приуготовлении Человеческого Божественного к их допущению и перенесению; здесь говорится о действии, которое в буквальном смысле выражено словами: «Авраам протянул руку». Что силу означает «рука», можно увидеть выше (н. 878); здесь крайнюю степень силы, потому что ничего недоставало, кроме действия. По внутреннему смыслу Божественное Господа ввело Человеческое в самые тяжкие искушения, ведь под «Авраамом» подразумевается Господь в отношении Божественного, и эти искушения достигли крайней степени силы. Истина состоит в том, что Господь допускал в Себя искушения, с тем чтобы изгнать оттуда все, что было чисто человеческим, и это продолжалось до тех пор, пока не осталось ничего, кроме Божественного.
[2] Что Господь допускал в Себя искушения, включая последнее, которое было искушением на кресте, видеть можно из слов Самого Господа, а Матфея:
Иисус начал показывать ученикам Своим, что должен много пострадать и быть убитым. Тогда Петр отозвал Его и начал упрекать, говоря: Береги Себя, Господи, да не будет этого с Тобой. Он же обратился и сказал Петру: Отойди от Меня, Сатана; ты Мне соблазн, потому что думаешь не о том, что Божье, но что человеческое (Матф. 16:21-23).
И более ясно у Иоанна:
Никто не отнимет жизнь у Меня, но Я Сам кладу ее. Имею власть положить ее, и имею власть опять принять ее (Иоан. 10:18).
И у Луки:
Не надлежало ли Христу пострадать и войти в славу Свою? (Лук. 24:26).
2817. И взял нож. Это означает в отношении истины, что явствует из значения «ножа» как истины веры, о чем выше н. 2799; и из того, что искушение Господа было в отношении истины Божественной, смотрите выше (н. 2813-2814).
2818. Чтобы заколоть сына своего. Это означает, пока не умерло все, что исходило от чисто человеческого, что явствует из внутреннего смысла этих слов; ибо они означают самые тяжкие и внутренние искушения господа, последним из которых было искушение на кресте, при котором и умерло то, что было чисто человеческим. Это не могло быть прообразовано сыном Авраама, или Исааком, потому что жертвоприношение сыновей было мерзостью; но прообразовано было, насколько возможно, а именно, вплоть до попытки, но не до действия. Отсюда видеть можно, что эти слова: «Авраам взял нож, чтобы заколоть сына своего» означают, пока не умерло все, что было чисто человеческим.
[2] Что с древнейших времен было известно, что Господу надлежало прийти в мир и претерпеть смерть, можно ясно видеть из того, что у язычников был распространен обычай приносить в жертву своих сыновей, веря, что таким образом они совершают искупление и умилостивляют Бога. В этом мерзостном обычае они не могли полагать свой главнейший религиозный ритуал, если бы они не приняли от древних, что надлежало прийти Сыну Божьему, который, как они верили, соделается жертвой. К этой мерзости были склонны даже сыны Израиля, и Авраам тоже; ибо никто не искушаем, разве лишь тем, к чему он склонен. Что к этому были склонны сыны Иакова, очевидно у пророков. Но чтобы они не впали в эту мерзость, было позволено установить всесожжения и жертвоприношения (см. н. 922, 1128, 1241, 1343, 2180).
2819. Что касается искушений Господа вообще, то некоторые были более внешними, а некоторые более внутренними; и чем более внутренними они были, тем были более тяжкими. Самые внутренние искушения описаны евангелистами (Матф. 26:37-39, 42, 44; 27:46; Марк. 14:33-36; 15:34; Лук. 22:42-44). Однако смотрите, что об искушениях Господа говорилось ранее, а именно: Господь сначала боролся из добра и истин, которые казались добром и истинами (н. 1661). Он боролся со злом любви к себе и миру из Божественной любви по отношению ко всему роду человеческому (н. 1690, 1691 в конце, 1789, 1812-1813, 1820). Он один боролся из Божественной любви (н. 1812-1813). Все ады боролись с любовью Господа, которая служила спасению всего рода человеческого (н. 1820). Господь перенес самые тяжкие искушения из всех (н. 1663, 1668, 1787). Господь стал праведностью из собственной силы посредством искушений и побед (н. 1813, 2025). Единение Человеческой сущности с Божественной производилось Господом посредством искушений и побед (н. 1737, 1813, 1921, 2025, 2026). Смотрите также, что говорилось ранее об искушениях вообще (н. 59, 63, 227, 847). Искушение – это борьба за власть в отношении того, добро ли или зло, истина или ложь должны господствовать (н. 1923). При искушениях бывает негодование, и многие другие чувства (н. 1917). Искушения бывают небесные, духовные и природные (н. 847). При искушениях злые гении и духи нападают на принадлежности любви человека и, таким образом, на принадлежности жизни человека (н. 847, 1820). Что производят искушения (н. 1692 в начале, 1717, 1740). Целью искушений является подчинение телесного (н. 857). Зло и ложности в человеке, который возрождается, подчиняются искушениями, не упразднены (н. 868). Истина первой вступает в борьбу (н. 1685). Человек борется из добра и истин, которые он обрел через познания, хотя сами по себе они не являются добром и истинами (н. 1661). Злые духи и гении вызывают ложности и зло в человеке, и вследствие этого возникают искушения (н. 741, 751, 761). В искушениях человек думает, что Господь отсутствует, между тем как Он тогда присутствует в большей мере (н. 840). Человек никоим образом не может выдержать борьбу искушений сам по себе, потому что она ведется против всех адов (н. 1692 в конце). В человеке борется один лишь Господь (н. 1661, 1692). Посредством искушений злые гении и духи лишаются силы делать зло и внушать ложь в человеке (н. 1695, 1717). Искушения бывают у тех, кто обладает совестью, и более острые у тех, кто обладает постижением (н. 1668). Сегодня искушения бывают редко, но вместо них возникают тревожные состояния, которые представляют собой нечто иное и происходят из другого источника (н. 762). Люди духовно мертвые не могут перенести борьбу искушений (н. 270). Всем искушениям сопутствует отчаяние касательно исхода (н. 1787, 1820). После искушений бывает колебание (н. 848, 857). Добрые посредством искушений узнают, что они не что иное, как зло, и что все принадлежит милосердию (н. 2334). Посредством искушений добро более тесно соединяется с истинами (н. 2272). Люди не спасаются посредством искушений, если они в них уступили, и если думают, что благодаря им обрели заслугу (н. 2273). В каждом искушении содержится свобода, более крепкая, нежели вне искушений (н. 1937).
2820. Стих 11. И ангел Иеговы воззвал к нему с небес и сказал: Авраам, Авраам; он сказал: Вот я. «И ангел Господа воззвал к нему с небес» означает утешение тогда от самого Божественного; «и сказал: Авраам, Авраам; он сказал: Вот я» означает постижение утешения в Божественном добре рассудочного начала после искушения.
2821. И ангел Иеговы воззвал к нему с небес. Это означает утешение тогда от самого Божественного, что явствует из значения слов «звать с небес» как утешать; как ясно и из того, что шло непосредственно перед этим и следует далее; а также из значения «ангела Иеговы». Что когда ангелы упоминаются в Слове, то под ними подразумевается нечто в Господе, но что из принадлежащего Господу подразумевается, явствует из порядка изложения, Он можно увидеть выше (н. 1925). Сходным образом читаем о Господе, что когда он переносил самое тяжкое искушение в Гефсимании:
Явился Ему ангел с небес и укреплял Его (Лук. 22:43).
Под «ангелом ч небес» здесь тоже во внутреннем смысле подразумевается Божественное, которое пребывало в Нем.
2822. И сказал: Авраам, Авраам; он сказал: Вот я. Это означает постижение утешения в Божественном добре рассудочного начала после искушения, что явствует из значения слова «говорить» в исторических книгах Слова как постигать, о чем не раз говорилось ранее. Здесь постижение происходило в Божественном добре рассудочного начала по той причине, что «Авраам» означает здесь Божественное добро рассудочного начала, или Господнего Человеческого. Каково постижение в Божественном добре рассудочного начала, невозможно истолковать для понимания. Ибо перед тем, как это истолковывать, необходимо сформировать понятие о Божественном Человеческом Господа из знания многих вещей. И до того как оно сформировано, все, относящееся к истолкованию, будет впадать либо в пустые, либо в затемненные понятия, которые либо будут извращать истины, либо вводить их в несоответствующими им понятия. В этом стихе говорится о первом состоянии Господа после искушения, которым является состояние утешения, вследствие чего уже называется не «Бог», а «Иегова»; ибо «Бог» называется, когда говорится об истине, а «Иегова», когда говорится о добре, от которого приходит утешение (н. 2769). Всякое утешение после искушения насаждается в добро, ибо от добра происходит всякая радость, и из добра она переходит в истину. Вот почему «Авраам» означает здесь Божественное добро рассудочного начала, как и в других местах, а также везде, где в том же стихе называется «Иегова».
2823. Стих 12. И сказал: Не протягивай руки твоей на отрока и не делай над ним ничего, ибо теперь Я знаю, что боишься ты Бога и не удержал сына твоего, единственного твоего, от Меня. «И сказал: Не протягивай руки твоей на отрока» означает, что Он не должен допускать искушение далее в истину Божественною, принадлежащую рассудочному; «и не делай над ним ничего» означает избавление; «ибо теперь Я знаю, что боишься ты Бога» означает прославление от Божественной любви; «и не удержал сына твоего, единственного твоего, от Меня» означает единение Человеческого с Божественным посредством крайнего искушения.
2824. И сказал: Не протягивай руки твоей на отрока. Это означает, что Он не должен допускать искушение далее в истину Божественною, принадлежащую рассудочному, что явствует из значения слов «протягивать руку» как искушения, достигающего крайней степени силы, о чум чуть выше н. 2816; и из значения «отрока», то есть «Исаака» как рассудочного начала в отношении истины Божественной, в которую допущено было искушение, о чем н. 2803, 2813-2814, 2817.
2825. И не делай над ним ничего. Это означает избавление, что ясно без истолкования; ибо, когда говорится, чтобы он ничего не делали – это значит, что действие должно быть прекращено, таким образом, чтобы тот был избавлен.
2826. Ибо теперь Я знаю, что боишься ты Бога. Это означает прославление от Божественной любви, что явствует из значения слова «знать», когда говорится о Божественном Господа, как именно соединиться, или, что то же самое, прославиться, ибо Оно было соединено с Человеческим Божественным посредством искушений (н. 1737, 1813); и из значения слов «бояться Бога», или «страха Божьего» как Божественной здесь любви. И так как говорится это о Божественном рассудочном Господа в отношении истины, то здесь сказано «боишься Бога», а не «Иегову»; ибо, когда речь идет об истине, называется «Бог», когда о добре, называется «Иегова» (н. 2586, 2769, 2822). Что Божественная любовь – это то, чем Господь соединил Человеческую сущность с Божественной и Божественную сущность с Человеческой, или, что то же самое, прославился, можно увидеть выше (н. 1812, 1813, 2253). Что в Слове означает «бояться Бога», видеть можно из множества мест, понимаемых в отношении внутреннего смысла. «Страх Божий» там означает поклонение, притом поклонение либо из страха, либо из добра веры, либо из добра любви; поклонение из страха, когда говорится о невозрожденных, поклонение из добра веры, когда говорится о возрожденных духовных, и поклонение из добра любви, когда говорится о возрожденных небесных.
[2] (1) Что «страх Божий» в общем означает поклонение, ясно в книге Царей:
Сыны Израилевы боялись других богов и ходили по уставам племен. Племена, приведенные в Самарию, вначале не боялись Иегову, потому Иегова посылал на них львов; один из священников, которых выселили из Самарии, пришел и жил в Вафиле, и учил их, как бояться Иегову. Заключил Иегова с сынами Израилевыми завет, и заповедал им: Не бойтесь других богов, и не поклоняйтесь им, и не служите им, и не приносите жертв им; но бойтесь Иегову, поклоняйтесь Ему и приносите Ему жертвы (2 Цар. 17:7-8, 24-25, 28, 32-33, 35-37, 41);
где слово «бояться» ясно обозначает поклонение. У Исаии:
Так как народ сей приближается ко Мне устами своими, и языком Своим чтит Меня, сердце же его далеко отстоит от Меня, и страх их передо Мной есть изученные заповеди человеческие (Ис. 29:13);
где их «страх предо Мною» обозначает поклонение вообще; ибо сказано, что страх был заповедями человеческими. У Луки:
В городе был судья, который Бога не боялся и людей не чтил (Лук. 18:2);
«не бояться Бога» обозначает поклоняться Ему.
[3] (2) Что «страх Божий» означает поклонение из страха, когда говорится о невозрожденных, ясно из следующих мест у Моисея:
Когда на горе Синай был объявлен Закон, народ сказал Моисею: Говори ты с нами, и мы будем слушать; но пусть Бог не говорит с нами, чтобы нам не умереть. И сказал Моисей народу: Бог пришел, чтобы испытать вас, и чтобы страх Его был перед лицом вашим, чтобы вы не грешили (Исх. 20:19-20);
и в другом месте:
Теперь для чего нам умирать? Ибо великий огонь сей пожрет нас; если мы еще раз услышим голос Иеговы, Бога нашего, то умрем. Подойди, и услышь все, что скажет Иегова, Бог наш; и говори нам все, что скажет тебе Иегова, Бог наш, и мы будем слушать и делать. И сказал Иегова Моисею: Кто даст им иметь такое сердце, как это, чтобы бояться Меня и соблюдать заповеди Мои во все дни (Втор. 5:25, 27-29);
здесь «страх Божий перед лицом вашим, чтобы не грешили, и сердце, чтобы бояться Меня, и соблюдать заповеди Мои» означает поклонение из страха, относящегося к ним, потому что таким было их качество; ибо пребывающие во внешнем поклонении, и вовсе не во внутреннем, приводятся к соблюдению закона и послушанию страхом; но все же они не входят во внутреннее поклонение, или святой страх, если они не обретаются в добре жизни и не знают, что такое внутреннее, и не верят в него. Там же:
Если не будешь стараться исполнять все слова закона сего, написанного в книге сей, и не будешь бояться славного и страшного имени сего, Иеговы, Бога твоего, то Иегова поразит тебя необычайными язвами, и язвами семя твое, язвами большими и постоянными, и наведет на тебя все болезни Египетские, которых ты боялся, и они прилипнут к тебе (Втор. 28:58-60);
здесь тоже «бояться славного и страшного имени Иеговы Бога» – значит поклоняться из страха; и чтобы это было у таковых, Иеговы приписывались все виды зла, включая проклятия (н. 592, 2335, 2395, 2447). У Иеремии:
Накажет тебя нечестие твое, и отступничество твое обвинит тебя; итак, узнай и увидь, как худо и горько, что ты оставил Иегову, Бога твоего, и что нет в тебе страха Моего (Иер. 2:19).
У Луки:
Говорю вам: Не бойтесь убивающих тело, а после этого ничего не могущих сделать более; укажу же вам, кого бояться; бойтесь того, кто по убиении имеет силу бросить в ад; ей, говорю вам, того бойтесь (Лук. 12:4-5; Матф. 10:28);
здесь тоже слова «бояться Бога» заключают в себе поклонение из некоего страха, потому что страх, как сказано, заставляет их повиноваться.
[4] (3) Что «бояться Бога» или «Иегову» означает поклоняться из добра веры, где говорится о возрожденных духовных, ясно из следующих мест. У Моисея:
Царь напишет для себя список закона сего с книги перед священниками левитами, и он будет у него, и будет читать его все дни жизни своей, чтобы научаться бояться Иегову, Бога своего, сохранять все слова закона сего, и постановления сии, чтобы исполнять их (Втор. 17:18-19).
Во внутреннем смысле «царь» обозначает истину веры; ибо царствование прообразовывает духовное царство Господа (н. 1672, 1728, 2015, 2069). Отсюда «бояться Бога» – значит поклоняться Ему из истины веры, которая, поскольку она неотделима от добра благолюбия, описывается через: «сохранение слов закона и постановлений, чтобы исполнять их». У Самуила:
Вот, Иегова поставил над вами царя. Если будете бояться Иегову и служить Ему, и слушать голоса Его, то будете и вы и царь, который царствует над вами, идти за Иеговой, Богом вашим (1 Сам. 12:13-14);
здесь тоже во внутреннем смысле «бояться Иегову» означает поклоняться из добра и истины веры, как ранее, потому что говорится о царе или царствовании.
[5] У Иисуса Навина: 
Итак, бойтесь Иегову, и служите Ему в непорочности и истине, удалите богов, которым служили отцы ваши (Ис. Нав. 24:14);
где тоже «бояться Иегову» обозначает поклоняться из добра и истины, принадлежащих духовному человеку; ибо «непорочность» говорится о добре веры, а «истина» об истине веры. У Иеремии:
Они будут Моим народом, а Я буду Их Богом; и дам им одно сердце и один путь, чтобы они боялись Меня во все дни, для добра их детей их после них; и заключу с ними вечный завет, дабы не отвратиться Мне от них, чтобы делать им добро; и страх Мой вложу страх в сердце их, чтобы они не отступали от Меня (Иер. 32:38-40);
что «бояться Бога» – значит поклоняться из добра и истины веры, явствует из последовательности изложения, и из употребления слов «народ» и «Бог». Что «народом» называются пребывающие в истине, можно увидеть выше (н. 1259, 1260); и что «Бог» называется там, где говориться об истине (н. 2586, 2769, 2807 в конце). У Исаии:
Будет почитать Тебя народ сильный, город могущественных племен будет бояться Тебя (Ис. 2563);
где «бояться Бога» тоже обозначает поклонение из духовной истины, ибо говорится о «народе» и «городе». Что «город» – это доктринальная истина, можно увидеть выше (н. 402, 2268, 2450, 2451).
[6] У Давида:
Кто есть человек, боящийся Иегову? Его Он научит пути, который избрать (Пс. 25:12);
где «человек, боящийся Иегову» обозначает того, кто поклоняется Ему; что говорится о духовном человеке, ясно из сказанного: «Его он научит пути». Что «путь» – это истина, можно увидеть выше (н. 627, 2333). Там же:
Блажен всякий, боящийся Иегову, ходящий путями Его (Пс. 128:1);
здесь сходное значение. Та же:
Боящиеся Бога прославят Его; Все семя Иакова прославит Его, будет благоговеть перед Ним все семя Израиля (Пс. 22:23);
где «благоговеть перед Ним» обозначает поклоняться из истины веры; ибо «семя Израиля» – это духовная церковь, или добро и истина веры (н. 1025, 1447, 1610). У Моисея:
Итак, Израиль, чего требует от тебя Иегова, Бог твой, только, чтобы ты боялся Иегову, Бога твоего, ходил путями Его и любил Его, и служил Иегове, Богу твоему, всем сердцем твоим, и всей душой твоей, соблюдал заповеди Иеговы и постановления Его (Втор. 10:12-13).
Здесь описывается, что значит «бояться Бога» касательно духовного человека, то есть «Израиля»; а именно, ходить путями Иеговы, любить Его, служить Ему, соблюдать заповеди Его и постановления Его. У Иоанна:
Увидел я ангела, летящего по средине небес, имеющего вечное Евангелие, говорившего громким голосом: Бойтесь Бога, воздайте славу Ему, ибо наступил час суда Его (Откр. 14:6-7);
где слова «бояться Бога» обозначают святое поклонение из добра и истины веры. У Луки:
Иисус сказал парализованному: Встань, возьми постель твою и иди в дом твой; и изумление охватило всех, и славили Бога, и были исполнены страха (Лук. 5:24-25);
где «страх» обозначает святой страх, такой как бывает у тех, которые истинами веры вводятся в добро любви.
[7] (4) Что «бояться Бога» или «Иеговы» означает поклоняться из добра любви, когда говориться о возрожденных небесных. У Малахии:
Завет Мой с Левием был заветом любви и мира; и я дал их ему, чтобы он боялся, и он боялся Меня, и за имя Мое был раздавлен. Закон истины был в устах его, и извращенности не было на губах его; в мире и праведности он шел со Мной (Мал. 2:5-6);
где говорится о Господе, который здесь во внутреннем смысле – это «Левий»; «Левий» означает священничество и означает любовь; «страх» здесь обозначает добро Божественной любви, «закон истины» – истину, а «мир и праведность» и то и другое.
[8] У Исаии:
И произойдет отрасль от ствола Иесеева, и ветвь вырастет из его корня; и починет на Нем дух Иеговы, дух мудрости и разума, дух совета и крепости, дух знания и страха Иеговы, благоухание Его в страхе Иеговы (Ис. 11:1-3);
где тоже говорится о Господе. «Дух знания и страха Иеговы» обозначает Божественную любовь истины, а Его «благоухание в страхе Иеговы» – Божественную любовь добра.
[9] У Давида:
Предписания Иеговы прямы, веселят сердце; заповедь Иеговы светла, просветляет глаза; страх Иеговы чист, остается навсегда; суды Иеговы истина, праведны вместе (Пс. 1968-9);
где слова «страх Иеговы чист» обозначают любовь, а «суды Иеговы истина» обозначают веру. Что «правда» говориться о добре любви, а «суд» об истине веры, увидеть можно выше (н. 2235). Они называются «праведными вместе», когда истина становится добром, или вера становится благолюбием.
[10] Там же:
Вот глаз Иеговы над боящимися Его, и над ожидающими милосердие Его (Пс. 33:18);
и в другом месте:
Не в силе коня находит наслаждение Иегова, не от ног мужчины получает удовольствие. Иегова получает удовольствие от боящихся Его, от ожидающих милосердия Его (Пс. 147:10-11);
«сила коня» обозначает собственное могущество мыслить истину; что конь – это разумная способность, можно увидеть выше (2760-2762); «ноги мужчины» обозначают собственное могущество делать добро; «боящиеся Бога» обозначают тех, кто поклоняются Ему из любви к истине; а «ожидающие милосердия Его» – тех, кто поклоняется ему из любви к добру. Там, где у пророков говориться о добре, говорится и об истине; а там, где говориться об истине, говориться и о добре вследствие небесного супружества добра и истине во всем (см. н. 683, 793, 801, 2516, 2712, 2713).
[11] Там же:
Благословит Иегова дом Израилев, благословит дом Ааронов, благословит боящихся Его, и малых, и великих (Пс. 115:12-13);
здесь «боящиеся Иегову» обозначают тех, кто поклоняется из добра веры, которые являются «домом Израилевым», и из добра любви, которые является «домом Аароновым»; называются и тот и другой вследствие небесного супружества, как сказано выше, во всем в Слове.
[12] У Исаии:
Истина времен Твоих будет силой спасения, мудрости и знания; сам страх Иеговы будет сокровищем (Ис. 33:6);
где «мудрость и знание» обозначают добро веры, соединенное с ее истиной; а «страх Иеговы» – добро любви. Там же
Кто из вас боится Иегову, слушается голоса раба Его? (Ис. 50:10);
«боящийся Иегову» обозначает того, кто поклоняется из любви; «слушающийся голоса раба Его» – того, поклоняется из истины. Когда одно принадлежит другому, тогда есть небесное супружество.
[13] Из мест, приведенных из Слова, явствует, что «страх Божий» – это поклонение, либо из страха, либо из добра веры, либо из добра любви. Но чем больше в поклонении страха, тем меньше веры, и еще меньше любви; и наоборот, чем больше в поклонении веры, и еще более любви, тем меньше страха. Хотя во всяком поклонении есть страх, но он внешне проявляется по-иному и носит иной характер, и является святым страхом. Но святой страх – это не столько страх перед адом и проклятием, как страх перед совершением или помышлением чего-либо против Господа и против ближнего, и, таким образом, против добра любви и истины веры. Это отвращение, которое, с одной стороны, ограждает святое любви и святое веры. И так как пребывающие в добре веры, как сказано ранее, не имеют страха перед адом и проклятием, то еще менее его имеют пребывающие в добре любви, то есть пребывающие в Господе.
[14] (5) «Бояться» значит также не доверять, или не иметь веры и любви, как у Исаии:
Так говорит создатель твой, Иаков, устроитель твой, Израиль: Не бойся, ибо Я искупил тебя, назвал тебя по имени твоему, ты – Мой (Ис. 43:1, 5; 44:8).
У Луки:
Клятва, которой клялся Он Аврааму, отцу нашему, чтобы мы по избавлению от руки врагов наших служили Ему без страха в святости и правде перед Ним (Лук. 1:73-75).
Там же:
Не бойся, малое стадо, ибо Отец ваш благоволил дать вам царство (Лук. 12:32).
У Марка:
Иисус сказал начальнику синагоги: Не бойся, только веруй (Марк 5:36; Лук. 8:49-50).
Там же:
Иисус сказал: Почему вы боязливы? Как у вас нет веры? (Марк 4:40).
У Луки:
Волосы ваши на голове все сосчитаны; не бойтесь, вы дороже многих воробьев (Лук. 1267).
В этих местах «бояться» – значит не доверять, или не иметь веры и любви.
2827. И не удержал сына твоего, единственного твоего, от Меня. Это означает единение Человеческого с Божественным посредством крайнего искушения, что явствует из значения «сына твоего», а именно, Исаака, как Божественного рассудочного, о чем говорилось ранее, или Божественного человеческого, ибо оно начинается в рассудочном (н. 2106,2194); которое названо «единственным», потому что оно было единородным (см. н. 2772); и из значения слов «не удержал от Меня» как привел его к единению, а именно, с самим Божественным. Что единение было совершено посредством крайнего искушения, ясно из всего предшествующего.
2828. Стих 13. И поднял Авраам глаза свои, и увидел: и вот, позади овен, задержанный в зарослях рогами своими. И пошел Авраам, и взял овна, и принес его во всесожжение вместо сына своего. «Поднял Авраам глаза свои, и увидел» означает мышление Господа и взгляд из Божественного; «и вот, овен» означает духовных из рода человеческого; «позади, задержанный в зарослях» означает запутанных в природных научностях; «рогами своими» означает всей силой в отношении истин веры. «И пошел Авраам, и взял овна» означает их освобождение Божественным Человеческим Господа; «и принес его во всесожжение вместо сына своего» означает их освящение и принятие.
2829. Поднял Авраам глаза свои, и увидел. Это означает мышление Господа и взгляд из Божественного, что видеть можно выше (н. 2789), где встречаются такие же слова. Мышление и взгляд из Божественного – это мышление и взгляд на все вообще и в частности, что будет случаться в вечность, в соответствии с Божественным провидение.
2830. И вот, овен. Это означает духовных из рода человеческого, что явствует из значения «овна», о чем говориться далее. В церкви известно, сто всесожжения и жертвоприношения в прообразовательных иудейской и израильской церквях означали Божественное Человеческое Господа. Но всесожжения и жертвоприношения из ягнят означали одно, из овец и коз иное, и иное также из козлят, овнов и козлов, из быков, тельцов и телят, и из горлиц и молодых голубей; сходным образом хлебные приношения и возлияния. В общем они означали Божественное небесное, Божественное духовное и Божественное природное, принадлежащее Господу. Отсюда они означали небесное, духовное и природное, существующее от Него на небесах, следовательно, в каждом, пребывающем в царстве Господа; что видеть можно и по Святой вечере, которая сменила всесожжения и жертвоприношения. В ней хлеб и вино означают Божественное Человеческое Господа; хлеб – Божественное небесное, а вино – Божественное духовное; следовательно, они означают Его любовь по отношению ко всему роду человеческому; и наоборот, любовь рода человеческого к Господу (н. 2343, 2359). Отсюда ясно, что всесожжения и жертвоприношения заключали в себе небесное поклонение из любви к Господу и духовное поклонение из благолюбия по отношению к ближнему и проистекающей оттуда веры в Господа (н. 922, 923, 1823, 2180). Что такое небесное и что такое духовное, и каково небесное и духовное в царстве Господа или в церкви, говорилось не раз (см. 1155, 1577, 1824, 2048, 2088, 2184, 2227, 2669, 2708, 2715).
[2] Что «овен» означает Божественное духовное Господа и, следовательно, духовное у человека, или, что то же самое, тех из рода человеческого, которые духовны, видеть можно по всесожжениям жертвоприношениям, совершаемым из овнов. Как, например, Аарон и его сыновья при освящении для исполнения священнического служения, или при посвящении должны были принести одного тельца за грех, кровью которого следовало покропить рога жертвенника, а остальное вылить у основания его; также следовало заколоть одного овна и его кровью покропить вокруг жертвенника, а затем всего овна следовало сжечь при всесожжении; кровью другого заколотого овна следовало покропить верхушку правого уха Аарона и большой палец руки, и большой палец ноги; а после потрясания им его следовало сжечь на всесожжении (Исх. 29:1-35; Лев. 8:1 до конца; 9:2 до конца). Что все эти обряды были святыми, очевидно; но святыми они были оттого, что прообразовывали и означали святыни. В противном случае, заколоть тельца и покропить его кровью рога жертвенника, а остаток вылить у основания его, и заколоть одного овна и покропить его кровью вокруг жертвенника, а затем сжечь его, и покропить кровью другого овна верхушку уха Аарона и большой палец руки, и большой палец ноги, также потрясти им, и сжечь на всесожжении – все это не несло бы никакой святости и, таким образом, никакого поклонения, если бы не прообразовывало святыни. Но что прообразовывало каждое по-отдельности, никто не может видеть, разве что по внутреннему смыслу. Что телец, приносимый за грех, означал Божественное природное Господа, а овен – Божественное духовное, также и духовных из рода человеческого, видеть можно по значению «тельца» и «овна» в Слове. Посвящения в священничество совершалось при помощи духовного, ибо духовным человек вводится в небесное; или, что то же самое, истинами веры в добро любви. Сходным образом, Аарон, входя в святилище, должен был приносить тельца за грех и овна во всесожжение (Лев. 16:2, 3).
[3] Назорей, когда исполнялись дни назарейства его, должен был принести одного агнца, сына однолетнего, без порока во всесожжение, и одну агницу, дочь однолетнюю, без порока за грех и овна одного без порока в жертву мирную (Чис. 16:13-17) потому, что «Назорей» прообразовывал небесного человека, который служит подобием Господа (н. 51-52, 1013). Небесный человек таков, что пребывает в небесной любви, то есть в любви к Господу, и отсюда в небесной истине (н. 202, 337, 2069, 2715, 2718); потому Назорей приносил в жертву агнца и агницы, которыми означалось небесное; а также овна, которым означалось духовное. В праздники приносили в жертву тельцов, овнов и агнцев – как, например, в первый день праздника опресноков, двух тельцов, одного овна, семь агнцев с хлебным приношением при них во всесожжение (Чис. 28:18-20). В день первых плодов – тоже двух тельцов, одного овна и семь агнцев с хлебным приношением при них во всесожжение (Чис. 28:26-28). В новомесячия – двух тельцов, одного овна и семь агнцев во всесожжение (Чис. 28:11, 12). В седьмой месяц, в первый день месяца, – одного тельца, одного овна и семь агнцев, с хлебным приношением при них. В пятнадцатый день седьмого месяца – тринадцать тельцов, двух овнов и четырнадцать агнцев. Смотрите также Чис. 29:1, 2, 12-14, 17, 18, 20-22, 24, 26-36. «Тельцы» и «овны» означали духовное, а «агнцы» – небесное; ибо в праздники причастные должны были освящаться и вводится духовным.
[4] Так как «овны» означали Божественное духовное Господнего Божественного Человеческого, как и духовное у человека, то там, где у Иезекииля говориться о новом храме и Новом Иерусалиме, то есть о духовном царстве Господа, сказано, что, закончив очищение там алтаря, следовало принести тельца за грех и овна во всесожжение, и семь дней следовало приносить по козлу за грех в день, и тельца и овна (Иез. 43:23-25); и что в этот день князь за весь народ должен был давать тельца за грех, и в семь дней праздника семь тельцов и семь овнов с хлебным приношением во всесожжение (Иез. 45:22-24); и что в день субботний он должен был давать шесть агнцев и овна (Иез. 46:4, 6).
[5] Что под новым храмом или Новым Иерусалимом во всеобщем смысле означается царство Господа, можно увидеть выше (н. 402, 940); в частности, новая церковь (н. 2117). Что там нет всесожжений и жертвоприношений, может понять всякий, из чего ясно, что под этим означаются небесные сущности любви и духовные сущности веры; ибо они принадлежат царству Господа; и, таким образом, сходны с тем, что означают «тельцы», «овны» и «агнцы». Что «тельцы» и «овны» означают духовное, явствует из подробностей во внутреннем смысле; в общем, из того, что «новый храм» и «Новый Иерусалим» в особенности означает духовное царство Господа; «Сион» же небесное царство.
[6] Что «овен» означает духовное, или, что то же самое, тех, которые духовны, ясно также у Даниила. Он видел овна, стоящего у реки, у которого было два рога; а затем козла коз, который поразил его, сломал его рога и растоптал его (Дан. 8:3, 4 и следующие стихи); где под «овном» подразумевается не что иное, как духовная церковь, а под «козлом коз» – пребывающие в вере, отделенной от благолюбия, или в истине, отделенной от добра, которые постепенно восстают против добра и, наконец, против Господа, что тоже описано. У Самуила:
Самуил сказал Саулу: Неужели всесожжения и жертвоприношения столь же приятны Иегове, как послушание голосу Иеговы? Вот, послушание лучше жертвоприношения и повиновение лучше тука овнов (1 Сам. 15:22);
где, поскольку говориться о повиновении, и так об истине, которая духовна; и слова эти были обращены к царю, которым тоже означается истина (. 1672, 2015, 2069), поэтому сказано не «лучше тука быка» или «агнца», а «лучше тука овна».
[7] У Давида:
Когда вышел Израиль из Египта, дом Иакова из народа чужого, Иуда сделался святыней Его, Израиль – владением Его. Море увидело, и побежало, а Иордан обратился назад; горы прыгали. Как овны, холмы, как сыновья стада. Что с тобою, море, что ты побежало, Иордан, что ты обратился назад? Горы, что вы прыгаете, как овны, и вы, холмы, как сыновья стада? Перед лицом Иеговы ты мучаешься родами, земля, перед лицом Бога Иаковлева, превратившего скалу в озеро воды, а камень в источник вод (Пс. 114:1 до конца);
здесь во внутреннем смысле говориться о духовном добре после возрождения, и описывается его качество; его небесно-духовное – через «горы, прыгающие, как овны», а небесно-природное – через «холмы, как сыновья стада». Что «горы» – это небесные сущности любви, можно увидеть выше (н. 795, 1430). Всякий может понять, что в этих, как и в остальных словах Давида, заключены святыни, правда во внутреннем смысле; и что горы, прыгающие, как овны, и холмы, как сыновья стада, и земля, мучающаяся родами перед лицем Господа, что-то означают; без внутреннего смысла это были бы пустые словами.
[8] То же самое относится и к следующим словам у Моисея:
Он посадил его на высоты земли, кормил урожаем земли, и питал его медом из скалы и елеем твердого камня; маслом коровьим и молоком овечьим, туком агнцев и овнов, сыновей Васанских, и козлов, туком почек пшеницы; и кровь виноградных гроздей будешь пить неразбавленное вино (Втор. 32:13-14);
«овны, сыновья Васанские» обозначают небесно-духовное. Что такое небесно-духовное, можно увидеть выше (н. 1824). У Давида:
Всесожжения тучные принесу Тебе с воскурениями овнов, принесу тельцов с козлами (Пс. 66:15);
«всесожжения тучные» обозначают небесные сущности любви, а «воскурения овнов» – духовные сущности веры.
[9] У Иезекииля:
Аравия и все князья Кидарские, они были купцами твоей руки агнцев, овнов и козлов (Иез. 27:21);
где говориться о «Тире», которым означаются пребывающие в познаниях добра и истины (н. 1201); «Аравия» обозначает их мудрость, «князья Кидарские» – их разумение, «агнцы» – небесное, «овны» – духовное, а «козлы» – природное, что следует по порядку. У Исаии:
Все стадо Кидарское будут собраны в тебе, овны Неваиофские будут служить тебе; они взойдут на жертвенник мой с благоусмотрением, и Я украшу  дом украшения Моего (Ис. 60:7);
здесь говорится о Божественном Человеческом Господа; «стадо Кидарское» обозначает Божественное небесное, а «овны Неваиофские» – Божественное духовное. Из всего этого теперь очевидно, что «овен» во внутреннем смысле означает Божественное духовное Господа, и отсюда духовное у людей, или, что то же самое, тех из рода человеческого, которые духовны.
2831. Позади, задержанный в зарослях. Это означает запутанных в природном научном, что явствует из значения слова «задержаться» как запутаться; и из значения «зарослей» или «сплетений», о чем говорится далее. Что касается того, что духовные путаются в природном научном относительно истин веры, дело обстоит так. Духовные не обладают постижением добра и истины, как небесные, а вместо него совестью, образованное из добра и истин веры, которые они усваивают с младенчества от родителей и учителей, а впоследствии из учения веры, в котором они родились. Того, кто не обладает постижением добра и истины, должны убеждать знания. Каждый составляет для себя некое понятие о том, что узнал, а также о добре и истинах веры; ибо без понятия в памяти не остается ничего, кроме пустоты. К понятию добавляются из других познаний, и даже из научностей, подтверждения и наполняют его. Подтверждение самого понятия многими сведениями приводит не только к удержанию его в памяти, откуда оно может вызываться в мышление, но и к тому, что в него может проникнуть вера.
[2] Что касается постижения вообще, то так как немногие знают, что такое постижение, установим это. Существует постижение доброго и истинного в небесном и духовном; существует постижение справедливого и беспристрастного в гражданской жизни; и существует постижение благопристойного в нравственной жизни. Что касается постижения доброго и истинного в небесном и духовном, то этим постижением обладают внутренние ангелы от Господа, им обладали люди древнейшей церкви, и им обладают небесные, пребывающие в любви к Господу. Эти тотчас же узнают по некоему внутреннему наблюдению, является ли что-то добрым и является ли оно истинным; ибо это внушается Господом, потому что они соединены с ним любовью. Духовный человек, однако, не обладает таким постижением добра и истины в небесном и духовном, но вместо него обладает совестью, которая предписывает; но, как уже говорилось, совесть эта образуется из познаний добра и истины, которые они усваивают от родителей и учителей, а впоследствии из собственного изучения учения и Слова; и в этих познаниях, даже если они не вполне добрые и истинные, они полагают веру. Вот почему люди могут обладать совестью от какого бы то ни было учения; даже язычники по своей религии обладают чем-то похожим на совесть.
[3] Что духовные не обладают постижением добра и истины веры, но говорят и верят, что истинно то, что они изучили и поняли, довольно очевидно из того, что всякий называет собственный догмат истинным, и еретики больше других; и что они не способны увидеть саму истину, еще менее признать ее, даже если бы на нее указывали тысячи свидетельств. Пусть каждый исследует себя и увидит, способен ли он постигнуть из любого другого источника, является ли что-либо исинным; и может ли быть так, что когда ему откроется нечто наиболее истинное, он все же его не признает. Как, например, тот, кто делает веру существенной составляющей спасения, а не любовь: даже если бы перед ним прочитали все, что Господь говорил о любви и благолюбии (см. н. 2373), и если бы из Слова он знал, что весь Закон и пророки опираются на любовь к Богу и благолюбие по отношению к ближнему, он, тем не менее, продолжал бы оставаться в понятии веры и говорил бы, что это одно спасает. Иначе обстоит с теми, кто пребывает в небесном и духовном постижении.
[4] Что же касается постижения справедливого и беспристрастного в гражданской жизни, те в мире обладают этим, которые являются рассудочными, а также постижением благопристойного в нравственной жизни. Эти два постижения отличают одного человека от другого, но никоим образом такие люди не обладают ввиду этого постижением добра и истины веры, потому что это постижение является высшим и более внутренним, и втекает от Господа через самое внутреннее рассудочного начала.
[5] Причина также, по которой духовные не обладают постижением добра и истины веры, кроется в том, что добро и истина насаждаются не в их волительную часть, как у небесных людей, а в разумную часть (см. н. 863, 875, 927, 1023, 1043, 1044, 2256). Вот почему духовные не способны подняться к первой степени света, в которой пребывают небесные (н. 2718), а пребывают сравнительно в темноте (н. 1043, 2708, 2715). Из этого следует, что духовные путаются в природном научном относительно истин веры.
[6] Что «заросли» или «сплетения» во внутреннем смысле означают природное научное, то есть познание, которое остается во внешней памяти, видеть можно и из других мест в Слове. У Иезекииля:
Вот, Ассур был кедр на Ливане с красивой листвой и тенистой рощей, возвышающийся ростом, ветвь его находилась среди заплетенных сучьев (Иез. 31:3);
где говорится о Египте, которым являют собой научное (н. 1164-1165, 1186, 1462); «Ассур» обозначает рассудочное (н. 119, 1186), которое в Слове является также «кедром», как и «Ливаном»; слова «среди заплетенных сучьев» обозначают среди научностей, ибо человеческое рассудочное опирается на эти научности.
[7] Там же:
Так говорит Господь Иегова: За то, что ты высокий ростом, и ветвь свою выставил среди заплетенных сучьев, и сердце его поднялось в высоту свою, срубили его чужеземцы, яростные из племен, и выбросили его (Иез. 31:10, 12);
это относится к Египту; «выставить отрасль среди заплетенных сучьев» обозначает удерживаться в научностях и взирать из них на духовное, небесное и Божественное. Там же:
Для того, чтобы ни одно из всех деревьев при водах не возвышалось своим ростом, и не выставляло ветвь свою среди заплетенных сучьев, и чтобы не стояли над ними ростом своим все, пьющие воду, ибо все они будут преданы смерти, на нижнюю землю в средоточие сыновей человеческих, к сходящим в яму (Иезек. 31:14);
здесь говориться о тех, которые рассуждениями, основанными на научностях, желают поникнуть в тайны веры. Что они становятся совершенно слепыми, можно увидеть вше (н. 215, 232, 233, 1072, 1911, 2196, 2203, 2568, 2588). Рассуждать, опираясь на научности, – значит «выставлять ветвь среди заплетенных сучьев». Там же:
Были у нее ростки крепкие для скипетров властителей, и ростом своим возвысилась среди заплетенных сучьев (Иез. 19:11);
это имеет сходное значение.
[8] Там же:
Пораженные Израиля будут между идолами своими, вокруг жертвенников их, под всяким зеленым деревом и под всяким заплетенным дубом (Иез. 6:13);
это говориться о поклонении, которое составили для себя те, которые имели веру в себя и, таким образом, в то, что они выводили из своих научностей; «заплетенный дуб» обозначает научности в таком состоянии. Что «дуб» – это понимание на основе научностей, можно увидеть выше (н. 1442, 1443, 2144). Подобное находим и в другом месте у того же пророка:
Они высмотрели всякий высокий холм, и всякое заплетенное дерево, и приносили в жертву там свои жертвоприношения (Иез. 20:28);
«заплетенное дерево» обозначает то, что предписано не Словом, а собственными научностями. Что поклонение совершалось рощах и несло определенное значение согласно качеству деревьев, можно увидеть выше (н. 2722).
[9] У Исаии:
Злобность горит, как огонь; пожирает терновник и колючий кустарник, и пылает в зарослях леса (Ис. 9:18);
«терновник и колючий кустарник» обозначают ложь и вожделение, «заросли леса» – научности. Там же:
Иегова Саваоф посечет заросли леса железным орудием, и Ливан падет от всемогущего (Ис. 10:34);
«заросли леса» обозначают научности, а «Ливан» рассудочное. У Иеремии:
Выставьте знамя к Сиону, ибо Я приведу с севера зло и разрушение великое; поднимается лев из своих зарослей, губитель племен; он на пути, выходит из своего места, чтобы землю твою привести в опустошение; города твои будут разрушены, без жителей (Иер. 4:6-7);
«из своих зарослей» обозначает из научностей; и то, что «поднимается» оттуда в Божественные тайны приводит «землю в опустошение» то есть опустошает церковь.
[10] Причина, по которой научности в Слове зовутся «зарослями» кроется в том, что они сравнительно таковыми и являются, в особенности, когда на них устремляются вожделения любви к себе и к миру и начала лжи. Небесная и духовная любовь – это то, что приводит в порядок научности, принадлежащие внешней памяти; любовь к себе и к миру – это то, что извращает порядок и все в нем нарушает. Человек этого не замечает, потому что за порядок принимает извращенный порядок, за добро зло и за истину ложь. Оттого все это запутано; и оттого также все, принадлежащее внешней памяти, где пребывают научности, в сравнении с тем, что принадлежит внутренней памяти, где пребывает рассудочное, находится как в зарослях, или мрачном лесу. Насколько он сравнительно тенистый, мрачный и темный, человек не может знать, пока живет в теле; ибо он тогда полагает, что вся мудрость и разумение происходит из этого источника; но он узнает в другой жизни, войдя в принадлежности внутренней памяти. Что во внешней памяти, принадлежащей собственно человеку, пока он живет в мире, менее всего можно найти свет разумения и мудрости; но что все там сравнительно темное, беспорядочное и запутанное, можно увидеть выше (н. 2469-2494).
2832. Рогами своими. Это означает всей силой в отношении истин веры, что явствует из значения «рогов». «Рога» в Слове упоминаются во многих местах, и там они означают силу истины от добра, а в противоположном смысле силу лжи от зла; в этом месте значение таково, что духовные, которых означает «овен», путаются в природных научностях всей своей силой в отношении истины, и вследствие этого лишены силы постигать истины. Ибо чем больше всякий обращается к природным научностям и утверждается в них духом и умом в отношении того, что является истинами веры, тем больше он теряет свет истины, а вместе со светом жизнь истины. Каждый может узнать это из опыта, если обратит внимание и поразмыслит, на примере тех, которые говорят, что они и во что не могут поверить, пока не поймут, что это так, с помощью чувственного и научного. Если исследовать их качество, обнаружится, что они вовсе ни во что не верят; и сверх того, что им ничто не кажется мудрее, чем приписывать все, вообще и в частности, природе. Существует много и таких, которые говорят, что они верят, хотя не понимают; когда все же втайне с собой равно с остальными рассуждают об истинах веры, так ли это, опираясь на чувственное и научное. Они либо имеют некую убежденность, навеянную от любви к себе и миру, либо не верят вовсе. Качество их обнаруживается в другой жизни. И те и другие хоть и пребывают в духовной церкви Господа, но к ней не принадлежат. Принадлежащие к церкви живут в добре и имеют веру в истину; но духовные имеют веру и в другие истины, помимо тех, которые были запечатлены в них с детства, и которые они впоследствии подтверждали для себя учением или чем-то еще. Таково состояние духовных, каковое состояние здесь описывается «овном, задержавшимся в зарослях рогами своими» (смотрите чуть выше н. 2831).
[2] Что «рог» означает силу истины от добра, явствует из следующих мест. У Давида:
Ты украшение крепости их, и в Своем благоволении Ты возвысишь рог наш; ибо щит наш принадлежит Иегове, и царь наш – святому Израилеву. Истина Моя и милосердие Мое будет с ним, и в имени Моем возвысится рог его; и положу на море руку его, и на реки десницу его (Пс. 89:17, 24-25);
где «рог наш» и «рог его» ясно обозначают силу истина. Там говорится о духовном царстве Господа; «царь наш принадлежит Святому Израилеву» обозначает, что Божественная истина принадлежит Господу. Что «царь» – это истина, и что царствование Господа – это Божественная истина, можно увидеть выше (н. 1672, 1728, 2015, 2069); «положить руку на море, и на реки десница» обозначает, что крепость пребывает в научностях и познаниях истины. Что «рука» и «десница» обозначает крепость, смотрите выше (н. 878), а также что «море» и «реки» обозначают научности и познания (н. 28, 2702). Там же:
Возлюблю тебя, Иегова, крепость моя; Иегова камень мой и твердыня моя, избавитель мой, Бог мой, скала моя, на Него я уповаю, щит мой, рог спасения моего (Пс. 18:1-2; 2 Сам. 22:2-3);
«рог спасения» обозначает истину в отношении силы; в этом месте «крепость», «камень», «твердыня», «Бог», «скала» и «щит» – все несут значение силы истины.
[3] Там же:
На Сионе возращу рог Давиду, приготовлю светильник помазаннику Моему; врагов его облеку стыдом (Пс. 132:17-18);
где говорится о Господе, которым является Давид (н. 1888); «рог» обозначает силу истины; «светильник» – свет истины. У Самуила:
Возрадовалось сердце мое в Иегове, рог мой радуется в Иегове, широко открылись уста мои на врагов моих, потому что я радуюсь о спасении Твоем. Иегова даст крепость царю своему, и вознесет рог помазанника Своего (1 Сам. 2:1, 10);
это пророчество Анны; «Рог» обозначает силу истины.
[4] У Моисея:
Первенец быка его, украшение его, и рога его – рога единорога; ими избодает он народы все до пределов земли (Втор. 33:17);
это пророчество Моисея о Иосифе, где «рога единорога» обозначают великую силу истину, как ясно также из сказанного, что он «избодает ими народы до пределов земли». Сходным образом у Давида:
Мой рог Ты возвысишь, как рог единорога (Пс. 92:10);
там же:
Иегова, спаси меня от пасти льва и от рогов услышь меня (Пс. 22:21);
Божественные истины из-за их высоты зовутся «рогами единорога»; потому столь часто говорится, что «рог возвысится», ибо возвышение означает силу, исходящую из внутренних начал. Что внутреннее прообразовано высоким, моно увидеть выше (н. 1735, 2148).
[5] У Иеремии:
В пылу гнева Господь сломил весь рог Израилевы, отвел десницу свою от неприятеля (Плач. 2:3);
«сломить весь рог» обозначает лишить истины, которая обладает силой, что значит также «отвести десницу от врагов». У Иезекииля:
В тот день возращу рог дому Израилеву, и тебе открою уста среди них (Иез. 29:21);
«возрастить рог дому Израилеву» обозначает умножить истины духовной церкви, которой является «Израиль»; «открывание уст» обозначает их признание.
[6] У Аввакума:
Бог от Фемана придет, и Святой – от горы Фаран; покрыла небеса слава Его, и хвалой Его наполнилась земля; блеск Его будет, как свет; из руки Его выходили рога, там тайник Его крепости (Аввак. 3:3, 4);
где говорится о Господе; что «из руки Его выходили рога, и там тайник Его крепости» ясно обозначает силу истины; что «гора Фаран» – это Божественное духовное или Божественная истина Господнего Человеческого, можно увидеть выше (н. 2714), которая также является «блеском» и «светом».
[7] Божественная истина Господнего Человеческого так описывается у Иоанна:
Я взглянул, и вот, посреди престола и четырех животных стоял Агнец как бы закланный, имеющий семь рогов, которые суть семь духов Божиих, посланных во всю землю (Откр. 5:6);
«семь рогов» обозначают святое или Божественную истину. Что «семь» – это святое, можно увидеть выше (н. 716, 881). «Семь духов, посланных во всю землю» – это святые возвещения тех же истины
[8] «Рога жертвенников» означали не что иное, как истину, в которой пребывает сила. О них у Моисея сказано так:
Сделай рога на четырех углах жертвенника; чтобы их него выходили рога (Исх. 27:2; 38:2).
Сходным образом на жертвеннике для воскурений, из которого должны были выходить рога (Исх. 30:2; 37:25). Что жертвенник служил главным прообразованием Господа и Его поклонения, можно увидеть выше (н. 921). Жертвенник служил прообразованием Его Божественного добра; рога служили прообразованием Его Божественной истины; что истина, исходящая из добра, прообразовывалась рогами, выходящими из него, или из жертвенника. Что нет иной истины, кроме той, что исходит от добра, можно увидеть выше (н. 654, 1162, 1176, 1608, 2063, 2261, 2429). Из этого ясно, что «рога» в подлинном смысле означают силу истины, исходящей от добра.
[9] Что Аарон и его сыновья при посвящении в священническое служение брали кровь тельца и возлагали перстом на рога жертвенника (Исх. 29:12; Лев. 8:15); что Аарон совершал очищение над рогами жертвенника однажды в год (Исх. 30:10); когда согрешал священник, он приносил тельца и возлагал кровь на рога жертвенника благовонных курений (Лев. 4:3, 7); также, когда согрешал священник, он приносил всесожжение и окроплял кровью рога алтаря всесожжения (Лев. 4:22, 25); то же самое было, если согрешала душа (стихи 27, 30, 34 той же главы), как и при очищении жертвенника (Лев. 16:18, 19) – все это означало истины от добра; ибо все освящения, посвящения и очищения совершались истинами, потому что истины ведут к добру (н. 2830). Что «рога жертвенника» означали истины, исходящие от добра, видеть можно и у Иоанна:
Шестой ангел вострубил, и я услышал голос от четырех рогов золотого жертвенника, стоящего перед Богом (Откр. 9:13);
«рога золотого жертвенника» ясно обозначают истины от добра, ибо оттуда пришел голос. Что «золото» – это добро, можно увидеть выше (н. 113, 1551, 1552); и в большей степени «золотой жертвенник»
[10] У Амоса:
В тот день, что Я прегрешения Израиль за прегрешения, посещу жертвенник Вефиля, и будут отсечены рога жертвенника, и падут на землю (Ам. 3:14);
что «рога жертвенника должны были быть отсечены», это потому, что там больше не прообразовывалось добро от истины; «Вефиль» – это Божественное добро, и поэтому он назван «святыней царя» и «домом царя» (Ам. 7:13). Цари, «помазанные елеем из рога» (1 Сам. 16:1, 13; 1 Цар. 1:39) сходным образом прообразовывали истину от добра. «Елей» – это добро (н. 886); «рог» же – истина; сама «царственность» во внутреннем смысле – это такая истина (н. 1728, 2015), в которой заключена сила.
[11] Что «рог» в противоположном смысле означает силу лжи, исходящей от зла, явствует из следующих мест. У Амоса:
Вы, которые радуетесь ничтожными вещами, которые говорите: Разве не взяли мы себе рога своей крепостью? (Ам. 6:13);
«рога» здесь обозначают силу лжи. У Захарии:
Поднял я глаза мои и увидел: вот четыре рога; и сказал я ангелу, говорившему со мной: Что это? И он сказал мне: это рога, разбросавшие Иуду, Израиля и Иерусалим. И показал мне Иегова четырех ремесленников, и сказал я: Что они идут делать? Он сказал, говоря: Это рога, которые разбросали Иуду, так что никто не может поднять головы своей; а эти пришли устрашить их, сбить рога племен, поднявших рог свой против земли Иуды, чтобы разогнать ее (Зах. 1;18-21);
«рога» обозначают силу лжи, опустошающей церковь. У Иезекииля:
Вы толкаете боком и плечом, и рогами своими бодаете малосильных, пока не выгоните из вон (Иез. 34:21);
здесь говорится о пастухах, совращенных ложностями; «рога» обозначают силу лжи; «плечо» – всякую силу (н. 1085). У Иеремии:
Разрушил Иегова и не пощадил, и дал врагу порадоваться над тобой; вознес рог неприятелей твоих (Пл. Иер. 2:17);
там же:
Отсечен рог Моава и рука его сломана (Иер. 48:25);
«рог» здесь обозначает силу лжи.
[12] У Давида:
Сказал хвалящимся: Не хвалитесь, и нечестивым: Не поднимайте рог, не поднимайте высоко рог ваш, не говорите жестоковыйно. Все рога нечестивых сломлю, рога праведных вознесутся (Пс. 75:4-5, 10);
«рога нечестивых» обозначают силу лжи от зла; «рога праведных» – силу истины от добра.
[13] У Даниила:
Показался четвертый зверь, страшный и ужасный и весьма крепкий, у которого железные зубы; он пожирал и терзал, а остатки попирал ногами; и десять рогов было у него. Я следил за рогами, и вот, вышел между ними еще один небольшой рог, и три из первых рогов с корнем исторгнуты были перед ним; и вот, в этом роге были глаза, как глаза человека, и уста, говорящие великое. Смотрел я затем из-за звука слов великих, какие говорил рог; пожелал я достоверности о четвертом звере и о десяти рогах, которые были на голове у него, и о другом, выросшем, перед которым выпали три; об этом же роге, у которого были глаза и уста, говорившие великое; я видел, как тот самый рог вел войну со святыми. Он сказал: Что касается четвертого зверя, то будет четвертое царство на земле, отличное от всех царств, и будет пожирать всю землю, попирать и терзать. Что касается десяти рогов, то из этого царства восстанут десять царей, и после них восстанет иной, отличный от прежних, и принизит трех царей; И против Всевышнего будет произносить слова и изнурять святых. Затем сядут судьи (Дан. 7:7-8, 11, 19-26).
Здесь во внутреннем смысле говорится об извращенном состоянии церкви. Виденное здесь Даниилом, как то: зверь, железные зубы, рог, в котором были глаза, рога, которые говорили и вели войну со святыми, и которые говорили против Всевышнего, – означает состояние лжи и ересей внутри церкви. Что «рога» означают силу и преобладание лжи, видеть можно единственно из того, что им приписаны глаза, то есть разумная способность (н. 2701); и что они говорили даже против Всевышнего. «Царства» и «цари» означают не царства и царей, а положения учения лжи; как видеть можно по их значению в Слове как положений учения истины, а в противоположно смысле лжи (см. н. 1672, 2015,2069, 2547).
[14] В другом месте у Даниила, когда он увидел овна, стоящего у реки, у которого было два рога, и рога были высокие, но один был выше другого, и высший вырос после:
Видел я, как овен бодал рогом своим к западу и к северу и к югу, так что ни один зверь не мог стать перед ним, и не было никого, кто мог бы избавить от руки его; но делал он, как хотел, и величался. Так как я внимательно смотрел, вот, с запада шел козел от коз по лицу всей земли; у этого козла был рог между глазами; он пришел к овну, владельцу рогов, и бросился на него в сильной ярости своей, поразил его и сломил два его рога; и не было сил у овна устоять перед ним. Тогда козел от коз чрезвычайно возвеличился, но когда усилился, то сломился большой рог, и на место его вышли четыре. Вскоре от одного из ни произошел небольшой рог, и чрезвычайно разросся к югу и к востоку и к красоте, и вырос даже до воинства небесного, и сбросил на землю часть воинства и звезд и попрал их. Овен с двумя рогами – это цари Мидийский Персидский; козел – это царь Греции; четыре рога вместо одного – это четыре царства из племени (Дан. 861-27).
Здесь в духовном смысле говорится о духовной церкви, которой является «овен» (н. 2830); и описывается состояние этой церкви, как он постепенно отклоняется и извращается. «Козел от коз» обозначает пребывающих в вере, отделенной от благолюбия, или в истине, отделенной от добра, которые начинают подниматься против добра и, в конце концов, против Господа. «Рога овна» – это истины духовной церкви, как внутренней, так и внешней; «рога козла от коз» – это истины, которые постепенно выродились в ложности; а «царства» и «цари», упоминаемые здесь, означают не царства и царей, но истины и ложности, как уже говорилось; ибо Слово Господа в сущности своей говорит не о мирском и земном, а о духовном и небесном.
[15] У Иоанна:
И явилось на небе другое знамение: вот, большой красный дракон, имеющий семь голов и десять рогов, и на головах его семь диадим; хвост его увлек с неба третью часть звезд и бросил их на землю (Откр. 12:3, 4);
и там же:
Я увидел зверя, выходящего из моря, имеющего семь голов и десять рогов, и на рогах его десять диадим, а на головах его имена богохульные. Дано было ему веси войну со святыми и победить их. Затем увидел я другого зверя, выходящего из земли, он имел два рога, подобные агничим (Откр. 13:1-2, 7, 11);
еще там же:
Я увидел женщину, сидящую на звере багряном, исполненном именами богохульными, имеющем семь голов и десять рогов; это Вавилон великий. Семь голов суть семь гор, на которых сидит женщина; и они семь царей; десять рогов суть десять царей (Откр. 17:3, 5, 7, 9, 12-13).
Что «рога» сходным образом, как у Даниила, означают силу лжи, очевидно.
2833. И пошел Авраам, и взял овна. Это означает их освобождение Божественным Человеческим Господа, что явствует из прообразования здесь Авраама как Господа в отношении Божественного Человеческого, ибо, когда Иегова, или ангел Иеговы, говорит с Авраамом, то «Иегова», или «ангел Иеговы» является самим Божественным, а «Авраам» Божественным Человеческим; а также из значения «овна» как духовных (н. 2830). Отсюда ясно, что то, что Авраам пошел и взял овна, задержанного в зарослях рогами своими, означает освобождение духовных Божественным Человеческим Господа. Что духовные без пришествия Господа в мир никоим образом не могли спастись, можно увидеть выше (н. 2661, 2716); и что их спасение и освобождение осуществлено было Божественным Человеческим Господа (н. 2716).
2834. И принес его во всесожжение вместо сына своего. Это означает их освящение и принятие, что явствует из значения слов «принести во всесожжение» как освятить, о чем н. 2776 и из значения слов «вместо сына своего» как принятия, а именно Божественным Человеческим Господа, которым здесь является «Авраам» (н. 2833). Принятие духовных описано у Иоанна:
Иисус сказал: Я виноградная лоза, а вы ветви; кто пребывает во Мне, и Я в нем, тот принесет много плода; ибо без меня не можете делать ничего (Иоан. 15:5).
Что «виноградная лоза» – это духовная церковь, можно увидеть выше (н. 1069).
2835. Стих 14. И назвал Авраам имя месту тому: Иегова‐увидит. Потому и сегодня говорится: На горе Иегова увидит. «И назвал Авраам имя места того» означает качество их состояния от Божественного Человеческого Господа; «Иегова-увидит» означает Провидение Господа; «потому и сегодня говорится» означает то, что постоянно; «на горе Иегова увидит» означает благолюбие, посредством которого было провидено Господом, что они спасутся.
2836. Назвал Авраам имя месту тому. Это означает качество их состояния, а именно духовных, от Божественного Человеческого Господа, что явствует из значения слов «называть имя» как знать каково что-либо, то есть качество, о чем н. 144, 145, 1754, 1896, 2009; из значения «места» как состояния, о чем н. 1273-1277, 1376-1381, 2625; и из прообразования Авраама как Господа в отношении Божественного Человеческого, о чем н. 2833. Отсюда ясно, что слова «назвал Авраам имя месту тому» означают качество состояния духовных от Божественного Человеческого Господа. Что духовные спасаются пришествием Господа в мир, показано было выше (н. 2661, 2716); также, что они имеют озарение от Божественного Человеческого Господа (н. 2716); и что провидится, чтобы спасались пребывающие в вере благолюбия, то есть в благолюбии, излагается в этом стихе. Вот какое состояние означают эти слова.
2837. Иегова-увидит. Это означает Провидение Господа, что явствует из значения слова «видеть», когда говориться о Иегове, или Господе, как предвидеть и провидеть, о чем н. 2807. Что «Иегова» – это Господь, смотрите выше н. 1343, 1736, 2156, 2329. В буквальном смысле это наименование места, но во внутреннем смысле – качество описываемого состояния; ибо времена и пространства принадлежат исключительно природе; и поэтому, когда буквальный смысл Слова переходит из природы на небеса, природное понятие об оных полностью исчезают, и становится духовным понятием, которое им соответствует.
2838. Потому и сегодня говорится. Это означает то, что постоянно, как явствует из значения «сегодня» в Слове, о чем говорится далее. В Слове не рез читаем «даже до сего дня», или «сегодня», как, например, ранее: «Он отец Моавитян и даже до сего дня; и отец Аммонитян до сего дня» (Быт. 19:37, 38); и далее: «Имя городу Беэршива даже до сего дня» (Быт. 26:33); затем: «Даже до сего дня сыны Израилевы не едят жилы вывихнутого, которая на составе бедра (Быт. 32:32); также как: «Это надгробный памятник Рахили даже до сего дня» (Быт. 35:20). «Определил Иосиф в установление даже до сего дня» (Быт. 47:26). В историческом смысле все это относится ко времени, когда жил Моисей; но во внутреннем смысле «сей день» и «сегодня» означают там постоянство и вечность состояния. Что «день» – это состояние, можно увидеть выше (н. 23, 487, 488, 493, 893); таким образом и «сегодня», которое является настоящим временем. То, что временно в мире, вечно на небесах. Чтобы придать такое значение, добавляется «сегодня» или «до сего дня», хотя тем, которые пребывают в историческом смысле, кажется, будто в нем не заключено ничего более. Подобное говорится везде в Слове, как то: Ис. Нав. 4:9; 6:25; 7:26; Суд. 1:21, 26; и в других местах.
[2] Что «сегодня» означает то, что постоянно и вечно, видеть можно у Давида:
Возвещу определение: Иегова сказал Мне: Ты сын Мой, Я сегодня родил тебя (Пс. 2:7);
где «сегодня» ясно обозначает то, что вечно. Там же:
Навеки, Иегова, слово Твое утверждено на небесах, истина Твоя в род и род; Ты установил землю, и она стоит; по судам Твоим они стоят сегодня (Пс. 119:89-91);
где «сегодня» тоже ясно обозначает то, что вечно. У Иеремии:
Прежде нежели Я образовал тебя во чреве, Я знал Тебя; и прежде нежели ты вышел из утробы, Я освятил тебя; Я оставил тебя пророком для племен; Я поставил тебя в сей день (сегодня) над племенами и над царями; Я сделал тебя сегодня укрепленным городом и железным столбом и медными стенами (Иер. 1:5, 10, 18);
Здесь в буквальном смысле говорится об Иеремии, но во внутреннем смысле подразумевается Господь; слова «Я поставил тебя в сей день, или сегодня, над племенами и над царями, и Я сделал тебя сегодня укрепленным городом» обозначают, что это было от вечности. О Господе можно говорить только то, что является вечным.
[3] У Моисея:
Вы сегодня стоите, все из вас, перед Иеговой, Богом вашим, чтобы войти тебе в завет Иеговы и в Его клятвенный договор, который Иегова, Бог твой, сегодня заключает с тобой, чтобы установить тебя Его народом, и Ему быть тебе Богом; не с вами только, но с теми, которые здесь сегодня стоят с нами перед Иеговой, Богом нашим, и с теми, которые не с нами сегодня (Втор. 29:10, 12-14).
Здесь в буквальном смысле «сегодня» – это время, когда Моисей говорил с народом; но, тем не менее, очевидно, что предполагается последующее время и то, то постоянно; ибо заключить с кем-либо завет, и с теми, которые были там, и с теми, которых не было, предполагает постоянство, а само постоянство – это то, что подразумевается во внутреннем смысле.
[4] Что «ежедневно» и «сегодня» означает то, что постоянно, также явствует из жертвоприношений, которые совершались каждый день. Это, ввиду значения слов «день», «ежедневно» и «сегодня», называлось непрестанным и постоянным жертвоприношением (Чис. 28:3, 23; Втор. 8:13; 11:31; 12:11). Это еще яснее видно по манне, которая сыпалась с неба, о чем так сказано у Моисея:
Вот, я просыплю вам хлеб с неба; и народ будет выходить и собирать изо дня в день; никто не оставляй этого до утра. В том, что оставили до утра, завелись черви, и оно сгнило, кроме оставленного в день перед Субботой (Исх. 16:4, 19, 20, 23);
Так было потому, что «манна» означала Божественное Человеческое Господа (Иоан. 6:31, 32, 49, 50, 58). И так она означала Божественное Человеческое Господа, то означала небесную пищу, которой является не что иное, как любовь и благолюбие вместе с добром и истинами веры. Пища эта дается Господом на небесах ангелам каждое мгновение, и, таким образом, постоянно и вечно (н. 2493). Вот что также подразумевается в молитве Господа под словами: «Хлеб наш ежедневный дай нам сегодня» (Матф. 6611; Лук. 11:3); то есть, каждый миг в вечности.
2839. На горе Иегова увидит. Это означает благолюбие, посредством которого было провидено Господом, что они, а именно духовные, спасутся, что явствует из значения «горы» как любви и благолюбия, о чем н. 795-796, 1430. Что «Иегова увидит» обозначает провидение Господа, или то, что провидит Господь, было сказано чуть выше, о чем н. 2837. Здесь говорится о благолюбии, а не о любви, ввиду различия между благолюбием и любовью (см. н. 2023). Что духовные спасаются благолюбием, а не верой, отделенной от благолюбия, явствует из многих мест в Слове. С благолюбием и верой обстоит так: благолюбие без веры – не подлинное благолюбие, а вер без благолюбия – не вера. Чтобы было благолюбие, должна быть вера; и чтобы была вера, должно быть благолюбие; самим же существенным составляющим служит благолюбие; ибо не в иную почву может насаждаться семя, которым является вера. От взаимного и обоюдного соединения двоих происходит небесное супружество, то есть царство Господа. Если вера не насаждается в благолюбие, она являет собой чисто научное; ибо проникает не далее памяти; ведь нет сердечной склонности, принимающей ее; когда же она насаждается в благолюбие, то есть, в жизнь, то становится разумением и мудростью. Благолюбие без веры, такое как бывает у детей и честных язычников, служит только почвой, в которую насаждается веры, если не в при жизни в теле, то в другой жизни (см. н. 1802, 2280, 2290-2309, 2419, 2589-2604).
2840. Стихи 15, 16. И вторично воззвал к Аврааму ангел Иеговы с небес, и сказал: Мною клянусь, говорит Иегова, так как ты сделал слово это, и не удержал сына твоего, единственного твоего. «И вторично воззвал к Аврааму ангел Иеговы с неба» означает еще большее утешение Господа от Божественного; «и сказал: Мною клянусь, говорит Иегова» означает неизменное подтверждение от Божественного; «так как ты сделал слово это» означает совершенное дело; «и не удержал сына твоего, единственного твоего» означает единение Человеческого с Божественным посредством крайнего искушения.
2841. И вторично воззвал к Аврааму ангел Иеговы с небес. Это означает еще большее утешение Господа от Божественного, что явствует из значения слов «звать с небес» как утешать; и из значения «ангела Иеговы» как самого Божественного Господа, о чем смотрите выше н. 2821, где встречаются такие же слова. Это говорится «вторично»  по причине большего утешения. Первое утешение содержится в стихах 12, 13 и 14, где речь идет о провидении Господа, что те из рода человеческого, которые зовутся духовными, будут приняты. Второе утешение, которое является большим, содержится в стихах, следующих далее (17, 18 и далее до конца), а именно, что духовные приумножатся, как звезды небес и как песок на берегу моря; и что спасутся не только они, но и все, пребывающие в добре. Все это принадлежало любви Господа, и потому от этого Он обретал утешение. Всякий обретают утешение не иначе как от того, что принадлежит его любви.
2842. И сказал: Мною клянусь, говорит Иегова. Это означает неизменное подтверждение от Божественного, а именно относительно того, что следует далее, как явствует из значения слов «говорить: Мною клянусь» и «говорит Иегова», во всем котором заключено подтверждение, и притом от Божественного, то есть от Него Самого. Божественное может подтверждать не из иного источника, нежели от Себя; и то, что Оно подтверждает, является неизменным, потому что это вечная истина. Что бы ни говорил Иегова, или Господь, является вечной истиной (Матф. 24:35), ибо это идет от самого бытия истины. Однако Он подтверждает как бы клятвой, как здесь и в других местах Слова, не потому, что это более истинно, а потому, что говорится это тем, которые не принимают истину Божественную без такого подтверждения; ведь они имеют не иное представление об Иегове, или Господе, нежели как о человеке, который может говорить и изменять, как часто читаем в Слове; но во внутреннем смысле дело обстоит совершенно иначе. Всякий может знать, что Иегова, или Господь, никогда ничего не подтверждает клятвой; когда же Сама Божественная истина и ее подтверждение нисходит к такому человеку, она принимает подобие клятвы. Здесь дело обстоит, как с пожирающим огнем и дымом, явившимися на горе Синай перед глазами народа при сошествии Иеговы, или Господа (Исх. 19:18; Втор. 4:11-12; 5:19-21): Его слава на небесах, даже само милосердия, явились там подобным образом перед народом, пребывавшим во зле и лжи (см. н. 1861); сходным образом обстоит со многим тем, что названо словами и делами Иеговы, о которых говорится в Слове. Из этого видеть можно, что выражение «Мною клянусь, говорит Иегова» несут значение неизменного подтверждения от Божественного.
[2] Что «клясться», когда говорится об Иегове, означает подтверждать у человека, являющегося таковым, видеть можно из многих других мест в Слове, как у Давида:
Вечно помнит Иегова завет Свой, слово, которое заповедал тысяче родов; которое Он дал Аврааму, и клятву свою Исааку (Пс. 105:8-9).
С заветом обстоит точно так же, как и с клятвой, ибо Иегова, или Господь, не заключает завет с человеком, но, когда говорится о соединении любовью и благолюбием, это в действии проявляется как завет (см. н. 1864). Там же:
Клялся Иегова, и не раскается, Ты священник вовек по чину Мелхиседека (Пс. 110:4).
Это говорится о Господе, и «клялся Иегова» обозначает неизменное подтверждение от Божественного, то есть, что это вечная истина.
[3] Там же:
Я заключил завет с  избранным Моим, клялся Давиду, рабу Моему, навек утвержу семя твое, в род и род устрою престол твой (Пс. 89:3-4).
Это тоже о Господе: «заключить завет с избранным» и «клясться Давиду» обозначает неизменное подтверждение или вечную истину; «Давид» обозначает Господа (н. 1888); «заключить завет» относится к Божественному добру; «клясться» – к Божественной истине. Там же:
Не оскверню завета Моего, и не переменю того, что вышло из уст Моих; однажды Я поклялся святостью Моею, не солгу Давиду (Пс. 89:34-35);
где также «Давид» обозначает Господа; «завет» здесь тоже относится к Божественному добру; «то, что вышло из уст Моих» – к Божественной истине, и это вследствие супружества добра и истины, которое пребывает в частностях Слова (см. н. 683, 793, 801, 2516, 2712).
[4] Там же:
Клялся Иегова Давиду в истине, не откажется от нее. От плода тела твоего посажу на престоле твоем, если сыновья твои сохранят завет Мой, и свидетельство Мое, которому Я научу их (Пс. 132:11-12);
«Клялся Иегова Давиду в истине» ясно обозначает подтверждение вечной истины; и поэтому сказано: «Не откажется от нее»; что под Давидом подразумевается Господь, уже говорилось; клятва все же была дана «Давиду», потому что он обладал таким нравом, что верил, будто подтверждение относилось к нему самому и его потомкам; ибо Давид пребывал в любви к себе и к своим потомкам, и потому верил, что это относится к нему, то есть, как сказано выше, что навек утвердится семя его, а престол его в род и род; когда между тем говорилось это о Господе.
[5] У Исаии:
Это для Меня, как воды Ноя; ибо, как я поклялся, что воды Ноя не придут более на землю, так поклялся не гневаться на тебя (Ис. 54:9);
где «клясться» обозначает заключение завета и подтверждение этого клятвой. Что это был завет, а не клятва, видеть можно в Бытии 9:11. Там же:
Поклялся Иегова, говоря: Поистине, как Я помыслил, так и будет (Ис. 14:24);
там же:
Иегова поклялся десницею Своею, и крепкою рукою Своею (Ис. 62:8).
У Иеремии:
Слушайте слово Иеговы, все иудеи, живущие в земле Египетской: Вот, Я поклялся великим именем Моим, говорит Иегова, что не будет более произнесено имя Мое устами всякого мужчины Иуды, говорящего: Так как жив Господь Иегова в земле Египетской (Иер. 44:26);
там же:
Мною клянусь, говорит Иегова, что Восор сделается запустением (Иер. 49:13);
там же:
Иегова Саваоф клялся душой Своею: Поистине, наполню тебя людьми, как саранчой (Иер. 51:14).
У Амоса:
Клялся Господь Иегова святостью Своею, что вот, придут дни (Амос 4:2);
там же:
Клялся Иегова величием Иакова: Поистине, никогда не забуду ни одного из дел их (Ам. 8:7).
[6] В этих местах то, что «Иегова, клялся десницею своею», «великим именем Моим», «Мною», «душою Своею», «святостью Своею», «величием Иакова», – означает подтверждение того, что есть у Иеговы, или Господа. Подтверждение Иеговой может быть дано только от Него Самого. «Десница Иеговы», «великое имя Иеговы», «душа Иеговы», «святость Иеговы», «величие Иакова» – означают Божественное Человеческое Господа, подтверждение давалось через Него.
[7] То, что Иегова «поклялся» дать землю Аврааму, Исааку и Иакову», или их потомкам, означает во внутреннем смысле подтверждение, что Он даст небесное царство тем, которые пребывают в любви к Нему и в вере в Него. Это те, которые во внутреннем смысле Слова подразумеваются под сынами и потомками Авраама, Исаака и Иакова, или отцов. Это также было действительно прообразовано тем, что земля Ханаанская была дана их потомкам, и что церковь у них тогда прообразовывала небесное царство Господа, как прообразовывает и сама земля. Что «земля» и «земля Ханаанская» во внутреннем смысле слова – это царство Господа, можно увидеть выше (н. 1413, 1437, 1607). Вот почему у Моисея сказано:
Дабы вы продолжали дни свои на земле, которую Иегова клялся отцам вашим дать им и семени их, землю, текущую молоком и медом; дабы умножились дни ваши и дни детей ваших на земле, которую Иегова клялся отцам вашим дать им, сколько дней небес над землей (Втор. 11:9, 21).
Из этих мест теперь видеть можно, что «клятва» Иеговы служила прообразованием подтверждения, и притом неизменного подтверждения, как еще более ясно у Исаии:
Мною клянусь: Из уст Моих исходит слово правды, и не вернется, что предо Мною преклонится всякое колено, будет клясться всякий язык (Ис. 45:23).
[8] Кроме того, тем, которые служили прообразованию иудейской церкви, полагалось, чтобы при подтверждении заветов клятвой, равно обеты, как и обещания и поручительства они «клялись именем Иеговы». Причина, по которой это им полагалось, хоть и было только позволено, состояла в том, что таким образом прообразовывалось также подтверждение внутреннего человека; так что клятвы именем Иеговы в то время были, как и прочее, а именно служили прообразованию. Что это полагалось, то есть позволялось, ясно у Моисея:
Иегову, Бога твоего, бойся и ему служи, и Его именем клянись; не последуйте иным богам (Втор. 6:13-14).
в другом месте у него же:
Иегову, Бога твоего, бойся и Ему служи, и к Нему прилепись, и Его именем клянись (Втор. 10:20).
У Исаии:
То, кто будет благословлять себя на земле, будет благословлять себя Богом истины; и тот, кто будет клясться на земле, будет клясться богом истины (Ис. 65616).
У Иеремии:
Если хочешь обратиться, Израиль, говорит Иегова, ко мне обратишься; и если хочешь удалить мерзости твои от лица Моего, то не будешь скитаться; и будешь клясться: жив Иегова, в истине, в суде и в правде (Иер. 4:1-2);
там же:
Если они научатся путям народа Моего, чтобы клясться именем Моим, то водворятся среди народа Моего (Иер. 12:16).
Что они также клялись «именем Иеговы», или клялись «Иегове», видеть можно у Исаии:
Слушаете это, дом Иакова, называющийся именем Израиля, и происшедшие от вод Иудина, клянущиеся именем Иеговы, и упоминающие Бога Израилева не по истине и не по правде (Ис. 48:1);
там же:
В тот день пять городов в земле Египетской будут говорить языком Ханаанским, и клясться Иегове Саваофу (Ис. 19:18).
У Иисуса Навина:
Начальники общества клялись жителям Гаваона Иеговой, Богом Израилевым (Ис. Нав. 9:18-19).
[9] Из этого ясно, что им позволялось клясться именем Иеговы, или Иеговой; но ясно и то, что это служило не чем иным, как прообразованием подтверждения внутреннего человека. Известно же, что внутренним людям, то есть, тем, кто обладает совестью, не нужно ничего подтверждать клятвой; и что они не подтверждают таким образом. Для них клятвы вызывают стыд. Они, правда, могут выступать с категоричным заявлением, что нечто обстоит так, и могут также подтверждать истину с помощью рассуждений; но клясться, что это так, они не могут. У них имеются внутренние узы, которые их связывают, а именно, узы совести. Добавлять к этому внешние узы, которыми являются клятвы, сравнимо с определением, что они не честны сердцем. Также внутренний человек таков, что он любит говорить и действовать из свободы, а не по принуждению; ибо у них внутреннее подчиняет внешнее, но не наоборот. Вследствие этого те, кто обладает совестью, не клянутся; еще менее клянутся те, кто обладает постижением добра и истины, то есть, небесные люди. Они даже не убеждают себя или друг друга с помощью рассуждений, а просто говорят, что нечто обстоит так, или не так (н. 202, 337, 2718); а потому они еще более далеки от того, чтобы давать клятву.
[10] По этим причинам, и потому, что клятвы были среди прообразований, которые подлежали упразднению, Господь в следующих словах у Матфея учил, чтобы не клялись вовсе:
Слышали вы, что сказано: Не нарушай клятвы, но исполняй перед Господом клятвы твои? А Я говорю вам: Не клянись вовсе, ни небом, ибо оно престол Божий; ни землей, ибо она подножие ног Его; ни Иерусалимом, ибо он город великого царя; ни головой твоею не клянись, ибо не можешь и одного волоса сделать белым или черным. Но да будет слово ваше: Да, да; нет, нет; ибо все, что больше этого, идет от зла (Матф. 5:33-37).
Под этими словами подразумевается, что нельзя вовсе клясться Иеговой, и ничем, что принадлежит Иегове, или Господу.
2843. Так как ты сделал слово это. Это означает совершенное дело, что ясно без истолкования.
2844. И не удержал сына твоего, единственного твоего. Это означает единение Человеческого с Божественным посредством крайнего искушения, что явствует из сказанного выше (н. 2827), где встречаются такие же слова, за исключением того, что не читаем здесь «от Меня», чем означается, что будет еще более тесное единение. Что единение Божественной сущности Господа с Его Человеческой сущностью всегда становилось боле тесным, вплоть до полного единения, можно увидеть выше (н. 1864, 2033).
2845. Стих 17. Я благословляя благословлю тебя, и умножая умножу семя твое, как звезды небес и как песок, что на берегу моря; и унаследует семя твое ворота врагов твоих. «Я благословляя благословлю тебя» означает плодотворность от склонности к истине; «и умножая умножу» означает производности истины оттуда; «семя твое» означает духовных, которые, пребывая в добре веры, спасаются Божественным Человеческим Господа; «как звезды небес» означает множество познаний добра и истины; «и как песок, что на берегу моря» означает множество соответствующих научностей; «и унаследует семя твое врата врагов твоих» означает, что благолюбие и вера займут место, где раньше были зло и ложь.
2846. Я благословляя благословлю тебя. Это означает плодотворность от склонности к истине, что явствует из значения слова «благословляться» как обогащаться небесным и духовным добром, о чем н. 981, 1096, 1420, 1422; здесь, быть плодотворным от добра веры, или, что то же самое, от склонности к истине, потому что говорится о духовных. Здесь Иегова говорит Аврааму: «Я благословляя благословлю тебя», и Авраам прообразовывает Господа в отношении Божественного Человеческого, как ранее в этой главе; и все же Сам Господь не мог быть благословляем, потому что Он есть само благословение; но Он, говорится, благословляется, когда по Его любви обильное количество тех, которые спасаются; и поэтому во внутреннем смысле здесь означается это, как явствует также из того, что непосредственно следует далее. Здесь говорится о плодотворности, потому что плодотворность относится к склонности, а умножение, как следует далее, относится к истине, проистекающей оттуда.
2847. Умножая умножу. Это означает производности истины оттуда, что явствует из высказывания «умножаться» как относящегося к истине, здесь, поэтому, как производностей истины от склонности, как сказано чуть выше. Что «плодиться» говорится о добре, а «умножаться» об истине, можно увидеть выше (н. 43, 55, 913, 983).
2848. Семя твое. Это означает духовных, которые, пребывая в добре веры, спасаются Божественным Человеческим Господа, что явствует из значения «семени» как веры благолюбия, о чем н. 1025, 1447, 1610, 1941; или, что то же самое, тех из рода человеческого, которые пребывают в вере благолюбия, то есть, являются духовными. Их также Господь называет «семенем» и «сынами царства» у Матфея:
Сеющий доброе семя есть Сын Человеческий, а семя – это сыны царства (Матф. 13:37-38).
2849. Как звезды небес. Это означает множество познаний добра и истины, что явствует из значения «звезд» как познаний добра и истины, о чем н. 1808, 2495. Духовные – это те, которые в Слове в разных местах сравниваются со звездами, и это по причине познаний добра и истины, которыми они обладают; небесные же так не сравниваются, потому что они обладают не познаниями, постижениями; кроме того звезды освещают ночь, и у духовных есть ночной свет, как от луны и звезд, по сравнению с дневным светом, в котором находятся небесные. Что духовные пребывают сравнительно в темноте, можно увидеть выше (н.1043, 2708 в начале, 2715).
2850. И как песок, что на берегу моря. Это означает множество соответствующих научностей, что явствует из значения «моря» как научностей вообще, или их совокупность, о чем н. 28, 2120; и из значения «песка» как научностей в особенности и в частности; научности «сравниваются с песком», потому что камешки, из которых состоит песок, во внутреннем смысле означают научности (н. 643, 1298). Здесь сказано, что они умножатся, 2как звезды небес», а также «как песок морского берега», потому что звезды или познания относятся к рассудочным, а песок морского берега или научности – к природным. Когда принадлежности рассудочного человека, а именно добро и истины познаний согласуются с принадлежностями природного человека, а именно с научностями, так что они составляют одно, или взаимно подтверждают друг друга, то они тогда соответствуют. К этому соответствию Господь приводит рассудочное и природное у человека, когда его возрождает, или делает духовным. По этой причине здесь и упоминаются как звезды небес, так и песок морского берега; в противном случае одного было бы достаточно.
2851. И унаследует семя твое ворота врагов твоих. Это означает, что благолюбие и вера займут место, где раньше были зло и ложь, что явствует из значения слова «наследовать» как принимать жизни Господа, о чем н. 2658; здесь занимать место, потому что когда благолюбие и вера оказываются на месте, где раньше били зло и ложь, то туда входит жизнь Господа; из значения «семени» как благолюбия и веры, о чем н. 1025, 1447, 1610, 1941; из значения «ворот», о чем говорится далее, и из значения «врагов» как зла и ложностей, или, что то же самое, пребывающих во зле и лжи: во внутреннем смысле Слова это означают «враги» и «противники».
[2] Что касается «ворот», то у каждого человека ворот двое; одни направлены к аду и открываются злу и ложностям, исходящим оттуда; за этими воротами адские гении и духи; другие ворота направлены к небесам и открываются добру и истинам, исходящим оттуда; за этими воротами ангелы. Таким образом, есть ворота, ведущие к аду, и ворота, ведущие к небесам. Ворота ада открыты для тех, которые пребывают во зле и лжи, и только сквозь расщелины кругом наверху проникает какой-то свет, благодаря которому они способны мыслить и рассуждать; ворота же небес открыты для тех, которые пребывают в добре и истинах, исходящих оттуда.
[3] Ибо есть два пути, ведущие в рассудочный ум у человека – верхний, или внутренний, путь, через который от Господа входит добро и истина, и нижний, или внешний, путь, через который из ада приходит зло и ложь. Посередине находится сам рассудочный ум, к которому направляются эти пути. Этот ум по добру и истинам, пребывающим в нем, сравнивается в Слове с городом, и зовется «городом». И так как он сравнивается с городом, и зовется «городом», ему отводятся ворота, и в разных местах описывается, как враги, то есть злые гении и духи, его осаждают и идут на приступ, а ангелы от Господа, то есть Сам Господь, защищают. Адские гении и духи с их злом и ложностями способны продвинуться не дальше нижних, или внешних, ворот, и вовсе не способны проникнуть в город. Если бы они оказались в городе, или в рассудочном уме, для человека было бы все кончено. Однако, когда они продвигаются настолько, что им кажется, будто они взяли город приступом, то он закрывается, так что истина и добро перестают втекать в него с небес, разве лишь, как сказано, понемногу сквозь расщелины кругом. Вследствие этого такие люди больше не обладают никаким благолюбием или никакой верой, но полагают добро во зле, а истину во лжи. Вследствие этого также они перестают быть истинно рассудочными, хотя себе они кажутся таковыми (н. 1914, 1944). И вследствие этого они зовутся мертвыми людьми, хотя верят, что они более живые, чем другие (н. 81, 290 в конце). Так происходит потому, что ворота небес для них закрыты. Что они для них закрыты, ясно видно и постигается в другой жизни; как, в свою очередь, и то, что ворота небес открыты для тех, кто пребывает в добре и истине.
[4] Что качается «ворот врагов» в частности, о которых говорится в этом стихе, то они у человека в природном уме. Когда человек является целиком природным, и не возрожденным, эти ворота занимают зло и ложности; или, что то же самое, в них втекают злые гении и духи вожделениями зла и убеждениями лжи (см. н. 687, 697, 1692). Когда же человек становится духовным, или возрождается, то зло и ложности, или, что то же самое, злые гении и духи изгоняются из тех ворот, или из ума; после изгнания их место занимают добро и истины, или благолюбие и вера; это и означают слова: «унаследует семя твое ворота врагов твоих». Это происходит в частности с каждым человеком при возрождении, и сходным образом с теми в другой жизни, которые приходят в царство Господа; это также происходит в общем, или в церкви, состоящей из многих.
[5] Это было прообразовано изгнанием сынами Израиля племен с земли Ханаанской. Последнее подразумевают слова: «унаследует семя твое ворота врагов твоих» в буквальном смысле; но во внутреннем смысле означаю уже сказанное. Вот почему в древние времена было обычным так говорить при благословении вступающих в супружество; как ясно также из благословения Лавана своей сестры Ревекки, когда она, обрученная, уходила к Исааку:
Сестра наша, будь в тысячах десятков тысяч; да унаследует семя твое ворота ненавидящих тебя (Быт. 24:60).
[6] Что подобное означается в Слове «воротами врагов» или «ненавидящих», видеть можно из следующих мест. У Исаии:
Уничтожу корень твой голодом, и убью остаток твой; рыдайте, ворота, вопи, город; растворишься ты, Филистия, вся ты; ибо от севера идет дым (Ис. 14:30-31);
«уничтожить корень голодом, и убить остаток» обозначает отнять добро и истины, сохраненные внутри Господом. Что они и есть «остаток», можно увидеть выше (н. 468, 530, 560-562, 661, 798, 1050, 1738, 1906, 2284). «Ворота» обозначают доступ во внутренние начала, или в рассудочный ум; «город» – тот ум, или, что то же самое, добро и истины в нем (н. 402, 2268, 2450, 2451, 2712); «Филистия» обозначает научное познаний веры, или, что то же самое, пребывающих в научном познаний веры, но не в добре веры (н. 1197, 1198) «дым от севера» обозначает ложь из ада; что «дым» – это ложь от зла, можно увидеть выше (н 1861).
[7] Там же:
Разрушен будет город пустоты, каждый дом будет заперт, чтобы никто не вошел; на улицах плач из-за вина; покинута будет всякая радость; изгнано будет всякое веселье; оставшееся в городе будет запустением, и ворота разобьет опустошение, ибо так будет посреди земли, между народом (Ис. 24:10-13);
«разрушен будет город пустоты» обозначает человеческий ум, лишенный истины; «каждый дом будет заперт» обозначает отсутствие добра; что «дом» – это добро, можно увидеть выше (н. 2233-2234); «на улицах плач из-за вина» обозначает состояние лжи; что «плач» говорится о ложностях, можно увидеть выше (н. 2240); также что «вино» – это истина, о которой плач, потому что ее нет (н. 1071, 1798); «улица» – это то, что ведет к истинам (н. 2336); «радость, которая покинута» говорится об истине; «веселье земли, которое изгнано» говорится о добре; отсюда ясно, что означают слова: «оставшееся в городе будет запустением», и «ворота разобьет опустошение»; ворота, говорится, опустошаются, когда царит не что иное, как зло и ложь.
[8] У Иеремии:
Пути Сиона скорбят, потому что никто не идет на назначенный праздник; все ворота ее запустели, священники ее вздыхают, девицы ее встревожены, и сама она в горечи; враги ее стали главой, противники ее благоденствуют, потому что Иегова вселил тревогу за многие вероломства ее; дети ее пошли в плен впереди врага (Плач. 1:4-5);
«пути Сиона скорбят» обозначает, что нет больше истин от добра; что «пути» – это истины, можно увидеть выше (н. 189, 627, 2333); «все ворота запустели» обозначает, что все подступы заняты ложностями; «враги стали главою» означает, что царит зло.
[9] Там же:
Иегова определил скорбеть валу и стене дочери Сиона; они ослабли вместе; ворота ее вдались в землю; Он разрушил и сломал ее запоры; карь ее и князья ее среди племен; нет закона; пророки ее не обретают видений от Иеговы; раскрыли уста свои против тебя все враги твои; свищут и скрежещут зубами; сказали они: Проглотили мы ее; этого дня и ждали мы, обрели и увидели (Плач. 2:8-9, 16);
«ворота вдались в землю» обозначает природный ум, занятый злом и ложностями; «царь ее и князья ее среди племен» обозначает, что истины погружены во зло; что «царь» – это истина в общем, можно увидеть выше (н. 1672, 1728, 2015, 2069); также «князья» – это основные истины (н. 1482, 1089; «племена» – это зло (н. 1259, 1260, 1849, 1868, 2588).
[10] У Моисея:
Племя издалека, от края земли, будет теснить тебя во всех воротах твоих, во всей земле твоей; так будет теснить тебя враг твой (Втор. 28:49, 52, 53).
Это среди проклятий, которые предсказывал Моисей народу, если они не будут придерживаться заповедей и установлений: «племя издалека, от края земли» во внутреннем смысле обозначает зло и ложности, или пребывающих во зле и лжи; «теснить во всех воротах» обозначает пресекать всякий доступ к добру и истине.
[11] У Наума:
Вот, народ твой посреди тебя – женщины, врагам твоим широко открыты ворота земли твоей, огонь пожрал запоры твой; начерпай воды на время осады; укрепляй крепости твои; пойди в глину и натопчи смолу; укрепи печь для обжигания кирпичей (Наум 3:13-14);
«врагам твоим широко открыты ворота земли твоей» обозначает, что зло заняло место, где должно быть добро. В книге Судей:
Не стало дорог, и ходившие путями ходили извилистыми дорогами, не стало улиц у Израиля. Избрал он новых богов; тогда брали приступом ворота; виден ли был щит или копье у сорока тысяч Израиля? (Суд. 566-8);
пророчество о Деворе и Вараке; «брали приступом ворота» обозначает приступ на добро и истины.
[12] У Давида:
Против меня замышляют живущие у ворот, поют, пьющие сикеру (Пс. 69:12);
«живущие у ворот» обозначают зло и ложности, а также обитателей ада. У Иезекииля:
В видениях Божиих он был приведен к двери внутренних ворот, обращенных на север. Там он увидел великие мерзости дома Израилева. Также он был приведен к двери ворот дома Иеговы, обращенных на север. Там он тоже увидел мерзости (Иез. 8:6, 14-15);
«дверь внутренних ворот, обращенных на север» обозначает место, где пребывает внутренние ложности; «дверь ворот дома Иеговы, обращенных на север» обозначает место, где пребывает внутреннее зло. Что ложности и зло бывают внутренними, и что такие духи и гении пребывают во внутренней сфере, можно увидеть выше (н. 2121-2124).
[12] У Давида:
Вот, владение Иеговы сыновья, и плод чрева – Его награда; как стрелы в руке сильного, так сыновья молодые. Блажен человек, который наполнил ими колчан свой; не устыдятся они, ибо будут говорить с врагами в воротах (Пс. 127:3-5);
«говорить с врагами в воротах» обозначает не иметь никакого страха перед злом и ложностями, и, таким образом, перед адом. У Исаии:
В тот день Иегова Саваоф будет для духа суда для сидящего в судилище, и крепостью для отводящих битву до ворот; и они также безумны от вина и блуждают от сикеры (Ис. 28:5-7);
там же:
Истреблены будут заставляющие человека согрешить словом, и ставящие ловушку для порицающего у ворот, и заставляющие справедливого обратиться к суетности (Ис. 29:20-21);
там же:
Елам нес колчан в колеснице человеческой, всадники, Кир обнажил щит; и избранные твои долины полны были колесницами и всадниками; располагаясь, расположились у ворот. И смотрел он в тот день оружие в доме лесном (Ис. 22:6-8).
У Иеремии:
Скорбит Иуда, ослабли ворота его; пали они на землю, и поднимается вопль Иерусалима; предводители посылают меньших за водою, они приходят к ямам, и не находят воды (Иер. 14:2-3);
у него же:
Старцы перестали сидеть у ворот, юноши перестали петь (Плач. 5:14).
[14] Из этих мест видеть можно, что означают «ворота врагов», а именно, что это ад, или адские духи, непрестанно нападающие на добро и истины. Их пристанище у человека в природном уме. Но когда человек таков, что впускает добро и истины, и таким образом ангелов, адских духов из этого пристанища изгоняет Господь; и после их изгнания открываются ворота небес, или небеса. Эти ворота тоже упоминаются в различных местах Слова, как у Исаии:
Песнь в земле Иуды. Город крепкий у нас, спасение он отведет стенам и валу; откройте ворота, и войдет племя праведное, хранящее верность (Ис. 26:1-2).
Там же:
Так сказал Иегова помазаннику Своему Киру, чью правую руку Я держу, чтобы покорить племена перед ним, и обнажу чресла царей, чтобы открывались перед тобой двери, и ворота не были закрыты; Я пойду перед тобою, и изогнутые места уравняю, медные двери разломаю, и запоры железные разрублю (Ис. 45:1-2).
Там же:
Сыновья иноземцев будут строить стены твои, и цари их будут служить тебе; и будут постоянно открыты ворота твои, не будут закрываться ни днем, ни ночью; не слышно будет более насилия в земле твоей, опустошения и разрушения в пределах твоих; и будешь называть стены твои спасением, а ворота твои – хвалой (Ис. 60:1-11, 18).
Там же:
Проходите, проходите через ворота; приготовляйте путь народу, выравнивайте, выравнивайте дорогу; скажите дочери Сиона: Вот, приходит Спаситель твой (Ис. 62:10-12).
У Михея:
Они пройдут сквозь ворота, и выйдут ими, и царь их пойдет пред ними, в вначале их – Иегова (Мих. 3:13).
У Давида:
Поднимите, ворота, верхи ваши, и поднимитесь, двери вечные, и войдет Царь славы. Кто этот Царь славы? Иегова крепкий и герой, Иегова герой в битве. Поднимите, ворота, головы ваши, поднимите, двери вечные (Пс. 24:7-10).
Там же:
Хвали, Иерусалим, Иегову; хвали, Сион, Бога твоего; ибо Он укрепил запоры ворот твоих, благословил детей твоих среди тебя (Пс. 147:12-13).
[15] Из этих мест ясно, что «ворота небес» находятся там, где ангелы пребывают с человеком, то есть, где идет наитие добра и истины от Господа; и что, таким образом, есть, как сказано, двое ворот. Об этих двух воротах так говорит Господь у Матфея:
Входите тесными воротами; ибо широки ворота и пространен путь, ведущие в погибель, и многие идут ими; потому что тесны ворота и узок путь, ведущие в жизнь, и немногие находят их (Матф. 7:12-14; Лук. 13:23-24).
Кроме того, много говорится о воротах в Новый Иерусалим и воротах в храм у Иезекииля, а также у Иоанна в Откровении, под которыми подразумевается не что иное, как входы в небеса (см. Иез. 40:6-49; 43:1-2, 4; 44:1-3; 46:1-9, 12; 48:31-34; Откр. 21:12-13, 21, 25; 22:14; Ис. 54:11-12). Вот почему Иерусалим зовется «воротами народа» (Мих. 1:9; Авд. стих 13)
2852. Стих 18. И благословятся в семени твоем все племена земли за то, что ты послушался гласа Моего. «И благословятся в семени твоем все племена земли» означает спасение всех, пребывающих в добре; «за то, что ты послушался гласа Моего» означает через единение Человеческой сущности с Божественной сущностью.
2853. И благословятся в семени твоем все племена земли. Это означает спасение всех, пребывающих в добре, что явствует из значения слова «благословляться» как обогатиться небесным и духовным добром, о чем н. 981, 1096, 1420, 1422; здесь спастись, потому что говорится о тек, которые спасаются; что слово «благословляться» имеет широкое значение, известно; из значения «семени» как веры благолюбия, о чем 1025, 1447, 1610; и из значения «племен земли» как пребывающих в добре, о чем н. 1159, 1258-1260, 1416, 1849.
[2] Кроме того, в этих словах содержится следующая тайна: через церковь, которая здесь является «землей» (н. 662, 1066, 1067, 1262), спасаются те, которые находятся вне церкви; ибо «семя твое», как сказано, обозначает веру благолюбия; и не иные пребывают в вере благолюбия, нежели пребывающие внутри церкви, ибо вера благолюбия – это истина учения, присоединенная к добру жизни. Дело обстоит так: царство Господа на земле состоит из пребывающих в добре, которые хоть и разбросаны по всей земле, тем не менее, являются одним целым, как члена составляют одно тело. Таково царство Господа на небесах, где все небеса представляют одного человека, который, поэтому, и зовется большим человеком (н. 684, 1276); и что удивительно и до сих пор неизвестно, все части человеческого тела соответствуют обществам на небесах. И поэтому иногда говорится, что одни общества принадлежат к области головы, другие к области глаза, иные к области груди, и так далее. Об этом соответствии по Божественному милосердию Господа поговорим отдельно.
[3] Сходным образом обстоит и с церковью Господа на земле, где церковь подобна сердцу и легким; тогда как пребывающие вне церкви отвечают частям тела, которые поддерживаются и живут от сердца и легких. Отсюда ясно, что без церкви где-нибудь на земле род человеческий не мог бы существовать, как тело без сердца и легких (см. н. 468, 637, 931, 2054). По этой причине всякий раз, когда церковь приходит к скончанию, то есть перестает быть церковью, потому что больше нет никакого благолюбия, провидение Господа всегда возводит новую церковь. Как, например, когда погибла древнейшая церковь, именуемая «человеком», Господь создал новую, которая была названа «Ноем», и была древней церковью, существовавшей после потопа. Когда эта выродилась и превратилась в ничто, была основана прообразовательная иудейская и израильская церковь. Когда же и эта совершенно угасла, то Господь пришел в мир и снова установил новую. Делалось это для того, чтобы через церковь существовало соединение небес с родом человеческим. И это тоже означают слова «благословятся в семени твоем все племена земли».
2854. За то, что ты послушался гласа Моего. Это означает через единение Человеческой сущности с Божественной сущность, что явствует из всего предшествующего, чему это служит заключением. «Слушаться голоса» означает, что Он подвергся крайней степени искушения и таким образом соединил Человеческую сущность с Божественной сущностью. Что Господь соединил Человеческое с Божественным через постоянные искушения и победы, можно увидеть выше (н. 1737, 1813); и что через это единение Он спас род человеческий (н. 1676 в конце, 1990, 2016, 2025). Общим мнением является то, что Отец послал Сына претерпеть самые тяжкие страдания, вплоть до смерти на кресте; и что, таким образом, увидев страдание и заслугу Сына, Он смилостивился над родом человеческим. Однако всякий может знать, что Иегова не смилостивился видом Своего Сына, ибо Он есть само милосердие; но что тайна пришествия Господа в мир состоит в том, что Он в Себе соединил Божественное с Человеческим и Человеческое с Божественным; это соединение могло быть совершено не иначе, как через самые тяжкие искушения; и что, таким образом, через это единение стало возможным, чтобы спасение достигло рода человеческого; у которого больше не оставалось никакого небесного и духовного добра, ни даже природного; и именно это единение спасло пребывающих в вере благолюбия. Именно Сам Господь проявил милосердие.
2855. Стих 19. И возвратился Авраам к отрокам своим, и встали и пошли вместе в Вирсавию; и жил Авраам в Вирсавии. «Возвратился Авраам к отрокам» означает соединение вновь с прежним рассудочным; «и встали» означает большую степень возвышения; «и пошли вместе в Вирсавию» означает продвижение в учении благолюбия и веры, которое является Божественным, и к которому были присоединено человеческое рассудочное; «и жил Авраам в Вирсавии» означает, что Господь является самим этим учением.
2856. Возвратился Авраам к отрокам. Это означает соединение вновь с прежним рассудочным, что явствует из значения «отроков» как прежнего чисто человеческого рассудочного, которое должно было служить Божественному рассудочному, о чем выше н. 2782, 2792; и из значения слов «возвратиться к ним» как соединиться, о чем тоже выше н. 2795). Что Господь отделял от Себя чисто человеческое рассудочное, когда подвергался самым тяжким искушениям, явствует из истолкования стиха 5 (н. 2791-2793, 2795); и что после искушений Он вновь соединялся с тем рассудочным, явствует из сказанного ранее (н. 2795), и из того, что в этом стихе говорится о возвращении Авраама к отрокам.
2857. И встали. Это означает большую степень возвышения, что явствует из значения слова «вставать», когда оно упоминается в Слове, как некоего возвышения, которое означается (н. 2401); здесь, возвышение рассудочного после искушения; ибо после искушения рассудочное всегда возвышалось, как происходит и с человеком. Всякое искушение, в котором человек побеждает, возвышает его ум и все, что принадлежит уму; ибо оно укрепляет добро и истины и к ним добавляет новые (н. 1692, 1717, 1740, 2272).
2858. И пошли вместе в Вирсавию. Это означает продвижение в учении благолюбия и веры, которое является Божественным, и к которому были присоединено человеческое рассудочное, что явствует из значения «Вирсавии» как учения благолюбия и веры, которое было Божественным, и к которому было присоединено человеческое рассудочное, о чем н. 2614, 2723. Человеческое рассудочное означается «отроками» (н. 2782, 2792, 2856); а что учение, к которому они были присоединены, было Божественным, означается тем, что он «пошли вместе с Авраамом» (смотрите н. 2767).
2859. И жил Авраам в Вирсавии. Это означает, что Господь является самим этим учением, что явствует из значения слова «жить»; из прообразования «Авраама»; из значения «Вирсавии», о чем говорилось ранее; и в то же время из того, что непосредственно предшествовало. «Жить в Вирсавии» – значит пребывать в учении, когда же говорится о Господе, – быть учением; точно так же, как жить на небесах, что тоже говорится о Господе, означает не только, что Он пребывает на небесах, но и что Он Сам является небесами; ибо Он является всем на небесах (н. 551-552). Что Господь является Словом, известно, и поэтому Господь является учением (н. 2531), ибо всякое учение происходит из Слова. Всякое учение в Слове исходит от Господа и относится к Господу. Во внутреннем смысле Слова говорится не иначе, как о Господе и Его царстве, как уже не раз показано. Именно о Божественном Человеческом Господа прежде всего говорится во внутреннем смысле Слова; в Слове учение в целом, что касается человека, относится к поклонению Ему и к любви Его.
2860. Стихи 20, 21, 22, 23. И было после этих слов, что Аврааму возвестили, говоря: Вот, и Милка родила Нахору, брату твоему, сынов: Уца, первенца его, Вуза, брата его, Кемуила, отца Арамова, и Кеседа, и Хазо, и Пилдаша, и Идлафа, и Вафуила; и Вафуил родил Ревекку. Восьмерых этих родила Милка Нахору, брату Авраамову. «И было после этих слов» означает все, совершенное в отношении тех, которые пребывают внутри церкви; «что Аврааму возвестили, говоря» означает постижение Господа; «Вот, и Милка родила Нахору, брату твоему, сынов» означает тех вне церкви, которые состоят в братстве по добру; «Уца, первенца его, Вуза, брата его, Кемуила, отца Арамова, и Кеседа, и Хазо, и Пилдаша, и Идлафа, и Вафуила» означает разные религии и формы поклонения, происходящие оттуда; «и Вафуил родил Ревекку» означает от добра склонность к истине; «Восьмерых этих родила Милка Нахору, брату Авраамову» означает второй класс тех, кто спасается.
2861. И было после этих слов. Это означает все, совершенное в отношении тех, которые пребывают внутри церкви, что явствует из значения «слов» как определенных сущностей. На языке оригинала сущности названы «словами»; и таким образом, «после этих слов» – значит после всего совершенного. В предыдущем, с 13 стиха по этот стих, говорилось о спасении духовных через Божественное Человеческое Господа, и притом пребывающих в добре внутри церкви. Именно они могут быть истинно духовными, потому что обладают Словом и, таким образом, истинами веры. Посредством истин учения, соединенных с добром жизни, человек становится духовным. Все духовное происходит от этого. Но племена вне церкви, потому что они не обладают словом и, таким образом, истинами веры, пока живут в мире, хоть и пребывают в добре благолюбия, все же не являются истинно духовными, пока не наставлены в истинах веры. А так как большинство этих племен не могут быть наставлены в мире, то жившие во взаимном благолюбии и в послушании по Божественному провидению и милосердию Господа наставляются в другой жизни, и затем без труда принимают истины веры, и становятся духовными. Что таково состояние и участь этих племен в другой жизни, увидеть можно выше (н. 2589-2604).
[2] Та как в предыдущем говорилось о тех внутри церкви, которые спасаются через Божественное Человеческое Господа, то в том, что следует до конца главы, говорится о тех, кто спасается вне церкви; их означают сыновья, рожденные Нахору, брату Авраама, от жены Милки и наложницы Руемы. Это тоже излагается в последовательности. Кто не знаком с внутренним смыслом слова, подумает, что это всего лишь родословие дома Тераха, которое приводится из-за Ревекки, которая стала женой Исаака, а также из-за Вафуила, чьи две внучки Лии и Рахиль, стали женами Иакова. Правда, как многократно говорилось и показывалось, все имена в Слове означают определенные сущности (н. 1224, 1264, 1876, 1888); и если бы они не означали этого, слово было бы не Божественным, а мирским. Из этого видеть можно, что все излагаемое относится последовательно к духовной церкви Господа, но к той, что у язычников; и это через Нахора, брата Авраама, чтобы спаслись состоящие в братстве по добру, как следует в н. 2863.
2862. Что Аврааму возвестили, говоря. Это означает постижение Господа, что явствует из значения слова «возвещать» как думать и размышлять; «говорить» как постигать, о чем не раз говорилось ранее. Размышление и постижение Господа, о котором говорится во внутреннем смысле Слова, невозможно выразить в историческом описании иным образом, нежели через слова «возвещать» и «говорить». Также сами по себе размышление и постижение – это внутреннее возвещение и говорение.
2863. Вот, и Милка родила Нахору, брату твоему, сынов. Это означает тех вне церкви, которые состоят в братстве по добру, что тоже явствует из сказанного ранее о Милке и Нахоре (н. 1363, 1369, 1370). Ибо у Фарры было три сына: Авраам, Нахор и Аран; что они поклонялись другим богам, можно увидеть выше (н. 1356). Милка была дочерью Арана и стала женой Нахора (н. 2369). Аран умер на виду у Фарры в Ури Халдейском (н. 1365-1368). Отсюда видеть можно, что означают «Милка» и «Нахор», а именно, «Милка – истину тех племен, а «Нахор» – добро.
[2] Что у язычников были истины, видеть можно из многого, ибо известно, что у племен когда-то были мудрость и разумение, так что они признавали одного Бога, и писали о Нем свято; также они признавали бессмертие души и жизнь после смерти, а также счастье добрых и несчастье злых. Кроме того, законом у них были заповеди десятословия, а именно, что нужно поклоняться Богу, почитать родителей, нельзя убивать, красть, прелюбодействовать и желать того, что принадлежит другим. Они стремились быть такими не столько во внешнем, как во внутреннем. То же самое и сегодня; самые примерные язычники со всех частей земли говорят о таком иногда лучше христиан; они не только говорят лучше, но и живут в соответствии с этим.
[3] Эти и многие другие истины есть у язычников, и соединяются с добром, которое у них от Господа. Вследствие соединения истин и добра они пребывают в состоянии, способном принимать еще больше истин, потому что одна истина признает другую, и истины без труда объединяются, ибо они связаны и родственны друг другу. Вот почему те, которые в мире пребывали в добре, без труда принимают истины веры в другой жизни. Ложности у них не соединяются с добром, а только прилагаются к нему таким образом, что могут быть отделены от него. Истины, которые соединены, остаются, а те, которые только приложены, отделяются; и они отделяются тогда, когда люди узнают истины веры и напитываются ими. Всякая истина веры удаляет и отделяет лож, так что человек, в конце концов, начинает питать к ней отвращение и избегает ее. Из всего этого очевидно, каких людей означают сыновья, которых Милка родила Нахору, брату Авраама, а именно, тех вне церкви, которые состоят в братстве по добру.
2864. Уца, первенца его, Вуза, брата его, Кемуила, отца Арамова, и Кеседа, и Хазо, и Пилдаша, и Идлафа, и Вафуила. Это означает разные религии и формы поклонения, происходящие оттуда, как явствует из того, что, как уже говорилось, имена означают определенные сущности. То, что означают эти имена, – это религии и формы поклонения, происходящие оттуда, как означают и имена, которые читаем в Бытии 5 и 11. Но что означает каждое имя и каждый сын, трудно сказать, так как приводятся только их имена. Уц и Вуз упоминаются также у Иеремии (25:20, 23), но среди нескольких других имен. Уз упоминается также в Плече Иеремии 4:21; у Иова 1:11; о нем смотрите Бытие 10:23, н. 1233, 1234.
2865. И Вафуил родил Ревекку. Это означает от добра склонность к истине, что явствует из прообразования Вафуила и Ревекки, о чем говорится в главе 24, которая следует далее.
2866. Восьмерых этих родила Милка Нахору, брату Авраамову. Это означает второй класс тех, кто спасается, что явствует из значения «восьми»; и из того, что еще раз говорится, что «Милка родила Нахору, брату Авраама». Так как восьмой день – это первый день следующей недели, поэтому «восемь» означает нечто отличное от того, что было раньше (см. 2044); потому оно здесь означает второй класс, и ради этого значения было добавлено число. То, что Милка «родила их Нахору, брату Авраама, означает тех вне церкви, которые состоят в братстве по добру, как показано выше (н. 2863, 2865). Здесь, в качестве заключения, это означает то же самое, однако с добавлением того, что они спасаются.
2867. Стих 24. И наложница его, именем Реума, она тоже родила Теваха, Гахама, Тахаша и Мааху. «И наложница его, именем Реума» означает язычников, пребывающих в идолопоклонническом поклонении и в добре; «она тоже родила Теваха, Гахама, Тахаша и Мааху» означает их разные религии; они составляют третий класс духовных, которые спасаются.
2868. И наложница его, именем Реума. Это означает язычников, пребывающих в идолопоклонническом поклонении и в добре, что явствует из предыдущего; ибо в последнем месте представлены те язычники, которых означают сыновья, рожденные Нахору от жены, а в этом месте представлены язычники, которых означают сыновья, рожденные от наложницы. Рожденными от жены были, как показано ранее, язычники вне церкви, которые состоят в братстве по добру (н. 2863); тогда как теперь это те вне церкви, которые пребывают в идолопоклонническом поклонении и в добре; таким образом, последние происходят от менее законной связи, как предыдущие. Хотя связь была как бы законной, ибо в те времена детей, рожденных от служанок, принимали в качестве законных, как видеть можно по сыновьям Иакова, рожденным от служанок Валлы и Зельфы (Быт. 30:4-12), от которых произошли колена, равно как у рожденных от Лии и Рахили, и притом одни от других ничем не отличались. Но между ними все же существовало различие, что явствует из Бытия 33:1, 2, 6, 7.
[2] Служанки, которых жены давали мужьям ради рождения детей, назывались наложницами, как ясно по Валле, служанке Ревекки, которая также названа наложницей Иакова (Быт. 35:22). В те времена допускалось рожать детей от служанок или наложниц, с тем чтобы таким образом прообразовывались пребывающие вне церкви, а также находящиеся на низшей ступени внутри церкви. Имя этой наложницы, сказано «Реума», заключает в себе ее качество (н. 1896, 2009), которым здесь является возвеличение. Это означает имя «Реума». О состоянии и участи племен и народов, пребывающих вне церкви, смотрите выше н. 593, 932, 1032, 1059, 1327, 1328, 1366, 2049, 2051, 2284, 2589-2604.
2869. Она тоже родила Теваха, Гахама, Тахаша и Мааху. Это означает их разные религии; они составляют третий класс духовных, которые спасаются, явствует из сказанного выше (н. 2864, 2866, 2868).


О ЧЕЛОВЕЧЕСКОЙ СВОБОДЕ
2870. Немногие знают, что такое свобода, и сто такое несвобода. Свободой кажется все то, что принадлежит какой-либо любви и ее удовольствию, а то, что противоречит ей, кажется несвободой. То, что принадлежит любви к себе и любви к миру, и их вожделениям, кажется человеку, как свобода, но это адская свобода; тогда как то, что принадлежит любви к Господу и любви по отношению к ближнему, следовательно, любви к добру и истине, является самой свободой, и притом небесной свободой.
2871. Адские духи не знают, что существует иная свобода, кроме той, что принадлежит любви к себе и любви к миру; то есть, вожделениям повелевать, преследовать и ненавидеть всех, кто им не способствует, мучить всякого, разрушить ради себя, будь это возможно, целый мир, отнимать и требовать для себя все, принадлежащее другому. Пребывая в этом и тому подобном, они пребывают в своей свободе, потому что пребывают в своем удовольствии. Их жизнь состоит в этой свободе до такой степени, что если бы ее у них отняли, то жизни у них осталось бы не больше, чем у новорожденного младенца. Показано это было и на живом опыте. Некий злой дух был убежден, что такое может быть отнято от него, и что таким образом он может попасть на небеса, и что, следовательно, жизнь его может чудесным образом измениться в небесную жизнь. Вследствие этого эти любови вместе сих удовольствиями были у него отняты, что в другой жизни происходит путем разобщения, и тогда он выглядел, как младенец, шлепающий руками, которыми он едва мог двигать. В то время он находился в таком состоянии, что был менее способен мыслить, чем какой-либо младенец и совершенно не мог говорить или знать что-то. Однако вскоре его вернули к его удовольствию и, таким образом, к свободе. Из этого ясно, что никому невозможно попасть на небеса, кто снискал себе жизнь по любви к себе и миру, и, следовательно, кто пребывает в свободе этих любовей; ибо если бы у такого человека была отнята эта жизнь, то у него не осталось бы ничего от мышления и воли.
2872. Небесная же свобода – это свобода, исходящая от Господа, и в ней пребывают все ангелы на небесах. Это, как уже говорилось, свобода любви к Господу и взаимная любовь, и, таким образом, склонность к добру и к истине. Качество этой свободы увидеть можно из того, что всякий, пребывающий в ней, сообщает другому свое блаженство и счастье от самой внутренней склонности, и для него является блаженством и счастьем то, что он способен сообщать это. И так как всеобщие небеса таковы, то следует, что всякий является центром всякой всех форм блаженства и счастья, и что все это принадлежит в то же время и каждому ангелу. Само сообщение производит Господь путем чудесных наитий в непостижимую форму, которой является форма небес. Отсюда видеть можно, что такое небесная свобода, и что исходит она от одного Господа.
2873. Как далека небесная свобода, происходящая от склонности к добру и истине, от адской свободы, происходящей от склонности к злу и лжи, видеть можно из того, что от одной мысли о такой свободе, которая происходит от склонности к злу и лжи, или, что то же самое, от вожделений любви к себе и к миру, ангелов на небесах тотчас поражает внутренняя боль. И наоборот, от одной мысли о свободе, которая происходит от склонности к добру и истине, или, что то же самое, от желаний взаимной любви, злые духи тотчас испытывают острую боль. Что удивительно, одна свобода настолько противоположна другой, что свобода любви к себе и миру для добрых духов является адом; и наоборот, для злых духов адом является свобода любви к Господу и взаимная любовь. Вследствие этого все в другой жизни разделяются сообразно свободе, или, что то же самое, сообразно любовям и склонностям, следовательно, сообразно удовольствиям жизни, что то же самое, как сообразно жизнями. Ибо жизни – это не что иное, как удовольствия, а удовольствия – это не что иное, как склонности, происходящие от любовей.
2874. Из этого теперь очевидно, что такое свобода, а именно, что это мыслить и желать по склонности, и что свобода такова, какова склонность; и что одна свобода бывает адской, а другая небесной, и что адская свобода исходит из ада, тогда как небесная свобода исходит от Господа. Очевидно и то, что пребывающие в адской свободе не могут прийти к небесной свободе, что было бы переходом из ада в небеса, без отнятия у них всей жизни; затем, что никто не может прийти к небесной свободе, кроме как путем преобразования от Господа, и что тогда в нее его вводит склонность к добру и истине, то есть добром жизни, в которое насаждена истина учения.
2875. Добро жизни, или склонность к добру, вводится Господом внутренним путем совершенно без ведома человека; истина же учения, или вера, вводится внешним путем в память, откуда ее вызывает Господь в Свое время и согласно Своему порядку, и соединяет со склонностью к добру. Совершается это в состоянии свободы человека; ибо, как уже говорилось, свобода человека происходит от склонности. Так насаждается и укореняется вера. Все, что делается в состоянии свободы, соединяется, а то, что делается по принуждению, не соединяется; как видеть можно из того, что совершенно невозможно ничего соединить, кроме как через склонность. Склонность – это то, что собственно принимает; принять что-либо против склонности, значит принять это против жизни. Отсюда ясно, что истина учения, или вера, может быть принята не иначе, как через склонность к ней. Но какова склонность, таково и принятие. Истину веры принимает только склонность к истине и добру; ибо они согласуются, и так как они согласуются, то и соединяются.
2876. Так как преобразование возможно не иначе, как в состоянии свободы, то свобода у человека никогда не отнимается, насколько это кажется; ибо внутренний закон состоит в том, что всякий должен пребывать в свободе в отношении внутренних начал, то есть в отношении склонностей и мыслей, с тем чтобы в нем насаждалась склонность к добру и истине.
2877. Всякий раз, как склонность к истине и склонность к добру вводятся Господом, что делается без ведома человека, он напитывается истиной и делает добро в состоянии свободы, потому что по склонности; ибо, когда что-либо делается по склонности, тогда, как уже говорилось, имеется свобода; и истина веры соединяется с добром благолюбия. Если бы человек не обладал свободой во всем, что он мыслит и желает, то Господь никоим образом не мог бы вводить ни в кого свободу мыслить истину и желать добро. Ибо человек, чтобы преобразоваться, должен мыслить истину словно бы от себя, и делать добро словно бы от себя; и то, что делается словно бы от себя, делается в свободе. Если бы не так, не было бы никакого преобразования и возрождения.
2878. Существует бесчисленное количество причин, по которым и из-за которых человек любит изучать истину и желать добро. Очень причины имеют мирское происхождение, а также очень многие телесное. Иногда это делают не ради небес, и еще менее ради Господа. Человека, таким образом, Господь вводит в истину и добро посредством склонностей, одного человека совершенно иначе, чем другого, и каждого в соответствии с его расположением, врожденным или приобретенным. И так как он непрерывно вводится в истину и добро посредством склонностей, таким образом, непрерывно посредством свободы, и вводится, наконец, в склонности к духовной истине и духовному добру, то один лишь Господь знает те времена и те состояния, и один лишь Он располагает и управляет ими применительно к гению и жизни каждого. Отсюда очевидно, почему человек обладает свободой.
2879. Господь втекает добром через самые внутренние начала, и там соединяет с ним истину: корениться они должны в самых внутренних началах. Если человек в отношении всех его склонностей и мыслей не пребывает внутренне в свободе, он никогда не сможет быть так расположен, чтобы добро и истина пустили какой-нибудь корень.
2880. Человеку ничто не кажется своим, или, что то же самое, его собственным, кроме того, что проистекает из свободы. Причина кроется в том, что всякая склонность, принадлежащая любви, составляет самую доподлинную его жизнь; а действовать по склонности – значит действовать по жизни, то есть по самому себе, и таким образом, из своего, или, что то же самое, из собственного. Для того, поэтому, чтобы человек мог принять небесное собственное, такое как у ангелов на небесах, он удерживается в свободе, и вводится в него через свободу уже описанным образом. Всякий может знать, что почитать Господа по свободе кажется, как если бы это происходило от себя самого, или из своего собственного; но поклоняться Ему по принуждению – значит поклоняться не от себя самого, а под влиянием внешней силы, или из какого-либо другого источника, заставляющего делать это. Таким образом, поклонение по свободе и есть само поклонение, а поклонение по принуждению – это не поклонение.
2881. Если бы человек преобразовывался принуждением, то во вселенной не было бы ни одного непреобразованного человека; ибо для Господа не было бы ничего легче, чем заставить человека бояться Себя, поклоняться Себе, мало того, любить Себя; средств для этого бесчисленное множество. Но так как то, что делается по принуждению, не соединяется, и таким образом, не присваивается, то Господу совершенно чуждо принуждать кого-либо. Пока человек ведет борьбу, или является одним из воинствующей церкви, кажется, будто Господь принуждает человека, и что, таким образом, у него нет свободы; ибо тогда он непрестанно борется против любови к себе и к муру, следовательно, против свободы, в которой родился и вырос; отсюда возникает только что упомянутая видимость. Но во время борьбы, в которой он побеждает, свобода крепче, чем вне ее; однако свобода эта проистекает не от себя самого, а от Господа, хотя все же кажется своей (смотрите н. 1937, 1947).
2882. Прежде всего, человек верит, что он не обладает никакой свободой, потому что ему известно, что он не может делать добро и мыслить от себя. Но пусть он не верит и тому, что кто-то обладает или обладал когда-либо свободой мыслить истину и делать добро от себя, ни даже человек, названный по непорочности, в которой пребывал, «подобием и образом Бога»; но всякая свобода мыслить истину веры и делать добро благолюбия втекает от Господа. Господь – это само добро и сама истина, и, следовательно, это их источник. Все ангелы обретаются в такой свободе и даже в самом постижении, что сказанное так и есть. Самые внутренние ангелы постигают, насколько исходит от Господа, и насколько от них самих, и насколько это исходит от Господа, настолько они обретаются в счастье, а насколько это исходит от них самих, настолько они обретаются не в счастье.
2883. Поэтому, для того, чтобы принять небесное собственное, человек должен делать добро от себя и мыслить истину от себя, но при этом знать, а после преобразования мыслить и верить, что всякое добро и всякая истина веры исходит от Господа, даже в отношении малейшего из всех, и это потому, что так и есть. Однако человеку позволено мыслить, что это исходит от него самого, с тем чтобы добро и истина становились как бы его собственными.
2884. Свобода любви к себе и к миру, и их вожделений – это что угодно, но не свобода, это полное рабство; но, тем не менее, она зовется свободой, точно так же, как любовь, склонность и удовольствие зовутся так в обоих смыслах. И все же любовь к себе и к миру – это что угодно, но не любовь, это ненависть, соответственно и ее склонность и удовольствие. Называются они согласно тому, какими кажутся, а не согласно тому, какими есть.
2885. Невозможно знать, что такое рабство и что такое свобода, если неизвестно начало одного и другого, что узнать можно не иначе как из Слова, и если неизвестно, как обстоит с человеком в отношении его склонностей, принадлежащих воле, и в отношении его мыслей, принадлежащих разуму.
2886. В отношении склонностей и мыслей человека дело обстоит так: никто, кто бы он и был, человек ли, дух или ангел, не может желать и мыслить от себя, но делает это от других; ни эти другие не могут желать и мыслить от себя, но опять же от других, и так далее. Таким образом, каждый желает и мыслит от первого источника жизни, которым является Господь. То, что не связано, не имеет существования. Зло и ложности имеют связь с адами; из адов происходит желание и мышление тех, кто пребывает во зле и ложностях, а также их любовь, склонность и удовольствие, следовательно, их свобода. Однако добро и истины имеют связь с небесами, и желание и мышление тех, кто пребывает в них, происходит с небес, и точно как же их любовь, склонность и удовольствие, и поэтому, свобода. Из этого видеть можно, откуда происходит одна свобода, а откуда другая. Что дело обстоит именно так, хорошо известно в другой жизни, но сегодня совершенно неизвестно в мире.
2887. При человеке постоянно находятся злые духи, а также ангелы; через духов он сообщается с адами, а через ангелов – с небесами. Если бы духи и ангелы были отняты от него, он тот час лишился бы желания и мышления, таким образом, жизни. Что это так, может показаться странным, но это чистая правда. Однако о духах и ангелах, находящихся при человеке, по Божественному милосердию Господа поговорим в другом месте.
2888. Дело в том, что жизнь каждого, как человека, так и духа, а также ангела втекает единственно от Господа, который есть сама жизнь, и распространяется через всеобщие небеса, а также через ад, и таким образом достигает каждого. Происходит это в непостижимом порядке и последовательности. Но втекающая жизнь принимается каждым согласно с его расположением. Добро и истина принимаются добрыми, как добро и истина, но злыми добро и истина принимаются, как зло и ложь, а также обращаются в них во зло и ложь. С эти обстоит так же, как и со светом солнца, который льется на все земные предметы, но принимается согласно качеству каждого предмета, обретая красивый цвет в красивых формах, и отвратительный цвет в отвратительных формах. Для мира это тайна, но в другой жизни не знают ничего лучше. Чтобы я узнал, что такова природа наития, мне было дано говорить с духами и ангелами, которые находились при мне, а также чувствовать и постигать их наитие. Бывало это столь часто, что я не могу сосчитать. Но я знаю, что будет преобладать обманчивость, иными словами, что люди будут верить, что они желают от себя и мыслят от себя, и, таким образом, обладают жизнью от себя; между тем как нет ничего более далекого от истины.
2889. Злые духи вовсе не способны понять, что они не живут от себя, и что они только органы жизни; еще менее, что нет жизни, кроме той, что происходит от добра и истины; и еще менее, что он не начинают жить, пока не угасла жизнь вожделений зла и убеждений ложи, в которой они пребывают. Они верят, что если их лишить этого, ничего от жизни не останется; когда, между тем, дело обстоит так, что теряя жизнь вожделений зла и убеждений лжи, они впервые начинают жить; и что Господь вместе с добром и истиной, в которых единственно состоит жизнь, принимается не ранее; и что тогда втекают разумение и мудрость, и, таким образом, самая доподлинная жизнь, вслед за тем безмерно возрастая, вместе с удовольствием, блаженством и счастьем, и, таким образом, с самой внутренней радостью и с невыразимым многообразием в вечности.
2890. Злые духи, находящиеся при человеке, через кого он сообщается с адом, смотрят на него не иначе, как на низкого раба; ибо они вселяют в него свои вожделения и убеждения, и таким образом ведут его, куда бы ни пожелали. Англы же, через кого человек сообщается с небесами, смотрят на него, как на брата внушают в него добро и истину, и таким образом ведут посредством свободы не куда желают, а куда благоволит Господь. Из этого видеть можно, какова одна свобода, и какова другая; и что быть ведомым дьяволом – это рабство, а быть ведомым Господом – это свобода.
2891. Духи, недавно прибывшие из этого мира, весьма мучаются, пытаясь понять, каким образом никто не может делать добро от себя и мыслить истину от себя, разве что от Господа. Они верят, что в таком случае будут, как машины, ни к чему не причастными; и что если это так, они должны повесить руки, позволяя воздействовать на себя. Но им говорят, что в любом случае следует мыслить, желать и делать добро от себя; и что не иным образом они смогут обладать небесным собственным и небесной свободой; но что, тем не менее, они должны признавать, что добро и истина исходят не от них, а от Господа. Их наставляют, что все ангелы пребывают в таком признании, мало того, в постижении, что так и есть. И чем более тонко они постигают, что они ведомы Господом и, таким образом, пребывают в Господе, тем более они обретаются в свободе.
2892. Тот, кто живет в добре и верит, Господь управляет вселенной, и что от Него одного исходят всякое добро, принадлежащее любви и благолюбию, и всякая истина, мало того, жизнь исходит от Него, и, таким образом, от Него мы живем, движемся и существуем, – пребывает в таком состоянии, что способен обрести небесную свободу, и вместе с этим, мир. Ибо он тогда полагается единственно на Господа, ни о чем остальном не заботится и уверен, что все ведет к его добру, блаженству и счастью в вечности. Тот же, кто верит, что управляет сам, постоянно тревожится, погрязает в вожделениях и в беспокойстве о будущем, и таким образом в многочисленных заботах. Поскольку он так верит, к нему прилепляются вожделения зла и убеждения лжи.
2893. Добрые духи крайне удивлялись, что человек церкви сегодня не верит, что все зло и ложности в нем втекают из ада, а все добро и истины от Господа; когда между тем знает он это из Слова, а также из учения веры; и, когда кто-то совершает тяжкое зло, всякий говорят, что он позволил дьяволу вести себя; а когда кто-то совершает добро, – что он позволил Господу вести себя.

