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	ЭМАНУЭЛЯ СВЕДЕНБОРГА

	1688
	29 января в Стокгольме родился Эмануэль Свед- берг.

	1699-1709
1710-1715
	Годы учения в университете Уппсалы.
Первое путешествие в Англию и по странам континентальной Европы.

	1716
	Журнал Дедалус публикует первую работу Эмануэля Сведберга.

	1716
	Назначение асессором в Королевский Горный Институт.

	1718
	Пожалование роду Сведбергов высшей степени дворянства и перемена фамилии на Сведенборг. Эмануэль Сведенборг занимает отныне место в Верхней Палате Лордов шведского парламента.

	1720
	Издание первой книги - натурфилософской работы, озаглавленной Начала химии.

	1729-1734
	Создание и публикация в трех томах самой пространной философской работы Труды по философии и минералогии.

	1735-1744
	Период напряженных исканий; создание многих книг об основах человеческого существования и особенно о концепции души.

	1734-1744
	Первое общение с потусторонним миром: видения ниспосланы ему в Англии и Голландии.

	1745
	В Лондоне «голос» свыше призвал Сведенборга к пророческому служению.

	1747
	Прошение об отставке по службе ради того, чтобы целиком посвятить себя богословию.

	1747-1758
	Создание и публикация первого богословского труда в двенадцати томах, названного «Агсапа Coelestia».

	1759-1761
	Ясновидческий талант Сведенборга находит подтверждение в случаях с пожаром в Стокгольме, с




распиской голландского посла и с «секретом королевы».1769-1771
1771-1772
1772

Процесс в Готенбурге, государственная церковь обвиняет Сведенборга и его богословие в ереси. В Амстердаме двух томах издается главный богословский труд Сведенборга - Подлинная христианская религия.
Смерть в возрасте 84 лет, последовавшая 29 марта в Лондоне.
#

#
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Посетители городского собора в Уппсале (Швеция), где покоятся многие великие шведы, не могут не заметить внушительный саркофаг красного гранита, на котором запечатлено имя Эммануэля Сведенборга. Гробница хранит останки одного мз самых великих сынов этой страны. Совсем недавно, лишь в 1910 году, когда достижения этого изумительного интеллекта были признаны повсеместно, вся нация во главе с королем Густавом V, вознесла Сведенборгу подобающие почести. Захоронение в соборе Уппсалы всегда было привилегией королей, архиепископов, генералов, и великих деятелей культуры. Весьма несногие шведы удостоились такой чести.
Кем же был Эмануэль Сведенборг? Каково же было его ме-сто в истории, если посмертно ему оказали подобную честь? Чем он так прославился? Подавляющее большинство посетителей собора, несомненно, не имеют о том ни малейшего представления. Среди множества туристов некоторые, вероятно, сумеют вспомнить о вкладе Сведенборга в научную и философскую традицию Европы XVIII века. Лишь горстка последователей Сведенборга преклонят колени перед останками человека, кото-рого считают новым пророком Бога на земле.
От предков ему достались в наследство многие таланты, определившие для великого шведа все течение жизни и самый ее тонус. Сведенборговские родственники со стороны матери прославились как горнопромышленники. Его отец был известным священнослужителем большого ума, рвения и глубокой преданности христианскому вероучению. В такой семье, где гармонически сочетались светские и духовные интересы, 29 января 1688 года в Стокгольме родился Эмануэль Сведенборг. Его мать, Сара Бем, умерла, когда мальчику было восемь лет; но ее благодетельный спокойный дух полностью определил характер третьего ребенка и второго сына. До смерти матери в 1696 году у Сары и Еспера Сведберг родилось семеро детей.
Еспер Сведберг был профессором богословия в Уппсальском университете и настоятелем собора; позднее он стал епископом в Скара. Достоинство епископского сана требовало перехода в высшее дворянское звание, которое Еспер получил по велению королевы Ульрики Элеоноры. В результате семейное имя переменилось: из простонародного Сведберг - в благородное Сведенборг. По традиции епископ Скары служил также капелланом для королевской семьи, таким образом он отец Эмануэля получил доступ в высшие политические и общественные круги Швеции.
С самого рождения Сведенборга окружала атмосфера религиозной сосредоточенности и даже религиозного рвения, отличавшая эту семью. Дети епископа получили даже имена из Священного писания, что должно было постоянно напоминать им о долге перед Господом и перед Церковью. Имя 'Эмануэль' означает «Бог с нами», и действительно, тема Господа пронизывала всю юность Сведенборга. За семейным столом, во время семейных праздников часто шел разговор о религиозных вопросах, так что маленький Сведенборг имел возможность обсуждать проблемы веры и бытия со многими священнослужителями. Гораздо позже Сведенборг вспоминал об этой атмосфере в отчем доме, когда он писал: «Я постоянно был озабочен мыслями о Боге, „ 6 спасении и духовных страданиях людей...»
Однако, хотя богословская проблематика занимала много времени в семействе Сведенборгов, это не отменяло и иные вопросы. В разговорах меж ними затрагивались неизбежно политика и война, философия и техника. Интеллектуальная атмосфера в доме епископа привела, естественно, к тому, что в июне 1699 года Эмануэль был зачислен в университет Уппсалы. Он подавал серьезные надежды учителям и отличался глубокой 7
религиозностью. В те времена университет предлагал своим студентам лишь четыре дисциплины: богословие, юриспруденцию, медицину и философию. Хотя Сведенборг избрал философию, пытливый ум уводил юношу и в другие области знания. Философский факультет тогда включал изучение точных наук и математики, но Сведенборг прослушал также курсы по юриспруденции. А поскольку обучение в Уппсале проводилось по большей части на латыни, он выучил этот язык логики и на следующий год овладел греческим и древнееврейским. Вдобавок к языкам Священного Писания, Сведенборг в результате многих путешествий приобрел познания в английском, голландском, французском и итальянском (не считая своего родного шведского). Ради отдохновения Эмануэль писал стихи на латыни и изучал музыкальную грамоту. Овладев в достаточной степени искусством игры на органе, Сведенборг иногда замещал штатного органиста в церкви. В любом деле он выделялся универсальными способностями и воображением, которые сочетались с тщательностью и практичностью характера.
Завершив университетский курс в 1709 году, Сведенборг уже загодя разработал планы для долговременного периода путешествий и занятий науками за границей. В 1710 году, будучи двадцати двух лет от роду, Эмануэль впервые посетил Англию. При поощрении и денежной поддержке Эрика Бензелиуса (который был женат на сестре Эммануэля) Сведенборгу удалось либо самостоятельно, либо под руководством опытных преподавателей изучить физику, астрономию и главные из естественных наук. Кроме того, выпускник Уппсалы глубоко заинтересовался различными проблемами практической механики и обучился ремеслам часовщика, переплетчика, столяра, гравера, и еще преуспел в изготовлении духовых музыкальных инструментов. Его обучали опытные английские мастера. Отправившись в Голландию, Сведенборг принялся изучать шлифовку линз (само это ремесло тогда только успело зародиться). Позднее он занимался космологией, математикой, анатомией, физиологией, политикой, экономикой, металлургией, геологией, горным делом и химией. Помимо этого, Сведенборг основательно изучил Библию. Особо следует отметить, что пылкий ученый и ученик постарался познакомиться с наиболее значительными светилами науки своего времени. В эпоху, когда подлинное просвещение привлекало довольно мало людей, Эмануэль Сведенборг последовательно занимался первые тридцать пять лет своей жизни самообразованием.
Хотя в ту пору он интересовался главным образом точными науками и иными светскими дисциплинами, Сведенборг вовсе не забывал свое прежнее религиозное образование. Для него по- прежнему Бог оставался всепроницающей причинной силой для всей вселенной. Все факты свидетельствуют, что он последовательно выполнял завет, который дал ему отец, покидая Уппсалу для выполнения долга в другом приходе: «Молю тебя, дабы ты болялся и любил Бога превыше всего остального, - говорил епископ, - ибо без страха Божьего все науки и все занятия ничего не стоят, но способны причинить вред».
D 1716 году, еще прежде, чем закончился период его путешествий и ученья, Сведенборг начал долгий путь на государственной службе. Король Карл XII назначил талантливого ученого, двадцати восьми лет от роду, Экстраординарным асессором в Королевский Горный Институт. Пост, отчасти почетный, а отчасти связанный с определенными обязанностями по наблюдению и руководству над горным делом, которое в Швеции составляет одну из главных ветвей экономики. Целых тридцать один год Сведенборг служил и оказывал весьма важные услуги в Горном Управлении. Управление собиралось с известной регулярностью для вынесения решенийб определявших все развитие горной промышленности в стране. Иногда Сведенборг получал отпуск для путешествий и занятий другими науками, но, будучи в Швеции, он всегда аккуратно участвовал в заседаниях.
Пост асессора также оказался не синкурой. В обязанности Сведенборга входила инспекция шахт и составление детальных отчетов о качестве и количестве добытой руды. На протяжении семи лет едва ли не целиком летнее время уходило у него на инспекционные поездки по шахтам всей Швеции; Сведенборг ездил верхом или в повозке, преодолевая многие мили по лесным дорогам. Он останавливался в местных постоялых дворах и спускался в шахты, порой довольно опасные. Ему приходилось участвовать в решении административных вопросов, нанимать мастеров, разрешать трудовые споры и предлагать различные усовершенствования в горном деле. На его долю даже выпала неприятная обязанность собирать налоги, которыми были обложены горнопромышленники. Служба в Горном Управлении продолжалась до 1747 года, когда Сведенборг подал в отставку, чтобы посвятить свои силы целиком тому делу, к которому, как верил Эмануэль, он был призван свыше.
Карьера Сведенборга была также связана с его деятельностью в Палате Лордов шведского парламента, где он представлял одно из четырех сословий. Впервые он занял это место в 1719 году, когда семье было пожаловано дворянство. И с того времени почти до самой смерти Сведенборг участвовал едва ли не во всех заседаниях Палаты. В силу глубокой преданности благу Швеции Сведенборг старался планировать свои путешествия таким образом, чтобы они не мешали исполнению его обязанностей в парламенте. Пока Риксдаг проводил сессии в Стокгольме, Сведенборг обычно оставался в столице. Не будучи записным оратором на все случаи, он нередко готовил резолюции и воззвания по всем важным вопросам повестки дня. Несколько раз он высказал свои взгляды на состояние национальной экономики и по поводу налоговой политики. Мимо его внимания не прошли также вопросы внешней политики и проблемы наилучшего развития природных ресурсов в Швеции.
Пик его политической активности приходится на 1760 год, когда в стране разразился жестокий экономический кризис. Государственный секретарь по торговле, Андерс Норденкранц, стал председателем специального финансового комитета. Его же уполномочили подобрать всех членов этого комитета; не удивительно, поэтому, что доклад комитета отражал полностью соображения самого Норденкранца на финансовый кризис в стране, взгляды, уже опубликованные председателем в пространной книге. Анализ, предложенный Норденкранцем, содержал некоторые здравые мысли, но его программа реформ грозила уничтожить всю структуру управления в Швеции; многие даже побаивались, что предложения Норденкранца, если допустить их воплощение в жизнь, приведут к разрушению шведского общества.
Сведенборг, для которого необходимость определенных изменений в экономике страны была очевидна, не мог принять в целом идеи Норденкранца, который воздагал всю вину за кризис на правительственных чиновников. Он предлагал замену всех чиновников поголовно, за исключением тех, кто работал для церкви и армии. А они, в свою очередь, подлежали ротации каждые два года. Короче говоря, для Норденкранца смысл реформы сводился к постоянным заменам всех сотрудников правительственного аппарата. Наиболее опасный элемент его плана заключался в том, что при этом следовало резко увеличить объем королевской власти.
Риксдаг в целом возражал против предложении Норденкранца; дополнительные соображения Сведенборга сводились к тому, что проблемы шведского народного хозяйства были порождены различными факторами как в государственной сфере, так и в сфере частного предпринимательства. Эти факторы нельзя было объяснять лишь ошибками глупого и коррумпированного чиновничества. Сведенборг особо подчеркивал критерии трезвости и справедливости в оценке деятельности правительства, так как ему была совершенно ясна необходимость поддерживать эффективную сложившуюся структуру, внутри которой постепенно можно развивать гражданские и общественные свободы. «Ошибки присущи всем странам, - писал он, - и всем людям. Но ежели рассматривать правительство только сквозь призму его ошибок, то это равноценно такому же подходу к людям: через призму их 9 ошибок и слабостей». В тогдашнем споре победа досталась Сведенборгу; он показал себя сторонником умеренных решений, направленных на выработку практических решений для реальных проблем.
Рассказ об участии Сведенборга в общественной жизни будет неполон, если мы не скажем о том, сколь многократно его инженерный талант послужил на благо Швеции. Король Карл XII просил Сведенборга служить ему советником по инженерным вопросам; это произошло после того, как король проникся исключительным уважением к нему как издателю и автору первого в Швеции периодического издания, целиком посвященного ественным наукам. В качестве королевского советника Сведенборг осуществлял надзор за выполнением масштабных общественных работ. В результате его усилий были созданы сухой док нового типа, канал, система механизмов для разработки соляных источников, а также система для продвижения военных судов посуху. Помимо того, Сведенборг проявил незаурядное воображение, изготавливая эскизы для машин будущего. Среди его набросков можно найти аэроплан, подводную лодку, паровой котел, ружье, стреляющее сжатым воздухом, печь регулируемого сгорания.
Хотя к 1700 году никто еще не имел точных инструментов для изучения природы, ведущие умы того времени достигли поразительных научных результатов. Ограниченный в целом объем знаний допускал в научной среде широкое знакомство с результатами многих и разнообразных исследований (позднее в XIX и XX веках это стало немыслимо из-за взрыва научной информации). Острый сведенборговский ум, в сочетании с широчайшей научной подготовкой выдвинули его в первый ряд научных авторитетов того времени.
В эпоху, которая вовсе не знала о существовании кислорода, о кровообращении, о химическом составе воды, о составе земной атмосферы, об электричестве, спектральном анализе, фотографии, которая не ведала ничего о законе сохранения энергии и об атомах, Сведенборг выдвинул весьма интересные теории — наряду с сомнительными спекулятивными построениями. По мере интеллектуального созревания Сведенборг все более проявлял интерес к обощению научных результатов, достигнутых другими, и постепенно охладевал к осуществлению собственных экспериментов. Его мышление обнаруживало философский потенциал в ущерб эмпирическим увлечениям.
Тем не менее, в двух областях — металлургии и биологии — Сведенборг сделал несколько экспериментальных открытий, выдвинувших его в ряд сильнейших научных авторитетов этих двух наук. Выводы Сведенборга о способах обработки железа, меди и бронзы дали сильный толчок развитию науки и технологии металлов.
Его разработки в области биологии вызывают глубокий интерес, поскольку он первым понял значение коры головного мозга, а также функцию дыхательного движения в тканях мозга. Современные ученые считают, что открытия Сведенборга указали путь для развития «основ нервной и сенсорной физиологии». Отдают также должное его гениальным догадам о функциях и значении желез внутренней секреции и особенно гипофиза для жизнедеятельности человека.
Если бы Сведенборг в зрелые годы занимался только металлургией и биологией, то у него были все возможности совершить еще немало открытий в этих областях знания. Но он воздерживался от участия в экспериментах, поскольку чувствовал, что главные его таланты связаны вовсе не с этими видами научной деятельности. Более того, Сведенборг обнаружил, что, сделав небольшое экспериментальное открытие, он увлекался тем самым далеко от философских обобщений в сторону односторонних объяснений, почти целиком ограниченных результатами его собственного опыта. Сведенборг вообще считал, что существуют два основных типа в мире интеллекта. Одни «наделены острым глазом экспериментаторов, особой проницательностью; таковы были Евстафий, Рюйш, Левенхук, Ланцизи и иные». Но есть и другие ученые — те, «кто испытывают удовольствие, созерцая факты, открытые иными, и объясняя их причины. В обоих случаях мы имеем дело с особыми дарованиеми, и они редко даются одним и 12 тем же людям».
Более всего Сведенборга интересовали два философских предмета: космология и природа человеческой души. Начиная приблизительно с 1720 года и по 1745 год, он изучал и описывал эти два предмета. Первая из серии его значительных философских работ называлась Химия (издана в 1720 г.), и в ней Сведенборг начал развивать теорию, по которой все в природе поддавалось объяснению в терминах математики. Ученый не соглашался с Ньютоном и его концепцией постоянных и неизменяемых частиц материи; Сведенборг считал, что любой элемент материального мира представляет собой — по существу — движение принявшее геометрическую форму.
На протяжении 1720-ых годов складывалась совокупность взглядов Сведенборг на тот процесс, благодаря которому существует и продолжает существовать вселенная. Почти что шестисотстраничный манускрипт, озаглавленный “Lesser Principia” и опубликованный посмертно, явился результатом этих размышлений. Однако великий свод сведенборговской философии был представлен в 1734 году. Это были три тома под общим заглавием Труды по философии и минералогии. Первый том он назвал, по обычаю философов XVHI века, «Рrіпсіріа» и изложил в нем свои основные выводы в сфере космологии. В Принципах природы вещей Сведенборг обосновывал свои объяснения на опыте, геометрии и логике; в результате он выводит «исходную точку материи». Эта исходная точка материи, побужденная к действию божественным импульсом, состояла из чистого движения. Чистое движение инициирует серии конечных величин, причем каждая серия массивнее предыдущей и, в какой-то степени, не столь активна, как предшествующие конечные величины. Таким образом, признак энергии пронизывает понятие материи у Сведенборга от начала и до конца. Он считал, что такого рода активность пронизывает три сферы естественного мира: животный, растительный и мир минералов. Вера Сведенборга в активное мироздание базировалась на его занятиях магнетизмом, кристаллографией, свечением и металлургией.
Современная наука, особенно та ее часть, которая связана с изучением атомной энергии, подтвердила многие из сведенбор- говских догадок. Лауреат нобелевской премии по химии Сванте Аррениус (основатель современной физической химии как науки) пришел к выводу, что системы мироздания, предложенные в трудах Бюффона, Канта, Лапласа, Райта и Ламберта, еще прежде были предсказаны Сведенборгом в его «Principia». Во втором томе Трудов по философии и минералогии говорится о железе и стали, а третьем — о меди и бронзе. При этом Сведен-борг анализировал не только технологию употребления этих металлов, но также приходил к определенным философским выводам относительно происхождения и развития вселенной.
Ничто в Трудах по философии и минералогии не указывает, что автора их устраивало чисто материалистическое объяснение вселенной. Его работа целиком исходит из посылки, что божественная сила — первопричина всей материи; на основе такой посылки Сведенборг взялся за проблему соотношения между конечным и бесконечным. Ему принадлежит целая книга, и- зданная в 1734 году, полное название которой гласит: Философский трактат о бесконечном и первопричине творения, а также о механизме работы души и тела. Как в этой работе, так и в других Сведенборг приходил к заключению, что конечное не может познать бесконечное, и тем не менее разум диктует человеку признать, что именно индивидуальный человек составляет венец творения. Все в пределах творения способствовало тому, что человек становится мыслящим существом. Душа должна стать связующим звеном между Богом и человеком, между бесконечным и конечным, хотя человек м не способен увидеть или измерить душу.
О поисках души наиболее подробно рассказано в другом труде Сведенборга, опубликованном в двух томах (соответственно в 1740 и 1741 годах) под заглавием Строение животного мира. Уже из заглавия ясно, что ученый рассматривал животный мир, мир живых существ — как некое изучительное единство, как систему, выстроенную согласно великому проекту, в силу которого в центре этой системы оказывается индивидуальная душа. Догадки Сведенборга, опиравшегося на последние анатомические открыти- я того времени, в основном касались функции крови, которая представляласт ему субстанцией-носительницей души. Сведенборг чуть-чуть не установил, что легкие очищают кровь (причем он догадывался об этом за пятьдесят лет до открытия кислорода). Вслед за этим, опираясь на собственные исследования мозга, Сведенборг пришел к выводу, что функционирование мозга и всего тела, с помощью крови, зависят в целом от «духовной жидкости», которая, покамест пусть и «неизвестная» науке, является, должно быть, материальной субстанцией души. Поиски рационального объяснения тому, как действует душа, Сведенборг продолжил во втором тому своего трактата —
Живой мир, а также в иных работах. Он надеялся, что сумеет рассеять «тучи, скрывающие священный храм человеческого ума» и тем самым открыть дорогу вере. В тот же период были написаны и другие работы (частично опубликованные, а частично оставшиеся в рукописях); среди них Мозг, Чувства, Органы продолжения рода и Рациональная психология.
Строение живого мира вызвало хвалебные отклики среди ученых того времени. Тем не менее, позднейшие его работы, посвященные исследованиям души, прошли мимо внимания коллег, а неизданные рукописи так и остались неизвестны за пределами узкого круга сведенборговских последователей.
К тому времени Сведенборг подошел к самому пределу возможного в своих попытках разъяснить великие вопросы человеческого существования на основе той веры, в которой он был рожден, и на основе его собственных интеллектуальных усилий. Результаты работа не удовлетворили его, но тут-то и началась для него новая жизнь, так что оставшиеся годы его биографии следует рассматривать в совершенно ином свете.
На протяжении 1744 и 1745 годов сознание Сведенборга было смущено и взволновано видениями. Временами он испытывал страх, временами — восторг. Это был беспокойный период в его жизни, так и оставшийся без объяснений; и характерно, что Сведенборг не стал рассказывать всем о своем опыте, хотя его Дневник видений и Дневник путешествий за эти годы хранят описания тогдашних сведенборговских переживаний. Сведенборг снова занялся библейскими штудиями и принялся писать книгу Преклонение перед Господом и любовь к Нему.
Наконец, в апреле 1745 года с ним случилось нечто исключительное. Это было в Лондоне. Сведенборг в полном одиночестве обедал в таверне, куда часто заходил. Вдруг он заметил, что в комнате резко потемнело. Призрак явился ему и говорил с ним. Когда в комнате посветлело, Сведенборг вернулся к себе на квартиру, весьма потрясенный происшедшим. Ночью, однако, у него снова было видение. Совершенно в духе библейских видений, призрак говорил Сведенборгу о необходимости служить пророком Господа для людей.
В конце концов Сведенборг поверил, что Бог призвал его разъяснить миру новое пророчество. С того момента и до самой смерти Сведенборг писал богословские труды в дополнение к уже написанным многочисленным научным работам. В истории контактов человека с потустронними силами не часто можно встретить столь полную самоотдачу голосу свыше.
Два года непосредственно после "голоса свыше" Сведенборг провел, напряженно изучая Библию. Он составил 3 000 страниц комментария к Ветхому Завету (неопубликованного), а также Библейский Индекс, который он использовал в дальейших богословских занятиях. Сведенборг обновил свои познания в древнееврейском и греческом, чтобы читать текст Священного Писания в подлинниках. Он также подготовил в процессе этих штудий переводы многих книг из Ветхого и Нового Заветов. В 1747 году Сведенборг начинает издание своего магистрального богословского сочинения Arcana Coelestia - Небесные тайны. Автор исследует ветхозаветные книги «Бытие» и «Исход»; его текст составляет более семи тысяч страниц (почти три миллиона слов). Подзаголовок этой многотомной книги утверждает, что ее «небесные тайны» находятся «в Священном Писании, или в Слове Господа» и повествуется о них наряду с «диковинами, виденными в мире духов и в небе ангелов».
Но и после этого богословские сочинения по-прежнему выходили из под пера Сведенборга. Он написал еще восемь томов с разъяснениями Апокалипсиса-, помимо этого несколько томов озаглавленных Божественное Провидение, Божественная Любовь и Мудрость, а также Четыре Учения (посвященные соответственно Господу, Священному Писанию, Жизни и Вере). Сведенборг также описал свой опыт общения с потусторонним миром в высшей степени содержательной книге О небесах, о мире духов и об аде. В 1768 году он издал пространное сочинение о браке под заглавием Услады Мудрости, проистекающие из Любви Супружеской, за которыми следует объяснение об Удовольствиях Безумия, проистекающих из Любви Низменной. Его более краткие работы посвящены множеству иных тем.
В богословском наследии Сведенборга мы различаем несколько важных аспектов. Во-первых, по большей части он писал и публиковал эти труды анонимно; даже среди близких его друзей немногие знали о том, какими предметами он занимается в богословских штудиях. Во-вторых, Сведенборг пошел на значительные финансовые затраты при публикации, поскольку ни одно из богословскихх его сочинений не пользовалось заметным спросом. Он сам рассылал их священникам, университетам и библиотекам без указания имени отправителя. В-третьих, на первом раннем этапе своей богословской карьеры Сведенборг вел обычную (хотя довольно уединенную) жизнь. Неженатый, он оставался подолгу наедине со своими книгами и часто переезжал в летний домик, который построил для себя в уголке собственного сада в стокгольмском поместье Сведенборгов. В-четвертых, течение его жизни резко переменилось в последние годы жизни, когда труды Сведенборга приобрели широкую известность в научных кругах. И последнее: Сведенборг был уверен, что Господь призвал его, чтобы раскрыть людяи новое откровение. Исполнение этого долга зависело, год за годом, от двойного существования как в материальном, так и в духовном мирах по мере того, как разрастались его комментарии.
Сведенборг не предпринимал никаких усилий, чтобы сформировать религиозную секту или создать особую церковь из собственных последователей. Более того, вплоть до 1759 года он старался сохранить анонимность и не подписывал свои богословские работы. Но в 1759 году в Швеции произошел такой случай, который принес ему широкую известность. В результате того происшествия многие стали связывать имя Сведенборга с его нетривиальными богословскими работами (особенно с текстом трактата О небесах, о мире духов и об аде). В июле Сведенборг обедал у состоятельного купца Вильяма Кастеля в городе Готенбург, приблизительно в трехстах милях от Стокгольма. Неожиданно Сведенборг побледнел, пришел в смятение и уединился на какое-то время в сад. Позднее он вернулся в дом и сообщил, что неподалеку от его дома в Стокгольме случился великий пожар. Он добавил, что огонь разрастается стремительно и ему уже страшно за его рукописи. Наконец, в восемь вечера Сведенборг с облегчением проговорил: «Слава Богу! Пожар не добрался до моего дома, его погасили за три дома до моего».
Собравшиеся у Кастеля гости были крайне смущены случившимся (у многих в Стокгольме были дома или друзья), и на них большое впечатление произвело это ясновидение. Тем же вечером один из гостей рассказал обо всем губернатору провинции, а тот, в свою очередь, потребовал у Сведенборга полного отчета о происшествии. Следующий день оказался воскресеньем; утром Сведенборг в деталях описал губернатору все, что он знал о происхождении пожара и распространении огня по городу, а также о том, как удалось с ним справиться. Сообщение о пожаре в столице мгновенно облетело весь Готенбург: жители городка говорили только об этом.
Лишь в понедельник к вечеру прибыл гонец от стокгольм-ской Торговой Палаты с подробностями о пожаре в столице. Поскольку его рассказ полностью совпадал с видением Сведенборга, всеобщее внимание в один день сделало философа знаменитостью, и вскоре все узнали о том, что именно Сведенборг был автором Arcana Coelestia и трактата О небесах, о мире духов и об аде . Многие видные граждане Швеции стремились познакомиться с ним и написать об обычае и облике человека, объявившего о своей способности к ясновиденью. Те же, кто еще не были знакомы со Сведенборгом, склонялись к мнению, что философ потерял рассудок. Они тоже старались проверить свое впечатление, но, познакомившись с ним, приходили к выводу, что он вполне здравомыслящий человек. Зачастую они вставали в тупик, будучи не в силах примирить впечатление полного здравомыслия с невоможностью принять его способность к ясновиденью.
Весною следующего года произошел другой случай, еще более раскрывший необычные способности Сведенборга. Мадам де Мартвиль, вдова голландского посла в Стокгольме, заинтересовалась рассказами о том, что Сведенборг может сообщаться с духами. Она надеялась, что Сведенборг сумеет помочь ей в разрешении практического дела. Серебряных дел мастер представил ей изрядный счет за выполнение заказов, сделанных ее мужем перед смертью. Вдова была уверена, что муж ее уже оплатил эти счета, но не могла найти расписку. Сведенборг согласился спросить об этом ее мужа, если они повстречаются в мире духов. Через несколько дней философ сообщил, что он видел ее мужа и посол обещал рассказать вдове, где он спрятал расписку. Прошло еще восемь дней, и к мадам де Мартвиль во сне явился покойный муж и попросил ее заглянуть за один из ящиков стола. Она нашла там не только расписку, но еще и бриллиантовую заколку, которая считалась пропавшей. На следующее утро к ней пришел Сведенборг и прежде, чем она успела рассказать ему о своем сне и находке, философ сообщил ей, что снова встретил ее мужа, но разговор их прервался, потому что посол отправился рассказать жене о пропавшей расписке.
Куда более ошеломительный эпизод был связан с «секретом королевы». Осенью 1761 года граф Ульрик Шеффер пригласил Сведенборга на аудиенцию к королеве Ловизе Ульрике, которая заинтересовалась Сведенборгом, будучи наслышана о его замечательных способностях. Королева при встрече спросила Сведенборга, не может ли он вступить в контакт с ее покойным братом Августом Вильямом, умершим уже тому два года назад. Философ согласился и через несколько дней явился в королевскую резиденцию: он преподнес ее величеству свои книги, а затем в приватной аудиенции, отойдя подальше от остальных приближенных, Сведенборг раскрыл королеве некоторые тайны, чем весьма ее изумил. Она объяснила всем, что только брат ее мог знать то, о чем рассказал Сведенборг. О происшествии много толковали в высшем обществе.
Изложенные выше три примера сведенборговского ясновиденья, наряду с менее известными случаями, много послужили его известности. Философ по-прежнему жил и писал, не меняя своего быта, но теперь нередко любопытствующие прерывали его занятия. Многие добивались знакомства с человеком, который спокойно и разумно рассказывал о своих встречах с ангелами.
Представляют интерес отзывы немецкого философа Иммануила Канта, когда его спрашивали, что он думает о ясновиденьи Сведенборга. Хотя Кант не был знаком со Сведенборгом, они переписывались и иногда передавали друг другу послания через общих друзей. Кант, великий рационалист, склонен был отвергать все рассказы о мистическом опыте. Однако настойчивые и повторяющиеся сообщения о ясновиденьи Сведенборга ставили его в затруднительное положение. Временами он склонен был верить этим историям, временами полностью отвергал. Тем не менее интерес его к данному предмету возрастал, и тому есть немало свидетельств. Даже самый критический его отзыв, Сны духовидца, изданный в 1766 году, когда Кант попытался опорочить своего корреспондента, показывает, какие сомнения одолевали Канта в отношении к Сведенборгу. В общем, Канта следует назвать среди тех мыслителей, современников Сведенборга, которые испытывали затруднения при попытках объяснить удовлетворительно богословские опыты Сведенборга.
На протяжении последних лет в жизни шведского философа многие из его старых друзей и новых знакомых записали свои впечатления о нем. Многие просто не могли ему поверить, однако те немногие, кому удалось с ним побеседовать, ничего худого о нем не говорили. Они уходили озадаченные рассказами Сведенборга о контактах с духами, но во всем остальном посетители воспринимали его как мягкого, склонного к юмору человека — спокойного и доброжелательного. Иной раз, когда визитеры пробовали подшутить над ним, Сведенборг отвечал резкостью, но обычно хозяин дома вел себя безупречно.
В 1768 году, восьмидесяти лет от роду, но сохраняя полностью душевное и физическое здоровье, Сведенборг отправился в предпоследнее долгое путешествие по земле. Предыдущие путешествия многократно приводили его во многие страны Европы, включая Италию, Францию, Германию, Голландию, Англию. В 1768 году он отправился во Францию и затем в Англию. Сведенборг поселился в Лондоне у молодой супружеской пары в домике на Уэллклоз скуэр. Дело было летом, и он проводил долгие часы, работая над последним из больших богословских трактатов, озаглавленного Подлиннаяхристианская религия. Однако, в те летние месяцы он наслаждался, прогуливаясь по лондонским паркам, беседуя со знакомыми, нанося визиты друзьям. Один из его знакомых 1768 года так описывал Сведенборга: «Кто-то мог бы предположить, что асессор Сведенборг эксцентричен и капризен; на самом же деле он был исключительно приятен в обращении, охотно разговаривал на любые темы, легко приспосабливаясь к интересам общества. И он никогда не заговаривал о том, что интересовало его самого, пока 18
его о том не спрашивали».
В 1769 году Сведенборг вернулся в Швецию; среди причин, побудивших его верунться, была необходимость ответить на обвинения в ереси, выдвинутые против него несколькими епископами государственной лютеранской церкви. Друзья в письмах известили Сведенборга, что его богословские трактаты вызвали споры в лютеранской консистории Готенбурга. К тому времени некоторые из его работ уже были переведены на шведский, и у Сведенборга появились последователи как среди священников, там и среди мирян.
В сентябре 1768 года один деревенский священник вызвал бурю споров, предложив в готенбургской консистории резолюцию с призывом запретить все книги, хоть сколько рознящиеся с лютеранскими догматами. Особо священник возражал против трактатов Сведенборга. Некоторые прелаты настаивали на том, чтобы любое суждение по данному вопросу было отложено — до тех пор, пока все члены консистории не изучат сведенборговские работы, но стерйший из прелатов, ерископ Экебом заявил, что — на его взгляд—учение Сведенборга «развратно, єретично, опасно и в высшей степени возмутительно». Экебом признался, что он не прочел внимательно ни одну из обсуждаемых работ, кроме Откровения об Апокалипсисе, но тем не менее он пришел к выводу, что воззрения Сведенборга на такие кардинальные проблемы, как природа Божества, сущность Библии, Тайная Вечеря, вера и иные основы религии, подлежат запрету в силу их вредности и опасности для установленных традицией ре-лигиозных догматов. Экебом обвинял Сведенборга в принадлежности к секте Социнуса, т.е. к тем, кто отрицал божественность Иисуса Христа.
Познакомившись с обвинениями по существу, Сведенборг составил резкий ответ. Особо его огорчило обвинение в принадлежности к сторонникам Социнуса, и в связи с этим он записал: «Я воспринимаю это как прямое оскорбление и дьявольскую издевку». В очень тщательно составленном богословском ответе Сведенборг полностью опровергает учение Социнуса и защищает догмат о Христе как воплощении Бога на земле.
Богословский спор перерос в политический конфликт, когда дело было передано для обсуждения в парламент. Юридический советник ерископа Экебома, назначенный главным обвинителем, настаивал, чтобы «были приняты самые энергичные меры ради подавления, наказания и полного искоренения сведенборговских нововведений и откровенных ересей, к которым нас толкают... так чтобы кабан, топчущий наши посевы, и дикий зверь, наводящий страх, железной рукой были изгнаны из нашей страны». По этому делу был назначен особый королевский совет, сформированный из членов парламента; они представили свой вердикт в апреле 1770 года. Противники Сведенборга добились почти полностью иполнения всех своих требований. Сторонникам Сведенборга из числа священников было запрещено прибегать к его учению в проповедях, таможенной службе предписывалось остановить поступление в страну сведенборговских книг и добиться полного их исчезновения, пока не будет на то разрешения ближайшей консистории. Как говорилось в самом тексте вердикта, королевский совет «полностью отвергает, подвергает запрету и воспрещению богословское учение, изложенное в книгах Сведенборга».
Дебаты по поводу вердикта продолжались еще три года, а тем временем Сведенборг протестовал против решения совета и обратился к самому королю. Королевский совет передал дело для решения в апелляционный Готский Суд, который обратился с просьбой б экспертизе к различным университетам, включая Alma Mater Сведенборга — Уппсальский университет. Однако университеты пожелали избежать вовсе участия процессе. Их богословские факультеты, с одной стороны, не обнаружили никаких признаков ереси в предоставленных текстах, а с другой, стороны, вовсе не желали прибегать к тому единственному средству, которое могло изменить анти-сведенборговское решение предыдущей инстанции, а именно — показать, что епископы и консистории страны в целом выдвинули против филсофа лживые обвинения. Скандал затих сам собой. Некоторые священники по-прежнему проповедывали сведенборговское учение; большинство же шведских священнослужителей не приняли эти идеи. Эмануэль Сведенборг оставшееся ему, недолгое, время жизни на 19 земле продолжал писать, невзирая на запреты.
Он был всецело занят завершением своего главного богословского труда. Несмотря на возраст (ему уже было 82 года), Сведенборг препринял последнее путешествие за границу, одиннадцатое по счету, чтобы содействовать изданию книги. Очевидно, он догадывался, что не сможет вернуться в Швецию, поскольку перед отъездом он нанес прощальные визиты членам Горного Управления, своим сторонникам и близким друзьям. Сведенборг назначил пенсию своему управляющему, составил полный реестр своей собственности для передачи ее государству, а также сказал своему старинному другу и соседу Карлу Робсаму: «Вернусь я или нет, мне неизвестно... но одно я могу обещать твердо, ибо Господь поведал мне о том... я не умру, пока не сойдет с печатного станка этот труд, ...ныне уже готовый к печати». Сведенборг имел в виду рукопись трактата, опубликованного в Голландии в 1771 году под названием Подлинная Христианская Религия.
Благожелательно настроенный к Сведенборгу, но скептический знакомец посетил его в Амстердаме как раз, когда печатались листы Подлинной Христианской Религии. По его рассказу, ясновидец, несмотря на свой преклонный возраст, работал без «устали», «изумительно и даже сверх человеческих сил», читая корректуры и возвращая правку издателю. Посетитель засвидетельствовал, что Сведенборг твердо верил в то, что записано на титульном листе его книги: что он был «слугою Господа Нашего 21
Иисуса Христа».
Когда книга была напечатана, Сведенборг перебрался из Голландии в Англию. В Лондон он прибыл в начале сентября 1771 года. Он снова снял квартиру у семейства по фамилии Шерсмит на Грэйт Бас Стрит. Хотя здоровье его ухудшилось, Сведенборг не прерывал работы над книгами. Однако в декабре у него случился удар, который лишил его речи, и три недели он пролежал, не приходя в сознание. Постепенно, на протяжении января и февраля здоровье его поправилось, к нему вернулась речь, и он мог разговаривать с посетителями.
[bookmark: _GoBack]Сведенборг написал даже Джону Уэсли, известному английскому священнику, что был бы счастлив обсудить с ним религиозные вопросы, если Уэсли сумеет приехать в Лондон. При этом Сведенборг пояснил, что о желании Уэсли обсудить сов-местно богословские вопросы он узнал в мире духов. Уэсли был крайне удивлен сведенборговским приглашением: он никому не говорил о своем интересе к шведскому ясновидцу. В ответном письме Уэсли выразил надежду, что приглашение будет в силе и через полгода, когда он вернется из уже начатого шестимесячного путешествия. Прочитав ответ, Сведенборг сказал, что полгода — слишком долгий срок, потому что он сам, Эмануэль Сведенборг, переселится в мир духов 29 марта 1772 года. Служанка, которая ухаживала последние месяцы за бароном Сведенборгом, также подтвердила, что ясновидец точно предсказывал дату своей
22 смерти.
Ряд друзей посетили Сведенборга в марте месяце; они просили его окончательно подтвердить истинность или ложность нового пророчества, которое сходило с его пера на протяжении стольких лет. Сведенборг отвечал без обиняков: «Мною не написано ни одного слова лжи; я говорил только правду. Вам мое пророчество покажется все более и более истинным, буде вы по- прежнему остаетесь верны Господу и станете служить Ему одному, обличая всевозможное зло как грех против Бога и если вы станете искать Слово Божие, которое я призываю в свидетели, что все, мною сказанное, от первого до последнего слова, согласуется с учением Божиим». В другой раз отвечая на подобный же вопрос, Сведенборг сказал: «Как несомненно то, что вы видите меня своими глазами, так истинно и то, что мною написано; я сказал бы вам более, если б на то было позволение. Когда вечность примет вас, вы увидите все своими глазами, и 23 тогда мы сможем обсудить все с вами до конца».
В воскресенье 29 марта 1772 года миссис Шэрсмит и служанка Элизабет Рейнольдс видели, как Сведенборг проснулся после долгого сна. Он спросил обеих женщин, который час. Пять часов вечера, отвечали они. «Это хорошо, - сказал Сведенборг, — я благодарю вас, и благослови вас Бог!»'24 Затем он перевел дыхание и умер.
Вскоре после смерти философа энергичный житель Лондона по имени Роберт Хиндмарш наткнулся случайно на книгу О небесах, о мире духов и об аде. Чтение перевернуло его душу, и он организовал первый кружок последователей Сведенборга. Регулярные встречи этого кружка положили начало толкованию сведенборговского богословия. Шведские его поклонники сплотились под руководством Йохана Розена и Габриэля А. Байера, двух известных интеллектуалов, заинтересовавшихся учением Сведенборга еще прежде его смерти. Бывший одно время членом хиндмаршевского кружка Джеймс Гленн привез книги Сведенборга в Филадельфию; это случилось в 1784 году. Усилия Гленна по распространению сведенборгианства положили начало знакомству с его учением сначала в городе квакеров, а затем и повсеместно в Америке. Хотя общее число последователей Сведенборга никогда не было велико, активные адепты его учения разбросаны по всему миру.
Учение Сведенборга оказывает прямое и ясное воздействие на тех, кто считает себя последователем новой веры. Сведенбор- гианцы изучают богословские труды своего учителя и, как и члены иных сект, стараются воплотить принципы шведского богослова в своей собственной жизни. Не столь очевидное воздействие сведенборговских идей — их влияние на развитие всеобщего сознания в мире — еще предстоит оценить. Те ученые, которые займутся этим, смогут заключить, вместе с Артуром Конан Дойлом, что предметом их изучения стала «целая гора 25 интеллекта».
ЧАСТЬ 1
ПРИРОДА ЖИЗНИ


Богословие Сведенборга охватывает множество тем. Вечные вопросы, привлекавшие все великие умы в истории философской мысли (Какова природа мироздания? Какова природа Божества? И человека? Что предначертано всем им? Как можно искать ответы на эти вопросы? Что есть нравственность? В чем состоит существо благой жизни?), — все эти вопросы интересовали и Эммануэля Сведенборга. С раннего возраста и до старости люди вынуждены раз за разом делать выбор, и этот выбор затрагивает не только их жизнь, но и жизнь иных людей. В некоторых случаях наш выбор носит абсолютно личный характер и не означает ничего для остальных людей. Однако в большинстве случаев персональный ежедневный выбор приводит к последствиям куда более широкого толка. Путь человеческий протекает в море общего нашего существования, так что выбранный курс и след, оставленный нашим судном, затрагивает многих. «Человек — не остров», — сказал поэт, и Сведенборг был с ним согласен. Более того, по учению Сведенборга, отношения человека с другими людьми определяют его отношение к Богу. Первая часть сведенборговского трактата Природа Жизни посвящена в первую очередь различным аспектам взаимоотношений между людьми; Вторая часть Источник Жизни излагает более сложные вопросы, связанные с Божественным Провидением, скрытым в людских поступках. Вместе обе части дают самую сущность сведенборговского взгляда на основания жизни.
Сквозь все его сочинения, равно по конкретным вопросам и по отвлеченным, проходят некоторые мысли аксиоматического характера. В общем, Сведенборг исходит из того, что во вселенной есть божественный центр, откуда проистекают все творческие силы; эти силы воплощаются и в царстве духа, и в царстве естественной жизни. Любовь и мудрость, объединенные в действии, составляют основные черты того Божества, которое старается описать Сведенборг. Жизнь человеческая составляет высшую цель творения. Человеческое счастье в вечности есть высшая цель всех действий Божества.
Человек получает жизнь из божественных рук, но он создан таким образом, что живет с убеждением, будто он сам определяет свое предназначение. Согласно Сведенборгу, до определенной степени человек действительно определяет свою судьбу — тем, что он может выбрать жизнь в согласии с божественным замыслом, в духе милосердия и заботы, а может выбрать и совершенно иную жизнь. Свобода принять или отвергнуть Бога создает предпосылки для великой человеческой драмы. Самое качество человека и его жизни определяет ему место в будущей загробной жизни.
Бог, по учению Сведенборга, изначально предусмотрел возможность сообщения между человеком и собою как путем прямого откровения, так и через посредство природы, хотя человек далеко не всегда прислушивается к голосу Божества. Когда человек действует в согласии с божественным предначертанием, его жизнь получает благословение — если не сразу, то в конечном итоге. Если же люди действуют вопреки божественному предначертанию, они отдаляются от Бога и его космоса. Счастье, однако, всегда в пределах человеческих возможностей, если только мы станем слушать заповеди, направлять свой разум и применять свои силы ко благу. На этих путях человек может направить свою энергию на служение другим и в конце концов он обретет рай.
#

#
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Человек живет в мире, где свобода и познание уравновешивают Друг друга и создают гармонию. Двуединство свободы и гармонии представляет собою горнило, в котором испытывается жизнь. Посягая на любую из этих первооснов, мы неизбежно подрываем духовное развитие человеческого рода. Учение Сведенборга основано на твердо и ясно выраженной вере в свободу человеческой волн.
Пока человек живет в этом мире, он пребывает между добром и злом; ему дана свобода выбирать между тем и другим; обращаясь ко злу, он отвращается от добра; устремляясь ко благу, человек удаляется от зла. (Life 19)26
Свободная воля человека вырастает из того ощущения, которое говорит человеку, что жизнь его принадлежит ему самому. Бог дает ему это ощущение с тем, чтобы возникла бы связь, которая оставалась бы неосуществленной, когда б не была взаимной; и она становится взаимной, когда человек реализует свою свободу, как если бы он осуществлял самого себя. Если бы Бог не допустил этого, человек бы не был человеком и не имел бы он доступа к жизни вечной. Взаимосвязь с Божеством превращает человека в человека, отличает его от животного, обрекает его жить после смерти в вечности. Таково действие свободной воли в мире духовности. (TCR 504)
И поскольку человека нельзя подлинно изменить, отнявши у него свободу, постольку никогда Божество не лишает человека этй свободы — по крайней мере во внешней сфере, ибо вечный закон гласит, что внутренне любой человек остается свободен. Таким образом тяга к добру и истине может быть заложена в человеческой душе. (АС 2876)
Изнутри собственной свободы человек ощущает и воспринимает свою жизнь как нечто, принадлежащее ему одному. Свобода дает ему силы мыслить, волеизъявляться, действовать на основе собственной самости — как если бы существовала только его самость... Следовательно, свобода дана человеку заодно с жизнью... Если бы ее отняли или ограничили, человек бы утратил ощущение этой жизни как своей собственной, но стал бы ощущать ее как чью-то чужую жизнь внутри него самого... Наслаждение жизни было бы отнято у него или подорвано, и человек превратился бы в раба. (АЕ 1138)
Нам не дано узнать, что такое рабство и что такое свобода, если мы не знакомы с происхождением того и другого, а это знание даровано нам только в Слове [Библии].27 Однако еще нам следует знать, как соотносится человек со своими страстями, ибо страсти затуманивают самое познание.
Проблема взаимоотношений между страстями человеческими и его мышлением представляется следующим образом: ничто сущее в мире, будь то человек, дух или ангел, не может желать или мыслить от себя самого, но лишь от других. Однако, эти другие равно не могут желать или мыслить от самих себя: они тоже это делают от других. И эта цепь бесконечна. В результате сама цепь соединяет любое желание и мысль с первоисточником жизни, который есть Господь... Зло и начала лжи связаны в конечном итоге с преисподней... Но добро и истина связаны небесами... (АС 2885-86) Лишь немногие знают, что есть свобода и чем она не является. Однако, свобода, очевидно, согласуется с любой разновидностью любви, и следовательно ведет к наслаждению. Все же, что препятствует любви и наслаждению любовью, свободой не является. Распущенная любовь к самому себе и любовь к миру (а следовательно и к похоти его) представляется человеку свободой, но эта свобода инфернальна. Напротив, вольная любовь к Богу и к ближнему, иными словами любовь к благу и к истине, по существу есть свобода райского происхождения. (АС 2870)
Всякий жаждет избавиться от состояния не-свободы и обрести свободу, с которой была бы согласна его собственная жизнь. А потому... ничто не приятно, ничто не приемлемо для Господа, если проистекает из принципа, оторванного вовсе от естественности и вольности. Если кто-то поклоняется Богу из принципа, но без свободы, стало быть он старается возлюбить Бога по чьей-то чужой воле, по принуждению... (АС 1947)
Любой, живущий во благе и верующий, что Господь правит вселенной и что от Него одного проистекает все благо... благо любви, милосердия, истины и веры, что Он и есть первопричина жизни, — такой человек пребывает в состоянии, когда ему дарована может быть небесная свобода, а стало быть — он пребывает в мире с Господом. В подобном случае человек верит только в Бога, а все остальное его не беспокоит. Он уверен тогда, что все на свете направляет его к добру, благословляет его счастье и хранит его в вечности. Но тот, кто считает, что сам управляет собою, пребывает постоянно в беспокойстве: тревоги и адские похоти одолевают его при мысли о будущем; существо его раздваивается... И покамест такова его вера, адские похоти и ложные мысли преследуют его. (АС 2892)
Два начала неизменно сопровождают человека в свободе в силу постоянного присутствия Господа и Его неизменного желания воссоединиться с человеком. Первое — это способность человека всегда мыслить во благе о Боге и о ближнем... Если мы так думаем, дверь ко благу отворена; если же мысли наши нехороши, дверь эта заперта. Но благая мысль о Боге и ближнем не есть порождение самого человека: она есть дар Божий, и причина ее — в постоянном присутствии Господа; это присутствие дает человеку способность и разум помыслить во благо. Однако, дурные мысли о Боге и о ближнем проистекают от самого думающего...
Другое начало заключено в свободе человека: в силу непрерывного присутствия Божьего рядом с человеком нам дарована способность воздерживаться от зла. Покамест человек воздерживается от зла, Господь держит дверь к нему открытой и посещает его. Бог не может отворить дверь и войти к человеку, покуда зло присутствует в мыслях и желаниях грешника, ибо они закрывают путь к человеку... Важно, однако, что Господь даровал человеку умение распознавать зло в мыслях и желаниях своих, равно как и умение найти истину, которая поможет освободиться от зла. Нам даровано Слово, в котором все это объяснено. (АЕ 248)
Естественная свобода нам достается по наследству. И внутри нее мы любим только самих себя и наш мир... Осознанная свобода рождается из любви к внешнему благу — ради выгоды или репутации. Наслаждение подобной любви состоит в том, чтобы внешне предстать перед миром человеком нравственным... Духовная свобода рождается из любви к жизни вечной. И лишь тот обретает подобную свободу, кто видит во зле один только грех, кто не желает зла ни в малейшей степени, и взгляд его обращен только к Господу. (DP 73). И свобода воли в духовной жизни также дарована нам — от чрева матери и до последнего нашего часа и даже в вечной жизни. (TCR 499).
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По Сведенборгу, свобода составляет существеннейший момент в индивидуальности человека. Однако, заключает он, без гармонии ничто, включая и человека, не может обрести свободы. Свобода и гармония настолько взаимосвязаны, что одна не может существовать без другой. Вселенная была сотворена в совершеннейшей гармонии, но человек наделен свободой творить дисгармонию.
Господь есть гармония сам по себе, а потому где Он присутствует, там и гармония, и где есть гармония, там Он присутствует. (АС 5703) Бог есть гармония, потому что Он сам есть и сущность, и форма. Господь является сущностью, поскольку все сущее проистекает и продолжает проистекать из Него. Он же есть форма, ибо любое качество сущего берет и продолжает брать начало свое от Него, и у качества нет иного источника, кроме формы... Господь из Себя самого порождает гармонию равно во всей вселенной, как и внутри всего во вселенной сущего. (TCR 53)
Человек был создан формой Божественной гармонии, поскольку он был создан по образу и подобию Божьему. А поскольку Господь сам есть гармония, человек был создан по образу и подобию гармонии... Два принципа суть источники гармонии: Божественная любовь и Божественная мудрость. Человек же сотворен вместилищем обоих принципов, то есть он также был сотворен в гармонии... в согласии двух принципов, правящих вселенной... Все небеса являют собой, в широком смысле, форму Божественной гармонии, и перед Господом они — как один человек. (JCR 65)
Жизнь всякого, будь то человек, дух или ангел, проистекает исключительно из Бога, который и есть жизнь Сам по себе, и Бог изливает Себя во все сущее. Жизнь, истекающая из Господа, воспринимается каждым в согласии с его предрасположенностью. Добрый человек восприемлет благо и истину как благо и истину. Но злой человек восприемлет добро и истину как зло и ложь, и они превращаются в душе его именно в зло и ложь. Дело в данном случае обстоит приблизительно так же, как с солнечным светом: свет проливается на все предметы нашего мира, но свет приемлется в зависимости от качества каждого объекта. Он становится прекрасным цветом в прекрасной форме одних предметов, но искажается и теряет свою прелесть, попадая на другие формы. (АС 2888)
В мировой гармонии положено, чтобы блага и истины [то есть жизнь], исходящие от Господа, предназначались человеку. Когда эта часть Божьего замысла осуществляется, все дела человека и мысли его пронизаны гармонией. Но если человек не приемлет блага и истины, от Бога исходящие, в согласии с Божьим замыслом, если он скорее готов поверить, что все блага лишь слепая удача... или приписывает благо своей предусмотрительности, тогда он извращает Божий порядок. Человек в таком случае приписывает себе заслугу гармонии с тем, чтобы заботиться лишь о себе, но не о ближнем своем — разве только ближний этот ему благоволит. (АС 6692).
Закон гармонии, обращенный к человеку, гласит, что мы должны черпать истины для себя из Слова, обдумывать их естественно, и, по мере возможностей, рационально, поскольку это в наших силах, и таким путем должны обрести для себя естественную веру. Закон гармонии, обращенный к Господу... гласит, что Он будет приближаться к человеку и Божественным Своим светом станет изливать истину, наполняя тем самым естественную веру человека... Божественной сущностью. (TCR 73)
Иным людям непонятна Божественная мощь, и они могут предположить, что никакой гармонии вообще не существует, либо что Господь может действовать как вопреки грамонии, так и в согласии с нею. Однако, вне гармонии немыслимо было само творение. Для человека в гармонии самая важная и первая по порядку задача — стать образом Господа с тем, чтобы каждый из нас мог бы совершенствоваться в любви и мудрости, приближаясь, следовательно, все более и более к нашему Образцу. Бог ради этого непрерывно трудится в человеках... А посему все равно: преступление против гармонии есть преступление против Бога. Даже Сам Господь не смеет действовать против своего собственного Божественного Порядка, ибо это означало бы, что Он поступает вопреки Своей Сущности. А потому Господь в согласии с гармонией, которая есть сам Бог, ведет каждого человека, направляя колеблющихся и падших к гармонии, и даже тем, кто упорно сопротивляется Ему, Господь указывает путь к гармонии.
Когда бы человек был создан без свободы выбора в сфере духовной, что могло быть легче для Всемогущего Господа, нежели направление всех обитателей земли к вере в Бога? [Он мог бы] ... привить веру в Него каждому равно с помощью силы, как и без всяких усилий вовсе. [Он мог бы добиться этого] без усилий — Своею абсолютною мощью, которой ничто не может противостоять и которая непрерывно и постоянно напряжена ради спасения человека. Или [Он мог бы добиться того же самого] посредством мук, направленных против сознания человека, либо путем мучительных сотрясений для тела или даже угрожая чудовищной смертью, буде человек не приимет веру в Него. Или, более того, Господь [мог бы добиться того же], приоткрывши ад и показав грозных демонов с ужасающими факелами в руках, или призвав на помощь тех мертвецов, которых знали хорошо живые, и явив их в виде наводящих страх призраков. (TCR 500)
Господь же ничего и никогда не творит против гармонии, ибо Он сам есть Гармония. Божественная истина, изливающаяся из Господа, составляет гармонию. Божественные истины суть законы гармонии. И в согласии с этими законами Господь направляет человека. И следовательно, спасение человека одною только милостью Божией — вне остальных средств Его — было бы вопреки Божественной гармонии, а любой шаг вопреки Божественной гармонии равносилен преступлению против Божественного. Божественная гармония есть образ небес в душе человека; однако человек извратил этот образ, устроив жизнь вопреки законам гармонии, которые суть истины Божества. К гармонии ведет Господь человеков — из чистой милости Своей, но с помощью законов гармонии. И в той степени, в какой мы возвращаемся к гармонии, мы обретаем рай в нашей душе... В результате становится очевидно, что милость Божия есть чистая милость, но не милость, оторванная от средств Его. (НН 523) Обретение гармонии означает спасение, и человек может добиться его лишь повиновением в жизни своей завету Божьему. (АС 10659) Тот, кто не живет в согласии с заветом Божиим и с законами Его, которые составляют Божественную гармонию, тот не живет в Боге, и следовательно... Божественное скрыто от глаз его. Напротив, жизнь в гармонии есть путь ко благу под водительством руки Божией. (АС 8512)
Звери живут в согласии с порядком их существования и не сумели разрушить того, что есть в душе их от мира духовного, потому что им не дана способность к мышлению. Человек же... извратил то, что дано ему от мира духовного, ведя жизнь вопреки гармонии, и в согласии со склонностями своего мышления... Он должен обрести новое рождение в чистое не-знание, и лишь тогда Господь приведет его обратно к гармонии небесной. (НН 108). Если бы человек вел жизнь свою в согласии с Божественной гармонией, то есть в любви к ближнему своему и... в любви к Господу, тогда бы прежде иных существ живого мира он был бы рожден для знания, но также и для встречи со всеми духовными истинами и небесными благами, а стало быть — и для встречи со всевозможной мудростью и разумом. (АС 6323)
Все, проистекающее из Господа, берет из Него свое начало, и ниспускается, согласно порядку гармонии, до конечной цели Его: сквозь небеса — к миру, и там покоится по завершении своей конечной миссии. (АС 10634) Закон гармонии таков, что небесная мудрость нисходит в формы духовного мира и приспосабливает их к себе; духовная мудрость нисходит в формы мира разумного и приспосабливает их к себе; а разумная премудрость нисходит в память-знание [человека] и приспосабливает эту форму к своему содержанию. Когда начинают воспитывать человека с самого раннего возраста, порядок этот остается неизменен, хотя представляется то иначе. Нам кажется, будто мы продвигаемся от памяти-знания к сфере разумного, а затем — к сфере духовному и, наконец, к сфере небесной мудрости. Причина подобной видимости коренится в том, что путь... к небесной мудрости должен оставаться открытым, ибо мудрость эта сокровенная. Все наше образование есть обретение такого пути. (АС 1495)
От первого и до последнего вздоха жизнь человека направляется Господом... Божественная гармония охватывает все — от мельчайших деталей до самых важных вещей, и во всей гармонии нет ничего, кроме Божественного. А раз это так, присутствие Бога должно ощущаться в мельчайших деталях ровно столько же, сколько и в самых важных вещах, ибо одно следует из другого в согласии с общим характером гармонии. (АС 6973)
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Вероятно, сведенборговская концепция пользы пронизывает целиком его восприятие жизни и занимает там больше места, нежели любая другая отдельная идея. На протяжении всей человеческой истории философы и богословы обсуждали, каковы составляющие "благой жизни". К этой-то вековой дискуссии и присоединился Сведенборг, привнеся в нее множество новых наблюдений и суждений. Под пользой Сведенборг понимает служением другим, и именно это объединяет все творение. Оба мира, духовный и природный, у Сведенборга зависят от концепции пользы. Человек испытывает подлинное счастье, когда ему удается служение иным людям, ежели в то же самое время он исполняет свое особое предназначение и применяет свой неповторимый талант, доведя его до совершенства, в каком-то деле, которое соответствует его специфической любви. Польза, по Сведенборгу, означает «добро».
Человек рождается ради одного только дела: чтобы принести какую-то пользу своему обществу и ближним своим, покуда он живет в нашем мире, но также он приносит пользу и в мире ином к удовольствию Господа Нашего. В этом отношении дело обстоит так же, как и в теле человеческом, каждый член которого приносит определенную пользу, даже такие элементы нашего организма, которые сами по себе никакой ценности не представляют, вроде... слюны, желчи, и прочих многочисленных выделений из желез внутренней секреции, которые приносят пользу не только при поглощении пищи, но также и в отделении экскрементов и в очищении внутренностей наших. (АС 1103)
Никто не живет исключительно ради самого себя, но в то же самое время каждый живет и для других. Отсюда и рождается общество, которое в противном случае возникнуть не могло бы. Жить ради других — значит приносить им пользу. Польза, приносимая каждым для остальных, становится скрепою для общества... и скрепы такого рода насчитываются бесконечно. Бывает польза духовная, которая заключается в любви к Богу и к ближнему. Бывает польза нравственная и гражданская, обе связаны с любовью к обществу и к общине, внутри которой существует данный человек, а также к сотоварищам и согражданам, среди которых он пребывает. Есть польза природная, и она состоит в любви к миру и нуждам его. Бывает еще и польза телесная, она связана со стремлением сохранить свое тело ради принесения какой-то пользы более высокого порядка. Все эти разновидности пользы соприродны человеку и следуют одна за другой по порядку [указанному выше], а когда они сосуществуют единовременно, то одна пребывает внутри другой и так далее. (CL 18)
Все знания человека, его понимание всех вещей и мудрость его, а стало быть и воля его, служат какой-то цели... То, что способствует принесению пользы, есть знание добра и истины. То, что полезно, составляется из желания и действий, ведущих к осуществлению добра и истины. (АС 5293)
Господь ведет нас путем привязанностей к служению и пользе. (LJ Post. 170) Поскольку привязанности составляют сущность пользы, постольку всякая польза подчинена привязанности и, следовательно, общее число разновидностей пользы равно числу привязанностей. (D. Love їх)
Человек... таков, какова от него польза. Но сама польза весьма многообразна; в целом можно сказать, что служение и польза могут относиться и к небесам, и к аду. Небесная польза соотносится со служением, даже и отдаленным, таким величинам, как церковь, страна, общество и сограждане ради них самих. Адское служение соотносится исключительно с самим человеком и семейством его, а ежели служит он церкви, стране, обществу или согражданам, то не ради них самих, но ради самого себя в конечном счете. Каждому из нас следует творить необходимое и насущное для себя и для семейства своего, но мы должны делать это не из любви к самим себе, но из любви как таковой. Если человек любит служение как таковое в первую очередь, а себя самого и мир свой — во вторую, то первое относится к его духовному миру, а второе — к природному. Духовное главенствует, а природное служит. (АЕ 1193)
Служение означает, что человек исполняет свою работу правильно, честно, искренне и справедливо. Мы лишь смутно осознаем... что подлинно значит в Писании «добрые дела», а также «плоды» и называемое здесь пользой. По духу и букве Писания обычно считают, что «добрые дела» сводятся к одариванию бедных, помощи нуждающимся, содействию вдовам и сиротам и тому подобных вещах. Однако, служение такого рода не подразумевается в Писании под словами «плоды», «дела» или «труд во благо»; они подразумевают исполнение своих обязанностей, осуществление своих дел и трудов как следует: добросовестно, рьяно и по справедливости. Когда же так трудится человек... дело его идет всем на благо — стране, обществу, понятому широко и понятому узко, согражданам, сотоварищам и братьям, которых мы находим в ближних своих и в широком, и в особом смысле слова. Когда человек выполняет эту заповедь, будь он священник, управитель, чиновник, купец или поденный рабочий, он ежедневно участвует в служении.
Священник исполняет свой долг, проповедуя; управитель или чиновник — распоряжаясь; купец - торгуя; поденный рабочий — своим трудом. К примеру, если судья отправляет правосудие по закону, справедливо, прямодушно и по чести, он служит ближнему своему всякий раз, когда судит. Священнослужитель [делает то же самое] — всякий раз, когда проповедует или иные службы совершает. (D. Wis. XI) Ибо труд и занятие направляют любое усилие труда на пользу. Пока человек трудится или ведет дела, пока он занят служением, его ум работает в определенных рамках — как если бы он находился в круге, замыкающем энергию его в совершенную для рода людского форму. (CL 249)
Ибо польза не означает одно только удовлетворение жизненных нужд, поиски пропитания, одежды и жилья для самого человека и семейства его, но означает также и благо страны, общества и всех сограждан. Дело коммерческое становится таким служением, когда благо общее составляет конечный смысл, а деньги — промежуточный и подчиненный смысл, буде, конечно, торговый человек при этом сторонится обмана и иных уловок, видя в них грех. Все обстоит иначе, ежели конечный смысл видится в деньгах, а само дело становится вторично и обретает промежуточный смысл, ибо тогда перед нами — стяжательство, а в нем корень всяческого зла. (DP 220)
Труд становится более или менее благом в зависимости от совершенства в служении. Труд должен быть во благо. И наивысшее благо приносит тот труд, который идет на благо и во имя церкви. Следующим по порядку благости следует считать тот труд, который приносит пользу стране и так далее: польза определяет благость труда. (АЕ 975)
Должности и соответствующие им почести следует отнести к миру природы и временных ценностей, если в них человек видит свое достоинство, но не видит общего блага сограждан своих. Ибо [в таком случае] человек... внутренне считает, что сообщество создано ради него, а не он трудится ради сообщества. Он уподобляется королю, который думает, что все королевство и все подданные его существуют для него одного, а не он — правит для королевства и народа. Однако... должности и почести следует отнести к порядку духовного и вечного мира, когда человек воспринимает свое служение как труд на благо общества и ради пользы сограждан, а не наоборот... (DP 220)
Царство Господа есть царство положенных целей, которые составляют пользу, или — что вполне равноценно — царство пользы есть царство положенных целей. По этой-то причине была создана вселенная и оформлена Божеством так, чтобы пользу можно было приносить где угодно... В природе самого мира, в его тройственном царстве, все существует в согласии с порядком и формами разнообразной пользы, или в согласии с результатами различных видов служения... Применительно к человеку мы можем считать, что пока он живет в согласии с Божественной гармонией, то есть пока он любит Господа и творит благо ближнему своему, до тех пор деяния его составляют оформленную пользу... Путем этих деяний человек причастится Небесам. Любовь к Господу и к ближнему своему в целом и означает служение на благо и пользу. (НН 112)
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Поскольку концепция пользы занимает центральное место в сведенборговой картине мира, постольку связанная с этим идея милосердия получила у него новое содержание. Сведенборг не склонен был умалять филантропию в обычных ее формах: милостыня, поддержка больных, воспомоществование нуждающимся. И все же он ставит под сомнение разумность и даже справедливость, присущие неразборчивой филантропии, которая направлена равно заслуживающим помощи и тем, кто ее никак не заслуживает. Конечно, помыслы определяют качество деяния для того, кто деяние совершает. Однако, обществу в целом полезнее жизнь, полная непрерывного служения в главном качестве каждого человека, нежели неразборчивая благотворительность, зачастую приносящая больше вреда, чем пользы. Величайшее милосердие состоит в том, чтобы приносить пользу и предоставить другим такую же точно возможность. Любые несправедливые, искусственные и произвольные запреты, ограничивающие другим право и возможность жить полной жизнью, суть посягательство на Божественный порядок вещей.
Сведенборг объединяет милосердие с верой. Ибо вместе эти два качества движут человека к жизни, свободной от зла. Милосердный человек отталкивает от себя зло, сознавая его греховность, но сознание греховности возникает у него из веры в Бога. Таким образом Сведенборг категорически отвергает веру без милосердия; вера, сама по себе, не нашла себе места в его картине сотворенного мира.
Первая степень милосердия заключается в том, чтобы не делать зла ближнему своему; творить же добро для него — составляет следующую степень. Так определяется у Сведенборга путь к милосердию. {TCR 435) Жизнь, наполненная милосердием, означает, что человек живет в желании добра и в активном делании добра для ближних, сверяя каждое деяние и каждую работу с понятием о справедливости и равенстве, о добре и истине. Короче, жизнь милосердная подразумевает творение блага. {NJHD 124)
И творящие милосердие... то есть живущие в любви к ближнему, не признают иных наслаждений, кроме тех, которые проистекают из служения. Не существует милосердия вне дела милосердия. В служении этому делу заключается милосердие. И если кто-то любит ближнего, как себя самого, то в милосердии для него нет иного удовольствия, кроме удовольствия от дела милосердия, от служения на благо другим. Жизнь милосердная есть принесение пользы. {АС 997)
Принято считать, что любовь к ближнему состоит из милостыни бедным, из помощи нуждающимся, из благих дел для всех окружающих, милосердие же состоит в том, чтобы действовать с разумением да еще и так, чтобы деяние принесло доподлинное благо в конечном итоге. И ежели кто-то помогает бедному и нуждающемуся негодяю, то он творит зло для ближних своих 


путем своего воспомоществования, ибо помощь с его стороны укрепляет негодяя в приверженности злу и дает ему средства причинять зло всем остальным. Противоположное утверждение будет справедливо, если помощь оказана добрым людям. (NJHD 100)
В общее число полезных дел можно включить затраты и усилия для строительства и поддержания сиротских домов, странноприимных домов... [школ] и тому подобных учреждений... Ежели помощь оказана нуждающимся, вдовам, сиротам только потому, что они — нуждающиеся, вдовы и сироты, если нищим подана милостыня только потому, что они нищие, то перед нами примеры внешнего милосердия, которое носит имя жалости. Мы обретем внутреннее милосердие, лишь если служение наше связано с пользой и с любовью к благу. Внешнее милосердие без внутренней основы вовсе не есть милосердие. Чтобы деяния наши стали милосердием, им необходима внутренняя основа; если основа эта есть, то милосердие творится с разумением. Если же внутренней основы нет, то внешнее милосердие творится неразумно и зачастую даже несправедливо. (D. Wis. XI)
Милосердие охватывает не только одних бедных и нуждающихся. Милосердие состоит еще и в том, чтобы правильно исполнять любую работу, в том, чтобы исполнять свой долг в любых ежедневных обстоятельствах. Если судья отправляет правосудие справедливо, он творит милосердие. Если он наказывает виновных и защищает от обвинения невинных, он творит милосердие, ибо таким образом судья содействует благу сограждан своих и всей страны в целом. Если священник обучает истине и направляет людей к добру — ради истины и добра, он тоже творит милосердие. Но кто делает все то же самое ради себя самого и ради мира материального, тот милосердия не творит, ибо не ближнего он любит, а себя одного.
Последнее заключение равно справедливо в отношении человека к службе его и за пределами службы, справедливо оно и в отношениях меж детьми и родителями или родителями и детьми, меж слугами и хозяевами их, а также хозяевами и слугами, меж подданными и монархом, а также меж монархом и подданными его. Если каждый из перечисленных людей исполняет свой долг из чувства долга, а справедливость творит из чувства справедливости, то каждый из них творит милосердие.
Все изложенные выше вещи проистекают из любви к ближнему или из милосердия; так можно говорить потому что... всякий человек есть наш ближний, хотя в разной степени. Община или общество заслуживают большей любви, нежели человек. Наша страна — еще выше в этой шкале, Царство Божие — еще выше, а над всем этим — сам Господь. Всякое благо в размерах вселенной, проистекающее от Господа, есть ближний для нас, а следовательно—и справедливость, и искренность не менее... Стало быть, тот, кто творит добро из искренности и жажды справедливости, любит ближнего своего и творит милосердие. Человек поступает так от того, что он любит добро, искренность и справедливость; и следовательно, он любит тех, в ком проявляются искренность добро и справедливость.
Таким образом, милосердие есть внутренняя потребность, движущая человеком, чтобы он желал творить добро и делал это бескорыстно. Радость бытия для него заключена в таких деяниях. И если перед нами оказались такие люди, которые творят добро из внутренней потребности, то милосердие пронизывает все, что они думают и говорят, все, что они делают и чего желают... Человек или ангел в соотнесении с этой внутренней потребностью излучает милосердие, буде добро становится для него воплощением ближнего. (NJHD 101-104)
Пока человек искренне, справедливо и с верою исполняет свой труд — будь то занятие его или должность, — пока он делает это из внутренней потребности и ради радостей такой потребности, он непрерывно приносит благо и пользу не только общине своей и обществу в целом, но также отдельным людям и всем согражданам. Но такого не может быть, если не устремлен он к Господу, если не сторонится всякого зла как греха... Благо, творимое таким человеком, есть благо пользы, приносимой ежедневно... В нем светится внутренняя потребность, которая пребывает в душе его и требует подобных деяний. Следовательно... человек этот постоянно творит благую пользу: с утра до вечера, из года в год, с раннего детства и до последнего вздоха. Иначе жизнь его не могла бы стать формой и вместилищем милосердия. (С 158)
Торговые люди, буде они взирают на Бога и сторонятся всякого зла как греха, а также, буде они исполняют дело свое искренне, по справедливости и с верою... также творят милосердие. Такой торговец действует по разумению своему, однако с верою в Божественное Провидение. Он не падает духом при неудачах, он не возносится мыслями, добиваясь успеха. Он внимателен к насущному, но при этом думает не только о нем. Он помышляет о завтрашнем дне и о том, что следует завтра сделать, но при этом он... не обременяет себя мыслями о насущном, ибо знает, что грядущее — в руке Божией и не подвластно его разумению. Торговый человек любит свое дело как начало призвания своего, и деньги как средство в работе своей... Его любовь устремлена на его труд, который составляет для него благую пользу, но не на средства, необходимые в его работе... Он любит общее благо, не отказываясь от любви к своему собственному благу... (С 167)
Деловой человек, ежели он продает нечто по чести и без обмана, считается с благом ближнего своего, с которым он заключает сделку. Сходное можно сказать о поденном рабочем или о торговце, если они исполняют свои обязательства честно и без уловок, сторонясь обмана и хитрости. Равно обстоит дело и со всеми другими, например, с капитанами и матросами, с крестьянами и слугами.
Подлинное милосердие можно определить как делание добра ближнему своему ежедневно и непрерывно; притом не только одному ближнему, но также и всему сообществу их. А добиться такого можно лишь одним путем — вершением добра и справедливости в делах, на службе и в наемном труде, где занят каждый человек, для всех, с кем имеет он дело. Таким труд его будет всякий день... Справедливость и верность формируют ум его и тело его; и постепенно, в силу собственной формы, человек начинает помышлять только о тех вещах, которые крепче привязывают его к милосердию. {TCR 422-23)
Для частного лица долг милосердия... находит многочисленные выражения, к примеру — аккуратная выплата денег наемным рабочим, взносы по процентам на займы, точное исполнение контрактов, сохранение страховых полисов, и так далее. Некоторые обязательства вытекают из государственных законов, некоторые — из уголовного права, а некоторые — из законов нравственных... Те, кто пребывают в милосердии, исполняют все обязательства честно и добросовестно... Другие же, кто пренебрегают милосердием, исполняют подобные же обязательства, но совершенно иначе. {JCR 432)
Милосердие означает любовь к ближнему и жалость. Кто любит ближнего, как себя самого, проявит к нему сострадание, если ближний наш страдает... {АС 351) Писание учит нас, в сущности, только тому, как творить ближнему милосердие, как любить Господа превыше всего на свете. Тот, кто живет именно таким образом, одарен внутренней крепостью... {АС 1408)
С древнейших времен тянется спор: какой принцип в Церкви первичнее — милосердие или вера?.. Спор этот возник из-за невежества, которое в древности господствовало, да и ныне сохраняет свое влияние; невежество связано с незнанием одной истины: сколько в человеке милосердия, столько и веры... В процессе возрождения милосердие встречается с верою; и то же самое можно выразить иначе — добро встречается с истиной, пронизывает ее до мельчайших подробностей и вдобавок приспосабливается к ней; так вера становится верою. А следовательно... милосердие в религии первичнее, хотя людям представляется иначе. {АС 2435)
Милосердие, в сущности, есть тяга к знанию, к пониманию и желанию, к творению истины; милосердие не присуще человеческому сознанию, пока оно не зародилось в помыслах людских, то есть не прошло через стадию понимания. После этого милосердие принимает форму смутного образа и так возникает перед внутренним зрением человека, ибо мысль, претворенная в дело и устремленная к истине, должна называться верой. Ясно из этого, что поистине милосердие предшествует вере, как добро предшествует истине, как творец предшествует творению... Милосердие истекает из Господа, и оно прежде формируется в духовной сердцевине нашего существа. Поскольку милосердие невидимо для человека, пока оно не обретает форму веры... можно утверждать, что вера недоступна человеку, пока она не оформится милосердием... Оба качества зарождаются одновременно. Хотя милосердие предшествует вере, но в отношении к человеческому восприятию ни одно из них не существует отдельно от другого... Вера, буде отделится она от жизни, сама по себе жить не может, а то, что не живет, никого не может спасти. (АЕ 795-96)
Если милосердие окажется под запретом и будет истреблено, тогда обрублена будет нить, соединяющая человека с Богом, ибо только милосердие, то есть любовь и жалость, объединяют нас с Ним, а вера без милосердия — никогда... И неужели можно представить себе человека, столь несмышленного, что он станет думать, будто одна вера в его памяти... поможет ему. Меж тем всякий знает по собственному опыту, что никто не ценит слова или согласие (о чем бы ни шла речь) другого человека, если за ними не ощущается настоящей воли или намерения. Именно эти качества превращают слова в нечто большее, нечто связующее одного человека с другим. Воля — вот истинный человек, воля, а не слова или мысли, которые не совпадают с его волей. Характер и склонности наши зависят от нашей воли, именно она формирует нас. И если кто-либо думает о добре, о сущности веры, которая заключена в милосердии, то добро прежде всего берет начало в помыслах, ибо воля к добру зарождается в наших мыслях. Но если человек утверждает, что помыслы его — о добре, а сам он все-таки живет во грехе, то скорей всего в помыслах его нет ничего, кроме зла; стало быть нет в нем и веры. (АС 379)
Не существует подлинно иного милосердия, кроме того, которое творится с верою; оба качества обращены к Господу... Господь, милосердие, вера — вот три основы спасения. Когда сливаются они воедино, то милосердие есть подлинно милосердие, вера — подлинно вера, и Господь пребывает в них, а они — в Господе. С другой же стороны, если эти три силы не сумели объединиться в одно целое, тогда милосердие становится либо подделкой, либо лицемерием, либо умирает вовсе. (TCR 450)
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ДЕЛА ГРАЖДАНСКИЕ
В проповеди Сведенборга трактовались и практические вопросы человеческих взаимоотношений в ежедневном общении, и великие проблемы существования нашего мира. Многие фрагменты содержат важные обобщения по поводу должной организации и всей структуры существования в естественном мире, а также по поводу той роли, которую призваны сыграть частные лица в достижении жизни, свободы и счастья для всех живущих на земле. Проблемы гражданского общества относятся к самому внешнему плану нашего существования, но с ними закладывается основа для нравственного и духовного строя. Тот, кто любит должный порядок в гражданских делах ради самого общества и старается поддерживать свободу людей, в конечном итоге приходит к защите Царствия Небесного. Едва ли можно человеку достичь духовного уровня бытия без активности в делах гражданских — во внешнем плане существования.
Два разряда вещей должны пребывать в гармонии с человеком, а именно: вещи небесные, и вещи мирские. Те, что принадлежат небу, мы относим к церковным делам; а те, что принадлежат нашему миру, мы относим к делам гражданским.
Порядок в мире немыслим без управляющих... [Они] должны вознаграждать таких людей, кои живут в согласии с порядком, и наказывать других, порядку не подчиняющихся. Если такого не делать, род человеческий погибнет, ибо желание повелевать и завладевать добром, принадлежащим другим людям, наследственно присуще всем нам, и это желание порождает вражду, зависть, ненависть, мстительность, обманы, жестокость и много иных зол... Если законами не держать людей в узде...[с помощью] вознаграждений, кои им по душе... род человеческий вымрет. Почести и вознаграждения предназначены тем, кто творит благо, а наказания [включая]...бесчестье и лишение имущества, и даже жизни, предназначены для злодеев...
Итак, нам надлежит иметь управляющих, чтобы сообщества людские жили бы в порядке; управляющих следует назначать из тех, кто опытен в законах, мудр, и живет в страхе Божием. Порядок, однако, следует поддерживать и среди тех, кто главенствует, а не то по капризу или невежеству они допустят некое зло, противное порядку и грозящее порядок разрушить. Чтоб такого не допустить, управляющие делятся, в свою очередь, на старших и подчиненных, и создается из них иерархия. (NJHD 311-13)
Подобно тому, как назначаются священники для отправления Божественного закона и молитвы, точно также короли и судьи назначаются для отправления дел, имеющих отношение к гражданскому закону и к суду.
Поскольку король в одиночку все дела правления вести не способен, в помощь ему назначаются губернаторы, и каждому из них дается в управление провинция, чтобы следить за порядком, чего сам король делать... не в состоянии. Все вместе губернаторы образуют королевскую власть, однако король главенствует над ними.
Королевская власть не сосредоточена в одном человеке, но вокруг одного человека она создается. Если монарх думает, что власть сосредоточена только в его персоне, если губернатор считает, что достоинство власти сосредоточено в нем одном, то им обоим не достает мудрости.
Монархическое начало состоит в том, чтобы править согласно законам страны и судить по справедливости... Ежели король считает, что законы страны выше него, то он ставит королевскую власть под власть закона, а закон ставит превыше монарха. В таком случае монарх понимает, что законы суть справедливость, а всякая справедливость... Божественна. Но ежели монарх считает себя закону неподвластным, ежели он всю власть видит только в руке своей и верит, что он-то и есть закон или что закон... зависит от него, тогда он узурпирует себе то, что принадлежит Господу...
Отправление законов в стране должно доверить людям опытным... мудрым и живущим в страхе Божием. [При таких обстоятельствах] равно короли и подданные их живут в согласии с законом. Король, живущий в согласии с действующим законом, таким путем подает пример подданным своим; он — поистине монарх. Король же, наделенный абсолютной властью... видящий в подданных своих одних только рабов, подвластных жизнью своей и имуществом своим, ему одному... такой человек не монарх; он — воистину тиран. В соответствии с законами страны, королю следует повиноваться, его следует оберегать от всякого вреда, причиненного словом или делом. От этого зависит общественная безопасность. (NJHD 319-25)
Человек —это ближний наш... Общество — тоже ближний наш, поскольку общество сложено из людей. Всякому человеку страна его — тоже ближний, ибо страна состоит из многих сообществ и составляет как бы одного человека. А род человеческий составлен из великих сообществ, каждое из которых уподобляемо великому и сложному человеку. (С 72)
Для каждого из нас страна должна стать ближним в большей степени, нежели его община, ибо страна составлена из многих общин, и следовательно любовь к стране шире и выше, чем любовь к общине. Более важно, однако, что любовь к стране означает также любовь к общему благу. Страна есть ближний наш, потому что отечество подобно родителям нашим. Мы рождаемся в отечестве, оно выкармливает нас, защищает и продолжает защищать нас от всякого вреда. Человек должен творить добро своей стране из любви к ней и в согласии с нуждами ее, которые можно разделить на нужды духовные и естественные. Естественные нужды имеют отношение к граждан- ской жизни и гражданскому порядку, а духовные — к жизни в духе и к гармонии духовной. Страну нам надлежит любить более, чем самих себя: таков закон, запечатленный в сердцах человеческих и породивший известный принцип — всякий стоящий человек разделает его, — согласно которому, если стране угрожает враг или иное бедствие, благородно умереть за свое отечество, а солдату лишь честь, если прольет он свою кровь за родину. Так говорят люди, ибо велика должна быть наша любовь к собственной стране. (TCR 414)
Простой солдат... если взирает он на Господа и сторонится зла как всяческого греха, если он честно и преданно исполняет свой долг... входит в мир милосердия... Он не поддается страсти к грабежам. Он ненавидит бессмысленное пролитие крови. Другое дело — если он в бою. Тогда пролитие крови не страшит его, но он не думает об этом: он думает о враге и видит врага, желающего пролить его собственную кровь. Услышав, однако, барабанный сигнал, призывающий прервать сражение, солдат успокаивает ярость свою. На пленных, взятых в битве, он уже взирает как на ближних, в зависимости от их причастности добру. Перед сражением он возносится мыслью к Господу и вручает свою жизнь в Руки Его. После этого, солдат переносится мыслью вниз и становится отважен, ибо мысль о Господе, которую бессознательно он еще хранит в мозгу своем, остается в душе его, и эта мысль превыше храбрости солдата. Если в ту пору солдат погибнет, он умрет в Господе; если выживет — он живет в Господе. (С 166)
К общественному долгу милосердия особо следует отнести уплату налогов и податей, сего не надо смешивать с долгом государственным. Люди, духовно совершенные, платят эти налоги и подати иначе, нежели... люди, причастные целиком нашему миру. Люди духовного десятка выкладывают эти деньги добровольно, ибо знают, что налоги пойдут на сохранение страны, на зашиту церкви и на помощь ей, а также на оплату труда чиновников и губернаторов, чье содержание выплачивается из государственной казны.
Для кого страна его и церковь кажутся ближними, те платят налоги легко и по доброй воле; им представляется низостью запаздывать с уплатой или жульничать с налогами. Но те, для кого ни страна, ни церковь не кажутся ближними, налоги платят неохотно и используют всякую возможность, чтобы зажулить какую-то часть... (TCR 430)
Всем людям предназначено было попасть в рай, никто не приговорен был в начале к аду, ибо все мы рождены образом и подобием Божиим. Образ Бога в нас — это наша способность различать истину и творить добро. Способность различать истину проистекает из Божественной мудрости, а способность творить добро... — от Божественной любви. Эта способность есть образ Божий внутри каждого разумного человека... Отсюда проистекает наша способность превратиться в цивилизованного и нравственного человека. Цивилизованный и нравственный человек также способен стать человеком духовным, ибо общественная мораль есть вместилище духовного начала. Цивилизованным человеком назовем мы такого, который знает законы своего королевства и который живет в согласии с этими законами. И нравственным человеком мы его считаем потому, что законы страны своей он принимает как свой нравственный закон, исполнение их — как добродетель свою, и разумным решением он старается соблюдать это правило... Он переживает эти законы не только как общественные и нравственные заповеди, но также как Божественный закон; и тогда человек становится духовным. Едва ли есть на свете такой варварский народ, у которого б не было запрета на убийство, прелюбодеяние с чужою женой, воровство, лжесвидетельство и урон, нанесенный чужой собственности. Цивилизованный и нравственный человек соблюдает все эти законы с тем, чтобы стать... добрым гражданином. (DP 322)
Те из нас, кто благо страны и благо ближнего ставят выше своего собственного блага, в иной жизни станут любить и взыскать Царства Божьего, так как Царство Божье занимает отныне место страны в их душе. Кто любит делать добро другим ради самого добра, а не ради себя, те и любят ближнего своего, ибо на небесах добро есть наш ближний. И все они попадут в лоно Величайшего Человека — то есть на небо. (НН 64)
#

#

[bookmark: bookmark22][bookmark: bookmark23]НРАВСТВЕННОСТЬ
Сведенборгово учение о нравственности не противоречит иным великим нравственным учениям в человеческой истории. Но Сведенборг делал упор на религиозные основания для нравственной и цивилизованной жизни, что подразумевало духовные первопричины нашего мира. Некоторые из его отточенных и удачных фраз запечатлели подлинные принципы высоко нравственной жизни. Эти фразы были написаны в атмосфере глубокой распущенности, характерной для восемнадцатого века. В силу семейных связей, состояния, образования и занимаемых должностей, Сведенборг мог во многих странах наблюдать жизнь высших классов. В поле его наблюдения попадали всевозможные разновидности аморального существования, и он писал о них с глубоким проникновением. Однако, все имеющиеся свидетельства указывают, что жизнь самого Сведенборга полностью соответствовала его нравственному учению.
Истина может быть трех родов: общественная, нравственная и духовная. Истина общественная объемлет все, что связано с отправлением суда и администрацией в королевстве, а также... со всем, что подлежит уравнению и выправлению внутри страны. Истина нравственная объемлет дела нашей ежедневной жизни, имеющие отношение к дружбе и отношениям в обществе; в целом, речь идет о том, что такое «честно» и «хорошо», и особенно о добродетелях всякого рода. Но истина духовная объемлет дела небесные и церковные и в целом охватывает благо любви и истину веры. (НН 468)
Законы духовной жизни, законы общественной жизни и законы жизни нравственной утверждены в... Десяти Заповедях; в первых трех говорится о законах духовной жизни; в четырех последующих трактуются законы общественной жизни, и в последних четырех заповедях — законы нравственной жизни.
Если говорить о внешнем образе, то совершенно естественный человек живет в согласии с теми же самыми заповедями, как и человек духовный: они похожи в том, как поклоняются Господу, ходят в церковь, слушают проповеди, хранят благочестие, воздерживаются от убийства, прелюбодеяния, воровства, лжесвидетельства и обмана ближних своих в делах. Но естественный человек ведет себя таким образом из себялюбия и ради мирских приличий. Внутренне же, поскольку в сердце своем он отрицает Божество, поклонение его — одно лишь лицемерие; и будучи предоставлен самому себе, в мыслях своих естественный человек смеется над святынями церкви, считая, что они пригодны лишь для того, чтобы держать в узде множество простаков. А потому естественный человек отъединен от небес, и — не будучи духовным человеком — он не способен стать ни нравственным, ни цивилизованным.
Хотя такой человек воздерживается от убийства, внутренне он ненавидит всякого, кто ему противоречит, а из ненависти его рождается месть. [Он]... совершил бы убийство, когда б не боялся гражданских законов и внешних правил, ограничивающих его. А поскольку в душе он желает смерти другим, то постоянно в помыслах совершает убийство. И хотя он не совершает прелюбодеяния, он все же считает его допустимым, а потому он все время прелюбодействует в мыслях своих... Хотя такой человек не крадет, он завидует состоянию других, а потому лелеет в мыслях возможность совершить обман или мошенничество против закона, и следовательно он постоянно действует как вор. Все сказанное справедливо и в отношении жизни нравственной, заповеди которой запрещают лжесвидетельство и желание добра, принадлежащего другим. Таким становится всякий, кто отрицает Божество, чья совесть не связана религией. (НН 531)
Истина нравственная объемлет все, что говорится в христианском Писаним об отношениях человека с ближними его. [Такой] аспект жизнь называется милосердием. Благо мира сего, которое мы называем пользой, соотносится, если говорить коротко, со справедливостью и равенством [перед законом], с искренностью и прямодушием, с милосердием, с умеренностью, с истиной, разумностью и благожелательством. К истинам нравственной жизни относятся также и противоположные качества — для милосердия разрушительные: похотливость, безудержность, лживость, хитрость, недоброжелательство, ненависть, мстительность и всяческие проявления злой воли. Эти последние относятся к истинам нравственной жизни постольку, поскольку все, что представляется человеку истинным, будь то зло или добро, он относит к разряду истин... Общественные истины суть гражданские законы королевства и иных государств; эти законы, в целом, соотносятся с различными сторонами справедливости, поскольку ее соблюдают, и с различными сторонами насилия, которое проявляется в действии. (D.Wis XI)
К нравственной премудрости людей следует отнести различные добродетели, известные нам... под многими именами и называемые... трезвенность, неподкупность, верность в дружбе, скромность,... обязательность, учтивость, а также усердие, изобретательность, проворство, рвение, щедрость, терпимость, великодушие, серьезность, [мужество]... и другие названия добродетелей.
К числу духовных добродетелей в человеке мы относим любовь к религии, милосердию, истине, вере, совести, невинности, и многие иные качества. В общем виде мы можем соотнести эти свойства, а также упомянутые прежде, с любовью к религии, к общественному благу, к стране, к согражданам, к родителям, к жене и к детям. В каждой из этих страстей преобладают справедливость и разумение. Справедливость зависит от нравственной мудрости, разумение — от мудрости рассудка. (CL 164)
Всякий человек от родителей своих и учителей усваивает заповедь — жить нравственно... быть добрым гражданином своей страны, исполнять долг жизни честной, которая сводится к нескольким добродетелям, непременным при достойной жизни; однако нужно пробудить эти добродетели путем подлинного их воплощения, и тогда про человека скажут, что... он ведет совершенную жизнь в согласии с приличиями. С возрастом мы учимся и к перечисленным качествам добавляется еще и разумность: через посредство сознательности мы совершенствуем нравственное начало в собственном характере. В раннем возрасте наше нравственное начало еще пребывает в состоянии совершенно естественном, но с годами оно обогащается сознательностью. Если кто-то потрудится обдумать данный предмет поглубже, то он вскорости поймет, что нравственная жизнь в сущности своей тождественна милосердию, и это означает, что надо правильно вести себя по отношению к ближнему и так строить жизнь свою, чтобы сторониться всяческого зла... (TCR 443)
Любые слова и деяния имеют отношение либо к нравственной, либо к общественной жизни, а следовательно и к различию между честностью и праведностью, с одной стороны, и справедливостью и равенством, с другой. Все, связанное с честностью и праведностью, принадлежит к жизни нравственной, а все, связанное со справедливостью и равенством, принадлежит к жизни общественной. (НН 484) Нравственная жизнь, буде она еще и связана с духовностью, превращается в дело милосердия, ибо принципы нравственной жизни совпадают с принципами милосердия. Милосердие понимается как желание добра ближнему нашему, и, соответственно, претворяется в добрые дела для блага ближнего. Данный принцип полностью совпадает с принципом нравственной жизни. (TCR 444)
Добро и истина составляют жизнь человека. Добро и истина в общественной сфере составляют смысл в бытии человека внешнего; духовное благо и духовная истина наполняют смыслом бытие внутреннего человека. (АС 9182) Есть на свете нравственные люди, соблюдающие правила, записанные на второй плите Десяти Заповедей: они не мошенничают, не богохульствуют, сторонятся мести или прелюбодеяния. Такие люди укрепляются в убеждении своем, что подобные злоумышления составляют зло, ибо они враждебны общему благу, а стало быть — преступны против человеческих законов. И укрепившись, они творят милосердие, живут искренне, справедливо, целомудренно. Но ежели они все это делают и сторонятся зла, потому что видят это зло, но не потому, что видят в том грех [против Господнего Промышления], они все-таки остаются естественными людьми, ибо естественный корень зла не вырван из их души... (Life 108)
Поклонение Господу осуществляется, главным образом, [путем]... воплощения в жизнь заповедей Его, запечатленных в Слове, ибо только через заповеди причащается человек... к вере... и... милосердию... Такова суть христианской жизни, и мы назовем ее духовной жизнью. Однако, вне духовности, соблюдение законов справедливости и приличий составляет общественную и нравственную жизнь. Такая жизнь превращает человека в гражданина нашего мира, другая — духовная — жизнь превращает его в гражданина небес. (АС 8257)
[bookmark: bookmark24][bookmark: bookmark25]БРАК И СОИТИЕ
Ни одна тема в нравственности не вызвала у Сведенборга столь обширных комментариев, сколько вызвал вопрос о должных отношениях между полами. Сведенборг защищал моногамный брак, когда супруги любят друг друга и совместно ищут ответа на свои вопросы у Господа. Такой брак он называл подлинно супружеским^ и настаивал на том, что подобное супружество длится не только на протяжении жизни: оно продлжается и в вечности. Смерти не под силу разлучить двух подлинно любящих людей.
Согласно сведенборговскому учению, мужчина и женщина отличаются не только телесно и внешне, но различия объемлют также их интеллект. Мужское начало — производное природы, в основе которой — разум. Напротив, женское начало — производное наших врожденных чувств. Мужское начало обращено к мудрости; женское — к любви. Вместе оба начала создают единство: каждое дополняет и восполняет другое.
В супружеских отношениях Сведенборг видит основополагающее единство естественного и духовного миров. Путем супружества продолжается человеческий род; через супружество поддерживается необходимая гармония. Брак также превращается в путь совершенствования нашего рода, ибо женатые пары, ради совместного служения, достигают конечной цели всего творения. А поскольку супружеские отношения составляют главную школу нашего существования, величайшее счастье и величайшее наслаждение обретаются в браке.
Сведенборг проявил удивительную близость к современным взглядам, открыто признав власть пола. Во второй части трактата «Любовь супружеская» он рассматривал некоторые проблемы, порожденные чувственной жаждой. Этот раздел у него озаглавлен «Удовольствия безумия, присущие телесной любви». И в этом разделе Сведенборг упорно защищает идеал моногамного брака, непроницаемого для постороннего содержания. Тем не менее, реалистический подход к проблеме позволил Сведенборгу различить общий контур сексуальной проблематики, и он допускал, что в отдельных случаях людское поведение будет в различной степени отличаться от идеала. Степени различия не рассматриваются у него как замена идеала, но как допустимое иногда отклонение от него.
Мужчина рождается с задатком интеллекта, женщине — задана страсть... Мужчина поддается чувству через знание, понимание, через мудрость, а женщина — ради соединения своего чувства с таким же чувством в мужчине. Поскольку внутренняя форма определяет внешнюю и поскольку мужская форма есть форма интеллекта, а женская — форма любви к этому интеллекту... постольку мужчины наделены особым лицом, голосом, и телом, отличным от женского. У мужчин лицо тверже, голос грубее, тело сильнее, да еще и борода растет; в целом же они не так красивы, как женщины. Они также несходны с женами манерами и повадкой. Одним словом, нет никакого сходства между ними, и однако, даже в мельчайших вещах они вполне сочетаемы. (CL 33)
Не существует ни мысли, а уж тем паче ни чувства, ни действия, в которых бы не сочетались так или иначе в своеобразном браке понимание и воля. Вне брачного союза ничто не существует и, конечно, не рождается. В самых органических формах существования, равно сложных и простых и даже самых простых, всегда мы наблюдаем активное и пассивное начала, но если не сочетать их, как в браке, наподобие мужчины и женщины, то не смогут они существовать, и тем более не смогут воспроизвестись в потомсте. Это наблюдение справедливо для всей вселенной. Ее бесконечные браки ведут свое происхождение от брака небесного. В природе вселенной на всем и на всех, равно на одушевленных и неодушевленных единствах, отпечатана идея Царства Божьего. (АС 718)
Женщина не может исполнять обязанности мужчины, но и мужчина, в свою очередь, не способен исполнять обязанности женщины. Они рознятся, как мудрость и любовь, как мысль и страсть, как понимание и желание. В мужских занятиях главная роль отведена пониманию, мысли и мудрости. В обязанностях женских главная роль отведена желанию, страсти и любви. На основе первых выполняет свой долг мужчина; на основе последних — свои обязанности женщина. Посему и обязанности их различны, но при этом — сочетаемы вполне... Считается, что многие женщины могут отправлять мужские обязанности, если только их готовить к этому с самого раннего возраста, как готовят мальчиков. Их, действительно, можно подготовить к исполнению обязанностей, но не к суждению о них, а от этого-то суждения внутренне зависит то, что призваны делать мужчины. Таким образом, буде подготовлена к исполнению мужских обязанностей, женщина ограничена в суждении и вынуждена в подобных вопросах советоваться с мужчиной; если же она свободна в своем выборе, то после советов мужчины все равно выберет то, что подсказывает ей ее собственная любовь... Однако и мужчины не способны исполнять обязанности женщин... ибо им не дано вникнуть в страсти слабого пола... которые весьма отличны от страстей мужских. (CL 175)
Желание привязать мужчину к себе постоянно и непрерывно присуще женщине, у мужчин же подобное желание не постоянно и переменчиво... Любовь не может творить ничего, ... кроме любви... с тем, чтобы получить любовь же в ответ. Существо женщин и вся жизнь их сводятся к этому: женщины рождены с любовью в характере. Мужчина, с которым желают быть связаны женщины с тем, чтобы быть любимой ответно, есть только вместилище женской любви. Любовь действенна в непрерывности своей. Она подобна огню, жару и пламени: если поставить им предел, ради безопасности, огонь, пламя и жар иссякают. Близко к тому и поведение женщины, чье стремление соединить мужчину с собою непрерывно и постоянно. То обстоятельство, что у мужчин мы не находим аналогичного стремления, объясняется тем, что мужчина не есть любовь, он — всего лишь вместилище любви. Само желание быть вместилищем приходит и уходит, в согласии с перерывами в чувстве, в согласии с возрастанием и убыванием тепла в мозгу (что происходит по разным причинам), а также в зависимости от возрастания и иссякания сил в организме мужчины... (CL 160)
Жена любит своего мужа не за красоту лица, но за разумность его в работе и в поведении... Жена привязывается именно к интеллекту мужчины, а тем самым — и к мужчине. Если при этом мужчина любит себя за свой собственный ум, он обрывает любовь к жене своей и переносит ее целиком на себя; отсюда приходит разъединение и разрушение союза. Более того, любя свой собственный ум, человек выходит за пределы ума и становится безумен. [Он] стало быть... [любит] свое собственное безумие. (CL 331)
Супружество мужчины с женщиной есть драгоценность в человеческой жизни... (CL 457) [В супружестве] основа всяческой любви. (АС 4280) Наисовершеннейшая и благороднейшая из всех форм человеческой жизни возникает, когда двое составляют одну плоть в согласии с замыслом Творения. Ибо тогда разум мужчины возвышается до постижения верхнего света, а ум женщины приближается к предельному жару... Они расцветают и рождают плод, подобно деревьям в весеннюю пору. От благородной этой формы рождаются благородные плоды, духовные — на небесах, природные — на земле. (CL 201) [Супружеская любовь], если рассудить сущность ее и добродетельное развитие ее, есть любовь святая и чистая превыше любой другой любви среди ангелов и людей... (CL 64)
Немногие могут признать, что все радости и все наслаждения, от первого и до последнего, присущи любви супружеской, ибо подлинно супружеская любовь, вобравшая все эти радости и наслаждения, стала столь необычной в наши дни, что никто ныне не знает ее природу и вообще едва ли кто ее наблюдал... Упомянутые прежде наслаждения и радости присущи только и исключительно настоящей супружеской любви. А она стала такой редкостью, что описать ее бесподобные радости едва ли возможно: лишь уста ангелов способны на это... Сокровенные радости подобной любви принадлежат одной душе, куда супружеская любовь и мудрость (или добро и истина) проистекают от Господа, но эти радости неописуемы и несказанны, ибо они одновременно зависят от мира и невинности... Восприятие сокровенных радостей возрастает постепенно: на вершинах интеллекта — мы ощущаем их как благословение, в низинах рассудка — как счастье, а в груди нашей — как собственно наслаждение. Из груди ощущение перетекает во все части тела и в каждую часть отдельно; и в конце концов все раздробленное ощущение воссоединяется в высочайшем наслаждении. (CL 69)
Любовь к [противоположному] полу... непременный элемент всей вселенной и всех видов любви... В согласии с замыслом творения эта тяга была заложена в душе человека, а стало быть составляет самую сущность человека; и так задумано ради продолжения нашего рода. (CL 46) Любовь плотская в человеке не есть причина любви супружеской, но ей предшествует. Их соотношение подобно пребыванию внутренне духовного во внешне природном... Подлинно супружеская любовь даруется лишь тому, кто взыщет мудрости и поэтому мудростью обогащается все более и более. Бог благословляет таких людей и одаривает их супружеской любовью. Такое чувство приходит вслед за любовью плотской или, точнее, приходит через плотскую любовь, но исток супружеской любви не совпадает с плотской тягой полов... Супружеская любовь неразделима с мудростью. И если супружеская любовь начало свое берет через любовь телесную, то объяснение тому таково: покамест муж не нашел жену или жена не нашла мужа себе, весь противоположный пол воспринимается с нежностью и обожанием... обращение молодых людей к другому полу определяется цивилизованной учтивостью. Юноша должен сделать свой выбор, и... выбрать ему надлежит, в силу врожденной и глубинной склонности к браку, которая согревает изнутри внешние проявления его внимания к противоположному полу... По различным причинам настоящее решение и настоящий выбор в браке часто мужчинами откладываются чуть не до середины жизни, а тем временем с ними остается только начало любви — в похотливом желании... Все сказанное справедливо касательно мужского пола, ибо очарование женщин воспламеняет мужчин; однако это не справедливо относительно женского пола в целом. Любовь телесная не есть корень любви подлинной супружеской; ... любовь плотская предшествует супружеству во времени, но цели их совершенно разные. (CL 98)
Любовь плотская означает тягу ко множеству и ко многим в противоположном поле, но любовь супружеская направлена на одного человека и только на одного во всем его поле. Любовь ко многим и ко множеству есть любовь природная, ибо мы разделяем ее со зверями и птицами, и остальной природой, а супружеская любовь — духовна, она присуща только человеку, ибо люди были созданы и рождены, чтобы стать существами духовными. По... [этой] причине, поскольку человек есть существо духовное, он расстается с любовью плотской и принимает любовь супружескую. В начале всякого супружества любовь плотская представляется нераздельной с любовью супружеской. Однако в дальнейшем эти два чувства разделяются, и у тех, кто одарен духовностью, плотская любовь уходит в прошлое, а любовь супружеская становится единственной. У тех, однако, кто целиком существа природные, все происходит наоборот... Плотская любовь, будучи направлена на многих и ко множеству, будучи сама по себе совершенно естественна... носит [даже] характер животный, она нечиста и нецеломудренна; а поскольку такая любовь непостоянна и не ограничена, она превращается в чувство скотское. Супружеская любовь совершенно тому противоположна. (CL 38)
Плотская любовь направлена к человеку природному, супружеская — к человеку духовному. Природный человек желает только внешнего совокупления и жаждет одних только телесных удовольствий, но человек духовный ищет соединения внутреннего, а стало быть, он ищет духовного счастья. Он постигает, что таковое даруется только одной женой, с которой он постоянно и в возрастающей степени может искать соединения. И чем крепче это единство духовное, тем больше и выше отведено ему счастья, которое может продлиться даже в вечности. Природный же человек ни о чем подобном даже не думает. (CL 38)
Подлинная любовь в браке [не] возможна между одним мужем и несколькими женами, ибо таким образом разрушается самая основа ее: образование единого разума для двух людей. Отсюда следует, что внутреннее соединение — союз добра и истины — также поддается разрушению, а в нем-то и есть сущность подлинной любви. Брак заключенный со многими женами подобен интеллекту, разделенному между несколькими индивидуальными волями. {НН 379)
В результате обручения ум одного человека соединяется с умом другого, так что брак духовный вступает в действие еще прежде, чем брак телесный осуществлен. (CL 303) Взятый сам по себе брак явление духовное, а потому священен. Брак проистекает из небесного союза добра и истины, супружество меж людьми соответствует божественному супружеству Господа и Церкви, а стало быть, проистекает от самого Бога... Поскольку служители церкви осуществляют на земле все, связанное с поклонением и служением Господу, то есть осуществляют все, что связано с Его любовью и подлежит Его благословению, то совершенно правильно, что браки должны заключаться служителями Божьими. Поскольку же... священники также являются главными Его свидетелями, вполне резонно им произнести согласие на брак, выслушать согласие брачующихся, принять его, подтвердить и таким образом учредить новую семью. (CL 308)
Начальная стадия любви между брачующимися подобна жару, еще не обогащенному светом. Впоследствии такое обогащение светом происходит по мере того, как совершенствуется в мудрости муж, и по мере того, как жена начинает любить эту умудренность в своем муже. (CL 145) Тому причина — служение, которое оба они в согласии осуществляют... Наслаждение
приходит к ним, когда свет усмиряет жар, когда мудрость обогащает любовь. (CL 137)
Для тех, кто испытывает подлинно супружескую любовь, счастье совместного бьггия только возрастает со временем. У тех, кто подлинной супружеской любви лишен, счастье убывает... Если двое переживают настоящую супружескую любовь... они любят друг друга всеми своими чувствами. Жена не видит никого желанней, нежели муж ее, а муж не видит никого желанней, нежели жена его.. Ничего желанней оба они не слышат, не обоняяют, не осязают. Поэтому для них счастье пребывает в их жилище, в доме, в постели... (CL 213)
Все, что сделано по причине любви подлинно супружеской, сделано с обеих сторон по свободному выбору, ибо свобода — из любви проистекает, и оба существа испытывают свободу, если один из них любит то, что второй думает и... желает. Отсюда вытекает, что желание господствовать в браке разрушает подлинную любовь, ибо отнимает у нее свободу, а стало быть — и наслаждение. Удовольствие повелевать., приносит с собою разногласие, настраивает обоих в помыслах враждебно и сеет семена зла, которое согласуется с природой господства у одного и природой рабства у другого.
Брак — дело святое... и ущерб, нанесенный браку, означает ущерб всему святому... Прелюбодеяние есть грех. Равно как наслаждение супружеской любви ниспосланы нам с небес, удовольствия прелюбодейства ниспосланы нам адом. (АС 10173)
Кто испытал подлинно супружескую любовь, не пожелает вновь вступать в брак [буде один из супругов умер], если только нет у него иных на то причин, помимо любви супружеской... Они сливаются душой и в равной степени рассудком, их союз становится духовным, то есть в нем полностью сливаются два разума и две души, и разъединить их уже более невозможно... Что же касается тел, то и они вступают в союз, ибо жена приемлет душевное излучение со стороны мужа, и его жизнь проникает в нее, отчего девственница становится женою... Восприятие супружеской любви мужчиною... преобразует внутренне его ум, а также внутренне и внешне преобразует его тело так, чтобы муж стал вместилищем любви и восприемником мудрости. [Такое] состояние означает, что из юноши он стал мужчиною... Ручей любви, источаемый женою, и ручей понимания, источаемый мужем, льются непрерывно, и... так совершенствуется их союз... (CL 321)
Никому так не знакома природа целомудрия в браке, как мужчине, остерегающемуся греха похоти в прелюбодействе... Похоть прелюбодейства и целомудрие брака противостоят друг ДРУГУ совершенно так же, как преисподняя противостоит небесам; похоть прелюбодейства порождает ад в человеке, целомудрие брака — райское блаженство. (Life 76)
Чувственный человек по слабости своей считает, что прелюбодеяние допустимо. По причине чувственности он приходит к выводу, что браки заключаются лишь для того, чтобы существовал порядок в воспитании потомства и пока порядок этот не разрушен, не столь уж и важно, откуда потомство берется. [Он верит, что] жизнь брачная отлична от жизни похотливой лишь тем, что первая разрешена... [Человек чувственный не способен понять, что]... браки небесные и браки земные [находятся в строгом соответствии друг другу]... что никто не может причаститься браку, покуда в плане духовном он не причастился истины и добра... что настоящий брак немыслим между одним мужчиной и несколькими женами и... что подлинные браки святы сами по себе... Когда... чувственное начало господствует в человеке, его разум... не видит ничего в густой темноте, и именно тогда он начинает верить, что все разумное может быть выведено из чувственного начала. (АС 5084)
Совокупление принадлежит любви плотской... плотская любовь — это источник равно для любви супружеской и для любви скотской... Плотская любовь есть в каждом мужчине, и либо она разрастается, либо нет. Если такая любовь вырастает прежде брака и направлена к продажной женщине, мы называем ее скотской любовью. Если любовь сберегается для жены, мы называем ее супружеской. Если это же чувство после брака направлено на иную женщину, мы зовем это прелюбодеянием. Таким образом... плотская любовь есть источник, откуда проистекают равно целомудренная любовь и любовь греховная... [Но не следует никому пребывать в заблуждении, будто]... мужчина, склонный к скотской любви, может... оставаться целомудрен в браке.
Плотская любовь, от которой совокупление проистекает, берет свое начало в юности, когда молодой человек начинает думать и действовать по своему собственному разумению и когда голос его становится мужским... В такое время в уме его нечто изменяется. Прежде юноша мыслил только на основе памяти своей, размышляя и повинуясь тому, что в памяти его хранилось. После решительной перемены человек преобразует все, что было в его памяти, и в соответствии с новым порядком начинает вести самостоятельную жизнь. С течением времени он все более и более мыслит, опираясь на свое собственное разумение, а желает по своей собственной свободной воле. Плотская любовь следует за этим новым пониманием самого себя и развивается в зависимости от него... Мудрость советует нам сдерживать плотскую любовь, а безумие толкает нас дать этому чувству волю. (CL 445- 46)
И если, по причине неуемной силы, похоть не поддается [усмирению], тогда следует искать компромиссное решение, а тем временем любой ценой хранить любовь супружескую. [Ограниченное сожительство]... относится к подобным компромиссам... [Таким путем] беспорядочное совокупление поддается ограничению и преодолению, человеку удается найти иное состояние, которое уже ближе к состоянию супружеской любви. Жажда соития, сжигавшая человека поначалу, постепенно стихает и смягчается, и тогда похотливое сладострастие, испускающее зловоние, усмиряется чем-то, похожим немного на брак... Однако такие советы не следует давать людям, способным овладеть собственной похотью в момент ее зарождения; советы равно не нужны и тем, кто по достижении зрелости способен заключить брак и может первые плоды своей мужской силы безрадельно отдать собственной жене. (CL 459)
Супружеская любовь одного мужчины к одной женщине называется драгоценнейшим сокровищем нашей жизни... В таком союзе и из него проистекают звездные минуты блаженства, духовное удовлетворение; оттуда же возникают естественные наслаждения, которые с самого начала ожидают людей, достигших поистине супружеской любви. Такова основа для всевозможных разновидностей любви — равно зведной, духовной и... природной. В такой супружеской любви сливаются все возможные радости и удовольствия, от первой и до последней. (CL 457)
[bookmark: bookmark26][bookmark: bookmark27]ПРИРОДА МУДРОСТИ
Сведенборгова концепция творения и его сущности покоится на вере в неотчуждаемость свободы человека. Человек способен использовать свою свободу либо в согласии с божественным замыслом, либо вопреки ему; в последнем случае свобода не будет подлинной. Однако в рамках данной свободы Господь надеется, что человек посвятит себя мудрости. Мудрость Сведенборг определяет как сплав добра с истиной, предназначенный на помощь служению. Среди самых сложных для понимания моментов в философии Сведенборга — его комментарии по поводу человеческого ума: как приемлет ум токи из духовного мира и как приходит ум к собственным решениям. Фрагменты, приводимые ниже, призваны ввести читателя в круг сведенборговских идей, посвященных трудному вопросу о природе мудрости, вопросу, о котором философы и богословы спорили на протяжении веков.
По замыслу Божьему человек должен действовать свободно и по своему разумению, ибо свобода и собственное разумение означают, что человек действует сам по себе. Однако, два эти качества — свобода и разум — принадлежат... не человеку, но Господу в человеке. Постольку, поскольку человек остается человеком, его нельзя лишить двух этих качеств, так как без свободы и разума человек не поддается преобразованию. Без них он не способен на раскаяние или на борьбу со злом, которая принесет потом плоды раскаяния в человеке. От Господа нам даны свобода и разум. Поскольку человек действует по собственной воле и разумению, но ни свобода, ни рассудок ему не принадлежат, следовательно человек действует как бы от самого себя, но не вполне самостоятельно. {Life 101)
Три вещи на свете связаны нераздельно и не поддаются разъединению: любовь, мудрость и служение в жизни. Если что- то одно вынуть из данной триады, два оставшихся члена тут же будут разрушены. (AR 352) Не следует никому считать себя самого мудрым, если такое представление основано на количестве знаний в памяти, на умении эти знания видеть определенным образом и толковать о них разумно, но при этом знание не соединено с любовью. Только любовь с ее богатыми чувствами порождает мудрость. Без соединения с любовью мудрость становится метеором, исчезающим в полете, или уподобляется падающей звезде. В соединении с любовью мудрость превращается в покорный свет солнца, в надежную путевую звезду. Человек обретает мудрость любви, если он противостоит... похоти зла и похоти лжи. {DP 35)
Природный ум хранит разнообразные память-знания. Речь идет прежде всего о земных, телесных и мирских вещах, которые относятся к самому низшему порядку, ибо эти сведения соседствуют с нашими внешними чувствами, с чувствами нашего тела. У нас есть также память-знание о делах государственных, об управлении, законах, установлениях; и такого рода память-знание располагается ближе к сердцевине нашего бытия. Однако еще ближе к ней хранятся память-знания о нравственности. И уж совсем внутри нас расположены память-знание об истинах духовных. Эти истины, принадлежащие церкви... если они взяты нами только из учения, представляют собой чистые память- знания. Однако, если эти истины рождены из блага любви, тогда они возвышаются даже над памятью-знанием, ибо тогда они уже относятся к духовному свету, откуда проливаются вниз в память- знания низшего порядка. Путем различных ступеней в памяти- знании человек возвышается до полного разума, ибо этими путями память-знания отворяют его рассудок, чтобы он принял свет духовного мира. (АС 5934)
От рождения до конца дней своих на земле человек совершенствуется в разумении и мудрости, а если с ним и благословение Божье, то совершенствует он и в вере и любви. Память- знания, в основном, пригодны для подобного служения. Знания эти были получены через слух, зрение, чтение; они сохраняются во внешней, природной памяти. Таким образом эти знания могут пригодиться для внутреннего зрения или понимания: из них составляется уровень предметов, среди которых понимание способно выбирать ему необходимое с тем, чтобы достичь уровня мудрости. Силою света, льющегося с небес, внутреннее зрение или понимание высвечивает уровень памяти, находящийся от него внизу. Из множества хранимых там сведений понимание выискивает и достает то, что согласуется с любовью. Такого рода находки извлекаются и хранятся отныне во... внутренней памяти. С этого начинается у нас жизнь внутреннего человека — его разумение и его мудрость. (АС 9723)
Ребенок, не достигши еще зрелого возраста, не способен мыслить ни о чем, кроме внешнего и природного окружения, ибо его идеи составлены из чувственных ощущений. Однако по мере роста от чувственных ощущений его ум переходит к поиску их причин; и тогда он начинает разуметь усилием природного и внутреннего рассудка. Из чувственных ощущений ребенок начинает извлекать определенные истины, которые уже выше нежели уровень ощущений, но все еще остаются на уровне природы. Лишь когда он становится молодым человеком и если он разрабатывает свой интеллект, он... постигает причины вещей внутренним своим разумением, и эти причины уже относятся к истинам более высокого уровня, ибо они уже извлечены из явлений, отобранных внутренним разумением. Ученые люди называют идеи, рожденные подобным образом, имматериальными или интеллектуальными. Напротив, идеи, порожденные на основе памяти-знания... и чувственных ощущений, причиненных внешним миром, называются материальными идеями. Таким путем движется человек, развивая свое понимание — от явлений мирских к небесным. И все же ему не достигнуть небес силами своего разумения, пока не прольется на него благо Господа нашего, которое изливается всегда и непрерывно. Однако, если благо достанется человеку, тогда и истины достигнут его, ибо при благословении все истины находят восприемника себе. По мере того, как истины становятся человеку доступны, совершенствуется его разумение, и в силу этого он [в конечном итоге] попадает на небо. (АС 5497)
Человек является человеком не потому, что у него человеческие лицо и тело, но из-за мудрости разумения своего, а также из-за благости воли своей. Чем более развиты в нем эти качества, тем более он — человек. При рождении человек являет собой животное в большей степени, нежели домашние звери, но он постепенно становится человеком, внимая обучению всякого рода, и рассудок его постепенно формируется под воздействием обучения. В силу этого рассудка, в согласии с этим рассудком человек становится человеком. Есть на свете звери, чья морда очень напоминает человеческое лицо, но и они не могут насладиться способностью к разумению или деянием на основе разумения. Животные действуют на основе инстинкта, который пробуждается у них природной любовью. ... Животное звуками выражает свою привязанность или любовь, меж тем человек умеет выразить все в словах по мере того, как эти слова возникают в его мозгу. Звериная морда обращена всегда вниз, и зверь постоянно смотрит на землю, человек же подъемлет глаза свои и устремляет их вверх на небеса. Отсюда можно заключить, что человек остается человеком до тех пор, пока он говорит на основе своего разумения и подымает взгляд к прибежищу своему на небе. [Когда же]... он говорит на основе извращенного рассудка и глядит только на свое жилище в этом мире,... он — не человек. Однако, и такие люди в потенции, но не в реальности, все еще относятся к роду человеческому, ибо всякий из нас удостоин способности распознавать истину и желать блага. Но поскольку какой-то человек не желает творить благо и внимать истине, постольку он лишь изображает человека внешне, а на самом деле равен обезьяне. (TCR 417)
Истину следует знать и верить в нее, так как человек просвещается истиной, но слепота его настигает через ложь. Истина раскрывает перед нами разумное, бесконечное и едва ли не беспредельное пространство. Ложь на такое не способна, хотя впечатление часто оставляет иное. Именно поэтому ангелы, пребывая в истине, наслаждаются столь бесконечно мудростью, ибо истина составляет самый свет небесный. (АС 2588)
Тот, кто знает истину и не следует ей на практике, похож на человека, сеющего зерно, но не желающего бороной проработать поле. От дождей зерно загнивает и гибнет. Тот же, кто знает истину и ею руководствуется в жизни своей, подобен человеку, посеявшему зерно и прикрывшему зерно, так что дождь помог зерну прорасти и созреть, и стало зерно приносить пользу в форме еды. (TCR 347)
Чувственный человек способен рассуждать, и некоторые из таких людей наделены хитростью и проницательностью поболее иных. Но рассуждения подобного рода покоятся на заблуждениях наших чувств, подтвержденных их знанием. Поскольку такое рассуждение хитрецам под силу, постольку они считают себя мудрее остальных людей. [Тем паче], что рассуждение хитреца подогревается пламенем его любви к самому себе и к мирским вещам. (НН 353)
Все [люди] наделены способностью к пониманию и к мудрости, но по одной причине они в мудрости не равны: мы в разной степени понимаем, что только Богу мы обязаны своим разумением и мудростью... Кто понимает, что все зависит от Господа, тот и мудрее, ибо все благое и доброе, что составляет мудрость, проистекает с небес... Понимание того, что все на свете зависит от Господа, открывает душу внутреннего человека и обращает ее к небу, ибо таким образом человек осознает, что ничто благое и доброе не проистекает от него самого. По мере того, как осознание этого приходит к человеку, стихает его себялюбие, а вместе с тем — наступает рассвет после ночи зла и ложных представлений. Одновременно человек возвращается в состояние невинности, путем любви к Господу и веры в Него, отчего наступает единение с Господом, последующее просветление и открытость для потока мудрости... Все в равной степени наделены способностью к мудрости, [хотя] быть мудрыми в равной степени не могут... Ибо эта способность не равна способности к рассуждению по поводу добра и истины на уровне памяти-знания, как не равна она и готовности утверждать все, что нам будет по душе. Способность к мудрости заключается в умении различать истину и добро, выбрать наилучшее и применять его в жизни с пользою. Если мы признаем, что все на свете зависит от Бога, то мы умеем проводить это различие и делать подобный выбор и применять все в жизни, меж тем как другие, приписывающие мудрость самим себе, умеют лишь рассуждать об истине и добре... Поскольку сами они не могут увидеть истину, постольку они находятся вне ее и могут утверждать что попало — будь то правдою или ложью. Некоторые, будучи хорошо обучены, умело рассуждают о подобных вещах на основе памяти-знания; в миру их считают мудрецами. Но чем последовательней они приписывают себе всю мудрость, тем больше они любят порождение мыслей своих и тем безумней они становятся. Они скорей утверждать станут ложь, нежели истину, защищать станут скорее зло, чем добро; и все потому, что нет у них другого источника света, кроме мнимостей и видимостей мира сего, то есть источником их становится свет природный, затмевающий им свет с небес. Так что их свет есть тьма кромешная по сравнению с благом и истиной небесными. (АС 10227)
Из... [Господа] проистекает любая мудрость, а с мудростью приходит и разумение, а с разумением — и рассудок, а усилием рассудка оживляются знания, хранимые в памяти. Такова гармония жизни... (АС 121)
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По учению Сведенборга, жизнь должна сосредоточиться в религии, и жизнь в религии означает необходимость творить добро. Однако он не указывал на определенную церковную организацию, ради утверждения собственной религиозной концепции. Сведенборг считал, что конкретная форма религии не столь существенна, сколь сущность религии — жизнь ради служения. Таким образом, подлинная религия человека определяется качеством его собственной жизни.
И хотя Сведенборг был убежден, что Бог в новом откровении говорит через него, он широко смотрел на церковные дела. Он утверждал, что все люди могут попасть на небо, буде они прожили благую жизнь в согласии с их религиозными убеждениями.
Истины, связанные с определенными религиями, конечно, определяют самый характер добра в данной религии. Сведенборг же искал идеального приятия разумной веры всеми людьми. Тем не менее его учение не содержит возражений против какой бы то ни было религиозной концепции, если они совместимы с верой в единого Бога во вселенной.
Любая религия имеет отношение к жизни, и жизнь внутри религии означает сотворение Бога. {Life 1) Прославление Бога... означает, что мы приносим Ему плоды любви нашей, то есть честно, преданно и по правилам исполняем свой долг в труде. Этот долг — любовь к Богу и к ближнему нашему. Такова основная связь в обществе, и в ней — благо. Тем прославляется Бог... {CL 9)
Всякий религиозный человек знает и признает, что ведущий жизнь благую будет спасен, а ведущий жизнь нечестивую будет проклят навеки. Религиозный человек знает, что ведущий праведную жизнь мыслит праведно — и не только о Боге, но и о ближнем своем он мыслит только во благо. Тем и отличается от него человек жизни нечестивой. Жизнь человека равна его любви; то, что он любит, он любит не только в действии, но и в мыслях о том... Творя добро, человек исполняет собственную мысль о добре, ибо, если в человеке дело и мысль расходятся, они не составят жизни его. {Life 1)
Деяние или труд по качеству таковы, каковы воля и мысль, их породившие. Ежели мысль и воля — ко благу, деяние и труд будут тоже во благо. Однако, если в мыслях и желаниях наших пробудилось зло, тогда злом наполнятся наше деяние и наш труд, хотя на поверхности все будет точно так же, как и прежде. Тысяча людей могут ... совершить одинаковые внешне деяния, и отличить их поступки будет едва ли возможно, но каждый из этой тысячи станет рассматривать себя и свое деяние как неповторимые, ибо неповторима продиктовавшая их воля. {НН 472)
Признание Господа и воздержание от зла, ибо оно против Бога, вот два качества, которые делают религию — религией. Пусть только одно качество отсутствует, и религии уже нет. Признавать Господа и творить зло — противоречит одно другому; равно противоречие находим, если человек творит благо и не признает Бога, ибо одно немыслимо без другого. Господь позаботился о том, чтобы во всех уголках земли нашлась бы какая-то религия и чтобы во всякой религии проявились бы эти два качества. Господь также заботится о том, чтобы каждый, кто признает Бога, оказался бы на небесах. (DP 326)
Религия среди нас состоит в том, чтобы жить в согласии с Божьими заповедями, которые изложены в Десяти Заповедях. Кто живет не по ним, лишен религии, ибо нет в нем страха Божьего, нет любви к Богу, нет страха перед человеком и еще менее есть в нем любовь к человеку. Может ли вор, прелюбодей, убийца или лжесвидетель жить в страхе перед Богом или перед человеком? (АЕ 948) Общий принцип для всех религий заключается в том, что человек должен совестью проверять самого себя, каяться и воздерживаться от греха, и если он не делает этого, то он проклят вовеки. (Life 64)
Человек ведет праведную жизнь на основе духовности, когда он ведет жизнь внутри религии... [Тогда] он думает, что — буде предстанет перед ним нечто греховное, несправедливое и лукавое —делать того не следует, ибо такое деяние будет противно Богу и Закону Божьему. Ежели кто-то воздерживается от подобных деяний из страха перед Божьим законом, то он обретет духовную жизнь, а нравственная его жизнь строится уже на духовной основе. С такими мыслями и верою человек вступает в общение с ангелами небесными. В подобном общении с небесами раскрывается в каждом его внутренний человек, чей ум принадлежит к порядку небесному и близок к уму ангельскому; и стало быть, его сознание пронизано небесным разумом и мудростью... Жизнь нравственная на основе духовной означает жизнь в религии... Те, кто удостоились такой жизни внутри религии и внутри Слова поднимаются над природным своим состоянием, и Господь ведет их по небесам. Они наделены верой, страхом Божиим, совестью, а также небесной привязанностью к истине, которая есть умение различать истину и благо, проистекающие из Слова. Для подобных людей созданы законы Божьи, и в согласии с законами они и живут...
С другой же стороны, есть люди, ведущие нравственную жизнь из одного только страха перед законом мира сего, или боясь дурной славы, страшась потери чести, славы либо выгоды; они ведут нравственную жизнь не духовного порядка, но природного. Для них нет возможности сноситься с небесами. Поскольку помыслы их о ближнем неискренни и несправедливы, хотя слова и поступки их это скрывают, то внутренний духовный человек не раскрывается в их душе, а растворена лишь внутренняя природная часть человека. Пока дело обстоит именно так, человек открыт навстречу свету мира сего, но закрыт для света небесного. По такой причине люди подобного рода не слишком уважают Божественные и небесные установления, а некоторые из них даже отрицают Господа, считая, будто природа и мир охватывают все без исключения. (АЕ 195)
С незапамятных времен существует религия, и... повсюду в мире люди хранят знание о Боге и кое-что им известно о жизни после смерти... (Л\У 117) Таково промышление Господне, чтобы всякий народ имел свою религию... Всякий народ, живущий в согласии со своей религией, то есть воздерживаясь от зла, ибо оно противно добру, такой народ приемлет нечто духовное в лоно своей природы... [Если человек скажет] Я был крещен, я знаю нечто о Боге, я читал Слово Его, я получал причастие — означает ли это хоть что-нибудь, если убийства, мести, которая чревата убийством, прелюбодеяния, тайного воровства, лжи или лжесвидетельства и всяческого насилия — если всего этого он не чурается как греха? Разве помышляет подобный человек о Боге или о жизни вечной? Разве верит он в Бога и в вечную жизнь? И разве не подсказывает нам разум, что подобный человек не может быть спасен. (DP 322)
Существует распространенное мнение, что людей, рожденных за пределами церкви, кого называем мы язычниками, не ждет никакое спасение, ибо им не дано было Слово и они ничего не знают о Господе, а вне Господа спасения нет. Однако, ... милость Божия безгранична и... простерта к каждому человеку. Наравне с нами, рожденными в церкви (а число их гораздо больше), они рождены людьми, и... невежество их о Боге нельзя им ставить в вину... Никто из людей не рождается для ада, ибо Господь есть сама любовь и любовь Его есть желание спасти нас всех. (ЯЯ 318) Многие и среди язычников... ведут нравственную жизнь, так как они тоже воздерживаются от зла, ибо оно противно их религии. И потому многие из них будут спасены. (АЕ 195) Рай находится внутри человека, и те, кому рай дарован внутри них, попадут на небо. Рай внутри нас означает, что мы признаем Божественное начало и Оно нас ведет. (НН 319)
Каждый человек рожден в религии отцов своих, к ней его готовят с раннего детства, и позднее человек прилепляется к ней... Оставшись в религии отцов своих, человек верит в Господа... [и воспринимает] Слово как святыню... и живет он в согласии с десятью заповедями, [и] не присягает ложным законам... такой человек может обрести истину и таким образом удалиться от лжи. Иначе обстоит дело с человеком, утвердившимся в ложных законах своей религии, ибо такого рода ложь не поддается искоренению. Будучи утверждена, ложь становится для человека чуть не святыней, как будто он присягал ей, веря в истинность ее, особенно — если ложь находит отклик в его собственном себялюбии и в тщеславных установлениях его мнимой мудрости. (Л’іУ 92)
Для нас весьма характерно, вставши на определенную точку зрения в каком-то религиозном вопросе, судить остальных и утверждать, что им не будет спасения, пока они не поверят в то же самое, во что верим мы — суждение такого рода Господь не допускает... В любой религии люди могут обрести спасение, при условии, что они путем милосердия получили [от Бога] частицы добра и очевидные истины... Милосердие же состоит в том, чтобы в добре помыслить о ближнем нашем, и ... желать ему только блага, и ... испытывать радость от того, что другие обрели спасение. (АС 2284)
Духовная церковь Господа пребывает во всей вселенной. Эта церковь не ограничена только теми, кои владеют Словом, а потому знают Господа и знакомы с некоторыми из Его истин. Церковь духовная пребывает также среди тех, кто Слова не получил, а потому эти люди Господа не знают вовсе и, соответственно, не ведают истин Его... (АС 3263)
На трех основах покоится церковь: признание божественности в Господе, признание святости в Слове и жизнь, полная милосердия... Если бы все согласились с тремя этими основами, умственные разноречия не раздробили бы нашей церкви, но придали бы ей разнообразия, как в прекрасных вещах свет выявляет новые цвета, как различные атрибуты монархической власти прибавляют красоты королевской короне. (DP 259)
Природный человек в сердце своем скажет: если промысел Божий целью поставил для рода человеческого — небеса, как могут существовать столь многие религии на земле вместо одной-единственной? [И однако] все люди на земле могут быть спасены, невзирая на число их и на их религию, при условии, что они признают Бога и станут жить в согласии с Десятью Заповедями, которые суть: не убий, не прелюбодействуй, не укради, не лжесвидетельствуй, ибо такие деяния противны религии, а стало быть противны и Богу. Следует людям только бояться Господа и любить ближнего. Страх Божий означает, что люди сторонятся подобных деяний, потому что деяния эти противны Господу. Они любят ближнего, считая, что убийство, прелюбодеяния, лжесвидетельство, желание дома или жены соседа нашего направлено против ближнего. Поскольку такие люди взирают на Бога и не творят зла ближнему своему, постольку их ведет Господь. И те, кто ведут подобную жизнь, охотно приемлют обучение; а те, кто живут иначе, обучение ненавидят. И те, кто любят обучение, претворившись в духов после смерти, внимают обучению ангелов и жадно приемлют истины, присущие Слову. (DP 253)
В христианском мире религия преградила путь пониманию, а вера как бы запечатала его. И вера, и религия словно загородились вокруг себя догмой, как железной стеной; по этой догме богословские вопросы не поддаются пониманию, а потому не могут трактоваться усилиями разума, эти вопросы —для слепых, а не для зрячих. Таким образом удалось утаить те истины, которые учат нас духовной свободе. (DP 149)
Содержание доктрины не предназначено для формирования внешнего, а тем паче — внутреннего мира... И не идеей Божества отличаются друг от друга многие церкви, но представлением о жизни — согласно данному учению; меж тем все учения, коли они истинны, видят в милосердии свою основу. Что еще есть доктрина как не учение человеку, как жить ему должно? В христианском мире только доктринальные вопросы разделяют церкви. Только по этим признакам одни называют себя римскими католиками, другие — лютеранами, третьи — кальвинистами, или реформистами, или евангелистами, или иными именами. Лишь в связи со своими учениями они получили подобные имена, чего никогда бы не случилось, если б основами религии полагали только любовь к Господу и милосердие к ближнему. Вопросы учений тогда бы считались только расхождениями во мнениях по поводу таинств веры, которые для каждого подлинного христианина разрешались бы в согласии с его собственной совестью; и все бы сердечно согласились, что настоящим христианином следует считать того, кто ведет христианскую жизнь, то есть живет по завету Господа. Из многих и различных церквей тогда бы возникла единая церковь. Всяческая ненависть, проистекающая только из учений, растворилась бы мгновенно, и Царство Божие наступило бы на земле. (АС 1799)
...Ежели истину принять как принцип... к примеру, утверждение любви к Богу и милосердия к ближнему как... основ любого учения и поклонения Господу, ... все ереси бы исчезли, и одна церковь возникла бы на месте многих, несмотря на различия в учениях и ритуалах им прежде присущие... Если б такое случилось ныне, все... стали как бы членами и органами одного тела; невзирая на разницу функций и форм, все члены имели бы отношение к одному сердцу, от которого бы они и зависели как в общем, так и в частностях при том, что формы этих органов были бы совершенно различны. Тогда бы всякий говорил про другого — какого бы учения тот ни придерживался, в каком бы обычае Богу ни поклонялся: Это — брат мой, я вижу, что он поклоняется Богу и что он добрый человек. (АС 2385)
Что же до священнослужителей, то ... им следует наставлять людей, как попасть на небо, и вести их туда. Они должны обучать паству в согласии с доктриной их, вытекающей из Слова, и преподавать им науку жизни в согласии с учением. Священники, наставляющие в истине, ведущие паству к доброй жизни и к Господу, сами благие пастыри... Однако те, кто обучают, но к благой жизни не ведут своих прихожан и к Богу их не призывают, те — пастыри худые.
Не пристало священнослужителям проявлять власть над душами людскими, поскольку им не известно, в каком состоянии находится внутренний человек каждого из нас. И еще менее того пристало им похваляться властью над вратами небес, ибо власть отворить их или запереть принадлежит одному Господу.
Почести и уважение пристали священнослужителям из-за святых таинств, кои они осуществляют. Но те из них, кто помудрее, отдают эти почести Господу, ибо таинства те принадлежат только Ему, а не священникам. А кому мудрости не достало, приписывают себе все заслуги таинств, но таким образом они крадут почести у Господа... Честь любого занятия заключена не в человеке, но пристает к нему лишь в той степени, в какой почести соответствуют проделанной работе. Что пристанет человеку, ему еще не принадлежит и отделено от него его трудом. Все почести человеку — это дань мудрости и страху Божьему.
Священники должны были бы учить людей и наставлять их истиной ко благой жизни, но они не имеют права кого бы то ни было обучать тому насильно, ибо никто не может по принуждению поверить тому, что противоречит вере его сердца. И если кто верует иначе, нежели священник, но не причиняет никакого беспокойства, то священнику следует оставить его в покое... (NJHD 315-18)
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Среди современных мыслителей многие вовсе сомневаются в существовании греха и зла. Сведенборг же твердо верил в их существовани. Зло и обман, считал он, вполне реальны и вместе они доводят до греха. Повторение греха утверждает греховность человека, и в конечном счете грешники заслуживают приговора к преисподней. Таким образом, Сведенборговский взгляд на жизнь во многом был близок традиционно христианской концепции зла.
Однако, теория Сведенборга содержала много нового в трактовке этих понятий. Ни зло, ни обман не составляли существенной части в Божьем замысле, их реальность определялась лишь тем, что человек был волен выбирать между добром и злом. В соответствии с этим все люди рождаются с определенными склонностями ко злу, унаследованными от предков. И все же человек еще не находится во власти зла, он впадает во зло, лишь подтвердив свою склонность ко злу собственными действиями. Человеек делает то, что он любит, человек может нарушить гармонию во исполнение каприза своей собственной свободной воли.
Раскаяние в грехе способно возродить основания человеческого характера и даже вернуть ему вечное счастье на небесах. Возрождение подобного рода — даруется Господом, но в человеческих силах положить начало процессу возрождения. Такого рода возвращение может случиться на основе подлинного желания исправиться, а стало быть — на основе проявления свободной воли человека. Любовь Божия направлена на спасение всех и каждого, но она не препятствует отпадению от Бога тех, кто того хочет. Никакое Божье соизволение не способно изменить этого, не изменив по существу порядок, по которому человеку дозволяется быть хозяином своей собственной души.
Как же согласуется с Божественной справедливостью то обстоятельство, что [из-за Адама и Евы], вкусивших от дерева добра и зла, проклятие преследует всех людей, рожденных впоследствии? Был ли... проклят весь род людской в наказание за ошибку одного человека, в которой — к тому же — не было зла из- за похоти плотской или пристрастий сердца? Почему, прежде всего, Иегова не остановил человека от поедания с того дерева, ведь Он же находился рядом и знал, каковы будут последствия? И почему Бог не отправил в ад хитрого змея прежде, чем тот успел уговорить Адама и Еву?
Однако... Бог не поступил так, ибо тогда бы Он отнял у людей свободу выбора, от которой человек и становится человеком, а не зверем. Раз мы знаем это, то нам очевидно, что два дерева, одно — дерево жизни, другое — смерти, — воплощают свободу человека в духовном выборе. Более того, наследственное зло причиняется не этим источником, но причина его — в родителях, от коих склонность ко злу переходит к детям их. Истинность подобного взгляда раскроется всякому, кто возьмеи на себя труд внимательно изучить повадки, склонности и лица детей, рожденных... от одного отца. При равных условиях от каждого члена семьи зависит: прильнет ли он к наследственному злу или удалится от него, ибо каждый в семье наделен правом свободного выбора. (TCR 469)
Зло... не существовало прежде творения. (Can, VI, 10) Отворачиваясь от Господа... [человек] навлекает... на себя зло... Зло возникло не от Адама и Евы, но оно возникло в то мгновение, когда змей сказал: — в день, в который вы вкусите от древа познания добра и зла, вы будете как боги. (Бытие, III, 5) И вот люди тогда отвернулись от Бога и себя возомнили богами. В самих себе они сотворили тогда источник зла. (CL 444)
Высокое положение и роскошь мира сего не составляют истинного благословения Господня... [хотя] человек и находит их таковыми из-за того, что они приносят ему удовольствие. Но роскошь и высокое положение... соблазняют многих и многих отвращают от рая. Вечная жизнь с ее радостями —вот подлинное благословение Господне...
Зло торжествует в злодействе всякий раз по-своему... ибо, по замыслу Божьему, каждый человек должен действовать... свободно... Когда б человек не получил этой возможности — действовать свободно по своему разумению... тогда б человек никоим образом не мог бы заслужить вечной жизни, ибо она достается лишь тогда, когда человек свободен и разум его просвещен. Никого нельзя принудить к добру, ибо никакое принуждение не совместимо с добром. Принуждение не соединимо с добром. Лишь то соединимо с человеком, что сделано свободно и по разумению его, то есть сделано по его воле или любви. Воля и любовь составляют самую сущность человека. Ежели человека принудить к тому, чего он не желает, его рассудок станет постоянно склоняться к тому, что ему желанно. Всякий человек жаждет того, что запрещено; тому есть скрытая причина — ибо человек стремится к свободе... И если нет свободы у человека, никакое добро не пристанет к нему.
Предоставив человека самому себе, оставив ему свободу... думать, желать, даже творить зло (если это зло не противоречит законам), мы проявляем то, что называется снисходительностью. (NJHD 270-72)
Любовь к самому себе и к сотворенному миру принадлежат к атрибутам неба, ибо она присуща природному человеку, который необходим для духовной любви, как фундамент необходим для здания. Из любви к самому себе и к миру, человек добивается благосостояния телу своему, ищет пищу, одежду, жилище, добивается также благосостояния для семьи своей, а потому ищет работы и труда, чтобы быть полезным... На этих путях человек способен служить Господу и послужить ближнему своему. Однако, ежели не тянет человека к служению Богу и ближнему, а есть в нем только любовь к самому себе, удовлетворяемая посредством вещей из мира сего, тогда любовь из божественной становится любовью адской, ибо она толкает человека, рассудок его и склонности его, к замыканию в себе самом, а это уже есть полное зло. {DLW 396)
[Извращенное таким образом]... зло себялюбия отгораживает человека не только от Господа, но и от небес. Человек тогда никого не любит, но обожает только себя самого, а других он любит лишь в той степени, в какой они составляют часть его самого или составляют с ним вместе единство. Он старается захватить внимание всех остальных, отвлекая его от других людей и особенно — от Бога. Когда многие в обществе так себя ведут, из этого следует, что все они отъединены от Бога, и в сердце своем каждый из них считает остальных врагами; и ежели кто-то делает нечто вопреки, то противник вызывает ненависть, а гибель его встречают с наслаждением. И тогда уже не отличить зла от любви к миру сему, ибо человек снова испытывает зависть и желает чужого имущества, желает захватить все, что принадлежит остальным. Вражда и ненависть возникают, хотя и в меньшей степени. Если хотим мы объяснить человеку, в чем зло состоит и, соответственно, в чем состоит грех, надо направить его к изучению того, что есть себялюбие и любовь к миру сему... Если же мы хотим объяснить человеку, в чем заключается добро, то изучать надо любовь к Богу и любовь к ближнему нашему. {АС 4997)
Себялюбие есть источник всяческой ненависти, мстительности, жестокости и прелюбодейства. И точно так же себялюбие есть источник всяческого греха, злонравия, мерзости и скверны. Стало быть, когда себялюбие составляет часть разумного человека, оно проникает в скаредность и фантазии внешнего человека, и тогда поток небесной любви, истекающий от Господа, постоянно встречает преграду, русло его искривляется, а течение загрязняется. Себялюбие напоминает вонючее дерьмо, которое, растворяясь... заглушает самый нежный запах. Себялюбие становится чем-то, вроде особой линзы, которая постоянно превращает поток ясного света в темные и отвратительные цвета. Оно похоже на тигра или змею, которые не поддаются никакой ласке, которые убивают, и грызут, и отравляют даже тех, кто предлагает им пищу. Себялюбие похоже на зловредного человека, который оборачивает самые благородные намерения других, их явную доброту, в нечто постыдное и ехидное. {АС 2045)
Те, кто не задумываются о природе зла в них самих, кто не размышляет о самом себе с тем, чтобы воздерживаться от зла... те и не знают, что есть зло, и любят зло, испытывая... от него удовольствие. Кто невежествен относительно зла, тот любит его; кто никогда не задумывался о природе зла, предается слепо злу. Разумение позволяет отличать добро от зла подобно тому, как глаз различает между красотой и уродством. Кто мыслит во зло и желает зла, тот живет во зле; равно обстоит дело с теми, кто надеются, что их зло не попадет Господу на глаза... Если такой человек воздерживается от зла, то поступает он так не потому, что деяние его грех, а потому, что он боится закона или страшится за свое доброе имя. В душе он творит зло, ибо в духе нашем кроется начало желаний и помыслов... В мире духовном, куда попадаем мы после смерти, нас не спрашивают, во что мы верили или какое учение исповедывали; нас спрашивают, какую жизнь мы вели... Какова была жизнь, таковы были и верования... или учение. Жизнь выплавляет учение и веру по своему характеру. (DP 101)
Добро непрерывно проистекает из Господа. Но зло мира сего мешает ему достичь нас в виде тех истин, которые пребывают с человеком всегда в его памяти или в знании его. Поскольку люди отворачиваются от зла, постольку добро проникает в них и становится истинами в их душе. И тогда истина веры внутри нас становится благом веры. Человек иной раз может знать истину, может даже исповедовать ее по каким-то мирским причинам, может даже поддаться уговорам и убедить себя в этой истине. И однако эта истина будет мертва, пока человек ведет жизнь во зле. Такой человек подобен дереву, покрытому листьями, но бесплодному. Его истина стала подобна свету, в коем нет тепла — вроде того света, что мы наблюдаем зимою, когда ничто не растет. И только если жар проникает в свет, тогда это станет свет весны, тогда все начинает созревать. (АС 2388)
Многочисленны разве те... кто живут в согласии с Десятью заповедями и иными заветами Господними, из религии почерпнутыми? Много ль таких, кто желает прямо взглянуть на свои собственные прегрешения и затем подлинно раскаяться?.. И среди тех, кто выказывает благочестие, многие ль знают иное раскаяние, кроме словесного и ораторского? [Они признаются] в грехах своих и [молятся], в согласии с учением церкви, чтобы Бог-Отец ради Сына Своего, принявшего страдание на кресте за их грехи, снявшего с них проклятие и пролившего Свою кровь за них, простил бы их прегрешения с тем, чтобы перед троном Его они предстали бы беспорочными. Кому же невдомек, что такое поклонение идет только от легких, но не от сердца, что, следовательно, оно от внешнего человека, но не от внутреннего? Он молится об отпущении грехов, но не умеет распознавать грех в самом себе; а ежели он не умеет их распознавать, он прикроет свой грех услугой, или поблажкой, или такой верой, которая позволяет ему очиститься и заслужить отпущение без всяких трудов с его стороны. Такой человек более всего похож на слугу, который, весь в грязи и копоти, приходит к Хозяину своему со словами: Господин, вымой меня. Разве не ответит ему тогда Хозяин: ты — глупый прислужник, что говоришь ты? Посмотри — вот вода, мыло, полотенце, разве нет рук у тебя самого, чтоб использовать все необходимое для мытья? Умойся! (BE 52) Усилием нашей собственной воли следует нам очищаться от грехов наших, а не дожидаться беспомощно, пока Господь одним махом очистит нас от скверны. (TCR 71)
Грехи не прощаются за словесное раскаяние, только раскаяние в деяниях приносит прощение. Поскольку Господь — сама милость, Он постоянно прощает грешников. Но грехи пристают к человеку, хотя мы предполагаем, что нам уже простили их, и нет иного способа отделаться от грехов, кроме как путем жизни праведной в согласии с заветами веры нашей. Покамест мы исполняем эти заветы, грехи наши отстают от нас. А поскольку они отстали от нас, постольку мы заслужили прощение. (АС 8393)
Многие... [считают,] что человек очищается от грехов одною только верою в учение церкви. Другие верят, что человек очищается добрыми делами... знаниями, беседами и преподаванием церковного учения... изучением Слова и благочестивых книг... посещая регулярно церковь, слушая проповеди, а особо — аккуратно совершая причастие. [И однако] иные люди верят в очищение человека путем отвращения от мирских дел ради благочестия... исповеди... в грехах и тому подобного. И все же никто из людей, прибегающих к таким способам не получит отпущения, пока они не проверят сами себя, пока не увидят грехи свои и не признают их, пока не покаются в прегрешениях и не станут воздерживаться от них. И все это они должны сделать по собственной своей воле, сознавая, однако, в глубине сердца, что их деяние — от Господа. И пока такое не случилось, человек при всех перечисленных выше поступках не получит отпущения грехов, ибо все эти поступки — либо лицемерие, либо поиски вознаграждения. (DP 121)
Грехи, которых особенно следует остерегаться и бежать, суть прелюбодеяние, мошенничество, незаконнное получение прибыли, ненависть, месть, ложь, богохульство, и [самовосхваление вообще]... (АЕ 803)
Если в юности или молодости человек совершил некий грех... по причие наслаждения любовью, грех вроде мошенничества, или богохульства, или мести, или распутства, и поскольку эти грехи совершены по собственной воле в согласии с собственными помыслами, он приблизил эти грехи к себе. Если впоследствии человек отвратится от этих грехов, станет сторонится их, будет воспринимать их как грехи и ненавидеть их, если — таким образом — человек восстанет против грехов своих по собственному разумению и по свободному решению, тогда все благое приблизится к нему. Благая жизнь станет составлять самую сердцевину его, а дурное станет отодвигаться все дальше и дальше от центра в той степени, в какой человек восстает против грехов своих. И тем не менее нам не удается достичь такого состояния, когда мы могли бы утверждать, что полностью от своих грехов избавились, хотя внешне так оно и покажется...
Последнее утверждение равно справедливо относительно и прошлых, и настоящих грехов человека. (DP 79)
Грехи не покидают человека иным путем, кроме как путем подлинного раскаяния, а подлинное раскаяние состояит в том, что надо видеть свои грехи, молить Господа о помощи и восстать против них. (Doct. Lord 17)
Все благое, что накопилось в помыслах и поступках человека от самого его детства до последних дней его, пребудет с ним навсегда. Равно и зло, сотворенное им, также пребудет с человеком, так что и частица его не исчезает. Оба начала записываются в книге нашей жизни... в нашей памяти, в нашей природе, то есть в природных склонностях и в нашем характере. Из этих элементов мы образуем себе жизнь, образуем в некотором смысле душу, которая сохраняет свои качества и после нашей смерти. Но никогда добрые качества и злые не способны так спутаться, чтобы нельзя их было разделить. Если б их нельзя было разделить, человек бы погиб навечно. Именно здесь являет Бог свое Провидение, и когда переходит человек в иной мир, если жил он в милосердии и любви, Господь отделяет грехи его и силой блага, нажитого им, поднимает его на небеса. Но если он вел дурную жизнь... вопреки любви и милосердию, тогда освобождает Господь его благое начало, а грехи волокут человека в ад. Такова судьба всякого после смерти. (АС 2256)
ЧАСТЬ 2
ИСТОЧНИК жизни


Разобранные в первой части «Природа Жизни» темы (а именно: Свобода, Гармония, Польза, Милосердие, Гражданские дела, Нравственность, Брак, Мудрость, Религия, Зло) соотносятся в основном не столько с феноменами, устремленными за пределы естественного мира, сколько с ежедневным существованием людей.
Дело в том, что никакое богословие, никакой образ жизни, если внутри него учитываются все вероятные потенции, включая посмертное существование, не имеет права миновать трансце- дентные вопросы. Любое богословие нуждается в метафизических объяснениях для ответов на великие вопросы о происхождении человека, о природе его и предназначении. И хотя Сведенборг верил, что для жизни характерны именно разум и рациональность, он вовсе не утверждал, что все на свете можно понять только усилием рассудка на основе чувственных ощущений. Напротив, такого рода усилия — сами по себе — никогда не приведут нас к мудрости. Сведенборг говорил, что предельный смысл жизни можно понять только лишь через откровение, дарованное божественным творцом. В соответствии с этим, понятие жизни у Сведенборга связано в значительной степени с областью загадочного. Ниже приводятся семь тематических фрагментов, в которых развернуты основные черты его метафизики, хотя, конечно, к этому можно добавить еще немало в связи с иными аспектами его учения.
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Сведенборг, очевидно, верил в существование двух миров: природного и духовного. Он не раз писал о связях между миром естественным и миром духовным; в его понимании слово Божие является связующим звеном между небесами и землей. Для Сведенборга ясно, что Господь объяснялся и объясняется с человеком в письменной форме с тем, чтобы люди могли изучать наисущественнейшие истины нашего удела и размышлять о них. В терминах Сведенборга человеку непрерывно потребно откровение, даруемое Господом.
Принято считать, что человек способен постичь многое в религии на основе самой природы — без откровения Божьего; к таким понятиям относятся бьггие Божье, необходимость поклонения Ему, необходимость любви к Нему, существование жизни после смерти и немало иных понятий, зависящих от нашей раз-умности. Но... сам по себе — без откровения — человек не знает совершенно ничего о природе Божества, обо всем, что относится к миру небесной и духовной жизни.
Рождается человек в зле мира сего и себялюбия, которое по природе своей таково, что оно преграждает путь небесному потоку и отворяет путь потоку адскому в наши души. Адские влияния... ослепляют нас, склоняют людей к отрицанию бытия Божьего, а также к отрицанию небес и ада, к неверию в жизнь после смерти. Такое неверие мы особенно ясно наблюдаем среди ученых мужей мира сего, которые с помощью знаний превозносят свет природы за счет света иных миров. Известно, что подобные ученые отрицают Господа и ставят природу вместо Бога настойчивее многих иных людей. Известно также, что, когда говорят подобные ученые от души, забывая обо всяких доктринах, то они отрицают жизнь после смерти, а равно и небеса, и ад, и соответственно все понятия веры, которые у них называются узами для обычных людей. (АС 8944)
Без Слова никому не обрести той духовной разумности, которая составлена из познаний о Боге, о небесах и аде, о жизни после смерти... («УЛ1 114) Именно в Слове явлен нам Господь и в Слове мы обретаем единение с Ним, ибо Бог есть Слово и именно через Слово доносится Его дух к человеку. А еще, подобно тому как Он есть Слово, Господь — это сама Божественная истина. Отсюда следует, что Господь явлен человеку и вступает с ним в единство в зависимости от нашего понимания Слова. В зависимости от того же понимания, человеку даруется истина и, соответственно, вера, а также любовь и, соответственно, жизнь. Поистине Бог явлен нам в прочитываемом Слове, но человек причащается к Богу через понимание истины, проистекающей из Слова. (ІУІУ 78)
Слово содержит саму Божественную истину, которая разъясняет человеку, что Бог есть, что есть ад и рай и есть жизнь после 
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смерти; еще Слово учит, как следует жить нам и верить, чтобы попасть на небо и обрести, таким образом, вечное счастье. И стало быть, без откровения и без Слова все истины, перечисленные выше, остались бы совершенно неизвестными... (АС 9352) [Было] необходимо — по Божьему Промыслу, — чтобы откровение явилось человеку, ибо откровение или Слово есть основной сосуд, воспринимающий токи из мира небесного и мира духовного, оно служит связующим звеном между небесами и землей. Без Слова земля утратит свою связь с небесами и род человеческий исчезнет. Кроме того, было необходимо, чтобы божественные истины каким-то образом были явлены нам, чтобы человек мог обучиться им, ибо люди рождены для божественной истины и после смерти телесной они должны пристать к телам небесным. Истины веры суть законы гармонии — в том царстве, где человеку предстоит жить вечно. (АС 1775)
Народы во всех уголках вселенной поклонялись божеству в согласии с определенной религией... Религия не может возникнуть вне какого-то откровения и вне распространения этого откровения от одного народа к другому. (Сог 39) Откровение явилось самым непосредственным образом к древнейшим народам на земле. И потому они не имели Слова запечатленного в письме. Однако в позднейшие времена, когда непосредственные откровения нельзя было явить людям, а люди не смели восприять его, ибо велика была опасность для их душ; тем самым возникла угроза, что сообщение между Господом и человеком, связующая их нить может прерваться и исчезнуть. Вот тогда угодно стало Господу раскрыть нам Божественную истину посредством Слова... (Word 27)
Слово... существовало всегда, но это было не то Слово, которое нам знакомо сегодня. Было... другое Слово в наидревнейшей Церкви прежде потопа, совершенно иное Слово было в древней Церкви после потопа. Еще позднее было явлено то Слово, которое записал Моисей и пророки иудейского Храма. Наконец, нам уже явилось Слово, запечатленное евангелистами в... Церкви [христианской]. (АС 2895)
С незапамятных времен существует религия, и обитатели земли всегда обладали знанием о Боге и частичным знанием о жизни после смерти, почерпнутым из древнего Слова. [Эти знания]... в позднейшее время стали известны из Слова иудейской религии. Из двух этих источников Слова религиозные идеи... распространились в Индиях и на островах возле них, а через Египет и Эфиопию они попали в африканские царства; через береговые азиатские страны эти идеи проникли в Грецию, а оттуда — в Италию. Но поскольку Слово не могло еще быть записано иным способом, кроме как с использованием изобразительных средств, кои как бы соответствуют небесным феноменам и потому их стали обозначать, постольку среди многих народов 


религиозные понятия обратились в идолопоклонничество. В Греции [они обратились] в басни, а предикаты и атрибуты Божества превратились во множество богов, над которыми греки поставили одно главное божество... Они уже знали о Рае, о потопе, о священном огне, о четырех веках (от первого — золотого — до последнего железного, под каждым из которых подразумевались четыре стадии развития церкви)... Пришедшая позднее религия ислама... покончила с другими религиями многих народов. [Ислам] возник из Слова обоих заветов. (іУсУ 117)
Подобно земле, человек ничего хорошего произвести на свет не может, покуда зерна веры не посеяны в нем и покуда он не знает, чему следует верить и как следует поступать. Все дело — в понимании слышимого Слова и в желании его услышать. (АС 44)
Религию обретает тот, кто воздерживается от упоминания имени Божьего всуе, то есть не преступает против святости Слова ни знаками презрения, ни отрицанием, ни богохульством. Каково качество его воздержания, такова по качеству и его религия. Никому не дана религия иначе, кроме как в откровении, и... откровение есть Слово. Воздержание от профанации Слова должно исходить от сердца, а не только зависеть от сомкнутых уст. Чье воздержание продиктовано сердцем, живет внутри религии. Однако те, кто воздерживаются только внешне, живут вне религии, ибо они не совершают богохульства ради самих себя или ради мирских благ; так что Слово для них — лишь средство достижения почестей и выгод. Либо они воздерживаются из страха. Среди таких людей многие суть лицемеры, которые вовсе не имеют религии. (АЕ 963)
Никому не дано верить в Бога и любить Бога, который так или иначе не понятен верующему. Если же кто-то соглашается верить в непонятого Бога, то он в помыслах своих подменяет Бога — природой. Господь являет дух свой, где ему угодно... [на земле] в форме Слова не только ради того, чтобы сделать свое Слово известным на земле, но также, чтобы тем же самым Словом известить [о своем бытии] всех во вселенной, всех кто попадают в рай с любой планеты. В раю все души сообщаются друг с другом. (АС 9356)
Слово заполняет все в небесах. Там читают его, как и в нашем мире, и проповедуют его, ибо Слово есть Божественная истина, откуда черпают разум и мудрость ангелы. Вне Слова никто не в силах познать что бы то ни было о Боге, о любви и вере, об искуплении или об иной небесной или звездной мудрости. Без Слова не существуют небеса, как без Слова не может существовать Церковь в сем мире, а стало быть не останется и связи между Богом и людьми. Не может существовать никакое естественное богословие без откровения, как христианского мира не может быть без Слова... Если это немыслимо в мире нашем, то не может такое существовать и после смерти, ибо каков человек в своей религии в нашем мире, таков же он после смерти, когда остается от него только дух. Рай заполнен вовсе не теми ангелами, кои были созданы прежде нашего мира или одновременно с нашим миром, но там находятся только те, кои прежде еще будучи людьми, внутренне принадлели ангельскому чину. Эти люди достигли рая с помощью Слова и постигли небесную мудрость, которая есть мудрость внутренняя, ибо Слово там есть феномен чисто духовный. (Word 30)
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Вероятно, в истории не было другого провидца, который бы, более де-тально, нежели Сведенборг, описал бы жизнь после смерти, жизнь, которая во многих сущностных моментах близка к жизни в нашем мире. Ангелы не-бесные ведут не призрачное и эфемерное существование, но напротив на-слаждаются жизнью активной, принося пользу другим существам. Ангелы спят и просыпаются, любят, дышат, едят, разговаривают, работают, развлекаются и молятся Богу. Они ведут подлинную жизнь в настоящем духовном теле и в настоящем духовном мире.
С великими подробностями описывает Сведенборг три главных части или состояния в духовном мире: рай, ад и мир духов, расположенный между адом и раем. Этот промежуточный мир служит последним прибежищем души, пока она готовится к вечности, и подготовка зависит от того, каковы были склонности всякой души в мире земном. Кто склонялся в жизни земной ко благу, тот попадает в рай; а те, кто склонялись ко злу, увлекаются своим извращенным пристрастием прямехонько в ад. Там держат их во внешнем круге, и они счастливы настолько, насколько их себялюбивый характер им позволяет. Они даже могут служить другим, но не в силу внутренней любви, а скорей по принуждению.
Ангельский рай — это цель, ради которой было создано все сущее во вселенной. Ради него существует род человеческий, а род наш сам по себе составил цель при создании видимых небес, и земля включается в это единство... Ангельский рай соотносится в первую очередь с бесконечностью и вечностью, а стало быть — и с умножением их до бесконечности, ибо Божество Само пребывает там... Род человеческий никогда не прекратится, потому что, если прервется людская общность, Божественный труд будет ограничен неким числом, и таким образом соотнесенность с бесконечностью нарушится. (LJ 13)
Начнем с того, что рай населен не ангелами, которые были бы созданы именно в этом качестве; равно и ад населен не бе-сами, которые прежде были ангелами света, а затем низвергнуты были в преисподнюю. Оба мира заселены людьми: рай — теми, кто любил добро и проникся пониманием истины, тогда как ад — теми, кто любил зло и проникся пониманием лжи. (DP 27)
Поток Господней мощи не знает предела... Связь и сочетание небес с родом человеческим таково, что одно неизменно зависит от другого. Человечество, будучи оторвано от рая, станет похоже на цепь без крюка, а рай без рода человеческого станет похож на здание без фундамента. (НН 304)
Рай и ад находятся близко от человека и даже точнее внутри человека. Ад — внутри злых людей, рай — внутри добрых. Всякий человек попадает после смерти либо в ад, либо в рай в согласии с его свойствами в земной жизни. (АС 8918) Никоим образом нельзя утверждать, что рай находится вне досягаемости каждого из нас: рай внутри каждого... И если б рай находился вне досягаемости каждого, ничто из рая не могло бы проникнуть внутрь человека и не могло бы быть воспринято человеком... Когда кто- то прожил зловредную жизнь и попадает вдруг в рай, он ловит ртом воздух и корчится от мук, подобно рыбе, вынутой из воды, подобно животным, оказавшимся в пространстве, откуда выкачали воздух. (НН 54)
Ангелы и духи пребывают над природой или за пределами природы; они живут в своем собственном мире, расположенном под иным солнцем. Поскольку в их мире пространство мнимое... то про них нельзя утверждать, что ангелы и духи находятся в эфире или на звездах. На самом деле ангелы и духи пребывают с человеком, причащаясь к его чувствам и мыслям... Духовный мир сопутствует всегда человеку, этот мир никоим образом от людей не отделен полностью. Одним словом, если мы взглянем изнутри на человеческий разум, то увидим, что всякий человек причастен духовному миру, он живет посреди ангелов и духов, он мыслит их светом, он любит их теплом. (DLW 92)
Три вида любви составляют универсальные основы адского мира: страсть повелевать, продиктованная себялюбием, охота до чужого добра, продиктованная любовью к вещному миру, а также похоть. Противоположные виды любви составляют три основы райской жизни: тяга к управлению, продиктованная любовью к служению, охота до вещного мира, продиктованная любовью к служению и принесению пользы, а также подлинно супружеская любовь. (CL 261)
Дух человеческий, то есть разум его, пребывающий в теле, в пределе своем и составляет человека. После смерти каждый из нас остается настолько же человеком, насколько мы были ими при жизни; различие только в одном: мы лишились внешней оболочки, которая жила с нами в земном мире. (DP 124)
В здешнем природном мире человек пребывает ради того, чтобы пройти инициацию — путем действий и поступков — для жизни на небесах. Его пребывание на земле — всего лишь миг по сравнению с жизнью его после смерти в вечности. [Хотя]... немногие могут поверить в жизнь после смерти, но сразу же после кончины человек обретает вечную жизнь... Она есть продолжение его земного существования и в плане качества. Про то говорю с полной уверенностью... ибо я беседовал едва ли не со всеми знакомыми по земной моей жизни — почле их смерти; так что живой опыт позволяет мне утверждать, что в вечной жизни нас ожидает почти то же самое, что творили мы в жизни земной... (АС 5006)
Первый период в по-смертном существовании человека весьма схож с его жизнью на земле, ибо он еще сохраняет и внешность свою, и лицо еще прежнее, и речь земную, и всю повадку; он слабо отличим еще в плане общественном и нравственном от самого себя на земле... Человек отдает себе отчет в том, что он уже покинул землю, лишь внимательно разглядывая окружающее, да еще потому, что ангелы говорят ему, воскреснувшему, что он превратился в дух. Так совершается переход из одной жизни в другую, и смерть есть только остановка на этом пути. (НН 493) Первый по-смертный период продолжается для одних несколько дней, для других он растягивается на месяцы, для третьих — на год, но редко кому удается пробыть в этом состоянии более года. (НН 498)
Второй период по-смертного существования называется внутренним периодом, ибо человек получает возможность проникнуть внутрь своего разума... [или] внутрь воли своей и помыслов своих. Внешняя оболочка его, не отделенная от него в первый период, усыпляется. (НН 499) Когда на протяжении этого периода дух человека погружается внутрь самого себя, то становится ясно, что это был за человек, ибо в этих обстоятельствах он действует исключительно по своей воле и склонностям. Кто внутренне был склонен к добру еще в земной жизни, действует в то время разумно и мудро — еще мудрее, нежели поступал он в мире людей, ибо он освободился от телесной оболочки, а стало быть — и от тех влияний мира сего, которые затемняют истину и препятствуют ее постижению, словно облако перед нашими глазами. Тот же, кто склонялся в земной жизни ко злу, начинает поступать глупо и безрассудно — даже безрассудней, нежели вел он себя в земной ипостаси, потому что стал свободен и ничто его не сдерживает. (НН 505)
Третий период в по-смертном существовании называется периодом обучения. Этот этап проходят только те, кто попадают в рай и становятся ангелами... Дух, склонный в земной жизни ко благу... попадает из второй стадии в третью, где проходит, в обучении, подготовку для райской жизни. Человека можно подготовить к райской жизни только взрастив в нем знание добра и истины... поскольку нам дано познать духовную истину и духовное благо в процессе обучения. [Третий период] не предназначен для тех, кто заслуживают ада, ибо они не поддаются обучению; для них второй период становится также и третьим, так что в конечном итоге они отданы на милость своим собственным страстям и попадают в адское общество, жизнь в котором состоит из подобных страстей. (НН 512)
Пребывая в духовной ипостаси... мы наделены куда более тонкой чувствительностью, нежели в жизни телесной. Я знаю... [это] по опыту, пережитому тысячи раз. И если кому-то не хочется в такое поверить, из-за внушенных им ранее представлений о природе духов, пусть они узнают это на своем собственном опыте, когда попадут в иной мир... где им придется в это поверить... Духи наделены зрением, ибо они живут в свете; причем добрые ангельские духи и сами ангелы пребывают в свете такой силы, что его нельзя сравнивать даже с полуденным светом на земле. ...Духи также наделены и слухом, причем таким тонким слухом, что с ним не сравниться слуху телесному... У них есть и обоняние... Их чувство осязания невероятно богато... У духов есть желания и привязанности...
Духи мыслят куда более точно и ясно, нежели они умели то делать в телесной оболочке. Всякая их идея куда богаче содержанием, нежели все идеи, порожденные теми же людьми в их земном существовании. Они беседуют друг с другом столь изящно, тонко и проницательно, что если б мы могли бы услышать их разговор, то пришли бы в изумление. Короче говоря, духи обладают всеми свойствами людей, но с куда более высокой степенью совершенства, уступая нам лишь в телесности и в отсутствии у них наших изъянов. ДухИ осознают и восприемлют, как должное, что пока они вели жизнь земную в телесной ипостаси, ощущения их были атрибутами духа, и хотя фиксация ощущений принадлежала телу, сами ощущения принадлежали все же духу... Едва они освободились от телесной оболочки, все ощущения стали куда тоньше и совершенней. Жизнь в целом состоит в испытании ощущений (ибо без них жизни не бывает), и каково качество ощущений — таково и качество жизни... (АС 322)
Человек после смерти сохраняет свои свойства в той же степени, в какой он обладал ими в жизни — причем он даже может не знать, что уже оказался в загробном мире. Человек обладает зрением, слухом и речью, как и прежде — до смерти. Он ходит, бегает и сидит совершенно так же, как делал то при жизни. Он ложится, засыпает и просыпается совершенно одинаково с живыми людьми. Он ест и пьет неотличимо от нас. Человек наслаждается супружескими радостями, как и в прежней своей жизни. Короче, он — человек во всех отношениях... Смерть не прерывает жизни, но продолжает ее. (TCR 792)
На небесах устраняются неравенства, вызванные возрастом, положением или состоянием. Возраст становится безразличен, поскольку все находятся равным образом в расцвете сил и таковыми пребывают всю вечность. Что касается положения в обществе, то все оценивают в первую очередь пользу, приносимую каждым на небесах. Самые значительные обитатели рая смотрят на остальных как на братьев, находя достоинство человека лишь в совершенстве его служения на благо других... [А]... Господь есть Отец для всех них. Богатство же обитателей рая зависит от мудрости их; и каждому достается благ в достатке. (CL 250)
Обитатели рая постоянно приближаются к поре своего расцвета, и наслаждение их увеличивается с каждой новой весной, сколь бесконечна ни была бы вечность. Так [продолжается] всю вечность, но ощущение прелести нарастает в связи с возрастанием у них любви, милосердия и веры. Женщины, умершие дряхлыми в преклонном возрасте, если прожили они с верой в Бога, если творили милосердие ближним, если любили счастливо в браке мужа своего, с течением вечности все более и более приближаются к поре своего цветения, к ранней женственности и к красоте, которую не сыскать никогда на земле. Доброта и милосердие порождают подобную волшебную форму и проявляют, к радости всех, внутренние их качества, так что красота милосердия светится из каждой черточки их лиц, а сами женщины превращаются в подлинный образ милосердия...
Форма милосердия... на небесах такова, что милосердие одновременно является и формой и формообразующей силой. Это [происходит] таким образом, что весь ангел превращается в сгусток милосердия... Мы видим это и даже ощущаем. Когда эта форма завершена, красота ее несказанна, ибо милосердием окрашиваются самые тайные уголки человеческого разума. Иными словами, в раю стариться означает то же самое, что молодеть. (НН 414)
На небесах, как и на земле, есть пища и питье, праздничные трапезы и пиры. Перед почетными гостями на столах ставят вкуснейшие блюда с изысканнейшими яствами, так что гости приходят в восторг и духом воспаряют. А кроме того, есть на небесах состязания и выставки, и развлечения с музыкой и песнями — и все это в высшей степени совершенства. Таковы в раю наслаждения...
В привязанностях ангела и в желаниях его обычно скрыта тяга ума к совершению поступков. Путем свершения разум ангельский успокаивается и удовлетворяет самое себя. Удовлетворение и покой, в свою очередь, настраивают разум таким образом, что повышается его восприимчивость к любви и служению, внушаемых от Господа. А восприимчивость к этим качествам приносит небесное счастье, которое составляет радость их существования... Пища небесная, по сути своей, есть сплав любви, мудрости и пользы... Поэтому на небесах пища телесная даруется каждому в зависимости от его служения... (CL 6)
Всякий, кто [попадает на небо]... проходит подготовку... в мире духов, находящемся между раем и адом. По прошествии некоторого времени [они] жаждут... рая и тогда уже глаза их открыты, и им дано увидеть тот путь, который ведет их вместе с другими на небо. По этому пути они начинают восхождение к вратам рая; у ворот стоит привратник. Привратник отворяет двери, и так духи попадают в рай. Там их встречает испытующий, который от имени вождя тамошнего позволяет им двигаться в пределах рая. Заодно он их спрашивает, не видят ли они там дома, который кажется им схожим с их собственным, ибо всякому вновь прибывшему полагается там новый дом. Если новые ангелы найдут такой дом, они извещают испытующего и остаются там жить. А вот если такого дома они не обнаружат, тогда им приходится в этом признаться и вернуться к воротам. Там их осматривает уже мудрец, чтобы выяснить, согласуется ли их внутренний свет со светом ангельского общества, а главное: согласуется ли их жар с теплом райским.
Райский свет, в сущности, представляет собой Божественную истину, а тепло рая в сущности своей есть Божественное добро; и то, и другое исходит от Господа, как от солнца. Если во вновь прибывших отыскивают иной свет и иной жар, кроме тех, что существуют в раю, их отправляют восвояси... Им приходится уйти и бродить на небесах в поисках такого сообщества, которое во всех отношениях соответствует их собственным наклонностям; там обретают они вечное пристанище. И начинают жизнь среди себе подобных, как будто среди друзей и родичей, и поскольку их наклонности совпадают, они любят друг друга от самого сердца... Им дано испытать самое полное наслаждение жизнью и всю полноту ее, что объясняется миром в их душе. В тепле и свете небесного жилища находят они невыразимое счастье, которое передается другим. Так обстоит дело с теми, кто превратился в ангелов. (AR 611)
Поскольку рай заселен родом человеческим... там есть ангелы обоих полов. От самого творения женщина была предназначена для мужчины, а мужчина — для женщины; так что они принадлежат друг другу, и взаимная любовь присуща им обоим. (НН 366) Мужчина остается мужчиной и после смерти, а женщина остается женщиной... И Господь сотворил их такими, что они немедленно начинают стремиться к соединению, чтобы стать как одна плоть... А поскольку подобное соединение заложено в сущности всего живого мира, где есть мужской и женский род, то склонность их взаимная не может быть полностью утрачена и не умирает с ними при кончине. (CL 46) На небесах правят такие же браки, как и на земле. Правда райские браки серьезно отличаются от земных. (НН 366)
Кто с отвращением сторонился прелюбодеяния и вел в супружестве чистую жизнь, более других по форме и содержанию подходит к райскому порядку; и стало быть, красота его выше и все время цветет, как подобает юности. Услады любви для таких существ описать невозможно, и наслаждение их возрастает вечно. (НН 489)
Разводы [на земле заключенных браков] случаются после смерти, так как пары, образовавшиеся на земле, редко возникают на основе внутренне понятой любви; скорей земные браки основаны на внешнем разумении любви, которое только притворяется внутренним. Внешнее разумение любви берет начало свое из качеств, присущих земной и телесной любви. Особо ценятся на земле богатство и большие поместья. Почести и чины также относятся к атрибутам любви телесной. Но помимо этого на земле имеют значение всякого рода соблазнительные уловки, вроде красоты, хороших манер, а иногда и распущенности. Еще важнее другое: браки заключаются меж людьми, родившимися или проживающими в пределах одного города, одной губернии или одной деревни, где нет, собственно, выбора, кроме того ограниченного, который возможен между знакомыми семьями да еще и равного положения. Таковы причины, по которым браки, заключенные на земле, по большей части носят внешний характер и внутренней связи лишены.
Меж тем именно внутренняя связь, то есть связь душевная составляет собственно брак. Такого рода связь почти незаметна нам, пока человек не освободится от всего внешнего и не проявит все внутреннее содержание своих отношений: это случается после смерти. Поэтому... после смерти случаются разводы, а уж затем возникают новые браки, заключенные меж людьми сходными и близкими друг другу душевно; хотя случается иногда, что брак, заключенный на земле, сохраняется — особенно если речь идет о людях, поженившихся в юности, любивших и желавших только друг друга, о чем они и молили Господа... презирая похоть, как будто даже запах ее оскорбителен для их обоняния. (CL 49)
Добрая жена достанется мужчине, и добрый муж достанется женщине... На небесах никакая супружеская пара не выдержит испытания, кроме тех, кто внутренне соединены или могут быть соединены в одну плоть... Двое в браке должны называться одним ангелом, а не двумя... Иных браков в раю и быть не может, потому что иначе два человека не способны прожить вечность в одном доме, в одной комнате, в одной постели.
В раю любые сообщества основаны на ощущениях близости и сродства, которыми определяются жилища для ангелов. В духовном мире пространства нет, а есть лишь видимость пространства, причем в каждом конкретном случае эта видимость зависит от прежней земной жизни этих людей, а жизнь определялась осуществлением их любви. По этой именно причине никто не может, пребывая в раю, жить не в своем доме, жить не там, где предписано ему в согласии с качеством его любви на земле. Если же он поселится где-то не в своем доме, то ему трудно станет... дышать. Равным образом и двое людей не смеют жить в одном доме, если не наделены сродством душ; особенно это относится к брачным парам, если нет у них сходства в наклонностях. Когда брачную пару сближают лишь внешние склонности характера, но внутреннего сродства меж ними нет, самый дом, самое жилище отвергает, разделяет и отбрасывает их...
Женатые люди в раю совокупляются так же, как они делали это на земле, только наслаждение их выше и благословение всегда с ними, но потомства они не производят. Вместо детей им даровано духовное размножение, а именно разрастание у них любви и мудрости. Причина, по которой женатые пары продолжают совокупляться в раю, как и на земле, заключается в том, что мужчина остается в раю мужчиной, а женщина — женщиной и стремление к соитию заложено в них обоих еще с творения. Это стремление в мужчине владеет как духом его, так и телом. А потому и после смерти, когда мужчина превращается в духа, склонность его к женщине не обрывается и не может привести ни к чему иному, кроме как к соитию... (CL 50-51) Этот путь всегда открыт для обитателей рая: у них всегда есть партнеры, если возникает желание, а иначе их любовь не могла бы осуществиться вовсе, как не может изливаться фонтан, у которого перекрыт кран. Меж тем райский путь для излияния любви всегда открыт, и это приводит к тому, что соитие в раю происходит, как ранее на земле, и двое становятся как одна плоть. Энергия мужа сливается с энергией жены, и связывает их. [Ангелы]... утверждают, что наслаждения их любви не могут быть описаны ни на одном языке из существующих на земле и не могут быть осмыслены никак иначе, кроме как в духовном мире, но даже язык духовных идей не вполне отражает эти наслаждения. (АЕ 992)
Небесная радость... есть наслаждение от свершений, полезных как для делающего, так и для других. Радость служения объясняется по сути любовью, а существование этой радости объясняется мудростью обитателей рая. Услада служения извлекается из любви — мудростью; эта услада есть самая душа... небесных радостей. На небесах можно встретить множество счастливых пар, и это веселит рассудок всякому ангелу, бодрит его дух, счастьем наполняет ему грудь и резвит его тело. Но все эти услады дарованы ангелам лишь после того, как они справятся со своими обязанностями и служением. (CL 5)
В служении сливаются все услады райской жизни, и все они одновременно ощутимы в служении, ибо в служении выражены любовь и милосердие, которые составляют самую сущность ангелов. Радости всякого ангела согласуются с его служением и с теми привязанностями, которые свойственны каждому ангелу. {НН 402)
Наслаждение добром и приятность истины составляют благословение райской жизни, но к ним приводит не безделье, а труд. У ленивого наслаждение переходит в скуку, а приятность — в отвращение. Но у деятельных существ чувство наслаждения и приятности не проходят и не теряют остроты, но напротив — порождают благословение. Для тех, кто пребывают в раю, деятельность равна служению, которое вызывает наслаждение добром, а еще деятельность означает для них обретение истин, которые составляют цель всякого служения; и ощущение радости возникает от самой истины. (АС 6410)
Иные думают, что райская жизнь — само безделье, когда прислуживать им станут другие. Однако... счастие невозможно, если рассматривать его как безделье: в подобном случае все стали бы искать такого безделья, чтобы каждому прислуживали остальные. Если все того же пожелают, счастлив не будет никто. Подобная жизнь исключает активность, а в безделье люди тупеют...
Ангельская жизнь состоит в служении и в свершении милосердия. Нету для ангелов большего счастья, нежели воспитание духов, прибывших из мира сего. [Они испытывают восторг] в служении человеку, держат в повиновении злых духов, чтоб те не преступали определенных границ, вдохновляют людей на благие дела, воспитывают покойников для вечной жизни... Из всего этого ангелы извлекают столько счастья, что и описать его невозможно. Именно так они становятся подобием Господа, так любят ближнего своего более, чем самих себя; и поэтому есть рай на небесах. Счастье ангелов состоит в служении, от служения проистекает и от служения зависит... Едва люди, считавшие, будто райская жизни состоит в безделье и ленивых радостях, прослышат про такое, они должны понять к стыду своему, что на самом деле означает райское существование. Они воспринимают наше объяснение таким образом, что жизнь в раю кажется им совершенно мрачной, лишенной всяких радостей, и они понимают, что вскорости они подобную жизнь возненавидят и станут испытывать к ней отвращение. (АС 454)
На небесах есть нужда во многих и разнообразных видах служения, так что все и не перечислить. По сравнению с раем, в нашем мире служений всяких вовсе не так много. При всем том, ангелы заняты служением таким образом, что все своей работой довольны по любви к служению, и нету таких, кто б делал работу из себялюбия или ради выгоды. Поскольку все нужды насущные в раю удовлетворяются без усилий, обитатели рая не знают корысти или себялюбия. Жилище... одежды... питание — все достается им без затрат. Тем, кто себя или мир сей любят более всего, делать в раю нечего, ведь со всяким остаются и после смерти его пристрастия, и в вечности они не пропадают, а пребывают вместе с душою.
На небесах всякому находится труд в согласии с его соответствием, но при этом имеется в виду соответствие не труду, но особой пользе от данного служения... В раю... занятие или работа, соответствующие... служению в такой же степени являются нормальным условием жизни, как... и в нашем мире. Элемент духовный и элемент естественный образуют единство в этом соответствии. Сохраняется, однако, и различие, так что... [человек] обретающий внутреннюю радость, то есть открывающий для себя духовный мир, мир внутри себя, становится восприимчивей к благословению небес. (НН 393-94)
Райская жизнь не сводится к тому, что кто-то обитает на небесах, но в том она состоит, что человек, где б ни находился, живет в любви и в милосердии, или в том, что внутри человека расцветает Царство Божие. Райская жизнь вовсе не в том, чтобы желать высшего положения по сравнению с остальными, ибо такое желание тождествено аду, а не раю. (АС 450)
Небеса даруются всякому в согласии со степенью его веры и милосердия. Милосердие и вера творят рай для всякого человека... Жизнь тогда ведет в рай, когда человек ведет себя в соответствии с истинами и благом веры своей, в которой он был воспитан. Пока эти правила не стали принципами его существования, не видать человеку рая, как бы он ни жил на земле. Вне этих истин, вне этого блага человек подобен тростнику, сотрясаемому всяким ветром, и добро также легко гнет его, как зло. У него нет ни добра, ни истины, которые помогли бы ему утвердиться внутренне; но если добро и истина останутся с ним, тогда ангелы будут хранить его в добре и истине, предостерегая против всяческой лжи и зла, которые постоянно проникают в нашу жизнь с адскими силами. (АС 7197)
Небеса, сами по себе, настолько полны радости, что наш взгляд видит в них только благословение и наслаждение. Это объясняется тем, что Божественное благо источается Божественной Любовью Господа и создает рай для всех и каждого, как в целом, так и в частностях. Божественная любовь есть стремление ко всеобщему спасению и ко всеобщему счастью во всей безраздельной полноте его. Так что, когда говорим мы о небесной радости или райском наслаждении, то речь идет об одном и том же.
Наслаждения рая одновременно невыразимы и неисчислимы. Однако тот, кто знаком только с плотскими или телесными наслаждениями, не в силах познать или вообразить ни одно из райских наслаждений. Внутреннее зрение такого человека устремлено от небес в сторону мира сего, то есть в противную сторону. Кто знаком лишь с удовольствиями телесными и плотскими или — что то же самое — знаком лишь с любовью к самому себе и к миру сему, тот не знает иных наслаждений, кроме тех, что связаны с почестями, выгодой, телесными и чувственными удовольствиями. Все вместе они истребляют и удушают способность к внутреннему наслаждению, присущую уже раю, и разрушают даже веру в подобное наслаждение. (НН 397-98)
Наслаждение... в любви к свершению добра без всякого расчета на вознаграждение принадлежит уже вечности. Всякая привязанность любви остается неизгладима в нашей жизни. Господь, небеса и вечное счастье запечатлены в деяниях земной любви. (АС 9984)
Небеса предназначены для рода человеческого: равно для тех, кто рожден был под сенью церкви, и для тех, кто родился вне церкви; небеса предназначены для всех... кто ведет благую жизнь. Любой, кто знает хоть немного про части света, континенты и царства земные, может понять, сколь велико количество людей на земле. Если кто-то возьмется за подсчет, тот прийдет к заключению, что... тысячи людей умирают ежедневно... и мириады их — каждый год; и так с самых незапамятных времен... Все покойники отправляются в иной мир... и ныне — так же, как раньше... В древности число тех, [кто попадал в рай], было очень велико, потому что люди тогда помыслы свои сосредотачивали на внутреннем и духовном, а стало быть — привязанность их соотносилась с небесами. Позднее [в рай] попадали уже меньше людей, потому что с течением времени человек все более сосредотачивался на внешнем, думая о естественном и природном, а потому привязанность его сосредоточена была уже на земном царстве...
Необъятность рая Господнего доказывается еще и тем, что все дети, как рожденные в церкви, так и вне религии, принимаются Господом и становятся ангелами. Число их достигает приблизительно четвертую или пятую часть от общего количества живущих на земле людей. Всякий ребенок, воспитан ли он внутри церкви или нет, рожден ли он от богопослушных родителей или от безбожников, по смерти приемлется Господом и воспитывается на небесах; там обучают его и прививают ему склонность к добру, а вместе с тем — знание истины в соответствии с Божественной гармонией. Когда дитя достаточно совершенствуется в разумении и мудрости, оно попадает в рай и становится ангелом... Из этого можно заключить, сколь безмерно велико количество ангелов в раю...
И снова, мы можем судить о том, как необъятен рай Господень, из того, что все планеты, видимые нашему зрению в пределах солнечной системы, — суть как наша земля, и во вселенной таких планет невероятно много; все они заполнены обитателями. (НН 415-17)
Вселенский рай явлен нам в образе человека, называемого Великим Человеком... Целое и части Великого Человека совпадают... Ангелы на небесах без исключения являются в человеческом обличье. Напротив, злые духи, обитающие в аду, друг другу в адской фантазии представляются людьми, но при свете небесном очевидна их чудовищная природа —тем страшнее и отвратительней, чем в большем зле они жили на земле. Зло по сути своей противоположно гармонии, а потому враждебно человеческому облику... (АС 4839)
Если кто-то сольется с Великим Человеком, дышать ему легче, если он пребывает в благой любви... Каждый из таких людей, когда пребывает в своем раю, продолжает линию собственной жизни и получает токи из вселенского рая; каждый такой человек становится центром встречи всех токов, а потому находится в самом совершенном равновесии... Изумительная форма рая... порождена одним только Господом... [и содержит] всю полноту мыслимого многообразия. (АС 4225)
Внутрь Великого Человека попасть могут те, кто возлюбил Господа и взрастил в себе милосердие к ближнему, кто творит добро ближнему по велению сердца и в согласии с внутренней благостью; это те, чья совесть чиста и полна справедливости... Недосягаем Великий Человек для тех, кто полны себялюбия и обожают мир сей и [похоти] его; те, кто творят добро, лишь повинуясь законам, либо ради почестей, корысти и тщеславия. Подобные люди внутренне немилосердны, мстительны и полны злобы против ближних; тому причиной — либо они сами, либо их страсть к мирским благам; если ближний им не по душе, такие люди радуются его несчастью. Все они попадают в ад. (АС 4225)
[Люди веруют, что] в смертный час... можно спастись верою и попасть в рай независимо от того, как и с какими страстями они прожили целую жизнь... В рай может попасть любой человек, ибо Господь никому не закрывает райские врата... Однако, сможет человек жить в раю или нет, он поймет, только попав туда. Иные, верившие твердо, что сумеют жить в раю, были туда допущены. Но поскольку жизнь в раю есть осуществление любви к Господу и к ближнему, люди такого рода начинают расстраиваться. Они не способны дышать в столь чистой среде... постепенно они отдают себе отчет в нечистоте своих склонностей, и от того испытывают чуть не адские мучения. Из-за оных мучений люди устремляются вниз, говоря, что они хотят оказаться как можно дальше от сферы своих мук; они изумляются тому, что рай показался им адом... Чьи души тянутся ко лжи и злу, никоим образом не в состоянии существовать среди душ, склонных к истине и добру. Эти склонности совершенно противоположны друг другу — как ад противоположен раю. (АС 3938) В той мере, в какой человек любит самого себя и наш мир или ищет во всем лишь самого себя и мирское начало, он в той же степени удаляется и отчуждается от начала Божественного и от рая небесного. (НН 360)
Прежде, чем зло подверглось осуждению и было низвергнуто в ад, оно проходит немало стадий... Обычно считают, что человек одномоментно обретает спасение или низвергается в ад и что все это происходит мгновенно. Дело обстоит совершенно иначе. Справедливость царит... [в мире духов], и никто не подвергается осуждению до тех пор, пока сам не поймет и внутренне не будет убежден, что он сам — представляет зло, что ему совершенно недоступно пребывание в раю. Его собственная низость раскрывается перед ним...
Человек, кроме того, получает предупреждения против зла и его соблазнов. Но он не в состоянии преодолеть их, ибо зло уже овладело им... В конечном итоге он осужден и ниспущен в ад. Это происходит, однако, лишь тогда, когда зло его собственной жизни им уже осознано. (АС 7795)
В аду, как и в раю, есть свое управление... Есть законы, и есть подчинение им, а без этого никакое общество не живет. Но в раю подчинение означает нечто совершенно иное, нежели под-чинение в аду. На небесах все как бы равны, ибо каждый любит другого, как брата. При этом, однако, всякий отдает предпочтение другому в той степени, в какой чувствует, что тот превосходит его самого мудростью и разумением. Самая любовь к добру и к истине подсказывают всякому обитателю рая, безошибочно, словно судит он о самом себе, что надо подчиниться тому, кто превосходит его благой мудростью и разумением истины. Однако... подчинение в аду носит характер деспотии, а стало быть — довольно жестоко. Управляющий там мгновенно свирепеет, если приказания его не сразу выполняются. Всякий видит в соседе врага, хотя внешне ему показывает свое дружество, так как надеется объединиться с ним против остальных. Объединение их напоминает шайки грабителей. Подчиненные вечно надеются выйти в ряды управителей, а потому частенько бунтуют; и условия там довольно мрачные... Строгости и жестокости... преобладают... {АС 7773)
[bookmark: bookmark36][bookmark: bookmark37]ПРОИСХОЖДЕНИЕ, ПРИРОДА
[bookmark: bookmark38][bookmark: bookmark39]И ПОДЛИННОЕ ПРЕДНАЗНАЧЕНИЕ ЧЕЛОВЕКА
Сведенборг на редкость содержательно разработал вопросы происхождения, природы и подлинного предназначения человека. В учении о человеческой природе главным его постулатом стала божественным образом устроенная душа как сердцевина всякого человека. Каждая душа предназначена для вечного счастья на небесах. Но прежде ей приходится пережить существование в земном теле человека. Душа и тело в сочетании образуют неповторимую личность, способную приять жизнь из рук Господа.
Человек, однако, вовсе не одушевленная марионетка. Он всегда свободен принять или отвергнуть предложенную ему жизнь и предназначенную ему любовь Создателя. Если человек выбрал первое, то в конечном итоге его ожидает вечное счастье на небесах. Если же он выбрал второе, ему позволено поступать по собственному усмотрению и заслужить низвержение в ад.
Душа и тело находят друг друга, место их встречи — рассудок. Рассудок — это сам человек, сформированный силою души. Токи, идущие от Господа через рай, попадают в душу, а потом — в рассудок, который, в свою очередь, движет тело. По Сведенборгу, благая жизнь состоит в том, что человек, путем служения ближним, обращается к Богу и тем самым приносит пользу в согласии с Божьим промыслом. Подобная жизнь в служении дает ощущение пользы и, вопреки многим религиозным догмам, вести такую жизнь вовсе не трудно. Напротив, наша греховная жизнь сосредоточена на исполнении собственных желаний в ущерб остальным людям. Совесть подсказывает нам, где грань справедливости, но многие соблазны нашего существования способны усыпить совесть человеческую. Всякому свойственно ошибаться, однако, каждый день приносит с собой все новые возможности служения — и так постоянно, пока жив человек. Он способен возродиться, несмотря на всю свою прежнюю жизнь, если только он по- настоящему раскается и подчинит природу свою божественной гармонии. Такого рода возрождение возвращает человека к его подлинному предназначению: к постоянному счастью служения на протяжении вечности.
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Всякий человек состоит из души, рассудка и тела. В самой сердцевине человека находится душа... промежуточное положение занимает рассудок, а... внешнюю оболочку составляет тело. Все, что истекает от Господа к людям, попадает к нам в сердцевину, то есть в душу; оттуда выводится в промежуточный слой, то есть в рассудок, а затем уж в самую внешнюю оболочку, то есть в тело. (CL 101)
Действие души направлено внутрь тела, но не сквозь тело. Тело же пробуждается от воздействия души. Для души тело не является инструментом; эти два единства не советуются и не спорят друг с другом; душа не повелевает телу сделать то или иное движение, или сказать нечто. Равно и тело не просит у души чего-либо для себя. Все, что принадлежит душе, точно также принадлежит и телу; их атрибуты взаимозависимы и взаимозаменяемы. (TCR 154) Душа живет заодно с телом; хотя их двое, они составляют одного человека... (АС 2005)
Душа — это сердцевина человека; следовательно душа составляет человека от макушки до пяток. (Inv. 13) Заблуждением следует считать воззрение, по которому... самая живая часть человека... называемая душой, представляет собой нечто бесплотное и огнеподобное, растворяющееся после смерти человека. [Дальнейшее заблуждение считать, будто] душа заключена в сердце, или в мозгу, или в какой-то его части, и оттуда она правит телом, как если бы... [тело] было механизмом. Внутренний человек в частях своих совпадает с внешним человеком во всех его частях. Глаз видит не сам по себе, ухо слышит не по собственной воле, но оба действуют по воле внутреннего человека... (АС 5084)
Каждый да будет судим по качеству его души. Душа человека — это его жизнь, ибо это любовь его воли, а любовь собственной воли полностью согласуется с индивидуальным восприятием Божественной истины, даруемой нам от Господа... (AR 871)
Душа... — это форма человека... Из форм нашего тела душа — глубже всех... Одним словом, душа — это сам человек, потому что она есть внутренний человек каждого из нас... Ее форма есть форма человека, полная и совершенная форма, но душа не есть жизнь, ибо она есть непосредственно тот сосуд, куда Господь вливает жизнь человека... (CL 315) Услада души — от любви и мудрости, дарованных Господом. Поскольку любовь становится действенной... через мудрость, то и любовь, и мудрость немыслимы без действия; действие же ведет к служению. Наслаждение изливается в душу от Господа и через посредство высших и низших степеней в нашем рассудке наслаждение передается всем органам и чувствам нашего тела и полностью в них переживается. (CL 8)
Все благое, что подумал или сделал человек, начиная с самого детства его и до последнего вздоха, остается [с ним]. Равно и любое зло [остается с ним], так что ни малейшей доли из того и другого не исчезает. И добро, и зло запечатлены в книге человеческой жизни... и в природе этого человека.... Из двух этих начал формируется для него жизнь... [или] душа, которая и после смерти хранит его качество. (АС 2256)
Природа человеческого разума
У всякого человека, будь он добр или зол, есть две способности: одна — понимание, вторая — воля... Именно эти две способности делают человека — человеком. (DP 285) Нас делают людьми не лицо и даже не речь, но понимание и воля... При рождении у человека нет еще ни понимания, ни воли... Однако постепенно от самого младенчества начинается формирование этих свойств. И потому человек становится человеком... Понимание формируется посредством истины, а воля — посредством добра при условии, что понимание направлено лишь на те вещи, которые имеют отношение к истине, а воля направлена исключительно на те вещи, которые имеют отношение к добру. {АС 10298)
Рождаемся мы, не обладая истиной, ...и должны... обучиться ее восприятию... [посредством] зрения и слуха. Таким путем истина будет внедрена и запечатлена в памяти человека. Однако покамест истина запечатлена... только [в памяти], она составляет знание-память в чистом виде. Чтобы истина по-настоящему овладела человеком, надо чтобы она усилилась и проникла в самое нутро его... Пока человек не разумен, он еще не человек. Отсюда следует, что от степени и меры разумности каждого зависит качество и мера его соответствия человеку. Но человек не может стать разумным, если нет у него определенной толики добра. Добро, которое возвышает человека над животными, состоит в том, чтобы любить Господа и любить ближнего своего; все добро в людях возникает из подобной любви. Если к этому добру присоединяется и прививается истина, то человек становится разумен. Истина входит в добро и присоединяется к нему, когда человек любит Бога и ближнего своего — вот тогда истина прививается к добру.... {АС 3175)
Мы наделены как природным, так и духовным разумом. Природный разум ниже, а духовный выше. Природный ум соответствует природному миру, а духовный — миру небесному. Природный разум можно еще назвать животным, а духовный — человеческим. Человек отличен от животного тем, что у него есть разум духовный. Усилиями этого разума мы способны достичь небес, еще не оставив землю. И именно силою духовного разума человек живет даже после смерти. {Life 86)
Различия между людьми и животными
Мы являемся людьми в силу того, что наделены пониманием и волей, чем и отличаемся от животных. Во всех же остальных отношениях мы весьма с ними схожи. {АС 594) Два качества дарованы человеку от Господа, и ими он отличается от зверей. Первое качество — это способность распознавать добро, истину и зло; оно называется разумением и в нем выражена наша способность к пониманию. Другое качество — это способность творить... добро; оно называется свободой, и в нем осуществляется способность нашей воли. В силу собственной разумности человек может помыслить все, что ему захочется — либо в согласии с Богом, либо вопреки Богу, либо в согласии со своим ближним, либо наперекор ему. Мы также способны желать и осуществлять свои замыслы. Когда человек видит зло и боится наказания, то в силу собственной свободы он способен уберечься от зла и от свершения зла. Так двумя главными качествами мы отличаемся от животных, они делают нас людьми. Оба качества дарованы нам Богом, и этот дар Божий пребывает с нами всякий миг... Они никогда не покидают нас, а если б покинули, мы б лишились разума. Двумя упомянутыми качествами Господь не оставляет всякого человека, равно доброго и злого. Посредством понимания и воли Господь пребывает в роде человеческом. И потому все люди одарены жизнью — равно во благо и во зло. Однако расположение Божие приближается к человеку, по мере того... как человек открывает высшие возможности собственного разумения, ибо с этими открытиями мы постигаем высшие степени любви и мудрости, и тем самым приближаемся к Господу. Из чего следует, что по мере совершенствования и постижения высших ступеней человек входит в Бога, а Бог пребывает внутри человека. (DLW 240)
Души животных устроены таким образом, что они способны глядеть лишь вниз на землю и на земные вещи, а потому и ищут звери только земное. Души их погибают вместе с телом. Именно через цель мы можем распознать, каково качество жизни у человека и каково оно у животных. Человек способен поставить себе небесную цель, духовную цель. Люди могут видеть эти цели, осознавать их, верить в них, внутренне изменяться под их воздействием, тогда как звери никаких целей, кроме естественных, знать не могут. Таким образом человек способен достичь небесной сферы, где цели и польза составляют часть рая и раю принадлежат. А зверю суждено оставаться всегда в сфере земных целей и природной пользы. (АС 3646)
Некоторым животным, похоже, присущи и разумение, и хитрость, и супружеская любовь, и дружба, и даже, как кажется, милосердие им не чуждо, а равно честность и благожелательство; одним словом, похоже, будто они наделены нравственным чувством — наподобие человека. К примеру, собаки по врожденной способности своей могут служить верной охраной, как если б то было в их природе. Малейшие признаки в поведении хозяина говорят собаке, чего хочет ее господин. Они способны отыскать своего хозяина по следам его и по запаху одежду его. Они ориентируются в самых разных местах и могут найти дорогу домой через непроходимую чащу или труднодоступные места... Чувственный человек отсюда заключает, что псы наделены знанием, пониманием и мудростью... (АЕ 1198) [Но это совершенно не так]
Не надо считать, что человек является человеком от того, что ему дано человеческое лицо, тело, мозг... различные органы и члены. Все это есть и у животных, все это подлежит умиранию и превращению в скелет. Человек обретает свое особое качество, потому что способен думать и желать как человек, то есть через разум и волю он способен воспринимать излучения Божества... Вот чем отличается он от зверей и животных. В посмертной жизни, однако, его качество, как человека, определяется тем, что он сумел восприять от Господа и что он сделал со своей земной жизнью. (АС 4219)
Излучение—КЛЮЧ жизни
Человек не тождествен жизни, он — всего лишь орган, воспринимающий жизнь от Бога... (I 13) Жизнь всякого (будь то человек, дух или ангел) даруется от одного только Господа. [Он]... есть сущность жизни, Он изливает Себя сквозь небеса вселенские и даже сквозь ад... Однако даруемая жизнь воспринимается каждым существом в согласии с тем принципом, который для него главный. Добро и истина воспринимаются именнно как добро и истина теми, кто добры. И [те же самые истины и добро] воспринимаются как лжеистины и зло теми, кто извращен; в душах, подвластных злу, добро и истина превращаются подлинно в лжеистину и в зло. Подобное можно сравнить с восприятием солнечного света, который изливается на все предметы земные, но всякий предмет восприемлет свет в зависимости от природы своей: солнечный свет обретает красоту, попадая на прекрасные формы, и свет этот превращается в уродство, если попадает на уродливые формы. В нашем мире это представляется тайной, но в посмертном существовании нет ничего более ясного и хорошо известного. (АС 2888)
От Господа нашего — через мир духовный — на все предметы естественного мира льется общее излучение, но также и особое излучение... Любые животные относятся к одному порядку существ, а потому они получают и воспринимают лишь общее излучение... Все способности их — врожденные; нет нужды прививать что-либо животным через обучение. Однако люди относятся к разным порядкам существ... и потому они получают особые излучения; с ними вместе пребывают ангелы и духи, через которые это особое излучение передается. И если б не пребывали они вместе с нами, то мы сгинули бы во зле и попали бы в самые глубины ада. (АС 5850)
[Силою особого излучения] человек способен подняться над своей природой, чего животное не может сделать. Человеку дана способность помыслить аналитически и разумно о делах гражданских и нравственных, которые принадлежат еще миру природы, он также умеет осмыслять вещи, принадлежащие миру духовному и миру небесному, которые возвышаются над природой. [Поистине] человек может достичь великой мудрости и даже увидеть Бога. (DLW 66)
Во всяком ангеле и во всяком человеке есть самое глубокое и недостижимое укрытие... вот туда-то и входит излучение Господне... и оттуда излучение распространяется внутри человека, заполняя по порядку его внутреннее существо. Это глубокое и недостижимое укрытие можно было бы назвать в человеке и в ангеле отверстием для Бога или Его пребывалищем в ангеле и человеке. Именно силой этого органа человек становится человеком, отличаясь от всех неразумных животных, которые этого укрытия, или входа, лишены. Поэтому, в отличие от животных, в связи с внутренней своей сущностью, которая относится к разуму и склонностям его, человек может бьггь воспитан Богом, способен верить в Бога, способен воодушевляться... любовью к Богу, а значит —и созерцать Господа, способен воспринимать разумение и мудрость и обсуждать их осмысленно. В силу того же свойства мы получаем право на вечность (НН 39)
Любовь, сущность жизни
Человек как целое соответствует основному принципу своей жизни. Тем самым он отличается от остальных людей. В согласии с этим принципом всякий получает свой собственный рай (если был он добр) или свой собственный ад (если был он зол). Принцип этот составляет самое существо его воли, а стало быть — и существо его жизни, существо, которое уже нельзя изменить после смерти. (АС 8858)
Есть три совершенно универсальных типа любви, фундаментальных для человека от самого творения: любовь к ближнему, которая в целом тождествена любви к служению, любовь к миру, что равноценно любви к благам мирским, и себялюбие, которое равноценно стремлению повелевать остальными. Любовь к ближнему и к служению равноценна духовной страсти. Обожание мира сего с его благами равно страсти материальной. Себялюбие и стремление повелевать остальными есть страсть телесная. Человек остается человеком до тех пор, пока любовь к ближнему или любовь к служению заполняет его голову, пока любовь к миру сему заполняет его тело, а любовь к самому себе не подымается выше ног. Но если любовь к миру сему ударила человеку в голову, он становится уродом и превращается в горбуна. Если же себялюбие захватит голову человека, он вовсе переворачивается и должен жить, стоя на руках — задницей вверх. (CL 269)
Любовь — это... сущность нашей жизни, а уж после этого мысль человеческая обозначает процесс жизни. Речь и действие, следующие за мыслью, на самом деле источником своим имеют не собственно мысль, но любовь, выраженную через мысль... После смерти тождество человека обнаруживается не через его мысль, а через его страсть, диктовавшую мысли. Человек равен своей способности к любви и к разумению. После смерти от нас отходит все, что не согласно с нашей любовью. В самом лице его, в тональности его голоса, в речи, жестах и в образе жизни отражается любовь его земная. Именно поэтому вселенский рай построен таким образом, что в нем порядок учитывает все разнообразие страстей и любви ко благу. Вселенский ад [построен] таким образом, что в нем учитываются все оттенки любви ко злу. (CL 36)
Благая жизнь
Благая жизнь объемлет все наши деяния, все, что мы пишем, проповедуем и даже говорим не ради самих себя, но ради Бога. Человек действует, пишет, проповедует и говорит ради Господа, когда он живет в согласии с законами религии. Законы... религии сводятся к тому, что поклоняться следует единому Богу, что следует избегать прелюбодеяния, воровства, убийства, лжесвидетельства, а также мошенничества, незаконных выгод, ненависти, мести, лжи, богохульства и многих иных дел, которые названы не только в Десяти заповедях, но и в иных частях Писания и которые суть грехи против Господа и мерзость мира сего. Если человек сторонится подобных дел, потому что они противоречат Писанию, а стало быть — и Богу противны, потому что они проистекают из ада, тогда человек... ведом... Господом. Покуда он ведом Господом, труды его [полны] добра. Господь ведет его к свершению благах дел и к исповеданию истины ради добра и ради истины, но не ради его самого или мира сего. Служение становится его радостью, а истина — наслаждением его. Более того, всякий день Господь учит его, что ему следует делать, что говорить, что проповедовать и что писать. Когда все зло отдалено от человека, он постоянно ведом Богом и просвещается Им. Однако водительство и учение осуществляется не приказом и не внешним побуждением, но живым потоком духовного наслаждения, из которого черпает человек свое понимание истины. Когда человек руководствуется сладкой силой этого потока, представляется, будто он действует ради самого себя, но в сердце своем он знает, что действует ради Господа. (АЕ 825)
Один человек превосходит другого способностью понимать и разуметь, что честно, а что нет в нравственной жизни, что справедливо в жизни общественной, что есть благо в духовной жизни. Причина [подобному различию] в том, что наша мысль способна возвышаться до понимания небесных истин путем освобождения от внешнего и чувственного мира. Кто погружен полностью в переживание чувственного мира, не способен даже на йоту понять, что есть честь, справедливость и благо, а потому такие люди доверяют другим и суждение свое основывают на памяти; и лишь самим себе они представляются мудрее остальных. Однако, те, кто могут мысленно возвыситься над ощущениями внешнего порядка... наделены большей способностью понимать и разуметь; эта способность также зависит от степени их близости к внутреннему человеку. (АС 6598)
Есть люди, считающие, что вести жизнь праведную... трудно, ибо им говорили, что человек должен отвернуться от мира сего, должен отказаться совершенно от желаний, которые названы плотскими и телесными, и должен вести духовную жизнь. Подобные люди понимают дело таким образом, что следует полностью отвернуться от мирской жизни, которая состоит, главным образом, из почестей и богатства... [а] следует им непрерывно размышлять смиренно о Боге, о спасении, о вечной жизни и все время надо проводить в молитвах, чтении Писания и иных благочестивых книг. Таково их представление об отказе от мирских удовольствий, о жизни духовной при отвержении плотских желаний... [Однако] если люди отвергают таким образом внешний мир и ведут духовную жизнь подобным образом, они вступают на путь печали и не способны воспринимать радости небесные, ибо в раю человек ведет такую же жизнь, какую вел он на земле. Наоборот, чтоб вкусить подлинно райскую жизнь, человек дол-жен... жить в мире земном, погрузившись в его заботы и дела, а духовность он может обрести путем соблюдения законов нравственных и общественных. И нет другого пути для подготовки человека к духовной жизни и к жизни райской. (НН 528)
Иной человек способен вести жизнь, ничем не отличающуюся от жизни всех остальных: он богатеет, вкусно ест, обитает в роскошном доме и носит богатые одежды в согласии со своим положением в обществе; он способен наслаждаться радостями и вознаграждениями, он может вести мирские дела во исполнение своих обязанностей, но при этом ему доступна, наряду с жизнью плотской, и жизнь духовная, если, конечно, внутренне он поклоняется Богу и желает блага ближнему своему... Встать на путь, ведущий к райскому блаженству, вовсе не так трудно, как предполагают многие. Единственное затруднение в том, что необходимо противостоять себялюбию и обожанию мира сего, чтоб эти чувства не хозяйничали в душе нашей... Ибо [они] суть источник всяческого зла. (НН 359)
Равно нечестивые и благочестивые... праведники и грешники... добрые и злые наслаждаются почестями и благами, но при этом... грешники и нечестивцы... попадают в ад, а праведники и благочестивые... попадают в рай... Почести и блага, а также положение и богатства одновременно представляют собой благословение и проклятие. [Они] благословение добрым и проклятие злым... В раю можно встретить богатых и бедных, великих и малых, но также и в аду. Богатства и почести оказались благословением в мире земном для тех, кто попадает потом в рай; они оказались проклятием для тех, кто пропал в аду... Благословением эти вещи стали для тех, кто не прикипел сердцем к внешнему миру; проклятием — для тех, кто не сумел оторвать свое сердце от внешних благ. Ибо зависимость сердца от внешних благ означает любовь к самому себе в этих благах. Если ж человек свободен сердцем от этих пут, значит в благах земных он ценит их пользу, но не самого себя. (DP 217)
Жизнь во зле
Человек был создан таким, что все желания, все мысли и деяния представляются ему отражениями его собственной личности. Без подобной мнимости мы не стали бы людьми, ибо не смогли бы вопринимать, удерживать и... усваивать что-либо, связанное с добром и истиной, с любовью и мудростью... Вне такой... жизненной мнимости у нас не возникло связи с Господом, а стало быть — мы лишились бы и вечной жизни. Однако, если на основе этой мнимости человек решит, что он мыслит, желает и творит добро сам от себя, а не от Бога,., то внутренне он свое добро превращает в зло... он делает самого себя источником зла. Таков был грех Адама. (CL 444)
Любовь деятельная может принадлежать только небу или аду... Все содеянное, на основе адской любви, то есть на основе любви к себе и к миру сему, есть деяния ради самого человека, а все, сделанное ради человека, есть... зло. Человек, видящий только самого себя, только то, что ему присуще и принадлежит, есть никто иной, как злодей. (НН 484)
Среди всех диких зверей и животных человек, едва родившись, уже превосходит все живые существа по низости своей. По возмужании он становится сам себе хозяин и, если он не связан никакими законами или обязательствами, которые он может взять на себя ради обретения выгоды или почестей, то он прибегнет к любому преступлению и не остановится, пока не подчинит себе всю вселенную и не ограбит всех... [Он] не пощадит никого, кроме тех, кто ему поклонятся. Такова природа человека... Если ему представится такая возможность, если это будет в его силах и путы, связывающие его, ослабнут, то он пойдет до конца и ничто его не остановит...
[Однако] Господь властвует и над злом и даже над адом внутри человека. Ради преодоления зла внутри нас... Господь может возродить человека и одарить его новой волей, которая есть совесть, и через нее творит Господь всяческое добро. Таковы правила нашей веры: все, что от человека, есть зло; а все добро происходит от Бога. (АС 987)
Совесть
Добро и истина, проистекающие от Господа, пробуждают [внутреннюю] совесть... Внешняя совесть... [пробуждается тем], что по нравственному и общественному закону является правильным и справедливым... Помимо того есть еще самый внешняя оболочка, которая представляется совестью, но совести не равна; исполнение того, что справедливо и правильно, ради себя самого и ради мира сего... или ради чести и славы нельзя поистине называть совестью. Таковы три плана... подчинения человека... Через внутреннюю совесть... Господь правит теми, кого он возродил. Через внешнюю совесть Господь правит другими, кто еще не возродился, но находится в процессе возрождения — если не в земной жизни, то в жизни небесной. А через внешнюю оболочку, которая [лишь] представляется совестью, Господь правит всем остальным, включая и самое зло. Когда б не было [связей внешнего плана, зло] овладело бы всеми и привело бы ко всеобщему безумию. (АС 4167)
У возрожденного человека радость вспыхивает, когда он действует по совести, тоска охватывает его, когда он вынужден поступать или мыслить вопреки ей. Иначе обстоит дело с людьми, не прошедшими через возрождение, ибо многие среди них не имеют понятия о совести — не говоря уж о том, какие поступки ей противоречат, а какие нет; они только умеют творить то, что совпадает с их желаниями. Именно такого рода поступки доставляют им радость, а если им приходится поступать вопреки их собственным желаниям, это вызывает у них тоску. У возрожденного человека появляются новая воля и новое разумение; они составляют его совесть... Через человеческую совесть Господь творит добро милосердия и исполняет истину веры. У человека, не прошедшего возрождения, воли нет, а есть... только жадность и, соответственно, открытость ко всякому злу. Равно нет у него и разумения, лишь — разглагольствования, которые приводят к приятию всякой лжи. Человека [совестливого] ждет звездная и духовная жизнь. Человеку, [лишенному совести,] остается только телесная и посюсторонняя жизнь... (АС 977)
Искушения
Искушение есть покушение на любовь, в которой человек пребывает, и степень искушения соответствует степени любви. Если любовь не подверглась испытанию, не было и искушения. Если разрушена любовь человека, потеряна и его жизнь, ибо жизнь равна любви. (АС 1690)
Искушения... служат погибели всяческой лжи и обманов, а также рассеянию их, в результате чего совесть испытывает ужас перед ложью... Таким образом, совесть пробуждается и укрепляется, а человек возрождается... (АС 1692)
Бывают искушения духовные, но бывают и телесные. Духовные искушения относятся ко внутреннему человеку, а телесные
· к природному. Духовные искушения возникают перед нами иногда отдельно от телесных, но иногда — заодно с ними. Мы встречаемся с телесными искушениями, когда страдает тело человека, когда урон терпит честь его, его состояние; короче — когда затронута жизнь естественная, как то бывает в случае болезни, несчастья, преследований, наказаний и прочего в том же роде. Тревоги, порожденные в подобных случаях, принято называть «телесными искушениями».
[Однако]... нельзя такие искушения считать подлинно искушениями, скорей их следует назвать огорчениями. Раны, нанесенные нашей природной жизни, вызывают эти страдания; иными словами — затронута наша любовь к самим себе и к миру сему. Даже злые люди страдают от таких огорчений; а страдание их и огорчение пропорционально их любви к самим себе и к нашему миру...
Духовное же искушение присуще только внутреннему человеку, оно представляет собой урон нашей духовной жизни. При этом тревоги вызваны не утратой природной жизни и не уроном, ей нанесенным, но потерей веры или милосердия, а следовательно
· под угрозой наше спасение. Искушения такого рода зачастую возбуждаются вслед за телесными искушениями, поскольку мы начинаем задумываться о Божьей помощи, когда заболеваем, разоряемся, терпим бесчестье и прочие беды... и тогда искушения духовные усугубляются искушениями телесными. (АС 8164) Однако, в наши дни духовные искушения мало кому знакомы. Да и не терпят их люди в такой степени, в какой терпели прежде, ибо человек утратил истину веры, а потому легко поддается искушениям. (АС 762)
Всякое искушение сопровождается своего рода отчаянием... за которым... следует утешение. Тот, кто подвергается искушению, испытывает тревогу, которая ведет его в отчаяние, ибо он не знает, чем его искушение кончится. И в этом — вся основа борьбы с искушением. Кто уверен в победе своей, тот не знает этой тревоги, и следовательно — не проходит через искушение. (AC 1787) Искушения подстерегают только людей, достигших взрослого возраста. (АС 4248)
Противоборствуя искушению, человек жаждет добра и алчет истины. Поэтому, когда искушение уже преодолено, мы вкушаем добро, как голодный пожирает пищу, мы впитываем истину, как жаждущий сосет воду... После тьмы и тревоги, порожденных искушением, нас ждут свет и покой. (АС 6829)
Возрождение
Таково Божественное Провидение, что Господь наш никогда не прерывает своих усилий, направленных на то, чтоб человек соединился с Богом и Бог соединился с человеком. Соединение подобного рода мы называем обновлением или возрождением. В нем залог спасения нашего. (DP 123)
[Многие] предполагают, будто дано человеку возродиться и без всякого искушения, а иные думают, что оно возможно и после одного единственного искушения. Однако... никому не даруется возрождение без искушения, и... многие искушения нам суждены, одно сменяется другим... Возрожденье случится только в самом конце, когда старый человек внутри нас умирает, а новая жизнь, небесная, нам даруется... Должно... ожидать сраженья, потому что старый человек с его жизнью просто так не сдается, а новый человек родиться не в состоянии, пока жизнь старого не истреблена окончательно... Сраженье ведут обе стороны взаимно, и сраженье это жестокое, ибо речь идет о жизни и смерти... Многие виды зла наслаждались его прежней жизнью... Покорить столько зла сразу и одновременно не выходит, ибо зло цепляется за человека, за самую сердцевину его: ведь оно досталось человеку еще от предков — с незапамятных времен, ведь зло соприродно нам. [Зло утвердилось] в нас с самого детства, укрепляясь всякий раз, когда мы сами уже творим зло. Все эти разновидности зла глубоко противны небесному благу и всему тому, что должно овладеть нами после возрождения. (ФС 8403)
Искушения суть знаки грядущего возрождения... Всякое возрождение целью своею имеет новую жизнь для нас... (АС 848) Человек рождается во зле всякого рода, а следовательно и во лжи всевозможной; так что сам по себе он приговорен к аду. Чтобы... ему избежать ада, нужно ему заново родиться — уже в Боге. Такое рождение мы и называем возрождением. Чтобы возродиться заново, человек должен сначала усвоить истины; и если он принадлежит к церкви, учить эти истины он должен по Писанию или по доктринам, созданным на основе Писания. Писание и учение на его основе объясняют нам, что есть истина и что есть добро; а истина и добро, в свою очередь, обучают нас, что есть ложь и зло. Пока человек не проникся этим знанием, он не способен возродиться, потому что он пребывает в своем собственном зле и своей лжи, называя их добром и истинами... Познание добра и истины должно предшествовать всякому возрождению; они просвещают разумение наше. Разумение было даровано людям с тем, чтобы они могли просветиться путем познания добра и истины и далее чтобы добро и истина проникли в самую волю человека и стал бы он добр.
Истины претворяются в добро, когда человек их желает, а из желания рождается действие... Если мы говорим—желать добра, или говорим — любить добро, то оно все едино. Что любит человек, того он и желает. И если мы говорим — понимать истину, которая принадлежит добру, или говорим — верить в истину, то снова мы имеем в виду одно и то же... Внутри возрожденного человека любовь и вера действуют заодно. Такое соединение, подобное единство, тождествено церкви, или раю, или еще Царствию Божию. В высшем смысле [такая связь] объединяет человека с Богом. (АС 10367)
По мере созревания люди совершенствуются в мудрости и разумении, так что всякий становится человеком. Природный рассудок никого еще не делает человеком; скорее природный рассудок делает нас зверями. Человеком можно стать, если обратиться к разумению и мудрости, истекающим от Господа; в той степени, в какой мы прониклись разумением и мудростью от Бога, мы красивы, как ангелы небесные. Но если кто-то отталкивает, душит и извращает истину и добро, запечатленные в Писании,.. и... отвергает добро и истину, тогда он становится чудовищем, а не человеком, ибо он ближе всего к дьяволу... (АЕ 790)
Бог, в согласии со своими законами, может отпустить человеку грехи, если человек, в согласии с законами человеческими, воздерживается от свершения таких грехов. Бог может духовно возродить нас, если мы, в согласии с нашими законами, трудимся для собственного возрождения в пределах, отпущенных нам земной жизнью. Господь — неутомимый труженик ради возрождения и спасения людей. Но и Он не в состоянии выполнить эту задачу, покуда люди не осознали себя вместилищем Божьих усилий, покуда мы не проторили дорогу и не отворили дверь для Господа. (TCR 73)
Человек, одаренный возрождением, не лишается при этом наслаждений и удовольствий, связанных с телесной жизнью и нижними пластами рассудка. Он полностью вкушает эти удовольствия и после возрождения, даже полнее, чем прежде, но в обратной пропорции. Прежде возрождения телесные услады заполняли всю его жизнь. После возрождения благо милосердия заполняет всю его жизнь, а телесные услады становятся второстепенным средством, занимая подчиненное место в его жизни, в которой торжествует духовное благо со счастьем и благосло- венностью. {АС 8413)
Никто не смеет утверждать, что он пережил возрождение, пока он не признает и не уверует, что главнейшая цель его жизни —милосердие, покуда любовь к ближнему не овладела человеком и милость не снизошла к нему. {АС 989) Не пережив еще возрождения, люди думают только о награде, а после — они изменяются совершенно. Человек ощущает оскорбление, если кто-то подозревает, что он благодетельствовал ближнему ради награды; ибо тогда человек испытывает счастье и благословение в осуществлении помощи, а не в наградах. {АС 8002) После возрождения нами овладевает внутреннний человек, а внешнее наше существо ему подчинено и покорно. Если ж не возродился кто-то из нас, им правит внешний человек, а внутренний — неподвижен, как будто бы и нет его вовсе. Возрожденному человеку дано узнать по размышлении, что принадлежит внутреннему человеку и что — внешнему. Эти атрибуты совершенно незнакомы нам до возрождения, ибо даже в размышлениях мы не можем познать их, поскольку нам не знакомы благо и истина веры, начало свое берущие в милосердии... Возрожденный человек отличается от самого себя прежде возрождения, как лето отличается от зимы, как свет — от тьмы. Возрожденный человек жив, а прежде он был мертв. {АС 977)
До возрождения жизнь протекает согласно понятиям веры, зато после возрождения она протекает согласно понятиям милосердия. На опыте наших собственных чувств до возрождения нам не знакомо милосердие: мы получаем представление о нем из учения церкви. Зато после возрождения... мы... любим ближнего своего и желаем ему добра из глубины сердца. Мы начинаем с того момента жить по закону, запечатленному в нашем сердце, ибо отныне мы действуем только на основе милосердия. Наше состояние стало совершенно отлично от всего, что нам было знакомо раньше. Ведь в прежнем состоянии мы пребывали как бы в темноте и не знали ничего про истины и про благо, заключенные в вере; меж тем после возрождения мы пере-ходим относительно этих понятий от тьмы к свету. {АС 8013)
Для того, кто претерпел возрождение, переменился самый порядок жизни; и естественная жизнь стала духовной... Возрожденный человек совершает поступки, исходя из милосердия. И все, что относится к его милосердию, он соотносит со своей верой. Однако духовным поистине он может стать лишь в той степени, в какой он пребывает в истине. Лишь посредством истины люди обретают возрождение и жизнь, которая идет в согласии с истиной. Через истину мы познаем жизнь, через жизнь мы творим истину; и таким образом мы соединяем благо с истиной, это соединение представляет собой духовный брак, и в нем начинается райское существование. {DP 83)
Как проходит возрождение — нам знать не дано; что мы прошли через возрождение — нам известно еле-еле. Но если кто-то пожелает узнать это, пусть попросту задумается над тем, какие цели он себе ставит и о чем он никому не рассказывает. Если цели эти устремлены ко благу... и человек более заботится о Боге и ближнем, чем о себе самом, тогда он уже прошел через возрождение. Но если цели его устремлены ко злу... и о себе он заботится куда больше, нежели о ближнем или о Господе... тогда возрождение его и не коснулось. (АС 3570)
Нет и не может наступить такой минуты, когда возрождение завершено, так что человек смеет воскликнуть: «Отныне я совершенен!». Внутри всякого из нас неисчислимы состояния зла и обмана; причем это не просто изолированные состояния, но состояния смешанные и многократно запутанные; их следует отряхнуть да так, чтобы они никогда более нас не настигали... В некоторых состояниях человек становится совершеннее, а во многих других — нет. Кто сумел претерпеть возрождение в земной жизни, кто успел пожить по Божьему закону, творя милосердие ближнему, тот совершенствуется бесконечно в вечном существовании. (АС 894)
Всякий из нас, если он ведом любовью и следует за нею куда угодно, полагает себя свободным, меж тем как он пребывает на самом деле в компании злых духов, хоровод которых влечет его неведомо куда. В подобном состоянии человек считает себя в высшей степени свободным — настолько, что он верит, будто утрата подобного состояния приведет его к самой несчастной жизни либо попросту к не-жизни. Так мы считаем, потому что совершенно невежественны относительно иной жизни, а также потому, что нам внушили впечатление, будто райская жизнь суждена только тем, кто прошел через нищету, бедность, утрату всех удовольствий. Только... впечатление это ложное... Человеку не обрести подлинной свободы, если он не прошел через возрождение и покуда сам Господь не поведет его посредством любви к добру и истине. Когда же такое с ним случится, тогда впервые познает он вкус истинной свободы, потому что тогда ему дано будет знать, что такое поистине жизнь, что составляет подлинную усладу в ней, и в чем заключается настоящее счастье. До- преж того мы не знаем даже, что есть добро, и иногда называем величайшим добром самое жуткое зло. (АС 892)
Возрождение человеков в земной жизни есть... залог их непрерывного совершенствования в жизни вечной. (АС 9334)
Подлинное предназначение человека
Человек рождается не для себя самого, но ради других... чтобы служить согражданам своим, обществу, стране, церкви и таким образом — Господу. Кто добился такого служения, тот и позаботился о себе в вечности. (TCR 406)
С младенчества до старости человек проходит в своей жизни через четыре периода. Первый — когда мы действуем по чужой воле, исполняя указания других; второй — когда мы действуем уже по собственному разумению; третий — когда воля наша согласуется с разумением; и четвертый — когда наши действия продиктованы твердыми принципами и направлены к продуманной цели. Однако эти периоды можно увязывать лишь с духовной жизнью человека, а в существовании телесном все обстоит иначе. Тело наше способно действовать нравственно и высказываться вполне разумно, хотя душа наша желает и мыслит совсем не так. Что именно так обстоит дело с естественным человеком, можно доказать на примерах притворщиков, льстецов, лжецов и лицемеров. Подобные люди... наслаждаются двоемыслием... их рассудок разделен на две враждующие... [части]. Иначе ведут себя те, чьи желания праведны и мысли разумны, если при этом поступают они справедливо и говорят разумно. (TCR 443)
Если мы служим Господу, повинуясь Ему и согласуясь с Его заветами, стало быть, мы — не рабы, а свободные люди. Предельная свобода состоит в том, чтобы быть ведомым Господом, потому что Господь добром вдохновляет самую волю человека, которая толкает нас совершать поступки, и, хотя они продиктованы Господом, представляется, что они совершены по нашей собственной воле, то есть свободно. Такого рода свобода принадлежит всем, кто живет в Боге; такая свобода навеки соединена с невыразимым счастьем. (АС 8988)
Бог любит всех, и поэтому желает добра всем, а добро есть служение. Когда Господь творит добро или творит пользу посредством ангелов, а в миру так и посредством людей, то тем, кто пользу извлекает с преданностью Богу, Он протягивает любовь свою в служении и в наградах за него, что приносит внутреннее благословение. Таково для людей вечное счастье. (CL 7) Никто из нас не может испытывать чувство или получать впечатление, принадлежащие другому или похожие на то, что испытывает другой; мы неповторимы в наших чувствах и ощущениях. Более того, чувства способны приносить плоды и впечатления бесконечно. Знание неисчерпаемо... (DP 57) Человек способен... совершенствоваться в знании, в разумении и мудрости — вечно. Когда совершено даровано нам в мудрости и разумении, мы получаем благословение счастьем для вечной жизни. (АС 5651)
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В концепции Сведенборга оба мира — духовный и естественный образуют взаимосвязанные части одного творения. Оба суть результаты излияния из Божества творческой любви и мудрости. Взаимозависимость обоих столь велика, что один мир не может существовать без другого.
Творение устремлено к одной лишь цели — к раю, населенному духовными существами, которые прежде еще нашли свою вечную индивидуальность в мире природном, земном. Все планеты, в сущности своей, были созданы с одной и той же целью, а стало быть, существуют неисчислимые разновидности разумных существ.
На каждой планете все материальное служит для пользы человека с тем, чтобы человек, в свою очередь, мог бы наилучшим образом служить другим людям. Подобное служение среди людей поистине содействует исполнению Божьей цели во вселенной.
Есть мир духа и мир природы... Духовный мир — это местопребывание ангелов и духов; природа — место обитания человека... Феномены природы представляют феномены духа и... между ними есть соответствия. Все в природе не могло бы осуществиться, когда б на то не было еще прежде причины. Причина природных феноменов — в мире духовном. Нет в природе ничего без причины. Естественные формы суть результат, их нельзя представлять себе как причины, и тем менее — как причины причин или первопричины. Земные феномены обретают свою форму в зависимости от пользы их в том месте, где они существуют... Все феномены в природе представляют... духовные феномены, которым они соответствуют... (АС 2990-91) Все явления в мире суть представления каких-то идей из Царства Божия, а стало быть — они представляют небесные и звездные явления... (АС 1409)
Бог есть сама любовь и сама мудрость. Отзвуки Его любви... и восприятия Его мудрости бесчисленны. Все явления на земле суть определенные соответствия [божественной мудрости и божественной любви]. Таково происхождение птиц, зверей, лесных деревьев, фруктовых деревьев, посевов и урожаев, трав и растений. Господь не есть протяженность, однако Он присутствует внутри любой протяженности, и таким образом Он пронизывает всю вселенную — от начала и до конца ее. И поскольку Он вездесущ, мы обнаруживаем... соответствия Его любви и мудрости во всем мире природы... [Равно и] в духовном мире похожие соответствия существуют с теми, которые приемлют отзвуки и восприятия от Бога... [В духовном] мире подобные вещи творятся Господом время от времени в зависимости от пристрастий ангельских. В мире же природы они были созданы в самом начале аналогичным образом. Однако предусмотрено, чтобы соответствия получали свое продолжение и таким способом творение бы продолжалось. В мире духовном творение осуществляется прерывисто, а в природном мире оно осуществляется постоянно, потому что... в одном случае перед нами атмосфера и пла-неты духовные, а в другом... — природные. Феномены природы были созданы для прикрытия феноменов духовных, как шкура прикрывает людей и животных, как кора и лыко прикрывают стволы и ветви деревьев, как мембраны прикрывают мозг, как оболочки — нервы, как внутренние ткани прикрывают органы и так далее. (TCR 78)
Вселенная сотворена внутренне связанной—как любовью, так и мудростью. (/ 5) Все предметы в нашем мире были созданы по образу небесных предметов, ибо природные явления соотносятся с духовными, как результат соотносится с причиной... Природа вселенной — это театр, где представлено Царство Божие. (АС 8812)
Отношение между внешним и внутренним оказывается не протяженно, а дискретно. Вообще, может быть степень двух родов: степени протяженности и не-протяженности. Степени протяженности соотносятся друг с другом, как различные степени ослабления света — от полной яркости до тьмы, как различные степени затемнения предметов — от света до тени, или как степени чистоты в атмосфере от земли к небу... Наоборот, степени дискретности различаются как прошедшее и последующее, как причина и результат ее, как производитель и произведение... Всякая вещь на свете и все вещи вместе взятые... наделены степенями дискретности и протяженности... (НН 38) Явления внутреннего мира совершенней, нежели их отражения во внешнем мире, и сходство между одними и другими исчерпывается соответствиями. (АС 10181)
Вселенная, и в большом, и в малом, и в первейших вещах, и в наипоследнейших, так наполнена Божественной Любовью и Божественной Мудростью, что можно утверждать, что вселенная — это образ Божественной Мудрости и Божественной Любви... Между всякой сотворенной частью вселенной и между всякой частью человека существуют такие соответствия, что человека можно приравнять к своего рода вселенной. Соответствия простираются между его пристрастиями (а стало быть — и мыслями) и всеми явлениями животного царства, между его волей (а стало быть—и разумением) и всеми явлениями царства растительного, между внутренним содержанием его жизни и явлениями царства минерального... В [мире духовном] мы обнаруживаем все явления, принимающие форму в мире природном, разделенном на три царства; так проявляются соответствия страстей и мыслей. (DLW 52)
Прежде творения Бог был сама любовь и сама мудрость; Он представлял собой единство этих двух начал, устремленных к служению. Любовь и мудрость, взятые вне служения, представляются лишь скоротечными порождениями рассудка, которые растворяются, если не приводят к служению. Если первые два элемента отделены от третьего, они напоминают птиц, кружащих над великим океаном и теряющих силы, и падающих в воду, и тонущих. Вселенная была так создана Богом, чтобы можно было осуществлять служение... Вселенную можно назвать театром служения. Поскольку человек есть венец творения... все элементы гармонии объединились и сконцентрировались в нем с тем, чтобы Господь мог осуществить главное служение. Любовь и мудрость в отрыве от... служения можно уподобить солнечным свету и теплу: если свет и тепло не воздействуют на людей, животных и растения, они лишаются всякого смысла. Лишь проливаясь на наш мир и воздействуя на него, солнце с его светом и теплом обнаруживает свой смысл. (TCR 67)
Творение свое начало имело в самой сердцевине или в глубине, потому что источником его был Бог, и распространилось до самых внешних пределов... Самый внешний план творения — наш природный мир, включающий земной шар со всем его содержимым. Когда земной мир был окончательно сотворен, Бог создал человека, в котором сошлись все, без исключения, элементы божественной гармонии... (LJ 9)
Есть много планет, обитаемых живыми существами... Некоторые по величине превосходят землю, но они вовсе не пустые массы, созданные для того, чтобы вращаться вокруг солнца и давать земле свет. Их смысл и служение имеют куда более высокий смысл. И если человек, как и следует ему, верит, что Божество создало вселенную именно для распространения рода людского и для заселения позднее рая... тогда он должен поверить, что люди есть повсюду на планетах. Находящиеся в пределах нашей видимости планеты вращаются внутри солнечной системы и представляют собой подобия земли... Они состав-лены из земных веществ, ибо они также отражают солнечный свет. Точно также... они, как и наша земля, вращаются вокруг солнца, формируя тем самым время в годы и времена года: ве-сну, лето, осень, зиму — со всякими климатическими вариациями. Аналогичным же образом эти планеты вращаются вокруг соб-ственной оси каждая, формируя тем самым дни и время дня — утро, полдень, вечер и ночь... (АС 6697)
Каждая вещь на свете и вся вселенная были созданы Богом. Поэтому в Писании вселенная со всеми ее частями и явлениями названа творением рук Иеговы. Есть такие люди, которые отстаивают идею, будто мир, со всем его содержимым, был создан из ничего, и этому ничто соответствует идея абсолютного ничто. Из такого абсолютного ничто, однако, ничего же нельзя было сделать. Такова установленная истина. И следовательно, вселенная являет собой образ Господа и, стало быть, она полна Господом; она могла быть создана только в Боге и из Бога. Бог есть Esse сам по себе, а уж из Esse должно возникнуть все сущее. Создание сущего из ничего, то есть из не-сущего равно предельному противоречию. Однако, все, что было создано в Боге и из Бога, не есть продолжение Господа. Бог есть Esse сам по себе, но в вещах сотворенных нет Esse как такового. Если бы в сотворенных вещах присутствовало бы оное Esse, они бы стали продолжением Господа, а все, что является протяженностью Господа есть Господь. (DLW 55)
Существуют два солнца, через посредство которых все было создано Богом: одно светит из мира духовного, другое из мира природы... Вселенная и все вещи в ней были созданы Богом, а солнце духовного мира при этом послужило посредником, поскольку это солнце — самое первое следствие Божественной Любви и Божественной Мудрости, а в них — источник всего остального. В любой сотворенной вещи, от самой великой до самой малой, мы обнаруживаем... цель, причину и следствие. Вне этих трех качеств в сотворенном мире ничего быть не может. (DLW 153-54)
Духовный универсум не может существовать без природной вселенной, внутри которой дух вырабатывает свои результаты, приносит свою пользщу, так что... солнце было сотворено, а из него уж все феномены природы возникли и через него же, посредством света и тепла, созданы были все виды атмосферы... Посредством атмосфер был создан также земной шар, где из земного вещества сформировались люди, звери, рыбы, деревья, кусты и травы, составленные на основе почвы, камней и минералов. Такова в самом общем виде история творения. Чтоб объяснить ее в деталях и тем паче в мелких деталях, потребовались бы томы и томы; однако все указывает на то, что Бог не создавал вселенную из ничего, ибо... из ничего — ничего выйти не может. Господь создал вселенную из солнца ангельского рая, которое состоит из самой Его Esse, в которой нет ничего, кроме любви, скрещенной с мудростью. Такова вселенная, из которой выделены духовный мир и мир природный; она была создана из Божественной Любви посредством Божественной Мудрости. И это доказывается и свидетельствуется всякой вещью на свете и всеми вещами вместе. (TCR 76)
Цель же всех созданных вещей состоит в том, чтобы Бог воссоединился с сотворенной вселенной. Это невозможно, пока не появятся подданные, внутри которых Его Божественность не станет пребывать, как внутри Самое Себя, то есть будет внутри них покоиться и обитать... Таковыми подданными должны стать люди, кои сами по себе способны к вознесению и воссоединению с [небесами]... Посредством такого воссоединения Господь присутствует в любой вещи, Им сотворенной. (DLW170)
Все в мире было сотворено для пользы... блага и... услады людей, иногда — немедленно, иногда — в отдаленной перспективе. Поскольку... эти вещи были созданы ради человека, постольку они для служения Господу, которое есть... жизнь с людьми. (DW xii) Мир представляет собой переплетение различных польз, составляющих определенный порядок, при котором род человеческий цель свою имеет в ангельском раю... Сколь изумительно, что незначительный червяк-шелкопряд одевает своим шелком и величественно украшает как женщин, так и мужчин, начиная от королей и королев и кончая последними слугами; сколь поразительно, что малое насекомое, вроде пчелы, создает воск для свечей, которые освещают блеском своим дворцы и храмы. (TCR 13) Все во вселенной... создается и формируется для пользы, в пользе и ради пользы. (CL 183)
Человек — это инструмент, на котором равно можно исполнять музыку духовного мира и музыку мира природного. Человек — это сочленение обоих этих миров, ибо в нем самом присутствуют одновременно мир духовный и мир естественный. На-сколько человек отзывчив к миру духовному, в такой же степени он является медиумом данного сочленения; насколько он отзыв-чив к миру природы и глух к миру духовному, настолько его способность служить медиумом ограничивается. (НН 112)
Непосвященный в тайны небесные смеет считать, будто ангелы существуют независимо от людей, а люди — независимо от ангелов. Однако, ни один из духов или ангелов не может существовать независимо от человека, и нет человека, независимого от духов или ангелов. Между ними царит взаимная и обоюдная зависимость... Род человеческий и ангельский рай составляют единое целое; обоюдно и взаимно они зависят друг от друга, так что... одна часть не может быть лишена другой. (LJ 9)
Почти все отошедшие из нашего мира и попавшие на тот свет предполагают, что для всех существует один и тот же ад, один и тот же рай. Однако, в обоих этих мирах существует бесконечное число разновидностей, поэтому и ад, и рай для каждого оказывается совершенно особым... В каждом случае этот мир образуется из множества компонентов, и поэтому... какова гармония [человека] таков и мир его в потусторонней жизни... Так, например, все общества образуют на небесах одно, и все сообщества вместе [образуют] небесную вселенную, проистекающую только из Господа потоком любви. (АС 457)
Во всей сотворенной вселенной едва ли найдутся две тождественные вещи... И [не найти] среди предметов вселенной двух одинаковых результатов... от одной и той же причины... Среди всех... лиц человеческих не обнаружить двух одинаковых совершенно, и так вплоть до самой вечности. Это бесконечное разнообразие было бы невозможно, когда б не бесконечность, присущая как атрибут Создателю нашему. (TCR 32)
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Вопрос о божественном промысле и его роли в делах человеческих на протяжении веков подвергался обсуждению среди философов и богословов. Сведенборг, в согласии с откровенным и четким характером своих писаний, не жалеет сил для выяснения всех мелочей, связанных с божественным провидением. Для него провидение сказывается в общем и в мельчайших частностях. Любое событие, независимо от его масштаба, привносит нечто в вечное благосостояние людское.
Но, поскольку человек утратил бы представление о собственной ценности, если б наперед мог узнать замысел провидения, Господь положил так, что человеку не дано угадывать его наперед, он способен лишь распознать его "задним числом" — по прошествии времени. Если ведет некто разумную жизнь, но при этом не переоценивает собственную разумность, он действует заодно с течением божьего промысла. И жизнь его, отмеченная все равно нормальными приливами и отливами человеческого существования, будет в целом направлена к добру. При этом, однако, человек сохраняет свободу направить свою жизнь в иную сторону, ибо законы провидения всегда дозволяют сущностную свободу человека. Внутри сведенборговской концепции жизни всепроницающее мудрое провидение постоянно ищет, как бы оказать содействие любому человеку в осуществлении его собственного счастья.
Божественное провидение хлопочет о спасении человека с момента его рождения, продолжает эти хлопоты на протяжении всей его жизни и не оставляет его даже в вечности своим попечением... Рай для человеков — такова предельная цель в процессе сотворения вселенной. Данная цель в ее осуществлении и развертывании составляет божий промысел, направленный на спасение рода людского. Все внешнее в человеке, все доступное ему для использования — составляет лишь вторичную цель творения... [И тем не менее]... все [в материальном мире] постоянно подчиняется законам, начертанным промыслом Божьим в самом начале творения. [И если так обстоит дело с вещами материального мира] возможно ли, чтобы первичная цель, коя состоит в спасении человека, не осуществлялась бы постоянно в согласии с божественной гармонией, которая и составлена из законов божественного провидения?
Посмотрите на фруктовое дерево. Оно поначалу пробивается тонюсеньким прутиком из мельчайшего зернышка, потом постепенно вырастает в саженец, раскидывает ветви, которые позднее покроются листьями, а затем зацветут и станут приносить плоды, а в плодах уж будут новые зернышки, чтобы продолжить род этого дерева. Точно также обстоит дело с травами и кустарниками. И разве не так же чудесно ведут себя все кустарники и деревья, развиваясь от одной цели к последующей и повинуясь законам гармонии, положенным для них? Почему же тогда высшая цель — рай для рода людского — не может осуществляться сходным образом? Можно ли представить себе раз-витие чего бы то ни было вне постоянных законов Божьего про-мысла? Есть глубокое соответствие между жизнью человека и ростом дерева... (DP 332)
Вездесущность Божества раскрывается в гармонии и в... ее воплощении, которое мы называем Провидением и которое происходит по законам гармонии. Провидение осуществляется непрерывно и вплоть до самой вечности в согласии с законами гармонии. [Оно не может]... осуществляться вопреки законам или изменить эти законы даже на йоту, ибо гармония со всеми ее законами есть Сам [Господь]. (TCR 73)
Божий промысел тождествен божественной гармонии, но более устремлен к спасению людей. Не может быть гармонии без законов, ибо именно законы составляют порядок, и всякий закон вытекает из порядка, который есть гармония... [Поскольку] Бог есть порядок, постольку Он есть Закон собственной гармонии. То же самое... можно сказать о Божьем промысле: поскольку Бог есть Провидение, постольку Он есть и Закон собственного Промысла... Господь не может действовать вопреки законам собственного провидения, ибо это означало бы, что Он действует против Самого Себя. Повторяю: невозможно какое-либо действие вне объекта, оно возможно только применительно к объекту и только через посредство чего-то... Объект Божественного промысла — человек. Средства воздействия на него суть Божественные истины, откуда черпаем мы мудрость, и Божественная любовь, откуда и мы черпаем любовь. Божий промысел данными средствами действует во имя своей цели, которая состоит в спасении человека... Воздействие Божьего промысла ради спасения человека начинается с самого рождения людей и продолжается до конца их жизни и даже после этого — вплоть до вечности. (DP 331)
Если хоть на минуту или долю мгновения оставит Господь нас своим водительством, человек тут же отступит с пути исправления и погибнет. Всякое изменение, любая перемена в сознании человека вызывает перемены и сдвиги в нынешнем состоянии вещей и в последующем их состоянии также... Сравнить это можно со стрелой, спущенной с тетивы лука: если в самом начале стрела хоть чуть-чуть отклонится от цели, то на расстоянии в тысячу шагов она пройдет далеко от мишени. Равно обстоит дело с человеческим сознанием, если Господь оставит нас своим водительством хоть на долю мгновения. Но Бог не оставляет нас, повинуясь закону Своего Божественного Провидения. Именно в согласии с этим законом человеку должно казаться, будто он сам себя ведет. Меж тем весь путь его предусмотрен Господом, который непрерывно следит за нами. (DP 202)
Господне Божественное Провидение универсально, потому что от него не ускользает никакая деталь, и оно... особливо, потому что охватывает всю вселенную. Господь действует изнутри и извне одновременно... Именно так, и никак иначе, все вещи вместе и одна вещь в частности могут быть увязаны между собой. Промежуточные элементы увязываются в неразрывные цепи, протянутые от самой сердцевины к внешней оболочке, и на поверхности ее все вещи держатся вместе. Во внешней оболочке нам дано узреть одновременное присутствие всех вещей, с самой первой начиная... (DP 124)
[Бог] из самого Себя устанавливает порядок, и не так, как принято предполагать — только в самом универсальном смысле, но также и в мельчайших жизненных деталях, ибо универсальность смысла зависит от мелочей. Нельзя говорить об универсальности, отделяя ее от частностей: это все равно, что говорить о целом, в котором нету частей, и следовательно — все равно, что говорить о чем-то, в чем нет ничего. Если скажем мы, что Божественное Провидение охватывает вселенную, но не мельчайшие детали ее, то утверждение наше будет ложно... Править и вести в самом общем смысле, без того чтобы править и вести частички целого, означает отсутствие правления и отсутствие водительства. Это справедливо в философском отношении, однако, диву даешься, что сами философы, даже те, кто выше других сумели помыслить, рассматривают сей вопрос совершенно иначе... (АС 1919)
Если б Провидение Божье не принимало во внимание все детали, нельзя было бы человеку обрести спасение и даже просто жить он бы не смог, ибо жизнь дарована нам от Господа, и все элементы жизни отзываются в вечности непременными последствиями. (АС 6490) Божье Предвидение и Промысел ощутимы во всем, даже в последних мелочах. И если б оно обстояло иначе... род человеческий вымер бы давно. (АС 5122)
Господь провидит... все —как в общем, так и в частностях; Он предусматривает все и всем распоряжается, но некоторые вещи Он просто дозволяет, другие — терпит, на третьи — соглашается, от четвертых—получает удовольствие, пятые же —ему желанны. (АС 1755)
Божественный Промысел отличается от любого иного водительства и руководства, потому что Провидение постоянно имеет в виду вечность и непрерывно ведет нас к спасению... через разные состояния, иной раз приятные, иной — мрачные, чего человеку не дано понимать. И тем не менее, все эти состояния полезны для нашей вечной жизни. (АС 8560) Когда Господь с нами, Он нас ведет, он предусматривает все, что с нами случится — равно доброе и печальное, и распоряжается так, чтобы оно все пошло нам во благо. Таков промысел Божий. АС 6303)
Однако промысел Божий является настолько тайно, что человек едва может заметить следы его, и тем не менее провидение не оставляет человека ни на мгновение в самых мелких деталях его жизни от самого младенченства — до старости в сем мире и даже позднее — в вечности. И на каждом шагу Провидение соотносит всякую жизнь с вечностью. Поскольку Мудрость Божия сама по себе есть ни что иное как цель, постольку провидение ведет к цели, держит человека внутри этой цели и работает ради этой цели. Цель же состоит в том, чтобы человек стал частицей мудрости и... любви, а стало быть — превратился в место пребывания Господа и в образ Божественной жизни. (АЕ 1135)
Постоянная задача Божественного Промысла заключается в том, чтобы внутри человека соединить добро с истиной, а истину — с добром, чтобы человек воссоединился с Господом. (DP 21) Господне провидение постоянно действует так, чтобы истина внутри человека соединилась бы с добром, а добро — с истиной, потому что это соединение есть церковь и небеса. Такое единение осуществляется в Боге и во всех элементах, от Него проистекающих. В союзе подобном мы находим брак церкви и небес да и в Писании Царство Господне приравнено к браку. (DP 21)
Один из законов Божественного Провидения заключается в том, что в согласии с разумением человек действует свободно. (DP 71) Посредством пристрастий Господь ведет всякого и таким образом безмолвно склоняет его, ибо водительство Божье — в свободе. (АС 4364) Более того, закон Провидения Божьего... сводится к тому, что человеку не дано воспринимать или ощущать воздействие Божие... но он должен признать и познать Провидение. (DP 175) Господь... Своим Провидением постоянно ведет человека в свободе, и свобода всегда представляется человеку знаком его собственной воли. Вести человека без принуждения, но вопреки ему самому — все равно что поднимать с земли огромную неподатливую тяжесть с помощью винтов: их сила такова, что тяжесть и сопротивление веса почти неощутимы. Еще это можно сравнить с положением человека, оказавшегося рядом с врагом, который замышляет его убить, и чьих намерений будущая жертва не знает. Только друг может увести этого человека неведомыми тропами и уже потом раскрыть ему замысел врага. (DP 211)
Бог... предвидит, что никакое добро не уживется в человеке, если тот не ощущает себя свободным, ибо все, что достается человеку вне свободы, рассыпается при первом приближении зла или при первом движении искушения. Господь заодно [предвидит], что человек, сам по себе или из свободы своей, всегда будет клониться к глубинам адовым. Поэтому Господь распорядился, чтобы человек, буде он страдает от того, что ведут его без принуждения к раю, все же поддавался бы и вступал на дорогу, ведущую к менее страшному аду. Если ж согласен он страдать, когда его без принуждения направляют к добру, то такого человека ожидает рай. Тут нам дано разглядеть, что такое предвидение и что такое промысел Божий, а еще мы можем понять, что все предвиденное — исполняется... В любое мгновение ока жизнь наша подразумевает долгий ряд последствий, протянутых в вечность; и всякое мгновение есть новое начало для всех последующих... Поскольку Господь из вечности своей предвидит качество человека... Его промысел охватывает даже самые мелкие детали, и Он направляет и гнет человека, утихомиривая его свободу. (АС 3854)
Человек восстанет против Бога и будет отрицать Его, если ясно увидит... направленье Божьего Промысла, потому что человек наслаждается любовью к самому себе. Это наслаждение составляет главную радость в его жизни... Если б нам дано было увидеть, как непрерывно нас отвлекают от услады нашей жизни, мы пришли бы в ярость, словно кто-то желает разрушить самое наше бытие, — и мы станем ненавидеть его, как злейшего врага. Чтобы предотвратить такое, Господь не раскрывает ходы Своего Промысла, но посредством Провидения Бог несет человека, в тишине, словно скрытый поток или благоприятный прилив влекут собою корабль. (DP 186)
Нам дарована возможность разглядеть знаки Провидения задним числом, но никогда — загодя; эти знаки соотносятся не с природным порядком вещей, но скорее с миром духовным. Задним числом — значит, мы видим знаки Провидения много позже и никогда заранее. Что мы видим их из мира духовного, а не из мира природы — означает, что мы видим их с небес, а не из нашего мира (DP 187)
Среди законов Божественного Провидения есть один, который гласит, что человека нельзя принудить, чтобы думал он и желал, чтобы верил он и любил то, что относится к религии, но человеку дано самому прийти к этому, а иной раз он чуть не силком себя к этому приучает. (DP 129) Никто не исправляется от созерцания чудес и знамений... от видений или... общения с мертвыми, ибо во всем этом есть принуждение. (DP 130, 134) Если б ощущал человек знаки провидения или если б они были внятны ему, он не смог бы поступать свободно и по собственному разумению; и все поступки его представились бы ему не его собственными. Ведь в таком случае человек получает как бы предварительное знание о грядущих событиях... Он в этом случае был бы лишен самости и ничто ему в вину ставить было бы нельзя. При подобном положении не важно стало бы: а творил он добро или зло; верил он в Бога или действовал по адскому наущению — стало бы совершенно несущественно. Короче, мы не принадлежали бы более к роду человеческому... Лишившись свободы действовать по своему разумению, мы утратили б заодно ощущение самостоятельности, ибо внимая или ощущая действие божественного промысла, человек поддался бы ему и был бы им ведом. Господь, однако, направляет своим Божьим Промыслом всех людей: человеку только кажется, будто он сам себя ведет по жизни... Следовательно, когда бы мы явственно ощущали, что нас направляют по жизни, мы утратили бы ощущение подлинности нашего существования — мы бы двигались, издавали звуки и поступали наподобие оживших идолов. Если при этом у человека осталось бы осознание своего бытия, он двигался бы, как каторжник в кандалах и колодках или как подъяремное животное. Разве не ясно из этого, что тогда мы лишились бы вовсе нашей свободы? А без свободы мы утратим заодно и наше разумение, ибо нам дано мыслить свободно и внутри свободы. И если человек теряет это ощущение, ему кажется, что не он сам думает, но кто-то — за него. Если читатель обдумает это всерьез, он немедленно поймет, что в таком случае мы лишились бы рассудка, а уж тем более разумения и — тем самым — оказались за пределами человеческого рода...
Если бы... нам дано было знать результат или исход божественного волеизъявления, наш разум перестал бы действовать, а вместе с ним — и наша любовь... Величайшая услада нашему разуму — с помощью любви предугадать мысленно результат каких- то поступков: не по осуществлении их, но заранее, не в настоящем времени, но в будущем. Поэтому человек наделен надеждой, которая в сознании его то вздымается, то исчезает по мере того, как он поджидает событие. Услада приходит с исполнением догадки, а потом забывается вместе с мыслями о самом событии. Сходное ощущение появляется в том случае, когда само событие было предугадано. Наш разум всегда пребывает в пределах, очерченных триадой: цель, причина, следствие. Достаточно изъять из триады хоть один член, и наш рассудок лишится жизни. Воля вступает тогда, когда ставится цель. Понимание включается тогда, когда мы решаем вопрос о причинах. Через мысль приводится в действие тело, провоцируется внешнее ощущение или высказывание... Наш рассудок лишается жизни, если нам дана только воля и ничто, кроме нее, или когда нам дарован один результат. Жизнь просыпается в нашем разуме только при наличии всех трех членов одновременно - и замирает, когда одного из них нет. Существование разума сокращается и ставится вообще под угрозу, если события ему предсказаны наверняка. (DP 176-178)
Поскольку знание будущего истощает человека, а состоит он в свободном действии в согласии с собственным разумением, то знание будущего заказано всем и каждому. Тем не менее, каждому позволено иметь свое собственное мнение по поводу будущего на основе его разумения. В подобном занятии разум, со всеми его атрибутами, осуществляет свое назначение самым должным образом. Именно поэтому человеку не дано знать, что станется с делами после его смерти, как не дано ему знать ровно ничего о событиях, которые еще не произошли. Подобное знание привело бы к тому, что мы перестали бы упражнять свое внутреннее разумение, не должны были бы решать, как нам поступить или как нам жить, чтобы событие осуществилось. Мы попросту ограничимся внешним нашим разумением, которое подскажет нам, как мы встретим это событие. Таким образом внутренняя сила нашего интеллекта иссякнет, ослабеет именна та способность нашего разумения, которую составляют два главных качества человеческой жизни — свобода и рациональность. (DP 179)
Если отнять у человека ощущение, что он живет самостоятельно, то есть мыслит, желает, говорит и поступает по своей собственной воле, он перестанет быть человеком. Соответственно, когда б люди не могли принимать решения во всем, что касается их жизни и поступков, по своему собственному разумению, тогда бы божественный промысел не мог бы их вести и направлять. Человек тогда б уподобился своей собственной обессилевшей руке, рот его был бы вечно растворен, глаза закрыты, а дыханье бы приостановилось в ожиданье команды свыше. Люди лишились бы человеческого облика и качества, которое есть у них от того, что они воспринимают и ощущают бытие таким образом, словно им дано думать, желать, говорить и действовать по своей собственной воле. (DP 210)
Всевозможная сила, всякое разумение, рассудок и мудрость даруются от Бога. (АС 2694) Представление [о Божьем Промысле] с трудом дается всякому человеку, но особенно тяжело оно дается тем, кто веруют в свой собственный ум. Самим себе такие люди приписывают все успешное в своей жизни. Остальное они приписывают удаче или случайности — и почти ничего Божественному Провидению. Таким образом, всему случившемуся с ними эти люди находят причину в царстве смерти, а не в царстве жизни. (АС 8717) [Однако] в сравнении с Божьим Промыслом человеческая сообразительность — все равно что пылинка в сравнении со вселенной... она почти лишена веса и в конце концов падает на землю... Люди, приписывающие все своей собственной сообразительности похожи на заблудившихся в темном лесу: они не знают пути к свету... (АС 6485)
Благо Господне с теми, кто любят Бога превыше всего, а ближнего любят, как самих себя. А блага человеческие достаются тем, кто любит, превыше всего, самих себя и презирают ближнего бесконечно. Такие люди озабочены насущным, потому что они верят в себя. Другие же о насущном не беспокоятся, ибо верят они в Бога. Кто верит в Господа, постоянно приемлет благо от Него. Что бы с ними ни произошло — покажется ли оно преуспеянием или нет — все равно оказывается благом, ибо все оказывается средством, ведущим их к вечному счастью. Кто же верит в самого себя, тот постоянно навлекает на себя зло. И что бы с ними ни произошло, даже если представится оно счастьем или пруспеянием, оно все равно будет злом, и следовательно все оказывается средством, влекущим этих людей к вечному несчастью. (АС 8480)
Те, кого влечет поток Провидения, направляются им ко всему, что связано со счастьем, какими бы странными ни представлялись пути Провидения. Поток Провидения подхватывает людей, верющих в Господа и отдающих ему все доверие свое. А кто верят только в самих себя и все приписывают одним себе, тех Провиденье минует, ибо они ему противны: они отрывают Провиденье от Бога и присваивают Божий Промысел себе самим.
Покуда человек несом Провидением, он пребывает в мире с самим собой. А покуда человек пребывает в мире с самим собой в силу веры своей, он принадлежит Божьему Промыслу. Только такие люди и знают и верят, что Провиденью Господа подвластно все бытие — как в общем, так и в частностях его, и даже в мельчайших деталях, — и что Провидение устремлено к вечности. Иные же, кто противны Промыслу и ничего не хотят даже слышать о нем, приписывают все хорошее своей сообразительности. Чего они не смеют приписать себе, то оставляют случайности, или удаче, или — иногда — судьбе, которую они связывают не с Богом, но с природой. Простаками они называют тех, кто не приписывает все себе или природе. (АС 8478)
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В рамках сведенборговой теории жизни любой аспект человеческого существования пронизывается божественной силой. Уже приведенные материалы, выбранные для характеристики его учения, ясно показывают, что для Сведенборга нет ни одного предмета — как бы ни был он мал и не-значителен, — который можно было бы описать, не упомянув всемогущества, всезнания и вездесущности Господа.
Нижеприведенные фрагменты касаются наиболее сложных аспектов в общем его учении о Божестве. Философы и богословы частенько расходились во мнениях по таким вопросам, как непорочное зачатие, осанна, троица, природа божественной эманации и ее последствий в жизни людей. Сведенборг не старался избежать ни одного из этих сложных вопросов; напротив, он утверждал, что подлинное понимание Божества необходимо для реального прогресса людей — как по отдельности, так и всех вместе.
Религиозные вожди временами именуют эти и подобные вопросы «тайнами веры». Иссушение религиозности в двадцатом столетии, в век науки, вне всякого сомнения, распространяется отчасти из-за недомолвок и путаницы, которые окутывают злополучные «тайны веры».
Однако, как говорил когда-то Эмерсон, «религия, страшащаяся науки, бесчестит Господа и движется к самоубийству».^ Сведенборг с ним был бы согласен. Все его богословские работы утверждают, что новые откровения Бога позволяют всем, кто того пожелает, проникнуть разумом в тайны веры.
Яснее всего эта позиция выражена в учении Сведенборга о Божественном.
В сотворенной вселенной ничто не живо, кроме Бого-Человека, то есть —Господа. Все неподвижно, пока Он не вдохнет жизнь, и ничто не скрыто от лучей Его солнца. Истинно, что в Господе мы живем, и движемся, и существуем. (DLW 301) Первым камнем в основании церкви ложится наше знание, что Бог есть и что Ему следует поклоняться. Первое из Его качеств, которое становится нам известно, сводится к тому, что Он создал вселенную и что существование вселенной зависит от Него. (АС 6879)
Идея Бога составляет основу мышления для всех религиозных людей, ибо все в религии указывает на Бога. Поскольку Господь, и в самом общем, и в самом частном, присутствует во всех отправлениях религии и в богослужении, постольку никакая связь с небесами невозможна вне должного представления о Божестве... В мире духовном всякий народ обретает свое место в согласии с его представлением о Боге как о человеке. В этом представлении, и ни в каком ином, заключена идея Господа. Состояние человека после смерти зависит от той идеи Бога, которая была ему внушена... Отрицание же Бога, а в христианском мире и отрицание Божественности Господа обозначают ад для людей. (DLW13)
Идея Бога... как внутренний образ входит в любые элементы, связанные с церковью, религией и поклонением Господу. Богословские вопросы сосредоточены прежде всего в человеческом мозгу; идея Бога занимает самое важное место среди них. Если это положение станем считать ложным, то все зависимые положения, уже в силу одного только принципа последовательности, нам придется также считать ложными. То, что мы ставим во главу угла, то, что одновременно составляет самую сердцевину учения, оказывается сущностью всего из него вытекающего... (BE 40)
Один только Бог является сущностью... сам по себе, и стало быть — именно Он есть Esse... Из этого источника берут начало свое все вещи. Многие это разглядели, ибо рассудок указал им на это. И однако они не решились это утверждать из страха, что таким образом они подойдут к выводу, что сотворенная вселенная и есть Бог, ибо из Бога она; или что природа состоит сама из себя, а следовательно, что именно внутреннюю ось природы мы и называем Богом... Хотя многие уже видели, что образование всех вещей на свете произошло от одного Бога и из его Esse\ тем не менее они не отважились следовать за той первой мыслью, которая пришла им в голову, от страха, что они запутаются в так называемом Гордиевом узле, распутать который будет немыслимо. Распутать его, поистине, было бы невозможно, потому что они построили свою мысль о Боге и о сотворенной Им вселенной в согласии с законами времени и пространства, которые присущи природе. С позиций природы никто не может воспринимать ни Бога, ни создание Им вселенной. Но всякий, чье понимание наполнено внутренним светом, может постичь разумением природу и ее сотворение из Бога, потому что Бог неподвластен времени и пространству... Божественное пребывает вне пространства, но, пребывая вне пространства, Божественное заполняет собой все пространства вселенной; Божество, пребывающее вне времени, объемлет все времена... Хотя Бог сотворил вселенную и все вещи в ней из Себя самого, во всей вселенной не найти ничего, что было бы Богом. (DEW 283)
Бог пребывает повсюду— как внутри человека, так и вне его... (DLW 130) Во всей вселенной существует [божественное] течение, направленное в человеческие души... [так что] внутри всякого человека слышен голос, который говорит ему, что Бог есть и Он есть един. (TCR 8-9)
Вечность Господняя не равна вечности нашего времени. Раз не существовало времени до сотворения нашего мира, тщеславно было бы мыслить о Боге в подобных терминах. Более того... Божественное начало из вечности... отвлечено от всякого времени: оно не знает дней, лет или столетий, но для Бога все эти измерения существуют единовременно... Бог сотворил мир не во времени, но... время было введено Богом в момент творения. (TCR 31) Во все времена Бог не причастен времени и во всяком пространстве Он не причастен пространству. Природа, однако, всегда пронизана временем, она повсюду ограничена пространством. Природа сотворена Богом, но не в вечности, а во времени... и в то же время она наделена пространством. (CL 328)
Мысль о едином Боге открывает человеку путь на небо, ибо нет иного Бога. Напротив, мысль о множестве богов этот путь закрывает, ибо идея множества богов разрушительна для идеи единого Бога. Мысль об истинном Боге равно открывает путь на небо, поскольку рай и все ему подвластное даровано нам от истинного Бога. Напротив, мысль о ложном Боге затворяет небеса, ибо никто, кроме истинного Бога, не признается в раю. Мысль о Боге-Творце, Спасителе и Просветителе открывает врата рая, ибо так представлена Троица единого и подлинного Бога. И снова повторю: мысль о Боге бесконечном, вечном, несотво- ренном, всемогущем, вездесущем и всезнающем открывает дорогу на небеса, ибо таковы, в сущности, атрибуты единого и подлинного Бога. Напротив, мысль о живом человеке — как о Боге, либо о покойном — как о Боге, либо об идоле — как о Боге закрывает путь в рай, ибо все они не всеведущи, не вездесущи, не всемогущи, были сотворены, не наделены вечностью и не бесконечны. Творение... [и] спасение не дело их рук, и не суждено просвещению прийти от них. (АЕ 1097)
Кто поклоняется единому Богу, в котором пребывает Божественная Троица, которая — таким образом — составлят ипостась Единого, тот все более приближается к живому ангельскому образу. [Напротив] кто утвердился в вере многобожия, так как верит во множество лиц, тот постепенно превращается в истукана с движущимися членами: внутри него пребывает сатана и сквозь уста этого истукана сатана произносит свои речи. (TCR 23)
В Боге пребывает Троица—то есть Само Божество, Богочеловек и Святой Дух, исходящий из Него, и все они — Единый Господь. (АС 3061) Прежде сотворения мира Троицы не было, зато после сотворения, когда Господь воплотился, возникла и стала пребывать Троица в Господе Боге, Искупителе и Спасителе нашем Иисусе Христе. В христианской церкви... признают существование Троицы прежде сотворения мира. [Многие христиане веруют] что Иегова зачал Сына от вечности, а Святой Дух тогда же стал исходить от обоих; они веруют также, что каждый из трех есть сам по себе или отдельное божество, потому что каждый из них есть единая ипостась, воплощающая Господа. Однако, поскольку все это непонятно вовсе разуму нашему, то называют это тайной, проникнуть в которую можно только таким путем: все Трое наделены одной Божественной сущностью, понимаемой как вечность, необъятность и всемогущество, а стало быть они наделены Божественной славой и величием в равной степени.
Но... эта троица есть единство трех Богов и, следовательно, никак не может быть Божественной Троицей... (TCR 170)
Троичная Личность была неизвестна в Апостольской Церкви, [но]... с течением времени люди стали... [путать троичность]. Таково было преступление Ария и его сторонников. В связи с чем Константин Великий созвал особый собор в Никее, городе в Вифинии. Ради опровержения зловредной ереси арианской решено было, продумано и подписано членами собора, что от века существуют три Божественные ипостаси — Отец, Сын и Святой Дух; каждому из Них, самому по себе и в самом себе, принадлежит личность, существование и бытие. [На том же соборе решили] что вторая ипостась, то есть Сын, спустился на землю и принял человеческий облик и принес спасение, а стало быть в силу Единства ипостасей Он наделен Божественностью и через то единство Он близок к Богу-Отцу. С того времени груды ереси стали возникать на земле по поводу Бога и личности Иисуса Христа. Антихристы стали поднимать свои головы и делить Господа на три личности, а Спасителя — на две, разрушая таким способом храм, воздвигнутый Господом через апостолов Его... В конечном итоге от того храма они не оставили камня на камне. (TCR 174)
Члены Никейского собора понимали, что нет иной троицы, кроме Троицы Господа, и от них берет свое происхождение Символ веры Афанасия, как ребенок, рожденный от почившей матери, — и любой это может увидеть, если прочтет его Символ открытыми глазами. И не только они поняли троицу — как троицу Богов, но и весь мир христианский так это понял, ибо весь христианский мир черпает свое знание о Боге из того же источника, и всякий человек цепляется за то верование и за слова его. Я спрашиваю всякого, и мирянина, и священнослужителя, дипломированных магистров и профессоров, рукоположенных епископов и архиепископов, одетых в пурпур кардиналов и даже самого Римского Папу: разве нынче в христианском мире понимают троицу иначе, нежели как троицу Богов? Пусть каждый спросит у самого себя и выскажет все, что думает. Во всяком слове этого всемирно принятого учения относительно Господа это так же ясно, как вода в хрустальном кубке. [И равно ясно,] что существуют три личности, каждая из них — Бог и Господь; более того, в согласии с истиной христианской каждая ипостась, сама по себе, должна почитаться Богом и Господом. Но... католическая или христианская религия... запрещает говорить о трех Богах и трех Господах, а уж тем паче — называть их. Так и вышло, что истина и религия, или истина и вера стали не одним и тем же, но стали двумя разными понятиями — противопоставленными друг другу. Однако, вместо того, чтобы выставить это противоречие на обзор всему свету, [Никейский Собор] сделал добавление, что нет трех Богов и трех Господ, но только один
Бог и один Господь, ибо кто же не засмеется над идеей трех Богов? Однако, разве не видят все противоречия в добавлении том? (TCR 172)
Те, кто из христианской церкви попали на тот свет, почти все представляли Господа, словно другого человека, — и не только отдельно от Божественного начала... но даже отдельно от Иеговы и — еще важнее — отдельно даже от Святого Духа, исходящего от Бога. Они, конечно, говорят о «едином Боге», но думают при этом о трех. Они поистине делят Господа на три части, ибо каждую часть они выделяют как личность, называя ее Богом, и каждую из трех они наделяют особыми качествами. Поэтому на том свете о христианах говорится, что они почитают трех богов, сколь ни поминают они о едином. (АС 5256)
Отец, Сын и Святой Дух суть три сущности одного Бога, наподобие души, тела и дыхания в человеке. Лишь рассудку нашему может казаться, что эти три сущности равны трем личностям... Однако... [следует] понять, что Божественное начало Отца, составляющее душу, и Божественное начало Сына, составляющее тело, и Божественное начало Святого Духа, представляющее собой как бы дыхание, суть три сущности единого Божества... Бог Отец есть Божество, Сын этого Отца — то же самое Божество, Святой Дух обоих, Отца и Сына, есть то же самое Божество. И поскольку все они едины по сущности и по мысли, они составляют единое Божество...
На основе троичности во всяком человеке... разве трудно понять троичность Божества? В каждом из нас обнаруживаются душа, тело и дыхание; равно — и в Господе... В Господе троичность божественна, внутри нас — троичность человечна. (TCR 168- 69) Эти три сущности, а именно: душа, тело и дыхание, были прежде и ныне представлены в Господе Боге Спасителе нашем. Его душа —от Иеговы Отца... Сын, рожденный Марией—это тело для Божьей души. Во чреве девы одно лишь тело было зачато и созрело из души... Дыхание составляет третью сущность, ибо оно исходит и от тела, и от души вместе; и то, что исходит, в сущности своей тождествено тому, из чего оно исходит. Три сущности, таким образом, Отец, Сын и Святой Дух в Боге нашем едины, как душа, тело и дыхание в человеке... (JCR 167)
Сущность Бога составлена из двух начал — любви и мудрости. Сущность Его любви состоит из трех элементов, а именно: из любовь ко всем, оставшимся за пределами Господа, желание воссоединиться с ними и, наконец, желание даровать им Господне благословение. Поскольку любовь и мудрость в Боге совпадают... те же три элемента составляют существо Его любви. Итак, три желания составляют Господню любовь, Его мудрость воплощает в жизнь эти три желания. (TCR 43)
Посредством истины, истекающей из Него, Господь направляет все вещи на свете — вплоть до самых незаметных и делает это не как король на земле, но как Бог рая и вселенной. Владыки мира сего озабочены только состоянием того целого, которое им подвластно, частностями и деталями занимаются их герцоги и чиновники. У Господа все поставлено совершено не так, ибо Он видит все, от вечности все знает и все вещи направляет к вечности, и все вещи Он содержит в должном порядке... Бог заботится не только о целом, но и обо всех частностях и о каждой вещи в отдельности... Его промысел осуществляется прямо посредством божественной истины от Него самого, а также через посредство рая. (АС 8717)
Поток, истекающий из Господа, представляет собою благо небесной любви, то есть любви к ближнему. В такой любви присутствует Господь, ибо Он любит все человечество во вселенной и от века желает спасения каждому из людей вовеки. И поскольку благо этой любви исходит от Него, Он Сам присутствует в каждом примере такой любви. Он находится рядом с человеком, которому даровано благо подобной любви. (АС 6495)
Все исходящее от Бога мгновенно пронизывает вселенную целиком. В процессе разворачивания этого потока по степеням, а также путем непрерывного воздействия... этот поток достигает не только животных, но проходит еще глубже, проницая растения и минералы. (CL 397) Присутствие Божие не оставляет никогда ни одного из людей, оно сопровождает и добрых, и злых. Вне Божьего присутствия не живет никто. Однако нисхождение Его даровано только тем, кто приемлет Его, кто верует в Него и соблюдает заветы Его. Постоянное присутствие Господа заставляет людей сохранять разумение и позволяет нам обрести духовность. (TCR 774)
Спасение человека есть Господняя забота непрерывно — от самого младенчества нашего и до самой смерти. Эта забота целиком принадлежит Богу и не может быть препоручена никакому человеку. Настолько эта забота относится к Господу, что она требует одновременно всемогущества, вездесущности и всезнания. Исправление человеков и перерождение их, а стало быть —и спасение, все зависит от Божьего Промысла... (AR 798)
Поклоняться дозволено только одному Богу. Если кто-то не знает, что означает поклонение Господу, он может поверить, будто Господь любит поклонение и желает славословий от человека, как то свойственно людям, которые ради почестей оказывают услуги тем, от кого ждут почестей. Такой человек не знаком с любовью, а уж тем паче с любовью Божественной. Господняя любовь вовсе не означает желания почестей и поклонения ради них самих, но Бог желает того ради человека и спасения его. Кто поклоняется Господу и славословит Его, пребывает в смирении. Человек, пребывающий в смирении, избавляется от себялюбия. По мере того, как это происходит, воспринимается божественное начало. Свойства человека, то есть зло и ложь, препятствуют восприятию божественного начала. Божественное начало состоит в поклонении Господу и восхвалении Его не-зависимо от всего остального. Славословие ради нас самих исходит из себялюбия. Небесная любовь отличается от себялюбия, как рай отличается от ада; а любовь Божественная отличается от себялюбия неизмеримо больше того. (АС 10646)
Внешнее поклонение... соответствует внутреннему лишь тогда, когда сущностное присуще поклонению. Сущностное состоит в преклонении перед Господом из самой глубины сердца. Нам не дано достичь подобной любви, если нет в нас милосердия и любви к ближнему. В милосердии и в любви к ближнему присутствует Господь, и именно тогда мы можем преклоняться перед Ним от всего сердца. Такое преклонение даровано нам от Бога, ибо Господь дарует нам все способности и все бытие в подобном поклонении. Отсюда следует, что, каково милосердие наше, таково же и поклонение и хвала Богу. Всякое восхваление есть поклонение, потому что преклонение перед Господом должно присутствовать в восхвалении, чтобы восхваление стало подлинно почитанием. (АС 1150)
Всякий признает Бога и воссоединяется с Ним в согласии с благостью собственной жизни. Кто знает хоть что-то о религии, может познать Господа; на основе знаний или памяти он также может говорить о Боге... Некоторые способны помыслить о Нем на основе собственного разумения. Но подобным образом постичь Божье присутствие возможно только, если человек ведет праведную жизнь, ибо — несмотря ни на что, люди всегда способны отвернуться от Бога и оборотиться к аду, если только они начинают жить во грехе. Лишь те, кто живут праведно, могут сердцем ощутить присутствие Господа. И их-то Господь обороняет от ада и привечает к Себе в соответствии с благостью их жизни. (DP 326)
Чем теснее связан с Богом человек, тем мудрее он становится... Чем теснее наша связь с Господом, тем счастливее мы становимся... Чем теснее человек прильнул к Господу, тем отчетливей он себя представляет, как если бы он принадлежал самому себе, и тем яснее человек осознает, что принадлежит он на самом деле Господу. (DP 34,37, 42)
Кто ведом дьяволом, тот старается ради самого себя и ради мира сего. А кто ведом Господом, тот служит ради Господа и рая. Все, кто сторонятся зла, ибо видят в нем грех, творят служение из Господа; меж тем все, кто не видят греха во зле, творят свое дело из дьявола, поскольку зло есть дьявол, а благо есть Господь. Именно в этом и ни в чем ином познаем мы различие среди людей. Ведь внешне они кажутся одинаковыми, но внутренне они совершенно непохожи. Один подобен золоту, внутри коего мерзость, другой же подобен золоту, в коем нет ничего, кроме золота. Первый подобен искусственному плоду, который внешне похож на фрукт с дерева, хотя на самом деле сотворен из крашеного воска и внутри содержит только прах да окалину; меж тем второй, действительно, прекрасный плод, приятный вкусом своим и ароматом, а внутри он содержит семена. (DP 215)
Нельзя узреть Бога иначе, как изнутри самого себя. И тот, кто носит в себе ненависть, увидит Его сквозь ненависть. Кто носит в себе безжалостность, увидит Его сквозь безжалостность. Напротив, те, кто испытывают милосердие и творят благо, видят Господа сквозь милосердие и благотворительность. {АС 8819)
Тому, кто признает Бога причиной всех вещей, Господь дарует усладу и благословение Своей любви — пока человек признает Его и осуществляет служение. Когда по любви и по вере, по собственному разумению, человек признает в Господе первопричину всего на свете, Господь в свою очередь дарует такому человеку благо Божественной жизни, которая приносит с собою всяческое счастье и всяческое благословение. Заодно Бог помогает человеку ощущать и воспринимать это благо, как если бы оно было внутри него и принадлежало исключительно ему самому; и наслаждение от этого совершенно пропорционально сердечному стремлению внутри нас признать основу веры. Восприятие, таким образом, становится взаимным, ибо осознание того, что Бог — внутри человека и человек — внутри Бога, приятно Господу, а осознание того, что он — внутри Бога и Бог —внутри человека, благодетельно для всякого из нас. Таково соединение Господа с человеком и человека с Господом посредством любви. {АЕ 1138).
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Ныне, даже среди верующих христиан, немногие легко принимают догмат о пришествии на землю Бога, воплощенного в Христе. Более того, непорочное рождение девой Марией Иисуса для не-верующих представляет собой наитруднейшее препятствие, так что этот догмат они отвергают с порога. Сведенборг верил, что Христос доподлинно был Богом на земле. Он даже утверждал, что только божественное явление могло обуздать в те времена нараставшую волну зла в нашем мире. Таким образом, богословие Сведенборга покоится на основании центрального завета в христианстве.
Однако, самая удивительная сторона его учения заключалась в том, что Сведенборг совершенно спокойно принимал на веру, что именно он был избран орудием для вторичного откровения Господа — людям. В отличие от первого пришествия, когда необходимо было Божье присутствие, второе пришествие могло осуществиться при помощи человеческого разума, дарованного Эмануэлю Сведенборгу. К XVIII в. человечество достигло такой точки в своем развитии, когда разумное объяснение Божественного откровения стало одновременно возможно и необходимо. Такого рода притязание превратилось в главное препятствие на пути широкого приятия сведенборговского богословия. Весьма недоверчивая религиозность прошлого столетия уступила место подавляющему скептицизму двадцатого века. В подобной атмосфере сведенборговское учение о втором пришествии встречает лишь очень робкую поддержку.
И тем не менее искренность сведенборговского убеждения в справедливости его притязаний не вызывает сомнений, а свидетельства тех, кто изучал его богословие (равно тех, кто обратился в его веру, и тех, кто не пожелал принять ее), показывают, что заветы Сведенборга нельзя просто отмести. Проникновение в его идею второго пришествия помогает объять то значение, которое Сведенборг придавал божественной сущности в первом пришествии Христа.
Бог Иегова спустился и принял Богочеловеческую природу ради того, чтобы навести порядок во всем, что касалось рая и церкви. В те времена... силы ада одолевали силы небесные, а на земле власть зла подавляла добро. Вследствие этого всему на свете грозило полное проклятие. Подобное несчастье Иегова-Бог предотвратил посредством Своей Человеческой ипостаси, добившись таким образом спасения ангелов и людей... Когда б не пришествие Господа, никто не сумел бы спастись. (TCR 121)
Адские силы добились подобного преимущества, потому что к тому времени, когда Господь сошел в наш мир, все люди были полностью отчуждены от Бога идолопоклонством и магией. Церковь, существовавшая прежде среди детей Израилевых, а потом среди евреев, оказалась полностью разрушена из-за искажений и лже-толкований Писания. Все эти люди, равно иудеи и язычники, после смерти попадали в мир духов, где со временем число их так возросло и увеличилось, что рассредоточить их могло одно только пришествие Господа и мощь Его длани божественной, (JCR 121)
Пребывая во лжи и в окружении последующих лже-истин, род человеческий полностью развратился. Качества низшего порядка в людях стали превалировать над высшими способностями: естественные потребности одолели духовные, так что... Господь более не мог эманировать сквозь небеса и приводить все в состояние гармонии. Была и другая причина, побудившая Господа к пришествию: Он смог принять человеческую ипостась... сделать ее Божественной и, тем самым, восстановить гармонию во вселенной, так что небеса стали соотноситься с Ним как Единственный Человек и... соответствовать только Ему. (АС 3637)
Ко времени Божьего пришествия чуть ли не большая часть небес была занята адскими силами. Сойдя в наш мир и претворив Человеческую ипостась в Божественную, Господь... изгнал адские силы и низвергнул их в ад; таким образом Он освободил небеса от них и... пожаловал небеса в наследство тем сущим, кои войдут в Его Царствие небесное. (АС 6306) И если б не пришел Господь в наш мир и не открыл бы внутреннее содержание Слова Божьего, наша связь с небесами посредством Писания оказалась бы прервана. Тогда род человеческий на земле ждала бы погибель, ибо никто не способен помыслить об истине или сотворить добро, забывши о небесах Божиих. Слово... отворяет небеса. (АС 10276)
[Многие верят] ....будто Отец послал Сына на тяжелейшие страдания и даже на крестную муку с тем, чтобы глядя на страсти и благо Сына своего, Он ощутил бы милосердие к людям. Но... Иегова не нуждается в пробуждении милосердия посредством сострадания Сыну своему; Иегова сам есть милосердие. Таинство пришествия Господня заключается в том, что Он в самом себе соединил Божественную ипостась с Человеческой и Человеческую с Божественной. Подобное нельзя было осуществить иначе, кроме как путем самых горестных и прискорбных искушений... Зато после подобного слияния род человеческий получил возможность спасения, когда уже ничего духовного или небесного, или даже просто природно благого в людях не оставалось... (АС 2854)
Иегова Бог лишь посредством Своей Человеческой ипостаси мог выполнить свой замысел и завершить свой труд. Кто невидим, не может пожать руку другому или поговорить с ним, пока не станет он зрим. Ангел или дух не в состоянии сноситься с человеком, даже если они находятся возле нашего тела или прямо перед нашим лицом. Никакая душа равно не может разговаривать с другой душой или действовать с ней совместно, кроме как через посредство тела. Ведь солнце — и светом своим, и теплом — достигает человека, или зверя, или растение лишь после того, как сначала пройдет сквозь воздух и нагреет его. [Солнце] достигнет рыбы, только если пройдет через воду, ибо оно вынуждено оказывать свое воздействие через среду, в которой пребывает то или иное тело. Никто не в силах очистить рыбу без ножа, или ощипать ворону без помощи пальцев, или опуститься на дно озера без подводного колокола. Одним словом, любой фактор должен приспособиться к другому, прежде чем начнется их взаимодействие, или сообщение, или противодействие.
Крестная мука стала последним искушением для Господа... и через посредство ее была прославлена Его Человеческая ипостась. [Человеческая ипостась]... была объединена с Божественной ипостасью Отца; но это еще не было искуплением. Ради двух целей явился Господь в наш мир, и исполнением их Он спас людей и ангелов; речь идет об искуплении и прославлении Его Человеческой ипостаси. Эти две стороны в подвиге Господа отличны одна от другой, и лишь в отношении к спасению они обретают единство... Дело искупления было равно... битве с адскими силами, покорению ада и восстановлению гармонии на небесах.
Однако, собственно восхваление Господа есть соединение Его Человеческой Ипостаси с Божественной ипостасью Его Отца. Это объединение проходило постепенно, и завершено оно было лишь в процессе распятия и крестной страсти. Со своей стороны всякий человек должен приблизиться к Богу. По мере того, как мы движемся в этом направлении, Бог, в свою очередь, проникает внутрь нас. Взаимное участие напоминает историю построения первого храма. Строили его руки людей. Затем храм был освящен, а уж потом надо было произнести молитву Богу, чтобы Он одарил своим присутствием новый храм и там бы Он объединился с Церковью. Этот союз свершился окончательно на пути крестной муки Господней, ибо то было ответом на последнее искушение, пережитое Богом в нашем мире. На пути искушении Бог объединился с людьми. В искушении, по всей видимости, человек предоставлен самому себе, хотя на самом деле он не одинок. Сам Господь едва не заполняет сердцевину человека и поддерживает нас. Когда кто-то преодолевает искушение, он внутренне соединяется с Богом подобно тому, как Господь внутренне соединился с Богом-Отцом... (ТС7? 126-27)
И когда Господь принял страдание, то оно затрагивало не Божественную Его ипостась, но Человеческую. И именно тогда самое глубокое — а следовательно и самое подлинное — соединение обеих Ипостасей было осуществлено... Два события, искупление и крестную страсть, следует рассматривать по отдельности. В противном случае наш разум, подобно кораблю, наткнется на мель или на скалы; тогда все пропадут — и капитан, и кормчий, и команда. Заблуждения окружают почти все, что связано со спасением Господа. Если забыть, что крестная мука и искупление суть два разных события, тогда мы мыслим как бы во сне: мы видим фантазмы и из них извлекаем свои заключения, предполагая, что все основано на действительном положении вещей, которое меж тем — целиком относится к нашей фантазии... Однако, хотя искупление и крестная мука суть вещи разные, они сливаются в одно, если речь идет о спасении рода человеческого. Только соединившись с Богом-Отцом путем крестной муки, Господь наш стал Искупителем в вечности. (7177? 126-27)
[Многие считают]... что Господь в связи с Человеческой Своей ипостасью не только был сыном Марии, но и пребывает им до сих пор. В этом вопросе христианский мир заблуждается по сей день. Истинно, что Он был сыном Марии, но не истинно, что Он по сю пору им остается. В акте искупления Господь избавился от человеческой природы своей матери и принял Человеческую Ипостась от Отца. По этой причине именно Человеческая Ипостась Господа сама Божественна, и в Нем Бог есть Человек, а Человек есть Бог. (TCR 102)
Иной удивится, поняв, что наследственное зло досталось Господу от матери Его... [И тем не менее] никто из людей не минует соответствующего зла. Однако, зло, наследуемое от отца, крайне отличается от того, кое наследуем мы от матери. Наследуемое от отца коренится в человеке куда глубже и остается с нами в вечности. Вероятно, искоренить его совсем даже невозможно. У Господа, однако, такого зла нет, ибо Он был рожден от Иеговы- Отца, и потому вся сердцевина Его принадлежала Божеству или Иегове. Зло, наследуемое от матери, не может проникнуть глубоко в человека. И именно такое зло было знакомо Господу нашему... Господь, рожденный так же, как люди... подобно людям же не всегда был тверд. Он унаследовал зло от матери и... прошел через искушения. Вероятно, тот, кто не знает зла вовсе, не может подвергаться искушениям. Именно зло внутри человека искушает нас и служит орудием искушения. Господь подвергся искушениям... и они были в тысячи раз страшнее всего того, что может вынести человек... (АС 1573)
Короче говоря, с самого младенчества до последнего часа жизни в нашем мире Господь противостоял поползновениям адских сил, с коими Он сражался непрерывно, и победил их, и превзошел силу их. Он совершил это из любви ко всему роду человеческому. И поскольку эта любовь была Божественной, а не человеческой, а также поскольку необъятность этой любви превосходила громаду искушения, мы можем понять, как серьезно шло сражение и сколь яростны были силы ада. (АС 1690)
Господь восславил Свою Человеческую Ипостась... [и] соединил ее с Божественной Ипостасью Отца... [или] С Божественной сущностью, присущей Ему Самому от зачатия. [Так было сделано] ради того, чтобы возможно стало воссоединение в Спасителе нашем и через Него — рода человеческого с Богом Отцом. (АТ? 618) Находясь в нашем мире, Господь пребывал в двух планах одновременно: в плане самоотвержения и в плане восславления. План самоотвержения был описан многократно в Писании, особенно в Псалмах Давидовых, а также у Пророков и главным образом у Исайи (глава 53), где сказано: что предал душу Свою на смерть (стих 12). [В этом плане осуществлялось движение к воссоединению с Отцом.] В этом плане осуществлялось Его смирение перед Отцом, ибо тогда Он молил Отца. Он говорил, что исполняет волю Отца и что только именем Отца Он все исполнил и сказал. Молитва Его к Отцу сообщена у... Матфея (XXVI, стихи 39 и 44); у Марка (I, стих 35, VI, стих 46, а также XIV, стихи 32-39); у Луки (V, стих 16, VI, стих 12, XXII, стихи 41-44), у Иоанна (XVII, стихи 9, 15, 20). Что Он исполнял волю Отца, [можно понять] из Иоанна (IV, 34; V, 30). Что Он во всех словах и делах своих лишь исполнял волю пославшего Его, [видно из] Иоанна (VIII, 26-28; XII, 49, 50; XIV, 10). Он даже воскликнул на кресте: «Боже Мой, Боже Мой! для чего Ты Меня оставил?» (Матфей XXVII, 46; Марк XV, 34). Более того, очевидно, что только в этом плане Своего существования Господь мог подвергнуться распятию.
Однако план восславления... совпадает с планом воссоединения. Он пребывал именно в плане восславления, когда был преображен перед тремя учениками, а также когда Он творил чудеса, и всякий раз, когда Он говорил, что Отец и Он — едины, что Отец пребывает в Нем, а он — в Отце и что все свойства Отца пребывают в Нем. Когда же соединение завершилось... Он получил «власть над всякою плотью» (Иоанн XVII, 2) и — помимо прочего — Он получил «всякую власть на небе и на земле» (Матфей XVIII, 18).
Оба плана, самоотвержения и восславления, соотносились с Господом, ибо нет иного пути для обретения единства с Богом, кроме того, который предусмотрен Божественной гармонией, а она совершенно неизменна. Божественная гармония предусматривает, что человек обязан подготовиться для восприятия Бога, как сосуд и вместилище, куда войдет Бог подобно тому, как входит Он в Свой храм, и сможет пребывать в человеке. Своею волею человек должен так поступить и при этом он должен признать, что это ему от Бога. Мы должны это признавать, потому что мы не ощущаем присутствия или воздействия Бога в эти мгновения, хотя Он все время возле нас и направляет все, связанное с благом любви и со всеми истинами веры в человеке. Всякий из нас... должен двигаться в согласии с этой гармонией, ежели из существ чисто природных мы желаем превратиться в существа духовные.
Сходным образом Господу было необходимо совершенствоваться, чтобы Свою природную Человеческую Ипостась претворить в Божественную. По этой именно причине Он молился Отцу, поэтому исполнял Отцову волю, поэтому Богу приписывал все, что делал и говорил, поэтому Он воскликнул на кресте: «Боже мой, Боже мой! для чего Ты Меня оставил?» В этом плане Бога, кажется, нету рядом. Но после этого плана наступает иной, который есть соединение с Богом, когда человек действует так же, как прежде, но теперь уже, зная волю Бога. Однако уже нет необходимости ему соотносить с Богом все поступки и слова свои, и любую истину, которую он мыслит и говорит, потому что все это записано у человека в сердце и изнутри проникает во все действия и речи. Сходным образом Господь воссоединил Себя с Отцом Своим, а Отца Своего с Собою. Одним словом, Он восславил Свою Человеческую Ипостась... [или] сделал ее Божественной точно так же, как Он возрождает человека [и] делает его существом духовным. (TCR 104-5)
Искупление само по себе послужило для обуздания адской силы, для восстановления гармонии на небесах, а тем самым была подготовлена и новая духовная церковь... Ныне [1770] Господь также творит искупление, которое началось в 1757 г. одновременно с последним судом, тогда же и свершенным. Это искупление продолжается по сю пору по той причине, что ныне осуществляется второе пришествие Господа. Теперь следует учредить новую церковь. Подобное учреждение новой церкви невозможно, если не обуздать предварительно адские силы и не восстановить гармонию на небесах. (TCR 115)
Второе пришествие [Господне]... предсказано в Апокалипсисе, а также у Матфея (XXIV, 3, 30), у Марка (XIII, 26), у Луки (XXI, 27), в Деяниях Апостолов (I, 11) и в некоторых иных местах Писания... Накануне первого пришествия Господня... возрастание адской силы было вызвано развитием идолопоклонства, магии и искажениями в Писании. В канун второго пришествия то же самое было вызвано деяниями так называемых христиан — равно тех, кто опьянен натурализмом, и тех, кто исказил Писание, утверждая сказочную веру в три Божественные ипостаси, существовавшие от века, и в то, что страсти Господни сами по себе составили искупление... (TCR 121)
Второе пришествие Господне не означает, что Он появится лично, но означает, явление Слова, которое исходит от Него и равно Ему. (7С7? 776) Поскольку подлинное христианство вот-вот расцветет, а Новая Церковь, обозначенная в Апокалипсисе названием Новый Иерусалим, установлена ныне Господом, и внутри этой Церкви Бог Отец, Сын и Святой Дух признаются едиными, ибо были представлены в одной Личности, постольку за благо счел Господь раскрыть духовное значение Писания. (TCR 700)
Это второе пришествие Господне осуществлено через человека, которому Господь явился лично и которого напоил Он Своим духом, чтобы сумел он преподать учение Новой Церкви от Господа через посредство Слова... Он... [сотворил] это посредством человека, которому дано было не только воспринять само учение в полном разумении, но также и преподать его другим в книгах. Господь явился передо мною, Его слугою, и возложил на меня эту задачу. Затем Он открыл глаза духа моего... ввел меня в духовный мир... позволил мне узреть рай и ад... беседовать с ангелами и духами на протяжении... многих лет... С первого дня, как призвал меня Господь, ни одной частицы учения не воспринял я от ангелов, но только от одного Господа, пока изучал я Его Писание. (TCR 779)
эпилог
Двадцатый век не принято называть особо религиозным временем. Хотя церкви продолжают набирать новых членов, число неверующих растет куда быстрее. Хотя некоторые богословы — Барт, Нибур, Папа Павел — завоевали всемирное признание, богословские семинарии неизменно отстают от светских учебных заведений как по качеству, так и по количеству студентов. Пока фундаменталистские секты по-прежнему настаивают на дословном понимании Библии, огромное большинство людей и внутри организованных религий, и вне их подвергают сомнению божественное происхождение библейских текстов и спорят даже о самом существовании Бога.
Противоречие, известное под названием «христианского атеизма», привлекло внимание ученых; оно превращается в основание нового богословия. Похоже, что христианство растворяется в океане мутного скептицизма. Уильям Хамильтон находил, что современный богослов «отчужден от Библии так же, как он отчужден от Бога и церкви». 30 Помимо некоторых образцов псалмодической поэзии, определенных и ясных пророческих призывов, а также учений Иисуса, Библия говорит на многих языках, но лишь немногие из них внятны современному сознанию. Томас Дж. Алтицер развивал тезис о том, что христианство переживает «самый глубокий кризис» за всю свою историю, потому что «Бог умер в н а ш е время, в ходе нашей истории, в нашем существовании». Он пришел к выводу, что «утверждение традиционных форм веры» представляет собой в чистом виде попытки спастись от «жестокой исторической реально- СТИЙ.31 Как тот же богослов сфрмулировал в краткой форме, «богословы во всех странах согласны, что в некотором смысле сейчас мы живем в пост-христи- анскую эру».32
С течением веков наросло множество догм, которые наслоились на современное христианство, как нарастают различные организмы на днище корабля, который подолгу остается в море. Неясности накопились относительно природы Бога Отца, личности Иисуса, места, отведенного Святому Духу, деяний Троицы, вероятности непорочного зачатия, качеств благой жизни, навыков обнаружения и прощения грехов, наступления смерти, формы и особенностей жизни в ином мире. Еще недавно — быть может, полтора века назад, средний человек нечасто задавался основными вопросами бытия. Однако, течения мысли в прошлом веке (дарвинова эволюция, марксистский материализм, психоаналитическая теория Фрейда и влияние в целом науки и технологии) подорвали основные презумпции в фундаменталистской картине мира. Еще в 1925 г. старое богословие пользовалось некоторым влиянием. Однако, после того, как Кларенс Дэрроу высмеял Уильяма Дженнингса Брайана на процессе в Скоупс, буквалистское понимание Библии потеряло всякий смысл, а организованная религия с тех самых пор находится непрерывно в состоянии обороны.
Между тем Сведенборга не удивили бы религиозные тенденции нашего времени. Многие его суждения по поводу традиционного христианства звучат удивительно современно. Для тех, кто хотел слушать, он распутал клубок политеистических заблуждений относительно привычного учения о Боге, объяснил, каким путем Человеческая ипостась Христа стала Божественной, доказал, что рай и ад суть не места, но определенные состояния, он выявил причинную связь между миром природы и миром духовным, а также смысл Библии как во внутреннем ее содержании, так и во внешнем. Читатели будут расходиться в своем понимании его мыслей. Но лишь немногие среди тех, кто ищет более осмысленное объяснение бытию, останутся равнодушны к размаху и мощи, ощутимых в попытке этого мыслителя XVIII в. «проникнуть разумом в тайны веры».33
ПРИЛОЖЕНИЕ
Сокращения
Стандартное американское издание богословских работ Сведенборга представляет собой тридцатитомник, опубликованный Фондом Сведенборга (Swedenborg Foundation, 139 East 23rd Street, New York, New York 10010). Общество Сведенборга в Англии опубликовало собственное стандартное издание в несколько отличающихся переводах.
В данном томе приняты следующие сокращения:
	АС
	Arcana Coelestia

	АЕ
	Apocalypse Explained

	AR
	Apocalypse Revealed

	BE
	Brief (Summary) Exposition

	С
	Doctrine of Charity

	Сап
	Canons of the New Church

	CL
	Conjugial Love

	Сог
	Coronis

	D.Love
	Divine Love

	DLW
	Divine Love and Wisdom

	DP
	Divine Providence

	D.Wis.
	Divine Wisdom

	Doct.Lord
	Doctrine of the Lord

	HH
	Heaven and Hell

	I
	Intercourse of the Soul and the Body

	Inv.
	Invitation to the New Church

	LJ
	Last Judgment

	LJ Post
	Last Judgment Posthumous

	Life
	Doctrine of Life

	NJHD
	New Jerusalem and Its Heavenly Doctrine

	SS
	Doctrine of the Sacred Scripture

	TCR
	True Christian Religion

	Word
	Word of the Lord from Experience



Все цифровые обозначения в сносках указывают не на страницу, а на параграф — в соответствии с системой, разработанной самим Сведенборгом.
БИБЛИОГРАФИЧЕСКОЕ ПРИМЕЧАНИЕ
Книга Сирила О. Сигштедта «Сведенборговский эпос» [The Swedenborg Epic by Cyriel О. Sigstedt (New York: Bookman, 1952, 517 pp.)] представляет собой лучшую из биографий шведского мыслителя. Она написана почитателем Сведенборга, но тем не менее это научный труд, написанный исчерпывающе полно и легко читающийся. Книга Сигнэ Токсвига «Эммануэль Сведенборг: ученый и мистик» [Emanuel Swedenborg: Scientist and Mystic by Signe Toksvig (New Haven: Yale University Press, 1948, 389 pp.)] содержит последовательно критическое описание, выполненное в духе академического скептицизма. Хотя работа Джорджа Троубриджа «Жизнь Сведенборга» [Л Life of Swedenborg by George Trobridge (London: Warne & Co., 1912, 337 pp.)] написана раньше и не в такой академической манере, она оказалась популярней в читательской среде, нежели книги Сигштедта и Токсвига и дает нам относительно точный обзор как биографии Сведенборга, так и его трудов.
В трехтомнике Р. JI. Тафеля «Документы о жизни и личности Эммануэля Сведенборга» [Documents Concerning the Life and Character of Emmanuel Swedenborg by R. L. Tafel (London: Swedenborg Society, 1875-77)] собраны воедино многие документальные материалы о Сведенборге и принадлежавшие ему бумаги. Лишь немногие из этих документов были опубликованы где-то помимо данного трехтомника; в любом случае оригиналы этих текстов по большей части составлены или на шведском, или на латыни.
Пока не существует исчерпывающей истории различных сведенборгианских сект, но книга Маргариты Бек Блок «Новая Церковь в Новом мире» [/Vew Church in the New World by Marguerite Beck Block (New York: Holt, 1932, 464 pp.)] содержит проницательное, хотя и не полное описание истории Новой Цекрви. Вероятно, из последователей Сведенборга не менее двух третей живут в западном полушарии.
Для изучающих тексты Сведенборга незаменимым пособием стала работа Джона Фолкнера Поттса, который потратил всю жизнь для поддержки и распространения идей шведского мыслителя. Его пятитомный «Конкорданс к Сведенборгу» [Swedenborg Concordance by John Faulkner Potts (London: Swedenborg Society, 1988, 1948)] облегчает проникновение в тридцатитомный свод сведенборговского богословия. Без этого Указателя пришлось бы потратить невероятное количество времени для обзора даже некоторых тем у Сведенборга.
Исчерпывающая «Библиография трудов Эммануэля Сведенборга», собранная Джеймсом Хайдом [Bibliography of the Works of Emanuel Swedenborg by James Hyde (London: Swedenborg Society, 1906, 742 pp.)], так же как «Общий указатель цитат из Писания в работах Сведенборга» Артура X. Серля [General Index to Swedenborg's Scripture Quotations by Arthur H. Searle (London: Swedenborg Society, 1954, 321 pp.)] дают ощутимую помощь всякому, изучающему богословие шведского мыслителя.
Наилучшее собрание богословских трудов подготовил Сэмуэль М. Уоррен [A Compendium of the Theological Writings of Emanuel Swedenborg by Samuel M. Warren (London: Swedenborg Society, 1875-1954, 776 pp.). И если кто-нибудь найдет для себя нечто интересное в одном из сведенборговских томов, он может заглянуть в книгу Уоррена, чтобы сориентироваться для дальнейших поисков. Двенадцатитомник, составленный Б. Ф. Барретом под общим заглавием «Сведенборговская библиотека» [The Swedenborg Library (Germantown, Pa.: Swedenborg Publishing Association, 1875-1881)], содержит фрагменты из богословских трудов, сгруппированных по тематическому принципу и в очень удачных переводах на английский. Подготовка текста и комментарии особенно хороши в этом издании, но, к сожалению, этих томов уже давно нет в продаже. И Уоррен, и Баррет, и практически все иные из приблизительно двадцати компендиумов сведенборговских текстов предназначались, главным образом, для тех, кто уже был знаком с трудами Сведенборга. Мы надеемся, что это собрание текстов шведского мыслителя найдет отклик у более широкого круга читателей.
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УКАЗАТЕЛЬ
В этом указателе отсутствуют слова «Бог», «Господь», «человек», потому что они есть на каждой странице.
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вечность — 110, 120, 125, 126, 129, 135
взаимосвязь — 27
Вифиния —127 внутренний период — 84 возрождение —106-109 воля — 97
вселенная —111-115
второе пришествие Господа — 137
гармония — 30-33, 36, 92, 117 гражданские дела — 42-45 грех — 69-74
Греция — 79
Декалог, см. Десять заповедей
Десять заповедей — 46, 48, 64, 66, 72, 101
добро, благо —27, 28, 30, 37-41, 45, 47, 48, 60, 72, 73, 74, 89, 91, 97, 98, 106, 107, 109, 110, 122, 133
добродетели духовные — 47 долг — 38, 51
Древняя Церковь — 79
дух — 83-85
душа — 95
евангелисты — 79
евреи —132
Египет — 79
жалость, милость — 32, 40 животный — 97, 98
жизнь — 30, 82-94, 99
жизнь, духовная — 46, 49, 102 жизнь, нравственная — 46-49, 64, 102
жизнь после смерти — 82-94
закон — 42, 43, 44, 45, 46
закон, Божественный — 42, 45, 64 закон гармонии — 31, 32
зло - 28, 29, 37, 42, 62, 69-74, 92, 93, 103-104, 106, 109, 132,
135
излучение, поток — 99-100, 101 Индия — 79
искупление —134, 137 искушение — 105-106, 134, 135 Ислам — 80
истина - 27, 28, 30, 31, 37, 46, 47, 48, 59, 60, 61, 66, 72, 84, 89, 91, 92, 94, 97, 99, 101, 102, 106, 107, 108, 119, 128, 133,
136
истина, Божественная -31-32, 78, 80, 87, 96, 117
Италия — 79
Иудейский Храм — 79
Константин Великий —127 крестная страсть, мука —134
любовь — passim
любовь, плотская — 53-56
любовь, супружеская — 50-57, 83
Мария —128, 135 милосердие — 28, 37-41, 44, 47,
48, 66, 67, 74, 86, 90, 91, 104, 108, 109, 130, 131 милость, см. жалость мир духовный —32, 83, 111-115, 124, 138
Моисей — 79
мудрость, Божественная мудрость -30, 31, 44, 58-62, 81, 89, 96, 98, 110, 111, 112, 113, 114, 117, 119, 122, 128
Наидревнейшая Церковь — 79 небеса, рай — 36, 42, 44, 61, 64, 78, 79, 82-94, 98, 102, 103, 108, 112, 113, 115, 116, 119, 126, 129, 130, 132, 133, 134, 137, 138
Никей —127
Никейский Собор —127 Новая Церковь —137 Новый Иерусалим —137 нравственность — 46-49
обучение, период — 84 откровение — 78, 81
память-знание — 58-60, 61 поклонение —130 польза, служение — 34-36, 38, 86, 89, 90, 101, 109, 110, 113, 130
понимание — 97 потом — 79 предназначение человека —109- 110
прелюбодеяние — 55 привязанность — 35 пришествия —132 провидение, промышление, промысел — 39, 65, 66, 79, 116-123, 129
промышление, см. провидение прославление, восславление —134, 135, 136
рай, см. небеса
разум — 97
разум, животный — 97
разум, человеческий — 97
разумение — 58, 94, 119, 121, 122 религия — 63-68, 79-80, 124
свобода - 27-29, 58, 70, 109, 110, 119, 120, 121
свобода, духовная — 29
свобода, естественная — 29 свобода, инфернальная — 28 свобода, осознанная — 29 свобода, райская (небесная) — 28 священник — 35, 67-68
Символ веры Афанасия — 127 Слово, Библия, Писание — 27, 29, 31, 35, 47, 49, 64, 65, 66, 67, 78-81, 101, 106, 107, 119,
132, 133, 136, 137
служение, см. польза
смерть — 82-94, 101 совесть —104
совокупление — 56, 57 соединение —137 создание, см. творение соответствие— 91, 111, 112 спасение-91, 106, 117, 118, 129, 133
справедливость — 37, 38, 39, 40, 43, 47, 48, 93
справедливость, Божественная — 69
степень —112
счастье — 90, 109, 123
творение, создание —31, 70, 113, 114, 116, 125
Троица —126-128
христианская церковь — 79, 128 христианство —137
царство, животное —112 царство, минеральное —112 царство, растительное —112 целомудрие — 48, 55
Человеческая Ипостась —132,
133, 134, 135, 136, 137
Эфиопия — 79
