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НАУЧНОЕ ВСЕВЕДЕНИЕ, КАК КЛЮЧ К ДУХОВНЫМ ТАИНСТВАМ АВРААМИЧЕСКИХ РЕЛИГИЙ СТАВЯЩИХ СВОЕЙ ЦЕЛЬЮ СОЗИДАНИЕ «ЧЕЛОВЕКА НОВОГО ТВОРЕНИЯ»
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ГЛАВА 6

ЧЕЛОВЕК – ГРЕШНИК В УЗАХ НЕРАЗУМИЯ ТЬМЫ

НЕРАЗУМИЕ СВЕТСКОГО ЧЕЛОВЕКА, ОБУСЛОВЛЕННОЕ ВЛИЯНИЕМ НА НЕГО «РАЗУМА ТЬМЫ»

       "То, что они тратят в этой ближайшей жизни, подобно  вихрю, в котором холод: он  поразил посев людей, которые  обидели   самих  себя  и  погубил  его.  Поистине  Аллах  их не обижал, но они  сами себя обижают."

(Коран 3.113)

Основным препятствием для человека, является его неразумие – непонимание конечной цели своего существования.

А что мешает его пониманию?..

Со времен первородного греха, съеденный запретный плод. В результате этого, человек, хочет он этого или нет, воспринимает «разум Тьмы» и отождествляет его с самим собой, с желаниями и потребностями своей эгоистической души.

“Летуны – необходимая часть Вселенной … 
и их нужно принимать за то, чем они действительно являются, - за внушающий ужас монстров. Но на самом деле они являются средством, с помощью которого Вселенная экзаменует нас…”



(К.Кастанеда, т.10, с.270) 
  

Как показывают Писания, что человеческая душа как бы раздвоена на высшую, задачей которой является его со-причастие к Мошиаху, и “крайней плоти”, зачастую со-причащающееся к “Змию – Антихристу” и над которой необходимо совершить таинство “обрезания”.

“…Одно из них (со-знаний души) – наше истинное сознание, продукт всего нашего жизненного опыта, то сознание, которое редко говорит, потому что оно побеждено и подавлено до полного затемнения. Другое сознание, которое мы используем ежедневно во всем, что мы делаем, встроено в нас извне (от вкушения запретного плода)…”

(К. Кастанеда, т.10, с.21)
    Порогом нашего сознания “крайней плоти” является наше лицемерие перед самим собой, в стремлении показать себя перед обществом, что мы, такие как все…

“Никто не обольщай себя: если кто из вас думает быть мудрым (перед другими) в веке сем, то будь безумным (останови искушающие тебя мысли), чтоб быть мудрым (причащаясь к “Телу - Единства Закона и Крови – подобия праведности Спасителя в Его исполнении” Господа). Ибо мудрость мира сего есть безумие перед Богом, как написано  уловляет мудрых в Лукавстве их.”     


(Ев., 1 Кор., 3:18;19)

    Так, даже в науке, которая казалось, призвана вскрывать только истину, человек все равно старается, как бы угодить “мудрости мира”…

“Он объяснял мне, что, как профессиональный ученый, он почти не имел собственных мнений и всегда придерживался генеральной линии антропологической науки. Но, как частному лицу, полевая работа давала ему богатые и интересные переживания, о которых он никому не рассказывал. Эти переживания не втискивались в господствующие идеи антропологии, так как их невозможно было классифицировать…”


(К. Кастанеда, т.10, с.47)

    Не разобравшись в возможностях Заветов Господа из неразумности своего ума, человек продолжает исторически, согласно Торе и Библии, “падать в духовную яму” (реки Иордан).

 “Ум беспокоен, неустойчив, упрям и очень силен, о Кришна, и подчинить его, я думаю, труднее, чем управлять ветром.”

(Бхагавад – Гита, 6:34)

   Таким образом, исторически, Человечество совершило ряд “греховных падений”, приведших его к тому, что сознание человека как бы “опустилось” в его животную душу “крайней плоти”, и, в довершении ко всему, этим сознанием стал “командовать” очень хитрый его эгоистический ум  высокоинтеллектуального биологического робота, как фараон Египта, который стал стремиться к обеспечению своих комфортных условий. 

“И подозвав народ с учениками Своими, сказал им: кто хочет идти за Мною, отвергнись себя (робота) и возьми крест свой (судьбы своего долга) и следуй за Мною”


(Ев., Мар., 8:34)

    Так, что, высокая интеллектуальность, как ты сказал, животной души человека, это плохо?!.

    Совсем нет!.. Просто ум, изучая Писания, должен понять, что у него есть более высокое предназначение… Без духовного образования:
“Мысль, пораженная тьмой, нестойкая, путается быстро; она нарушает взаимосвязи тела; это мудрые называют мраком.”

(Мокшадхарма, 219:38)

    Это подтверждает, косвенно, и современная медицина, исследования умственной деятельности человека которой показывают, что мозг человека, при этом, использует не более 5% своих “ресурсов”… А мы знаем, что природа, просто за так, тратить 95% своих возможностей не будет…

    “Вкусив запретный плод”, как пишется в Торе или в Библии, человек тем самым “активизировал” умственную свою деятельность “вожделенного причастия к уговорам Змия”, связанную с искушениями в восприятии внешнего мира и его “питающей среды”, и нарушив Волю Господа, “отпал” от причастности к Нему…

“И увидела Жена, что дерево это хорошо для еды и что услада оно для глаз, и вожделенно это дерево для развития ума, и взяла плодов его и ела и дала так же мужу своему с собою, и он ел…”

(Тора, Брейшит, 3:6)
    Этим и “воспользовалась тьма искусителя”, чтобы, аллегорично говоря, через “съеденный запретный плод – причастия – встроить” в человека “блок восприятия” своего (тьмы) разума…

“ - Они действовали куда более эффективно и организованно. Чтобы держать нас в кротости и покорности, они прибегли к изумительному маневру – разумеется, изумительному с точки зрения воина – стратега. С точки зрения того, против кого он направлен, этот маневр ужасен. Они дали нам свой разум! Ты слышишь? Хищники дали нам свой разум, ставший нашим разумом. Разум хищника изощрен, противоречив, замкнут и переполнен страхом того, что в любую минуту может быть раскрыт (причащающимся к Господу человеком). Я знаю, что несмотря на то, что ты никогда не голодал … ты беспокоишься о хлебе насущном. Это не что иное как страх хищника, который боится, что его трюк в любое мгновение может быть раскрыт и еда может исчезнуть. Через посредство разума, который в конечном счете является их разумом, они вносят в жизнь человека то, что удобно хищникам…”
(К.Кастанеда, т.10, с.259;260)
    С тех пор и усложнилась задача спасения.

“…выступает против нас не простой хищник. Он весьма ловок и изощрен. Он методично делает нас никчемными. Человек, которому предназначено быть магическим (причастившимся к Господу) существом, уже не является таковым. Теперь он просто кусок мяса. Заурядный, косный и глупый, он не мечтает больше ни о чем, кроме куска мяса.”

(К.Кастанеда, т.10, с.263)

Таким образом, неразумие человека, не осознающего свою греховность, ввергает его в «циклическое заблуждение» которому подвержена вся вселенная, находящаяся в когтях Ямы – Владыки Смерти. Взаимосвязь этой цикличности с возникающими «мыслеформами» от заблуждения «Тьмой», можно описать «цепочками рассуждений» действующих на все живые существа во вселенной, которые от своего неразумия не осознают этой зависимости, и потому от нее принципиально самостоятельно не могут спастись.

Пример таких «цепочек» рассуждений эгоистического ума человека мы можем проанализировать по книге Гейдара Джемаля «Ориентация Север», который касается «неразумного или заблудшего грешного разума».

«1. Пробужденности предшествует сознание иллюзорности разума.

2. Существование разума служит сокрытию принципиальной немотивированности бытия.

3. Противоположность разума и безумия существует только с точки зрения загипнотизированного инертного бытия.

4. Нет ничего более фиктивного, чем эта противоположность.

5. Инстинкт духовного рождения видит претензию разума на адекватную значимость как абсурд.

6. Инстинкт духовного рождения угадывает именно безумие как истинную подоплеку реальности.

7. Разум же есть не что иное, как гипнотическая цензура, навязанная бытию.

8. Только осознание произвола, стоящего за каждой бытийной данностью, выражает подлинную суть вещей.

9. Это осознание глубинно связано с инстинктом духовного рождения.

10. Разум как цензор подменяет это осознание навязчивым бредом целесообразной идеи.

11. Разум есть самое очевидное проявление космического сна.

12. Независимо от конкретного содержания существуют три неизменных аспекта разума.

13. Первым аспектом разума является причина, содержащая в себе и порождающая следствие.

14. В этом аспекте разум проявляется как знание причины.

15. Вторым аспектом разума является цель, сообщающая причинности смысл и оправдание.

16. В этом аспекте разум проявляется как загипнотизированность целью.

17. Третьим аспектом разума является направление, указывающее путь к цели и способ ее достижения.

18. В этом аспекте разум проявляется как одержимость направлением.

19. Внутренняя суть разума сводится к состоянию неразрешимого вопроса.

20. Состояние вопроса задано разуму всеобъемлющим произволом.

21. Предшествуя разуму, немотивированность первопричины исключает саму возможность универсального ответа.

22. Разум во всех проявлениях есть орудие объективного рока.

23. Как глобальной иллюзии, разуму присуща внутренняя противоречивость.

24. С одной стороны, в разуме фиксированы все наличные элементы реальности.

25. В этом смысле разум выступает как объективный статичный аспект всеобщего гипноза.

26. С другой стороны, разум проявляется через свое воплощение в живых существах.

27. В этом смысле он есть не что иное, как субъективная загипнотизированность.

28. В этой двойственности соединены абсурдность и трагичность, как главные атрибуты разума.

29. Любая определенность, данная в объективном разуме, полагается им как нечто неизбежное и не имеющее альтернативы.

30. Истина же состоит в том, что любая определенность тотально немотивирована.

31. Относительно каждой данной определенности возможна радикальная альтернатива.

32. Специфическое свойство объективного  разума — это его абсолютная серьезность, с которой он переживает безумие произвола.

33. Эта серьезность объективного разума выражает самый дух абсурда.

34. Разум, воплощенный в живом существе, полагает его собственное Я как неизбежную и безальтернативную определенность.

35. Субъективный разум глубоко озабочен доказательством такой безальтернативности.

36. Эта озабоченность основана на том, что определенность внутреннего Я совершенно не очевидна.

37. Стремясь утвердить эту определенность, субъективный разум неотвратимо вступает в конфликт с объективным разумом.

38. Неочевидность собственного Я подменяется в субъективном разуме неочевидностью внешнего бытия.

39. Истина же состоит в том, что Я любого существа всецело принадлежит немотивированному бытию.

40. Любое Я является лишь одной из произвольно заданных вещей в неограниченном ряду прочих.

41. Специфическое свойство субъективного разума — это его  абсолютная серьезность в отношении к Я.

42. Эта серьезность субъективного разума представляет собой как бы внутреннее измерение абсурда.

43. В объективном разуме утверждается сумма всех возможных фикций.

44. В субъективном разуме одна из этих абсолютизируется и противопоставляется остальным.

45. Неизбывность этого конфликта составляет самый дух трагедии, как судьбы разума.

46. Отождествление идеи Я с принципом субъективного есть одна из главных иллюзий разума.

47. Одержимость фикцией Я является бременем для субъективного начала.

48. Единственное адекватное выражение субъективного начала это инстинкт духовного рождения.

49. Этому инстинкту непосредственно открыт опыт изначального произвола, пронизывающего всю реальность.

50. Этот инстинкт свободен от порочных иллюзий, из которых соткан разум.

51. Практика этого инстинкта освобождает от заблуждения о возможности недоразумного бытия.

52. Всякое бытие разумно в той мере, в какой оно загипнотизировано своей наличностью.

53. Всякое бытие разумно в той мере, в какой оно порабощено инерцией своего существования.

54. Таким образом, причастность к разуму является самым низшим из всех возможных качеств.

55. Иными словами, нет ничего ниже, чем то, что содержится в разуме.

56. В субъективном аспекте нет ничего ниже, чем одержимость идеей Я.

57. Наиболее отчетливое переживание Я находится в самом низу иерархии разума.

58. Таким образом, человеческое существо находится в наименее благоприятной ситуации среди всех существ своего космического уровня.

59. Воплощая субъективный разум своего космического уровня, человеческое существо совершенно и полностью воплощает абсурд.

60. Практика инстинкта духовного рождения — это уничтожение всякого привкуса Я в субъективном начале.

61. Инстинкт духовного рождения уникален, как воля к неразумному, или фантастическому бытию.

62. Внеразумность, по своему определению, есть пребывание вне гипноза.

63. Реализованная внеразумность — это свобода от объективного рока.

64. Через этот объективный рок изначально безумная реальность торжествует над всеми своими частными проявлениями.

65. Реализовать внеразумность значит достичь обладания изначальным безумием, как своей внутренней силой.

66. Именно в триумфальном обладании безумием содержится принципиальное определение экстаза.

67. Разум есть радикальный порок всего существующего.

68. Своей пустой иллюзорной активностью он исключает перспективу экстаза.

69. Перспектива экстаза начинается с уничтожения присущей разуму вопросительности.

70. Реализованная вне разумность отвергает саму идею ответа.

71. Совершенное упразднение ответа ведет к духовному рождению.

72. Только определенность экстаза не имеет альтернативы.»

«РАЗУМ ТЬМЫ»

Разум Тьмы обусловлен цепочкой рассуждений, приведенные выше, которые возникают у человека находящегося в двойственном мире «добра и зла». Эти цепочки рассуждений Карлос Кастанеда, в своих произведениях, определяет понятием «острова тональ», который у бездушного и без духовного человека находится в хаотическом состоянии. 
Евангелие нам упоминает, что обычный бездуховный человек, живя в этом мире, строит «дом на песке». И приходит «буря», и такой «дом» разваливается, потому что в своей основе имеет «Зло» материальных ценностей находящихся в «в когтях у Ямы – Смерти». 
«Дом на песке»





 Таблица 7
	«И как они не заботились иметь Бога в разуме, то предал их Бог превратному (враждебному эгоистичному) уму – делать (зло) непотребства»  (Ев., Рим., 1:28…32)

	«Ориентация Север» (Гейдара Джемаля)
	Так что они исполнены всякой 

	1. АБСОЛЮТ
	неправды

	2. ПРОБУЖДЕННОСТЬ
	блуда

	3. КОСМОC
	лукавства

	4. РАЗУМ
	корыстолюбия

	5. ОБСКУРАНТИЗМ
	злобы

	6. ИЛЛЮЗИЯ
	исполнены зависти


	7. ИРОНИЯ
	убийства

	8. СПЯЩИЙ
	распрей 

	9. ИСКУССТВО
	обмана

	10. УЖАС 
	злонравия

	11. СМЕРТЬ
	злоречивы

	12. ВАГИНА
	клеветники

	13. БЛАГО
	богоненавистники

	14. МЕССИЯ
	обидчики

	15. АРЛЕКИН
	самохвалы

	16. МИФ
	горды

	17. ЗЛО
	изобретательны на зло

	18. ЧУДО
	непослушны родителям

	19. ФАЛЛОС
	безрассудны

	20. ПАРАБОЛА
	вероломны

	21. ПОСЛАННИК
	нелюбовны

	22. МОЛНИЯ
	непримиримы

	23. ВЕСНА
	немилостивы

	24. ЛЮБОВЬ
	дающие дела достойные смерти

	25. СЕВЕР
	и  делающих таковое одобряют


В Таблице 7 дается сравнительное сопоставление в таком «доме» между «цепочками рассуждений» возникающих у человека, подверженного миру «Зла» от принимаемого им разума Тьмы.
О  БЕЗДУХОВНОСТИ РАЗУМА ТЬМЫ
“Ибо мы знаем, что закон духовен, а я плотян, продан греху. Ибо не  понимаю, что делаю; потому что  не то делаю,  что хочу,  а что  ненавижу, то делаю”.               

                                    (Ев., Рим., 7:14;15)

Этот параграф = эссе посвящен тому, чтобы уведомить тебя, что известные в физике три закона, сформулированные Ньютоном (1687), которые являются основой «наглядной» для нас классической механики (потому что мы ее можем проконтролировать различными приборами), действуют в своем обобщенном принципе и в судьбах людей (Закон Справедливости, награды – возмездия, Карма).

Так, третий закон гласит, что любому:

«Действию всегда есть равное и противоположно направленное противодействие».

Ну и что мне до этого?..

А то, что по пословице:

«Сколько веревочка не вьется, все равно оборвется».

И что любое произведенное человеком греховное действие, особенно если оно связано с «притеснением», издевательством, пытками и убийством других людей, обязательно (по аналогичному закону, действующему в судьбах людей – закон «кармы») это действие вернется обидчику, если не в этой жизни, то в последующей, например, в аду. И глупо думать, что этот закон кто-то отменит лично для него…

А я слышал, что в христианстве Спаситель взял грехи всех христиан на себя…

Да, Он взял грехи на Себя, но только тех христиан, которые пребывают в Святом Духе.

«Да взыщется от рода сего кровь всех пророков, пролитая от создания мира.»   

                                                                   (Ев., Лук., 11:50)

Те же люди, которые не достигли этого состояния, описанного в Евангелии, должны беспрекословно «взять крест» своей судьбы на себя и в терпении следовать по пути за Ним.

«И кто не берет креста своего и не следует за Мною, тот недостоин Меня». 

                                                                      (Ев., Мат., 10:38)

Т.е. в этом случае законы судьбы в христианстве твердо установлены.

«Но скорее небо и земля прейдут, нежели одна черта из закона пропадет».  

                                                                          (Ев., Лук., 16:17)    

Можно, конечно, с помощью Господа преобразовать свою судьбу, но для этого надо достичь того состояния, когда ты будешь выполнять три основные заповеди христианства «о любви» к Богу и ближнему как самому себе и «перестанешь судить мир» в своих мыслях, словах и на деле. Здесь уместно напомнить, что «Закон Мести» неправильно понимается во многих народах. Тот, кто мстит, хочет он этого или нет, «причащается» или находится «на прямом пути» к «потомкам Змия – Антихриста», потому что мстить должен не человек, а только по его судьбе «потомки Змия (там же).

А почему ты говоришь о глупости?..

Потому что кто услышал, что существуют только два пути попадания человека после его смерти (от этого не спасает даже смерть) и Воскресении в День Суда: 1. в рай; 2. в ад; поступает весьма глупо, если не пытается изучить, понять и исполнить Заповеди Господа, представленные каждому граммотному человеку в Священных Писаниях. Глупо кивать и на других людей, что они также поступают в своей жизни, не обращая внимание на то, что не удостоверились в существовании Бога и Его Справедливости (Земля есть место испытаний людей на пути их совершенствования), и:

«Незнание Закона не освобождает от наказания»   

 (из Уголовного кодекса)

Например, в иудаизме каждый еврей должен выйти из Египта или «из враждебного состояния ко всему его окружающему» (доп.ред.-т.е. от раболепия перед кем и чем-либо, кроме благоговения перед Высшим Разумом); в христианстве каждый христианин  должен покинуть путь геены огненной – погибших миров, и причаститься ко Спасителю Христу, чтобы “выйти” из состояния бездуховности: 

“…отложивши всякую злобу, коварство, лицемерие, зависть и злословие…” 




                                                (Ев., 1 Петра, 2:1);

а в исламе встать на «прямой путь» к Господу, «не придавая Ему сотоварищей».

А есть ли сведения в Писаниях, какая кара ожидает человека, например, убийцу?..

Да! В аппокрифических произведениях древних христиан написано (4 книга Пистис София, п. 145): 

«Иисус ответил: "Убийца, который не творил никакого греха, кроме убийства, когда его время исполняется через Сферу, чтобы он вышел из тела, то приходят Приемщики Иалдабаофа и выуживают его душу из тела и привязывают ее за ноги ее позади Великого Демона с ликом лошади, и он тратит три дня, мирно бродя вместе с ней. После этого они (Приемщики Иалдабаофа) ведут ее в район инея и снега и наказывают ее там три года и шесть месяцев. После чего они препровождают ее в Хаос к Иалдабаофу и его сорока девяти Демонам, и его Демоны побивают ее еще три года и шесть месяцев. Вслед за этим они ведут ее к Деве Света, которая судит праведных и грешных, для того чтобы она судила ее. И когда Сфера вращается, она велит бросить ее во Тьму Внешнюю до (тех) времен, когда Тьма Середины восстанет: (тогда) она будет уничтожена и растворена. Таково наказание убийцы".»

А как избежать этого, если человек совершил такое?..

Искренне раскаяться и больше этого никогда не делать… Тогда, если человек искренне будет исповедовать какую-либо религию, Господь по Своему Милосердию может его и простить. Иначе человек попадет в духовно погибшие миры.

В Таблице 8 представлены «Духовно Погибшие Миры» страны «Гнева или Ярости» (Харан), которые и «мешают» на нашем пути к Высшему Разуму Господа. 

Находясь в плену своих страстей, “зациклившись” в кругу своих привычек – в “Вавилонском плену” - Завесы Неведения, человек сознанием своим живет в “животной” своей душе “ситра ахара”; и, в принципе, мало чем отличается от гоя – язычника, скорее всего похожего, с точки зрения современной техники, на совершенного робота, который может искушаться и действовать по “программе сил зла”.

“… ибо не понимаю, что делаю; потому что не то делаю, что хочу, а что ненавижу, то делаю… ”     

         



(Ев., Рим., 7:15)

Гнев и “Духовно Погибшие Миры”                  Таблица 8
	«Отложивши всякую» (Ев. 1 Петра, 2:1)
	“Механизмы бездуховности”
	“Силы зла”
	«Прах 

планет»
	“Питаются”

	Злобу
	собственная 

недисципли-нированность
	“Антихрист”
	Юпитер (Зевс)
	душой

	Коварство
	рационализм в мышлении
	“Ковар”
	Сатурн
	духом

	Лицемерие
	неразумие (доп.ред.-лживость)
	“Тьма”
	Нептун
	“остатками жизненности”

	Зависть
	“бессердечное мудрствование”
	“Фараон”
	Солнце
	богатством умерщвляемых

	Злословие
	отсутствие 

покаяния
	“Заблудший”
	Луна
	иллюзией


А вот чтобы перестать быть роботом, рабом привычек, Писания религий призывают к устремлению человека к “силам добра”. С помощью своего разумно-рассудочного добротодеяния, став исполнителем Воли Господа, перейти сознательно от души “ситра ахара” к божественной своей душе, где уже Сам Господь спасает от «Вавилонского плена» и вводит в Царство Небесное, причастившись к Высшему Разуму Спасителя Мессии по Воскресении в День Суда как исповедуют религии Единого Господа.

«Но слышим, что некоторые у вас поступают бесчинно, ничего не делают, а суетятся; Таковых увещаваем и убеждаем Господом нашим Иисусом Христом, чтобы они, работая в безмолвии, ели свой хлеб». 

  (Ев., 2 Фесс., 3:11;12)

РАЗЛИЧНЫЕ АСПЕКТЫ – «ДЖИХАД» 

ЭГОИСТИЧЕСКОЙ ДУШИ ЧЕЛОВЕКА
В различной духовной литературе различные аспекты, в арабском языке – «джихад», души человека, представляются как наличие у него различных тел фигурирующих под различной терминологией. Это, конечно же, вносит определенную путаницу и не приятие трудов одной духовной школы, какой либо другой. Хотя в любых духовных школах существуют изначально, в соответствии с Единой Волей Бога, Единые принципы существования нашего Мироздания. 

РАЗЛИЧНЫЕ АСПЕКТЫ ЭГОИСТИЧЕСКОЙ 
ДУШИ, КОТОРЫЕ РЕЛИГИОЗНЫЙ ЧЕЛОВЕК 

ДОЛЖЕН ПРЕДСТАВИТЬ В ЖЕРТВУ БОГУ 

Таблица 9
	Этапы духовного совершенства
	0
	1
	2
	3
	4

	В мирах отраженных 
	Адам Кадмон
	Ацилут 
	Брия 
	Иецира 
	Ассия 

	Власти миров
	Всемогу-щество Бога
	Титаны 
	Демоны 
	Отпавшие ангелы
	Фараона 

	Стихии 
	Актиденция
	Земля
	Вода 
	Огонь 
	Воздух 

	Состояние 
	праха
	биофизическое
	энергетическое
	психическое
	интелекта

	Осознание мира
	бессозна-тельного
	минерального
	растений
	животного
	человека

	Место обитания
	потеряный Рай – «Ад»
	Допотопное, «Разврата»
	Ур-Касдим – «Гнева»
	Харан – «Лукавства»
	Египед – «Вражды»

	Греховные страсти
	серебро-любие
	чревоугодие
	страх или ужас
	зависть
	зло

	Заветы Бога (Бытие)
	Брейшит, 2:16;17.
	Брейшит, 6:18
	Брейшит, 9:12…17
	Брейшит, 15:18…21
	Брейшит, 46:1…4


Поэтому, в своих рассуждениях, мы будем, по возможности, максимально придерживаться той терминологии, которая доступна современному светскому человеку. В соответствии с этим, мы будем рассуждать:

1. С одной стороны, сначала о грешной эгоистической части души человека, которую он, на пути своего духовного возрождения, должен принести в жертву Богу, и тем самым избавиться от нее.

2. А затем уже, с другой стороны, о божественной составляющей своей души, которую он должен в себе, с помощью Бога, возродить.
Это обосновывается теми словами, которые говорил Спаситель Мессия, что кто потеряет душу свою эгоистическую, ради Меня - Живого Слова Бога во плоти явившегося в наш грешный материальный мир и Общего Евангелия, которое представляет из себя «Гору Сион» - «Весь Свод Священных Писаний», тот приобретет душу божественную.

В Таблице 9 представляем различные аспекты – «джихад» эгоистической души человека, которую необходимо принести на алтарь, в жертву Богу, чтобы, как говорят, выйти из «Египта» - враждебного своего состояния к окружающему нас миру, и там уже, хотя и в материальной пустыне, приобрести божественную душу.
А разве говорится ли в аврамических религия о духовных иерархиях?..

Например, «лестницу» духовных иерархий «прямо» увидел Иаков, чье имя переводится на русский язык как «Последователь», естественно Бога (Тора, Брейшит, 28:10…22):

«Иаков же вышел из Вирсавии и пошел в Харран, и пришел на одно место, и остался там ночевать, потому что зашло солнце. И взял один из камней того места, и положил себе изголовьем, и лег на том месте.
И увидел во сне: вот, лестница (духовной иерархии) стоит на земле, а верх ее касается неба; и вот, Ангелы Божии восходят и нисходят по ней.

И вот, Господь стоит на ней и говорит: Я Господь, Бог Авраама, отца твоего, и Бог Исаака; [не бойся]. Землю, на которой ты лежишь, Я дам тебе и потомству твоему; и будет потомство твое, как песок земной; и распространишься к морю и к востоку, и к северу и к полудню; и благословятся в тебе и в семени твоем все племена земные; и вот Я с тобою, и сохраню тебя везде, куда ты ни пойдешь; и возвращу тебя в сию землю, ибо Я не оставлю тебя, доколе не исполню того, что Я сказал тебе.
Иаков пробудился от сна своего и сказал: истинно Господь присутствует на месте сем; а я не знал!
 И убоялся и сказал: как страшно сие место! это не иное что, как дом Божий, это врата небесные. И встал Иаков рано утром, и взял камень, который он положил себе изголовьем, и поставил его памятником, и возлил елей на верх его.
И нарек [Иаков] имя месту тому: Вефиль, а прежнее имя того города было: Луз. И положил Иаков обет, сказав: если [Господь] Бог будет со мною и сохранит меня в пути сем, в который я иду, и даст мне хлеб есть и одежду одеться, и я в мире возвращусь в дом отца моего, и будет Господь моим Богом, -- то этот камень, который я поставил памятником, будет [у меня] домом Божьим; и из всего, что Ты, Боже, даруешь мне, я дам Тебе десятую часть.»
ЭГОИСТИЧЕСКАЯ ДУША ЧЕЛОВЕКА, КАК «СТЕНА ЕГО ПЛАЧА»

"То и Иисус, дабы освятить людей Кровью  Своею, пострадал вне врат. Итак, выйдем к Нему за стан («Стены Плача»), нося Его поругание. Ибо не имеем здесь постоянного града, но  ищем  будущего."

(Ев., Евр., 13:12...14)

Выше представленные сведения в этой главе показывают, что человек, над которым правит его эгоистический ум, как фараон в Египте, практически не имеет никаких принципиальных возможностей противостоять влиянию на него неразумия Тьмы, пока силой своей дисциплины не приступит к духовному образованию своего ума. Поэтому, если нет у него на это никаких сил и не времени, то ему остается только плакать внутри своей эгоистической души «крайней своей плоти».Цепочка рассуждений об оболочке такой души описана Гейдаром Джемалем, в его книге «Ориентация Север», как свойство самого «Севера»:
 «1. Север — это полюс несуществования.

2. Север — это точка, в которой кончается космос (с присущим ему эгоизмом).

3. Этот полюс не является глобальным итогом (рациональной) реальности.

4. Он не является выводом из всех возможных ориентаций.

5. Север представляет собой разрыв (в связи с противоположностью духовных качеств, т.е. духовным различием каждого твореного существа обладающего эгоизмом потребностей его «крайней плоти», и противоположным альтруистическим свойством Бога, в Его милосердном стремлении насладить Творение) внутри сплошного бытия.

6. Перед этим полюсом (эгоистическое) бытие останавливается и поворачивает вспять.

7. Ни одна (эгоистическая) ориентация внутри космоса не ведет туда (из-за духовных противоположностей).

8. Идея (альтруизма) севера противоположна идее (эгоизма) центра.

9. Центр (эгоистических свойств) — это средоточие всех возможностей (насладить «крайнюю плоть»).

10. Он есть универсальный узел бытия (устремленный к обладанию).

11. Север это полюс невозможного (несвойственного альтруизма, для существ пребывающих в Творении).

12. Все узлы бытия развязаны на севере.

13. В центре реализуется принцип растворения (т.е. смерть).

16. Всякое (спасительное) исчезновение осуществляется через север.

17. С точки зрения центра, север есть абсолютная периферия (нищеты).

18. Ее абсолютность дана в совершенной независимости от центра.

19. Бытийные (эгоистические) проблемы, возникающие в центре, лишены смысла на севере;

20. ибо север сам есть уникальная проблема (альтруизма), не признающая никаких других.

21.  Эта проблема ставится противоположностью севера всякому возможному (эгоистичному) опыту;

22. ибо наличие севера в принципе не является объективным (с точки зрения эгоизма).

23. Отношение к нему рождается из поворота субъективной воли в себя.

24. Поэтому север не является иллюзией.

25. Пребывая вне (грешного) опыта, север не имеет общей меры с (грешным) бытием.

26. Поэтому он укоренен в абсурде (Веры вне Знания двойственности относительного эгоистического восприятия ума).

27. Точка севера совпадает с последним рубежом (рациональной) реальности (как «Стена Плача»).

28. Через нее проходит субстанция  ПОМИМОБЫТИЯ (Которое не от мира сего грешного).

29. Север есть единственная перспектива, стоящая вне связи с жизнью (во грехе).

30. Жизненный мираж (во грехе)  вампиричен.

31. Он нуждается в постоянном притоке внешнего тепла (от потребляемой им пищи).

32. Источником этого тепла является гибель (потребляемых в пищу существ), как альтернатива жизни.

33. Таким образом, жизнь (эгоистического ума) постоянно питается собственной ущербностью.

34. Север находится вне диалога (рациональной) жизни и гибели.

35. В нем отсутствует энергетическая перспектива (Всемогущества в пользу Милосердия).

36. Поэтому с точки зрения жизни (эгоиста), это абсолютный холод.

37. На севере замерзает и останавливается вселенский жизненный ток (рационального эгоизиа).

38. Это замерзание (эгоистической) жизни есть единственная бытийная кристаллизация, осуществляющаяся на севере.

39. Она возможна только потому, что негативна (альтруизму Бога).

40. В объективной (эго) реальности ничто не указывает на север.

41. На пути к северу поиски (эгоистических) ориентиров бесполезны.

42. Наука навигации (направленная на реализацию эгоистических устремлений) исключает саму идею севера.

43. Поэтому отказ от (такой) навигации (к альтруистической любви к «ближнему своему») есть поворот на север.

44. Наука навигации рождается из (эгоистической) жажды спасения (т.е. «кто хочет душу свою спасти, тот потеряет ее, в личной смерти рациональных эгоистических принципов существа);

45. ибо подоплека всякого личностного опыта (во грехе) есть опыт потерянности (в постоянной потребности к накопительству благодати).

46. Жизненный путь в принципе есть попытка преодолеть (эту)  потерянность.

47. В этой попытке содержится апелляция к двум противоположным перспективам.

48. Это всегда апелляция к тому, что предшествует (т.е. причина, которая «язвит Змию голову»).

49. Это обязательно апелляция к тому, что будет (т.е. следствие, которое обусловлено тем, что Змий будет язвить потомков Евы в пяту»).

50. Во взгляде назад всегда учитывается верх и низ.

51. Ориентация вверх есть обращение к принципу отцовства.

52. Это поиск покровительства от того, что не участвует в бытийной драме.

53. Ориентация вниз есть обращение к принципу материнства.

54. Это поиск опоры в том, что порождает бытийную драму.

55. Во взгляде вперед всегда учитывается внутри и снаружи.

56. Ориентация  внутрь  есть обращение к принципу совершенного Я.

57. Это стремление к реализации всех возможностей, заложенных в бытийной драме.

58. Ориентация  наружу  есть обращение к принципу проводника.

59. Это стремление избежать опасности, присущей бытийной драме.

60. Поворот на север есть отказ от идеи спасения (т.е. «кто потеряет душу свою ради Меня – Живого Слова Бога и Всеобщего Евангелия - Всех Священных Писаний, тот приобретет ее - божественную).

61. Таким образом, это есть отказ от (эгоистических) взгляда назад и от взгляда вперед.

62. Путь на север есть путь с закрытыми глазами (если не руководствуешься Живым Словом Бога).

63. Это возврат к (грешному) опыту потерянности (в своем покаянии), как к единственному ориентиру (если не знаком с деяниями праведников).

64. Потерянность есть универсальная ситуация субъективного духа.

65. В этой ситуации выражен непроходимый провал, разделяющий волю и рок.

66. Восстановление изначального опыта потерянности (в своем покаянии) — это отказ от мифа неизбежности (смерти).

67. Такой отказ не предполагает поворота назад.

68. Поэтому растворение на этом пути не уравновешено никаким сгущением.

69. Движение на север есть отказ как от опоры (принципа материнства), так и от покровительства (принципа отцовства).

70. Поэтому такое движение есть растворение обеими руками (пальцы которых символизируют Завет Авраама с Богом).

71. Идущий на север не боится ночи.

72. Потому что в небе севера отсутствует свет (от материальной Тьмы, но есть Свет от Живого Слова Бога).

С биологической точки зрения «Север» это «Трещина Между Мирами», которые можно представить оплодотворенной женской яйцеклеткой, в которую вошло «мужское начало» в результате чего и появилась эта «Трещина». В этом случае, происходит зарождение нового живого существа, которое содержит в себе 24 пары хромосом плюс двадцать пятая – оболочка яйцеклетки – душа будущего «смертного» существа. Смертность этого существа и определяется тем, что его душа изначально имеет эту «Трещину». Эта «Трещина» образовалась и у Адама и Евы, после первородного их греха, и в эту трещину к ним спустилось «Огонь Зла» мира Тьмы, и человек унаследовал «неразумие» этой Тьмы и стал смертен.

Как видно из выше приведенной цепочки рассуждений, чтобы спастись от уз причинно – следственных связей с миром где все находится в когтях у Ямы - Смерти, человеку становится необходимым провести в своей жизни таинство «обрезания потребностей эгоистической души своей крайней плоти», например в пользу альтруизма к своей религиозной общине.
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ГЛАВА 7

ВОСЕМЬ СТУПЕНЕЙ КЛАССИЧЕСКОЙ ЙОГИ, КАК ТЩАТЕЛЬНО РАЗРАБОТАННАЯ СИСТЕМА ТАИНСТВ «ОБРЕЗАНИЯ» ПОТРЕБНОСТЕЙ ОБУСЛОВЛЕННЫХ ЭГОИСТИЧЕСКИМИ СВОЙСТВАМИ «КРАЙНЕЙ ПЛОТИ» 

ТАЙНОВЕДЕНИЕ ЭТАПОВ ДУХОВНОГО ОЗДОРОВЛЕНИЯ

Несомненно, что этапы духовного оздоровления в религиях скрыты от нас в таинствах духовных преданий, необходимости исполнения Законов Бога, таинствах обрядов, молитв, поста, народных традициях и др. Но, в настоящее время, например, в аврамических религиях, мы не имеем четкой картины последовательности этих этапов и их содержание.

Почему?..

Из-за постоянной борьбы за «чистоту религии», проводимой зачастую людьми не имевшими связь с Духом от Господа и преследовавших в этом свои вполне корыстные цели, грешников – иври – евреев по определению, утеряны даже тексты Священных Писаний, например, в иудаизме, в период между существованием Первого и Второго Храмов, древние Мишны; в христианстве, не вошедшие в канон апокрифические произведения; ит.д. А что же говорить о преданиях, которые в древние времена были широко известны, и не вошли в канон как само собой разумеющиеся и передававшиеся от поколения к поколению через устную речь красноязычья мудрецов.

Поэтому, для восстановления этих этапов и их содержания можно воспользоваться известными ступенями классической йоги, рекомендуемых для оздоровления человека современной психотерапией, например в книге «Психотерапия», выпущенной под редакцией проф. Рожнова. 

В аврамических религиях, эти этапы скрыты от нас под таинством обряда «обрезания» антидуховных потребностей нашей «крайней» физиологической (биологической) «плоти». Так, например, в христианстве, под его главными заповедями (Ев., Мат., 22:36…40).

«Возлюби ближнего твоего (соблюдение законов этики), как самого себя (соблюдение законов эстетики).»   

 (Ев., Мат., 22:39)

«Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим (но Первый Храм разрушен, и чтобы нейтрализовать последствия этого разрушения, необходима практика физиологических движений, например, по ха-тха йоге), и всею душою твоею (но Второй Храм также разрушен, и чтобы нейтрализовать последствия этого разрушения, необходима практика аутогенной тренировки, например, по раджа йоге), и всем разумением твоим (но Третий Храм еще не построен, и чтобы начать его строительство необходима практика по решению конкретных задач связанных с необходимостью интерпретационного анализа Священных Писаний, например, по джнана йоге или по данным материалам духовного тайноведения этой серии книг).

(Ев., Мат., 22:37)

Первый этап: «Тайноведение духовного оздоровления среды своего обитания». В классической йоге – 8 ступеней, изучаемых попарно. Этот этап первая – яма (этика) и вторая – нияма (эстетика) духовные ступени классической йоги. Он открывает человеку возможность оздоровления среды его обитания, прежде всего, путем исполнения законов того места – государства, в котором он живет, а затем уже этических и эстетических Законов Бога, например, по крия или агни йоге.

Второй этап: «Тайноведение духовного оздоровления своего физиологического (биологического) тела». Этот этап третья -  асана (комплекс физических упражнений и статических поз тела человека) и четвертая -  пранояма (правильное дыхание) духовные ступени классической йоги. Он открывает человеку возможность оздоровления его физического тела и внутренних органов путем практики оздоровительной (утренней) гимнастики, например, по ха-тха йоге.

Третий этап: «Тайноведение духовного оздоровления своей психической уравновешенности». Этот этап пятая -  пратьяхара (отвлечение ума от чувств и чувственных объектов и устремление его к концентрации и полному сосредоточению) и шестая -  дхарана (фиксирование ума на определенной точке) духовные ступени классической йоги. Он способствует оздоровлению психических возможностей человека путем проведения им аутогенных тренировок, например, по раджа йоге.

Четвертый этап: «Тайноведение духовного оздоровления чистоты своего мышления». Этот этап седьмая – дхиана (медитация – сосредоточение ума на решении конкретной задачи, например, анализа Священных Писаний) и подготовка к восьмой – самадхи (получение информации по конкретно решаемой задаче из «Океана Осознания» - «Ноосферы Земли)] духовные ступени классической йоги. Он открывает человеку интимный доступ к религиозным таинствам и мистериям тайных духовных школ.

«Ищите тайны света, которые очищают физическое тело и делают его Чистым Светом, сильно очищенным. Истино говорю Я вам: Ради Рассы Человеческой, так как она вещественна, Я истязал Себя и принес им (людям) все Тайны Света, для того чтобы очистить их, потому что они осадок всей плоти их (материального) Вещества, иначе не одна душа из всей Рассы Человечества не спаслась бы, и не смогли бы они унаследовать Царствие Света, если бы Я не принес им Тайны Очищения.»

(Вторая книга Пистис Софии, п. 100, Русская апокрифическая 

студия. http: //www.tower.vlink.ru/gnost/pistis_book2/shtml)

КРИЯ ЙОГА

Конечно же, сложно втиснуть в рамки одной духовной ступени или одного этапа духовного возрождения какую-либо из систем йоги или многочисленных религиозных течений. Все они нацелены на то, чтобы в конечной своей цели привести человека к Богу. Поэтому последовательное их изложение, надо понимать, как необходимые средства, без которых невозможно обойтись, находясь на более высоких духовных иерархических ступенях.

Не составляет в этом смысле исключение и крия йога. Первой ее духовной ступенью является элементы «йам», в философском понимании которые можно было бы обозначить как принадлежащие к этическому учению. А элементы второй духовной ступени «нийам» - к эстетическому. Элементы йам и нийам не чужды и различным религиозным течениям и входят в них, скорее всего, как Предания. Элементы йам показывают идеал поведения религиозного человека в обществе – не деяние греха во внешней среде своего обитания. Следует здесь подчеркнуть, что именно «Биджа Йам» распологается в центре сердечной чакры человека, и потому необходимость исполнения hалахи Законнов Бога, и как следствие базовую необходимость исполнения им этических норм в своей жизни, для последователя авраамических религий является центрально определяющим.  Элементы нийам – его внутреннего очищения – оздоровления внутренней среды своего обитания, также являются определяющими, например, в иудаизме это связывается с понятием «кашрута» народных традиций.

«Яма и нияма вместе составляют крийя-йогу, которая включает правила умственной, нравственной и физической гигиены. Соблю​дение их необходимо каждому, кто собирается постигать даль​нейшие ступени. Яма и упражнения ниямы ведут к возрождению функциональной активности психики и тела, значительно расши​ряя способности организма к адаптации. Крийя-йога пытается с помощью естественных средств создать такую сопротивляемость, которая гарантировала бы эффект при «любых покушениях на тело и разум, как изнутри, так и снаружи» (Б. Аров, 1939). 
Цель первых ступеней йоги — помочь человеку сохранять гармоническое психосоматическое равновесие перед лицом могущественных бо​лезнетворных факторов.
Решение этой задачи начинается с выработки этических пра​вил поведения, с «культивирования добродетелей». Такая этиче​ская перестройка «является законом для всех, не взирая на раз​личие каст и страны, возраста и условий» (С. Радхакришнан, 1957), 
Основной в этике йоги – является принцип ахимсы. В широком смысле — это «воздержание от зла по отношению ко всем живущим творе​ниям, достигаемое любым путем и во всякое время» (С. Радхак​ришнан, 1957). Ахимса призывает к деятельному милосердию: «Непротивление станет добродетелыо только тогда, когда человек приобретет силы для сопротивления», призывает к гуманности, любви к природе и близости к ней.
Второй принцип ямы — правдивость (сатья), которую необхо​димо соблюдать не только в словах, но и в мыслях. Непоколеби​мость в истине — основа всех добродетелей, дает твердость в устремлении к здоровью.
Третья составная часть ямы (астейя) — подчеркивает, что естественные человеческие отношения могут развиваться только на основе взаимного доверия: человек не может быть здоровым, если вынужден лгать, если не может быть естественным. Астейя, как и все положения ямы, относится не только к действиям, но и к мыс​лим, даже времени: нельзя «воровать» чужое время, занимать окружающих «пустыми» разговорами.
Астейя подводит к апариграхе — воздержании от жадности, от того, без чего можно обойтись, непринятии даров, особенно от «злых людей», так как подарки ставят в зависимость от дарующего, ослабляют индивидуальность человека.
Пятый принцип ямы — мудрость, совершенство (брахмзчарья)—  означает контроль над чувствами и желаниями, половое воздер​жание, соблюдение ограничений питания, чистоты пищи и тела. Брахмачарья является необходимым условием медитации. Если человек медитирует, не соблюдая брахмачарыо, то это действует на психику разрушающе, вызывая душевные расстройства. По ме​ре увеличения строгости брахмачарьи увеличивается способность к психической саморегуляции и без особых усилий выполняются медитационные психотерапевтические упражнения.
Вторая ступень йоги — нияма — усваивается на основе «пси​хического очищения» — ямы — и представляет собой свод приемов, предназначенных для «внешнего очищения», нормальной жизне​деятельности внутренних органов. Подчеркивается, что лучше одна внутренняя «психическая чистота», если нельзя в совершенстве соблюдать внешнюю. Правила ниямы в большей степени связаны с соматическими аспектами народной медицины, нежели с психо​терапией. Значительное внимание здесь уделяется очистительным упражнениям, естественному умеренному питанию. 
Вместе с тем, продолжая  концепции  самоуправления  ямы,  нияма   призывает   к «идеалу   мудреца»,   спокойно   выносящего   удары   судьбы.   Разви​вая брахмачарью, нияма рекомендует избегать излишних звуков, разговоров, контроль рук заключается в стремлении производить только целесообразные движения, контроль над речью призывает говорить мало, медленно, мягко, таким образом  устанавливается контроль над мыслями, ибо речь есть «рассеивание ума».

(Психотерапия, под ред. Проф. Рожнова)

ХАТХА ЙОГА

Хатха йога включает в себя последующин две ступени классической йоги. Чтобы о приемах хатха йоги не отклонялось от признания ее современной медициной, приводим ее описание из книги «Психотерапии», выпущенной под редакцией профессора В.Е. Рожнова (изд. «медицина Уз ССР, Ташкент, 1985 г., с. 136…140): 

«Многие психотерапевтические приемы для преодоления сознательных конфликтов предлагают следующие две ступени йоги — асана и прамаяма, объединенные понятием «хатха-йоги», особенно близкой к аюрведе. «Если интеллектуальная жизнь и моральная деятельность представляют истинные цели человека, — пишет С. Радхакришнан (1957), — то телесные потребности должны подчиняться им... Хатха-йога ставит целью совершенствование телесного орга​низма, освобождая его от склонности к усталости и приостанав​ливая его тенденцию к разрушению и старению». Именно хатха-йога ясно вскрывает общность теоретических установок народно-медицинских школ Востока.
Согласно учению традиционной восточной медицины, в человеческом организме постоянно циркулирует энергия Прана (Индия) или Чи (Китай), которую современные врачи рассматривают как интегральную функцию всей деятельности организма, его тонуса (В. Г, Вогралик, 1961). При этом каждый орган и система органов имеют свою Прану — Чи как выражение обмена веществ и функциональной активности. Совокупность пран составляет Пра​ну организма, которая циркулирует по меридианам—каналам. Формой проявления этой энергии является взаимодействие двух противоположностей: «Ха» (Индия) или Ян (Китай) — положи​тельная сила, энергия Солнца и «Тха» (Индия) или Инь (Ки​тай) — отрицательная сила, связанная с активностью Луны. За​дача хатха-йоги — сделать гармонию этих начал устойчивой.
По Патанджали правильное выполнение специальных поз приводит к прекращению борьбы этих противоположностей. На чело​века асаны оказывают тройное воздействие: развивая тело — фи​зическое, психику — психическое и, наконец, выделяется терапев​тическое влияние асан на деятельность внутренних органов и гормональных желез. Одна из целей асан — противостоять дискинетической активности гладкой мускулатуры, возникающей при стрессах. Выделяется группа асан для медитации, имеющих важ​ное психотерапевтическое значение. Приобретая способность не​подвижно сидеть в одной из этих поз, человек улучшает свои возможности концентрации, фиксации ума. 
Выполнение асан требует «расслабленного усилия»: человек как бы «растворяется в неопределенном», концентрируется на «вечном и бесконечном», чувствуя себя частью единой природы. 
Патанджали в книге «Йога-даршана» в качестве третьей ступени йоги выделяет въяям — упражнения трех видов, при которых отдельные мышцы максимально растягиваются и сокращаются, динамические упражнения и собственно асаны, которые изменяют кровообращение тканей и активность нервно-гормональной регу​ляции отдельных физиологических систем и выполняются при обя​зательном сосредоточении внимания на функционировании внутренних органов (А. Тхакер, 1972).
Одной из наиболее интересных для психотерапии поз представляется шавасана — поза полного расслабления. Шавасана переводит регуляционный механизм гипоталамуса на более низ​кий уровень. Упражнение имеет много модификаций, дает мало побочных эффектов. Выполнение его не требует особой подготовки и оборудования.
При шавасане человек лежит в свободной одежде на спине с ногами, раздвинутыми приблизительно на 30 градусов, и руками, отведенными от туловища  на   15 градусов,  с  повернутыми  предплечьями и полусогнутыми пальцами. Глаза закрыты. В этом положении   осваивается   медленное" ритмичное   диафрагмальное дыхание с короткой паузой после каждого вдоха и более продолжительной в конце выдоха. Внимание концентрируется на ощущениях; в ноздрях: прохладе вдыхаемого и теплоте выдыхаемого воздуха, что помогает концентрации и, следовательно, большей мышечной релаксации, которая проводится путем последовательного расслаб​ления мышц до ощущения тяжести. Длительность выполнения — приблизительно 30 мин. В процессе упражнения врач проверяет степень релаксации, поднимая и опуская конечности.
Изложенная модификация шавасаны основана на докладе К. Datey и S. Bhagat «Йога: шавасана и гипертония», сделанном в марте 1975 г. на семинаре «Йога, наука и человек» в Нью-Дели. Врачи отметили, что проведение ежедневных занятий шавасаной в течение трех недель привело к субъективному и объективному улучшению самочувствия у всех занимавшихся, к снижению арте​риального давления, уменьшению частоты сердцебиении, улучше​нию сна, успокоению.
В практике психотерапевта целесообразнее использовать иной, более сложный, но одновременно более эффективный вариант упражнения, усвоение которого распадается на три этапа:
· расслабление с помощью самовнушения;
· мысленная работа с активными областями организма;
· расслабление с использованием «образа энергии».
Первая часть упражнения близка к аутогенной, тренировке: медленно, монотонно проговариваются формулы самовнушения, что позволяет добиться мышечного расслабления. Формулы реко​мендуется формировать в триады — законченные блоки из трех предложений, первое из которых предназначено для переключения внимания; второе — динамическое самовнушение, третье — стати​ческое состояние. Концентрации помогает представление потока внимания — «луча фонарика-прожектора», который «освещает» ту область тела, с которой начинается работа. Проговаривая, напри​мер, «Мое внимание на лице»,— человек представляет, будто «луч фонарика» освещает его лицо. В отличие от классической ауто​генной тренировки, расслабление проводится снизу вверх, от ног к голове. Упражнение начинается и завершается с формулы покоя «Я (мысленно представляется все тело) успокаиваюсь. Я спокоен». Затем следуют формулы релаксации, охватывающие по мере ус​воения все большие группы мышц. Каждая формула произносится лежа в шавасане, мысленно, с полным сосредоточением на нуж​ном участке тела, повторяется 3—4 раза с 3—-4-секундньш проме​жутком. По мере усвоения упражнения на триады самовнушения удаляется динамическая часть («такая-то часть тела расслабляет​ся»), и формула звучит так: «Мое внимание на... Такая-то часть расслаблена». Полное выполнение первого этапа шавасаны зани​мает 30—40 мин.
По концепциям народной медицины Востока в человеческом теле существуют области, которые являются «выключателями»: если на них сконцентрировать внимание, то расслабляются опре​деленные группы поперечно-полосатой и гладкой мускулатуры. Работа с активными областями — более высокая ступень шава​саны. Здесь не требуются какие-либо фразы самовнушения, доста​точно лишь направить на данную активную область внимание и потом представить, что эта зона становится .мягче, «тает», «раст​воряется». Выделяют 16 основных зон и одну дополнительную: пальцы ног, лодыжки, колени, область половых органов, область ануса, кисти рук, область пупка, локти (дополнительная), область желудка, область сердца, плечи, горло, губы, кончик носа, точка между бровей, середина большого родничка головы, макушка че​репа.
На расслабление каждой активной зоны по мере усвоения упражнения время все более уменьшается: в среднем оно составляет 15—20 секунд. После усвоения этого этапа можно перейти к третьей ступени шавасаны — к энергетическому, или «праническому», расслаблению. Прана — полная сумма всех энергий, которые проявляются во Вселенной, энергия в целом, «разум привязан к Пране как птица к веревочке» (Рамачарака, 1914), материя ста​новится живой, приобретая энергию с обилием проявлений от физической силы до мысли.
Методика выполнения третьей части: находясь в шавасане, мысленно представляем, что энергия-прана медленно поднимается от ног к голове и через точку между бровей «выливается» наружу. Образ энергии рисуется по-разному: в виде волн тепла или холо​да, «мурашек» и т. п. Иногда в процессе упражнения возникает мелкое подергивание мышц, что считается явлением положитель​ным: «энергия промывает тело». Длительность этой части расслаб​ления в шавасане — около 3—4 мин.
В процессе выполнения расслабления возникает гипноидное состояние. Поэтому выход из шавасаны должен быть плавным: подтягивается носок левой ноги на себя, затем то же самое дела​ет носок правой ноги, далее подтягиваются оба носка, пятки при этом выдвигаются вперед. В дальнейшем руки сжимаются в замок и, медленно поднимаясь вверх, выворачиваются. Все тело тянется вслед за руками, и человек садится.
Расслабление в шавасане при последовательном выполнении всех частей считается приблизительно в пять раз более глубоким, чем в аутогенной тренировке. Это упражнение приносит значи​тельный эффект при многих психосоматических заболеваниях и неврозах, особенно протекающих с гипертоническим синдромом и диссомнией, быстро снимает психическое, напряжение, тревож​ность, усталость, компенсирует недостаток сна. Абсолютных проти​вопоказаний выполнение расслабления в шавасане не имеет, но ею не следует заниматься более 45 мин из-за возникающей гипо​тонии.
Последовательность выполнения асан, как правило, строится так, что шавасана завершает комплекс. И это не случайно. Энергетический вариант шавасаны как бы связывает предыдущие ступени йоги с последующими, с пранаямой.
Многие врачи трактуют эту ступень как «контроль над дыханием»  (А. Г. Панов, Г. С. Беляев, и др.), такое толкование следует считать неполным.  Пранаяма— управление   биоэнергетикой   через   контроль   над   внешним   дыха​нием.
Уже в глубокой древности представители восточной медицины выявили прямые и обратные физиологические связи между дыханием и психическими состояниями человека, заметили, как при напряжении человек задерживает дыхание и сколь глубоким бы​вает выдох при облегчении. 
Натуротерапевты рассматривали аль​веолярную поверхность легких как обширную интероцептивную область, важную в поддержании гомеостаза. Дыхательная систе​ма становилась у них индикатором состояния здоровья всех живых существ. S.Kuvalajananda, S. Vinekar (1963) подробно описыва​ют тесные связи особенностей дыхания и личностных черт человека, определенным чертам личности, по их мнению, соответст​вуют характеристики дыхания, правильное дыхание способствует ясности ума.
Среди упражнений пранаямы для целей психотерапии предла​гается упражнение «дыхание «Ха» стоя», которое считают полез​ным для лиц, профессия которых сталкивает их с психически больными или эмоционально неустойчивыми людьми. Психотера​певтический эффект упражнения заключается в уменьшении де​прессивных явлений, повышении работоспособности. Методика выполнения: сделать полный вдох, одновременно поднимая руки медленно вверх, прикасаясь ими к ушам, задержать дыхание не​сколько секунд. Стремительно нагнувшись, дать рукам повиснуть и выдохнуть воздух через рот, издавая звук «ха» не голосом, а напором воздуха. Затем, делая медленный вдох, выпрямиться, поднимая руки над головой. 
Вдыхая, желательно образно пред​ставить, как с потоком воздуха «впитываются» положительные качества (сила, спокойствие, свежесть, здоровье), во время выдо​ха— «отдается» все негативное (слабость, тревожность, болезнь). Рекомендуется повторить упражнение 3 — 5 раз. Считается, что после усвоения пранаямы человек готов к «внут​реннему перевоплощению» и в дальнейшем к достижению устой​чивой психосоматической гармонии. Таким образом, с каждой ступенью йоги роль психического все более возрастает. Упраж​нения пранаямы устраняют недостатки тела, чувства и ума, рас​сеянность уничтожается и умственное усилие может с легкостью устремляться к одной точке (С. Шивананда, 1949).»
Более полно с хатха йогой ты можешь познакомиться на сайтах интернет или по специальной литературе. В духовной практике, на всех этапах духовного возрождения человека, рекомендуется любые практические занятия, особенно начинающим, проводить под контролем Учителя.

РАДЖА ЙОГА

Фактически каждая йога ответственна за непрерывный цикл духовного возрождения человека. Не составляет исключение в этом и раджа йога. Многие авторы, ее описывающие, возвращают нас к начальным ступеням классической йоги. Действительно в раджа йоге необходимо пользование элементами крия и хатха йог, но на более высоком психическом уровне, она включает в себя последующие две чтупени классической йоги: пратьяхары и дхараны. Известная всем система аутогенных тренировок применяемых в специальной медицине, по своей сути, также является элементами раджа йоги. Для детального ознакомления читателя в раджа йоге, отсылаем его к специальной литературе.

ПРАТЬЯХАРА

Привожу тебе пример освещения пратьяхары из современной книги «Психотерапия», выпущенной под редакцией проф. Рожнова.

    «Вытекающая из Пранаямы пратьяхара — отвлечение ума от чувств и чувственных объектов и устремление его к концентрации, полному сосредоточению. В качестве объекта сосредоточения, как правило, берется «высшая сущность,», которая трактуется как при​рода, как наивысшая абстракция. Пратьяхара означает полную концентрацию на само регуляции, иными словами, становится не​обходимым элементом всех модификаций аутогенной тренировки. Цель пратьяхары — помочь человеку осознать качества своего ха​рактера, увидеть источники его настроения для того, чтобы в по​следующем полностью овладеть им. Главное в пратьяхаре—изба​виться от «оков» своего тела. С помощью приемов пратьяхары «ум, рассеянный и разбросанный по плоскости чувств, должен быть постепенно отучен от них и приучен к сосредоточению на духе...» (С. Рагхавананда, цит. по Б. Арову, 1939). Йога подчер​кивает, что полностью подавить течение мыслей невозможно (сравним с частыми рекомендациями врачей «взять себя в руки»), подавление вызывает психическое, напряжение, тревожность и да​лее то, что психиатрия называет неврозом и психосоматической патологией. Задача пратьяхары — выявить течение мыслей, чтобы в дальнейшем подчинить их воле. В результате возникает умение преодолевать одну линию мыслей во всех ее видоизменениях, отсюда тесная связь этой ступени с проблемой творчества, интуи​ции, «озарения» и приобретающими все большее распространение психотерапевтическими приемами реабилитации и «лечения твор​чеством». С точки зрения психотерапии пратьяхара аналогична методу свободных ассоциаций, йогическая практика дает инте​ресное объяснение лечебного эффекта и неудач этого метода.
Посредством неуклонного следования за невольной работой мысли человек, как черепаха, «втягивает под панцирь» свои чувства, эмоции. С. Шивананда (1949) подчеркивает, что тот, кто овладел пратьяхарой, никогда не будет жаловаться на смятение чувств и беспорядок мыслей. Ему нет надобности в одиночестве} и тишине для сосредоточения.
Б освоении пратьяхары можно выделить два этапа — типа упражнений. Первое связано с «выключением чувств». Для этого С. Вивекананда (1911) рекомендует позволить уму блуждать, на​блюдая за ним, пассивно следя за тем, о чем думается, не ста​раясь остановить мысль. На втором этапе задачей является ос​вобождение от мыслей о теле (таинство обрезания крайней плоти)  ощущение полного тела: занимающийся представляет, как каждая часть тела от ног к голове «уходит в бесконечность».
Борис Сахаров, в своей книге «Тайная сторона упражнений йоги, делая анализ древних санскритских текстов отмечает:

    «Гхеранда сказал:

    Теперь я тебе расскажу о великом отключении чувств (ПРАТЬЯХАРА). Посредством знания последней будут уничтожены враги, такие как любовное стремление (КАМА) и тому подобные.

    Как только мыслительное начало (МАНАС), который непостоянен и склонен к странствованию, выходит (через врата чувств), ты должен его обуздывать и приводить под контроль Я (АТМА).

    Этот и последующие стихи показывают сущность ПРАТЬЯХАРЫ, т. е. отвлечения мыслительного начала от чувственных объектов. Согласно учению ВЕДАНТЫ, сознание, при каждом чувственном восприятии, выходит наружу через ворота соответствующего органа и принимает форму воспринимаемого объекта.

    Отвлечение этого МАНАСА от чувственного объекта и возвращение МАНАСА под власть Я называется ПРАТЬЯХАРА – "оттягивание назад" ("ХАРА" – "оттягивание", "ПРАТЬЯ" – "назад").

    Испытываешь ли почести или поношения, слышишь ли ты приятные или ужасные звуки, отвлеки свое сознание от этих вещей и подведи его под контроль Я.

    Охвачено ли твое сознание медово-сладким или кислым, или горьким, или еще каким-либо вкусом, отвлеки его от этих вещей и подведи его под контроль Я.

    Йогины практически не дают советов в ПРАТЬЯХАРЕ и такие указания не находятся в древних текстах. Только у Яджнавалкьи указывается замечательный метод концентрации на 18 местах в теле, который он называет ПРАТЬЯХАРОЙ.

    Эти места следующие: Верхушка головы (ВИЙОМА); Лоб (ЛАЛАТА); Середина между бровями (Бхрумадхья); Глаз (НЕТРА); Корень носа (НАСАМУЛА); Корень языка (ДЖИХВАМУЛА); Шейная ямка (КАНТХАКУПА); Сердце (ХРИДАЙЯ); Пуп (НАБХИ); Середина тела (ДЕХАМАДХЬЯ); Пенис (МЕДХА); Задний проход (ГУДА); Середина верхней части бедра (УРУМАДХЬЯ); Колено (ДЖАНУ); Место под коленом (ЧИТИМУЛА); Средний сустав ноги (ДЖАНГИЯ); Лодышка (ГУЛЬПХА); Большой палец ноги (ПАДАНГУСТХА).

Представляет интерес указание, которое дает Яджнавалкья относительно расстояния отдельных точек друг от друга. При этом концентрация идет сверху вниз, задерживаясь на отдельных точках.

    "Исполненный благословения ВАЙЮ, задержи как при КУМБХАКЕ  посредством ПРАНАЯМЫ, мысли внутри головы…"

    "Таким образом притягивая (ПРАНУ) с одного места на другое, держи ее (в каждом месте) в мыслях крепко, будучи освобожден от всякого зла, живи в Луне и звездах…"

    Что означают эти таинственные слова мудреца?

    Точно в середине головы находится продолговатый мозг (медулла облонгата), склад жизненной силы, притекающей из Вселенной ("от Луны и от звезд").

    Чтобы по своему усмотрению наполнить собственное тело благословением этой космической жизненной силы, концентрируются соответственно при вдохе, а при задержке дыхания (КУМБ-ХАКА) собирают эту энергию в середине головы (в продолговатом мозгу). Отсюда эта жизненная сила расходуется по всему телу и постепенно подводится по всем названным местам.

    Как утверждает Яджнавалкья, это считается йогинами как наивысший из видов ПРАТЬЯХАРЫ.

    Это упражнение – конечно несправедливо – точно так же нигде не упомянуто (кроме КРИЙЯ-ЙОГИ) и уж тем более не объясняется.»

    Так как, собственно, техника ПРАТЬЯХАРЫ основана на дыхательных упражнениях, то мы отсылаем читателя к книге 3.

ДХАРАНА

Привожу тебе пример освещения дхараны из современной книги «Психотерапия», выпущенной под редакцией проф. Рожнова.

«Тесно переплетается с пратьяхарой дхарана — «фиксирование ума на определенной точке» (С. Радхакришнан, 1852), упражне​ния в планомерной сосредоточенности, которыё существенно не отличаются от приемов пратьяхары, Дхарана — это пратьяхара на объект, в чувствование в объект. Выполнение упражнений в дхаране тесно связано с дыханием; чем более человек погружается в конкретное ощущение, например,  кончика носа, и сосредо​тачивает на нем внимание, тем более замедляется дыхание, часто вплоть до ощущения остановки. С удлинением выдоха степень сосредоточенности постепенно усиливается, достигая максимума в момент задержки дыхания. Интенсивность концентрации на ощу​щении идет волнами, связанными с фазами дыхания. Выравнивая фазы дыхания, можно управлять процессом концентрации. На стадии дхараны можно придумать множество конкретных упраж​нений, здесь рекомендации врача становятся все более индиви​дуальными, неопределенными, сложными.»
О дхаране в древней литературе приводится мало сведений. По всей вероятности это объясняется тем, что таинства передачи ее основ шло непосредственно от учителя к ученику. Однако сам принцип дхараны имеет огромное значение, так как служит основой: мечтаний, чувственного вчитывания в книги, осознанного сновидения, бхати йоги, тантры и религиозной жизни. 

Борис Сахаров в своей книге «Открытие третьего глаза о дхаране пишет следующее:

«Древние тексты как правило содержат лишь краткие афористические высказывания, а практические указания передаются непосредственно от мастера к ученику.

    Поэтому мы делаем доброе дело, прибегнув к более точному изучению этих кратких теоретических направлений.

    Так как понятия “концентрация” и “медитация” часто смешиваются между собой теми, которые пытаются учить других, сначала мы должны овладеть оригиналом слова ДХАРАНА. Характерно, что западная различная литература и большинство переводов пользуются лишь изредка выражением “ДХАРАНА” (концентрация), а чаще исключительно словом “ДХЬЯНА“ (медитация). Однако этого условия достаточно, чтобы повсюду в переводах слова “сконцентрироваться” заменяются на “углубиться в размышление” и т. д., что, как мы увидим дальше, имеет существенное различие. 

Во-первых, нет “концентрации мышления”, как это обычно стараются говорить, а мыслительной субстанции (ЧИТТА). Это является в то же время основным принципом и главной практикой всей ЙОГИ, которая есть, как это гласит вводное научное определение Патанджали: “…не возникновение волн (т. е. мыслей) в сфере мышления (САНТА)” (“ЙОГА СУТРА”, I, 2). Второе, и это раскрывает собственно секрет практического выполнения – ДХАРАНА становится вровень с понятием БАНДХА (“смычка”). А БАНДХА – это комбинация позы тела с концентрацией и затаиванием дыхания.. Поэтому при любой из пяти ДХАРАНА МУДР (упражнений на концентрацию) звучит одна и та же формула: “…ПРАНУ (дыхание) и ЧИТТУ (сознание) заставь расслабить на 5 гхатик (т. е. на 2 часа).”.
…

Распыленность мыслительного принципа как препятствие к концентрации может быть изгнана посредством упражнения (в концентрации) на одном объекте (“ЙОГА СУТРА”, I, 32). И как первое упражнение концентрации он рекомендует: “Концентрация на восприятии чувств, происходящих от функций (органов чувств), воздействует на сосредоточение принципа мышления на объекте концентрации” (“ЙОГА СУТРА”, I, 35).    …

     Как она выполняется? Имеется пять органов чувств и, соответственно, пять упражнений концентрации:

    1. На чувстве обоняние (кончик носа).

    2. На чувстве вкуса (кончик языка).

    3. На чувстве осязания (середина языка).

    4. На чувстве слуха (корень языка).

    5. На чувстве зрения (мягкое нёбо). 

    Это порядок очередности по принципу возрастания трудности.

    Не обязательно выполнять все 5 ДХАРАН одну за другой, чтобы достичь “статичности принципа мышления” (концентрации), но нужно предпринимать одно из этих упражнений и довести его до успешного выполнения. А успехом является необычное восприятие, расширение соответствующей возможности восприятия избранного органа чувства.
…

Но нужно упражняться ежедневно (вполне достаточно одного раза в день) без каких-либо пропусков. Если будет пропущен хотя бы один день, нить концентрации обрывается и нужно начинать все сначала..»

Дхарана есть «лезвие бритвы» - «Не мир Я вам принес, но Меч!». Дело в том, что еще в индуизме отмечалось, что путь от «Тьмы» к «Свету» идет дорогой только через «Страсть». Человек, родившись в этом мире, окунается в мир страстей. Но мир страстей характеризуется его двойственностью, как бы делясь на мир добра и мир зла. 

Основой аврамических религий, как мы знаем, является требование осуществления таинства «обрезания крайней плоти» или «крещения в воде» (так как крайняя плоть – тело человека принадлежит к духовной стихии воды). Это таинство обусловлено жизнью иври – еврея – грешного человека в мире страстей. Инструментом этого таинства «обрезания» и является дхарана. В ее задачу входит преобразование привычек человека, ежегодное уничтожение квасного теста – хамец, перед празднованием праздника пасхи. Т.е. вывода человека не только из «Тьмы», ибо еврей и отличается от гоя или язычника именно тем, что он уже вышел из этой «Тьмы», но и из «Страстей» обусловленных миром зла.

Суть ее заключается в том, чтобы «отвернуться» от восьми неправедных противоположностей, и повернуться к восьми праведным: взгляду, мышлению, речи, доброму делу, образу, стремлению, воспоминанию и медитативному размышлению о Господе, Его Творении и Его Законах. 

«А кто обратил свое лицо к Аллаху и творит добро, тот ухватился за надежную опору. К Аллаху – завершение дел!»

(Коран 31:21)

А это все можно выполнить только при изучении и анализе Священных текстов Писаний.

ДЖНАНА ЙОГА

Александр Петрович Очаповский о книге «Гьяна ЙОГА» Шри Свами Шивананда пишет (Web-site: http://www.bashedu.ru/yoga/):

«Гьяна Йога: путь знания; медитация через мудрость; размышление о природе Атмы, как учит Гуру. Веданта: итог Вед; Упанишады; доктрина недуализма. Основал эту школу Шри Шанкарачарья.

Йога является средством Самореализации изнутри. Это духовное учение, которое помогает искателям Истины найти Брахмана или Бога. Эта книга окажет неоценимую помощь в познании Йоги.

Что является Аджнаной? Аджнана - идентификация Души с иллюзорными средствами, такими как тело, разум, Прана, чувства и т.д. Сказать: "Я - творец, Я - наслаждающийся, Я - Брахмин, Я - Брахмачарин, это моё, он - мой сын", - есть Аджнана. Что такое Джнана? Абхеда Даршанам Джнанам. Знать Брахмана как своё собственное Я есть Джнана. Сказать: "Я (есть со+при+чащающийся к) - Брахман, Я - чистое всепроникающее сознание, Я - не творец, Я - не наслаждающийся, Я всегда являюсь молчаливым свидетелем", - есть Джнана. Видеть Я всюду есть Джнана.

Брахман, высшее Я, не является ни совершителем действий, ни наслаждающимся плодами действий. Сотворение, сохранение и разрушение мира не происходит благодаря Ему. Они происходят благодаря действию Майи или Авидьи (Незнания), которые являются собственной энергией Бога, проявляющей себя в виде мирового процесса или Самсары.

Подобно тому, как кажутся существующими три вида пространства: абсолютное пространство, пространство, ограниченное кувшином, и пространство, отражённое в воде кувшина,- точно так же существует три вида Чайтаньи или интеллекта: Абсолютный Интеллект или Пара Брахман, Интеллект или Чаитанья, отражённый в Майе или Ишваре (связь с которым осуществляется через сердечную чакру человека), и Интеллект или Чайтанья, отраженный в Авидье или Дживе. Понятие деятеля, которое является функцией Рассудка, как отражения в Буддхи или интеллекте, совместно с понятием о Дживе или индивидуальной Душе, перенесены глупцами на безграничного, чистого Брахмана, молчаливого свидетеля.

Иллюстрация Абсолютного пространства, пространства, ограниченного кувшином, и пространства как отражения в воде, находящейся в кувшине, дана для выражения идеи о том, что в действительности Брахман один, но проявляется или выражается в трёх состояниях, благодаря Майе.

Отражение интеллекта является ошибочным представлением или понятием. Это благодаря Анадхи Авидье или безначальному невежеству. Брахман не имеет ограничений. Ограничение является перенесением (Адхьяса или Кальпана) на Него.

Единство Высшего Я с отражённым Я или Дживой установлено благодаря выражению или великому предложению Упанишад: "Ты есть Тот" (Тат Твам Аси). Когда появляется это Знание идентичности двух я через великое высказывание: "Ты есть Тот", - тогда уничтожается Авидья или невежество со всеми своими ответвлениями и мировыми проблемами. Полностью исчезает сомнение.

Для мудреца или Дживанмукты не существуют ни радость, ни печаль, ни рождение, ни смерть. Он пересёк океан Самсары или мирского цикла жизни и достиг другого берега бесстрашия и бессмертия. Он стал самим Брахманом. Брахмавит Брахмайва Бхавати. Знающий Брахмана становится Брахманом. Это выразительное высказывание Шрути или Упанишад. Цель Джнана-Йоги - уничтожение представления о двойственности и установление единства индивидуального Я с Высшим Я.

Это резюме всей Веданты. Это величайший очиститель и разрушитель всех грехов. Это великая тайна. Тот, кто достиг Самореализации, почитается всеми богами. Он достигает состояния, которого не могут достичь даже Йоги.»

В джнана йогу входят, как составные ее части, две наивысшие ступени классической йоги: дхиана и самадхи.
ДХИАНА МЕДИТАЦИЯ

Как и в предыдущих книгах, обратимся сначала к современной психологии, где в книге «Психология», выпущенной под общей редакцией проф. Рожнова, говорится:

«Пратьяхара и дхараиа — необходимые ступени для освоения медитации — дхианы. Дхиану считают продолжением пратьяхары при помощи дхараны, которая с этих позиций представляет собой усилие, поддерживающее связи отдельных звеньев медитации. Дхиана — медитация — способность, которая как бы соединяет в одну цепь звенья мыслей. Техника медитации заключается в умении «управлять континуальными потоками с обращения к языковым средствам (В. В. Налимов, 1979), не прерываясь ни на мгновение, сознательно переходить от одной детали мыслен​ного образа к другой, не допуская отклонений. Каждая деталь-мысленной картины должна" быть тонка и красочна. Считается, что конкретная медитация получается тем легче, чем сложнее, ярче образ.
'
A. uetckman (1963) давал следующую инструкцию лицам, участвующим в экспериментальной медитации с объектом в виде голубой вазы. «Ваша задача — концентрировать свое внимание на голубой вазе. Когда я говорю о концентрации внимания, я не имеют в виду, что вы должны анализировать различные части вазы или размышлять о вазе и порождать ассоциации, связанные с вазой; речь идет о попытке увидеть вазу так, как она существу​ет в себе, без всякой связи с другими вазами. Исключите все другие мысли или чувства и телесные ощущения. Не позволяйте им отвлекать вас, держите их вне себя так, чтобы вы смогли скон​центрировать ваше внимание, все ваше сознание на самой вазе. Сделайте так, чтобы восприятие вазы наполнило все ваше созна​ние... Если вы почувствуете, что смещаетесь в поток мыслей, то остановитесь и направьте ваше внимание снова на вазу».
Более сложная ступень дхианы — абстрактная медитация — размышление над различными отвлеченными понятиями. Задача медитации — сделать психическую деятельность практически осознаваемой реальностью, именно для этого рекомендуется сосредоточение на наиболее отвлеченной идее (например, «любовь», «уве​ренность» и т. п.), форма которой зависит от личности пациента, целей корригирующей психотерапии. Медитация начинается, ког​да стремление к идеалу, к изменению самого себя(«овладевает мыслью и сердцем».(Для описания феноменов медитации, как и других высших ступеней йоги, научные термины подобрать труд​но, в связи с невозможностью, не впадая в противоречия, охарак​теризовать опыт медитации и неадекватностью нашего словаря возникающим явлениям (Л. Deickman, 1963; В. В. "Налимов, 1979).
В психотерапии медитация используется часто. При одном из наиболее распространенных медитационных упражнений — «сосре​доточении на океане» — возникает ощущение, что человек в рас​слабленном состоянии находится на поверхности водной глади:  это упражнение лежит в основе талассотерапии. Особенно широко применение медитации в психотерапевтической технике «Морита» и «Наикан» (A. Kondo, S. Murase, F. Johnson, 1974).»
САМАДХИ - (экстаз)
Как и в предыдущих книгах, обратимся сначала к современной психологии, где в книге «Психология», выпущенной под олбщей редакцией проф. Рожнова, говорится:

«На последней ступени йоги — самадхи — человек полностью владеет своими физическими и психическими способностями и вправе сказать, что полностью понимает свой организм. Достиг​ший самадхи, может произвольно изменять жизненные процессы тела, обмен веществ, понижать и повышать температуру, давление. Под самадхи понимают состояние, аналогическое экстазу, основ​ной признак его — высшее сосредоточение всех мыслей, всего существа на одной идее: А «Тот, кто достигает внутреннего умиро​творения, обладает способностью интуитивного проникновения в истину вещей» (С. Радхакришнан, 1957). Во всех работах о йоге"' подчеркивается, что самадхи могут достигнуть лишь единицы из занимающихся, и никто не может пребывать в этом состоянии длительное время.»
Борис Сахаров, в своем произведении «Йога  Из  Первоисточников», пишет:

    «Мы достигли вершины всего совершенствования в ЙОГЕ. Это САМАДХИ (экстаз), восьмая и последняя ступень, ее славная корона, которая представляет собой желанную цель и ведущий к ней метод. Уже предыдущая глава показала, что это САМАДХИ должно завершать любую правильную медитацию как последнее составляющее углубления (САМЬЯМА), ибо только этим достигает медитация своего расцвета и познания (ПРАТЬЯКША) Истины, как метко это индийское слово выражает зависимость между ищущим познания и объектом этого познания. Это значит “что-то перед (ПРАТИ) глазами (АНСА) иметь”, “непосредственное восприятие”, некий, как часто говорят индусы, “фрукт в ладонях рук”. Подразумевается “третий глаз”, который благодаря этому углублению (частично или полностью) открывается. Слова Патанджали: “Благодаря овладению им (т. е. само углублением) возникает свет (АНОХА) познания (ПРАДЖНЯ)”, приобретают в этой связи особое значение, так как слово АНОХА означает собственно “видение”, а не только “свет”.

    Йогин в состоянии САМАДХИ видит объект своей медитации и это видение (ДАРШАНА) является непременным признаком состояния САМАДХИ. Так как теперь известны в практике медитации четыре ясных ступени, различают также четыре ступени САМАДХИ. Они следующие:

1. Экстаз “с размышлением” (ВИТАРКА-САМАДХИ)

    Видения этой первой ступени появляются как “странные” изображения, содержание и происхождение которых йогину неизвестны и происходят в высшей степени странно. Он видит разнообразные образы характерной формы, окраски и т. д. и не может найти их причин, происхождение или объяснение. Это называется “САВИТАРКА” (“с сомнением“). Это переведенное как “САМАДХИ с рациональным размышлением”, как обычно, заблуждение, ибо слово “рациональное” не подходит к САМАДХИ, которое всегда надрационально. В высшей степени можно сказать, что получаемое при этом познание “еще сопровождается раздумьем (сомнением)”, так как еще неизвестно, что за познание означает вступительное видение. Лишь позже получают понятие странным картинам и узнают, что они сплошь нормальны, хотя они воспринимаются под совершенно необычным углом зрения, например сверху, снизу, при совершенно непредвиденных обстоятельствах. Это называется тогда НИРВИТАРКА (“без раздумья”). По объяснению Патанджали это достигается “если воспоминания просветлены (т. е. ранее воспринятые относящиеся сюда образы появляются в правильном свете) и значение объекта освещается как отрешенное от его обычного вида”.  

2. Экстаз “с раздумьем” (ВИЧАРА-САМАДХИ)

    Эта ступень существенно выше, характерным признаком является собственное движение видимых картин и образов, как будто бы наблюдателю открывается новый мир в своей собственной жизни и движении – тонкоматериальный мир представлений, мыслей и желаний, так называемый “астральный мир”. И здесь повторяется тот же процесс – видения даже не более собраны, но независимы от нашего мышления, наших предположений или ожиданий, потому “с расчетом и сомнением (САВИТАРА)” или “раздумьем”. С дальнейшими упражнениями это раздумье исчезает и появляется первый проблеск истинного познания (ПРАДЖНЯ) “содержащий в себе правду (РИТАМОХАРА)”, т. е. неполная правда, но хотя бы “уже нечто истинное” о том, что может относиться к прошлому, реже будущему или предмет долголетнего хода человеческих мыслей многих людей, как например, при повторении МАНТРЫ (формулы молитвы), принятой и продуманной многими миллионами людей, а возможно и результат проникновенного ряда мыслей самого упражняющегося. Но ни в коем случае это не является его картиной мыслей или же нечто им предполагаемое, так как собственные формы мыслей тотчас различимы по их тусклому, бесцветному, текучему образу. Кроме того, именно собственные мысли труднее всего ясно увидеть в изображениях. По этой причине любая опасность ощущения собственных восприятий исключается прямо в начальной ступени, а позже подобные визуально воспринимаемые образования без сомнения можно сейчас же распознать по их типично безжизненной и бесцветной нестабильности.

3. Экстаз “с наслаждением” (АНАНДА-САМАДХИ)

    Видения (ДАРШАНА) этой третьей ступени САМАДХИ снова имеют новый типичный признак. Они светятся нежным, не ослепительным цветным сиянием и этот “астральный” свет переливается еще несколько секунд после того, как видения погасли, как будто смотрел на светящийся предмет физическими глазами и глаза после этого закрыл. Следующим признаком, которому обязана эта ступень своим названием, является характерное ощущение радости, своего рода щекотание в спине, которое сопровождает любую картину этой ступени. Чем дальше развивается эта ступень, тем более светящимися, яркими становятся видения, тем действительнее познание и тесно с ним связанные психические силы. Любое видение объекта дает и овладение им упражняющимся. Патанджали говорит так: “От атома до бесконечности, все делается подвласт-ным (ВИДАКАРА) йогину (упражняющемуся так)”.

    При этом слово ВИДАКАРА означает “покорение” волей йогина, а не только “не препятствование своему мышлению”, как это неточно выражает Свами Вивекананда (см. его “РАДЖА-ЙОГА”). Более поздняя точка зрения, которую впрочем, отстаивают ортодоксальные монахи-хинду, состоит в тесной связи с, во всяком случае неточным переводом, слова УПАСАРГА в отношении к СИДДХИ (психические силы) как “препятствие для САМАДХИ”, в то время как они являются в действительности, добавлениями к САМАДХИ. Патанджали вряд ли стал посвящать целую главу (III) в своей “ЙОГА СУТРЕ” этим “силам”, если бы они должны были стать препятствием для духовного прогресса, как то хотят знать многие “не йогины”. Отсюда получается любая сила (СИДДХИ) просто из физиологии состояния САМАДХИ. Каждый открытый центр (ЧАКРА) руководит несгибаемой волей духа в материи, которая иначе является малой волей, если вообще не подчинена. Так как теперь состояние САМАДХИ, как уже объяснялось, открывает эти духовные центры, отсюда спонтанно передается этому центру собственная психическая сила.    

    Поэтому, если йогин достиг состояния САМАДХИ, то он должен иметь соответствующие СИДДХИ, если это только может быть по длительности состояния САМАДХИ. Но если же он их не имеет, значит он не достиг состояния САМАДХИ.

    В этом смысле могут быть объяснены собирательно “силы” (глава III, “ЙОГА СУТРА”), которые приходят уже на второй ступени САМАДХИ и на четвертой ступени достигают высшего совершенства.

4. Экстаз “с самозабвением” (САСМИТА-САМАДХИ)

    И здесь снова обозначение этой ступени обычно переводится неточно и дает основание для искаженного представления. “АСМИ” значит “я есть” (аз есмь – от перев.) и обозначают постоянно растущее “Я”-сознание как расширение “малого Я” (АХАМ) до “Наивысшего Я” (АТМАН). Это раскрывает весь смысл высшего САМАДХИ, как на это указывает “ДАТТАТРЕЙА САМХИТА”: “САМАДХИ есть единое бытие индивидуального Я (ДЖИВАТМА) с Наивысшим Я (ПАРАМАТМА)”.

    Поэтому в высшей степени непредусмотрительно это Я-сознание (АСМИТА) приравнивать “самоослепительно” (Вивекананда), а также “эгоизм” (Шивананда). Напротив, использование (само)углубления (САМЪЯМА) дает на основе Я-сознания (СВА-АРТХА-САМАДХАМА) по Патанджали “знание для ПУРУША” (“духа”, Высшего Я).

    Далее это значит: ”Отсюда возникает “просветление” (ПРАТИБХА), абсолютные слух, осязание, зрение, вкус, обоняние” (“ЙОГА СУТРА”, III, 36).

    Что есть ПРАТИБХА? Это совершенное открытие “третьего глаза” и благодаря этому всех других центров и тем самым общие силы без какого-либо погружения приходят спонтанно и даже просто изъявлением воли в данный момент. Стих 50 гласит далее, что благодаря упомянутому в стихе 36 погружению в истинную природу Высшего Я (ПУРУША, как отличие от материи), достигается всемогущество и всезнание.

    Эта четвертая ступень САМАДХИ является осуществлением ЙОГИ, которая по “КУЛАРНАВА ТАНТРЕ” является единым бытием души (ДЖИВА) с космическим духом (АТМАН). Знаменательным образом, Патанджали ни словом не говорит о “единении с богом”, предмет, который образован более поздней мистической практикой. У Патанджали конечной целью ЙОГИ является избавление от материи, не вступление в бога, который для него является более почитаемым духом, не колебленное страданием причиной, действием и воплощением как обладатель Вселенной (Универсум). Это в общем созвучно с тайным учением по которому “бог” есть лишь солнечный лотос, один из совершенных духов, который достиг этого совершенства на более раннем цикле и над которым еще более бесконечная иерархия еще более высоких духов, которая “кончается” в Абсолютном (БРАХМАН), если можно выразиться так парадоксально. Теперь этому абсолютному принадлежит бесконечное знание и наивысшее совершенство, нам же остается, по известным словам Лессинга, бесконечное приближение к этому. 

    Описанные выше четыре ступени САМАДХИ образуют, однако, лишь последнюю предварительную ступень к неограниченному избавлению. Если только йогин четвертой ступени САМАДХИ сам почувствует равнодушие к этому славному просветлению (ПРАТИБХА) своего существа, т. е. не увидит в этом самоцели или же не пожелает ничего для самого себя (в этом смысле нужно понимать “отречение” от всех сил), он добьется наивысшего состояния САМАДХИ, именуемого “облаком добродетели” (ДХАРМА-МАРГА). Это имеет последствием прекращение страдания и КАРМУ, бесконечность становления познания и неограниченное избавление (освобождение).»
НЕОБХОДИМЫЕ ВРАТА НА ПУТИ К ИСТИНЕ ПОСРЕДСТВОМ МГНОВЕННОГО ПРОБУЖДЕНИЯ

Хуэй Хай, в книге «Учение Дзэн о мгновенном пробуждении» (Москва 1996 г.), раскрывая тему: «Необходимые врата на пути к истине посредством мгновенного пробуждения на пути Дао.», пишет:
«Какой метод мы должны практиковать для того, чтобы достичь освобождения? (Освобождение от Самсары, круга бесконечных рождений и смертей, благодаря вхождению в Нирвану. Однако высшее учение Махаяны, как будет видно из этой книги, указывает, что Нирвана и Самсара - это одно, и что Озаренный человек видит их так.)
 — Его можно достичь только через внезапное озарение. 

 — Что такое внезапное озарение? (Китайские слова "тун у", первое из которых означает "внезапный", а второе идентично японскому слову "сатори".)

 — Внезапное означает мгновенное избавление от обманчивых мыслей. (Обманчивые мысли - это мысли, создающие двойственность противоположностей, таких, как любовь и ненависть, различия между "я" и "другой" и все бесчисленные процессы мышления, происходящие от неозаренных умов.) Озарение означает осознание того, что озарение — это не что-то, чего можно достигнуть. 

 — С чего Мы должны начать эту практику?

 — Вы должны начать с самого корня. 

 — А что является корнем?

 — Корень — это УМ. 

 — Как его можно узнать?
 — Ланкаватара Сутра говорит: "Когда возникают умственные процессы (син), тогда появляются все дхармы (явления); а когда умственные процессы прекращаются, прекращаются и все дхармы". В Вималакирти Сутре говорится: "Те, кто желают достичь чистой Земли (Чистая Земля (Сукхавати) - непосредственная цель бесчисленных китайских, японских, корейских и вьетнамских буддистов, которые представляют ее себе как Землю Будды, созданную в результате сострадательного обета, данного Буддой Амидой ради спасения всех чувствующих существ, которые верят в него. В той земле люди, еще не подготовленные к Нирване, готовятся Буддой для этой предельной стадии. Есть другие буддисты, для которых Чистая Земля является символом Дхармакайи, очищенного ума и т.д. Хотя некоторые западные буддисты писали с презрением о "чистоземельной" форме Буддизма, существует достаточно данных, свидетельствующих о том, что его методы часто ведут к Озарению. Символы, которые он использует, означают те же истины, которым учит Школа Дзэн, и предлагает более легкий подход для некоторых типов людей. Постоянное повторение имени Будды Амиды вместе с правильной умственной практикой, представляет собой только другой способ достижения полного сосредоточения и вхождения в самадхи. Д-р Д. Т. Судзуки и другие известные авторитеты в Дзэн засвидетельствовали это.), должны сперва очистить свой ум, ибо очищение ума есть чистота Земли Будды". В Сутре Доктрины, завещанной Буддой, говорится: "Только благодаря контролю ума для нас становятся возможными все вещи". В другой сутре говорится: "Мудрецы обращаются к уму, а не к Будде; глупцы обращаются к Будде, вместо того, чтобы найти ответ в уме. Мудрые люди скорее предпочитают приводить в порядок свой ум, чем внешность; глупцы скорее предпочитают приводить в порядок свою внешность, чем ум". Сутра Имен Будды утверждает: "Зло порождается умом, и с помощью ума зло преодолевается". Таким образом мы можем узнать, что всякое добро и зло происходит из ума и что ум, следовательно, является корнем. Если вы желаете освобождения, вы сначала должны все узнать о корне. Пока вы не сможете проникнуть в эту истину, все ваши усилия будут тщетными; ибо если вы до сих пор еще что-то ищите во внешних (по отношению к) вам формах, вы никогда ничего не достигните. В Дхьянапарамита Сутре говорится: "Пока вы обращаете свой поиск на окружающие вас формы, вы не достигните своей цели, даже когда пройдет вечность за вечностью; тогда как созерцая свою внутреннюю природу, вы можете достичь Буддовости (в мгновение ока)". 

 — Какими средствами осуществляется практика корня?

 — Только медитацией; ибо посредством ее достигается дхьяна (чань) и самадхи (тин). В Дхьянапарамита Сутре говорится: "Дхьяна и самадхи необходимы в поиске священного знания Будд; ибо без них сохраняется беспорядок в мыслях, и корни добродетели вредятся". 

 — Пожалуйста, опишите дхьяну и самадхи.

 — Когда прекращается неправильное мышление — это дхьяна; когда вы сидите, созерцая свою подлинную природу (Изначальная природа, собственная природа, своя природа (пен син и цзы син) означает одно и то же. Пропуск в китайском языке таких слов, как "ваш", "его" и т.д. помогает читателю запомнить, что собственная природа всех чувствующих существ одна и та же.), — это самадхи, ибо на самом деле эта подлинная природа является вашим вечным умом. С помощью самадхи вы отдалите (свой) ум от его окружения, сделав его таким образом непроницаемым для восьми ветров, то есть непроницаемым для приобретения и потери, клеветы и хвалы, гордости и порицания, печали и радости. С помощью такого сосредоточения даже обычные люди могут войти в состояние Буддовости. Каким образом это может произойти? В Сутре Наставлений Бодхисаттвы говорится: "Все люди, которые следуют Наставлению Будды, входят в состояние буддовости". Другие названия этого состояния — освобождение, получение дополнительной поддержки, выход за пределы шести состояний смертного существования (Шесть состояний смертного существа или шесть сфер - это рождение на небесах (богами), рождение асурами (полубогами-демонами), рождение людьми, животными, претами (голодными духами) или рождение в адах. Все подобное этому является временными условиями, хотя и различной продолжительности, и ни одно из этих состояний не является истинной целью буддистов, так как даже у жителей высших небес существует опасность снова быть сброшенными вниз из-за поворота Колеса Самсары.), перепрыгивание трех миров (Буддакайя (Тело Будды) - другое название Дхармакайи - неразделенное "Тело", в котором Будды и все остальные существа представляются единым с Абсолютом. Все из нас обладают этим "Телом", но до озарения не осознают его.), или становление могущественным Бодхисаттвой, всемогущим Мудрецом, Победителем! 

Куда ум должен поселиться и где обитать? 
 — Ум должен поселиться в не-обитель и там обитать. 

 — Что такое эта не-обитель? 
 — Это — не позволять уму обитать (поселяться, обосновываться) где-либо вообще. 

 — А какое это имеет значение? 
 — Обитание нигде означает то, что ум не останавливается на добре или зле, существовании или не-существовании, на внутреннем или внешнем или где-то между ними, пустоте или не-пустоте, сосредоточении или отвлечении. Это обитание нигде есть то состояние, в котором он должен находиться; говорят, что те, кто достигают его, имеют не-находящийся нигде ум, другими словами, они имеют Ум Будды! 

 — На что похож ум? 
 — У ума нет цвета, такого как зеленый или желтый, красный или белый; он не длинный и не короткий; он не исчезает и не возникает; он свободен и от чистоты и от нечистоты; и он вечен. Он — само спокойствие. Вот такую форму и вид имеет наш подлинный ум, который также является и нашим подлинным телом — Буддакайей (Буддакайя (Тело Будды) - другое название Дхармакайи - неразделенное "Тело", в котором Будды и все остальные существа представляются единым с Абсолютом. Все из нас обладают этим "Телом", но до озарения не осознают его.)! 

 — Чем можно ощутить это тело или ум? Можно ли его ощутить глазами, ушами, носом, прикосновением и сознанием? 
 — Нет, особых способов восприятия, подобных этим, не существует. 

 — Тогда какого рода восприятие подключается, если оно не похоже ни на что из перечисленного? 
 — Это восприятие, которое осуществляет ваша собственная природа (свабхава). Каким образом? Так как неотъемлемой частью существования вашей собственной природы является чистота и полное спокойствие, ее нематериальная и недвижущаяся "сущность" способна к этому восприятию (Акт восприятия, являясь проявлением собственной природы каждого, продолжается независимо от присутствия объектов восприятия.) 

 — Однако, если ту чистую "сущность" нельзя обнаружить, откуда приходит такое восприятие? 
 — Мы можем сравнить это с чистым зеркалом, которое может "воспринять" любые формы, хотя и не содержит их. Почему? Только потому что оно свободно от умственной активности. Если вы изучаете Путь, имея незапятнанный ум ("У джан" может быть переведено как чистый, незагрязненный, незапятнанный и т.д. Я предпочитаю более дословный и образный термин "незапятнанный", потому что он так хорошо подходит для аналогии с поверхностью зеркала. Зеркало может отражать все виды форм и при этом оставаться без единого пятнышка, ибо оно совершенно равнодушно к тому, что отражает. Наши умы, очищаясь, становятся точно также невосприимчивы к пятнам. Необходимо добавить, что с точки зрения буддистов пятно - это пятно, от чего бы оно ни происходило - от того, что мы называем добром, или от того, что мы называем злом.), он не породит ложь, и его привязанность к субъективному эго и объективным внешним обстоятельствам исчезнет; тогда чистота появится сама собой и вы, благодаря этому, приобретете способность к такому восприятию. Дхаммапада Сутра говорит: "В одно мгновение оказаться среди совершенной пустоты — это, действительно, выдающаяся мудрость".

Избавление от обманчивых мыслей лежит в основе авраамических религий. 
А откуда эти обманчивые мысли взялись?..

Впервые они взялись, судя по Торе, с того момента, когда у Евы, при своем собеседовании со «Змием», появилось собственное мнение, отличное от Воли Бога. Поэтому, в авраамических религиях, к вопросу устранения обманчивых мыслей, принципиально подходят отлично от других религий.

А в чем это отличие?..

Это принципиальное отличие заключается в том, что представитель авраамических религий не стремится к полной остановки мышления в своем уме.

А как он решает эту проблему?..

Религиозный человек, последователь авраамических религий, в этом случае, должен провести таинство «обрезания крайней плоти», заключающееся в том, чтобы свои мысли связанные с эгоизмом своего ума, отбрасывать в пользу своей альтруистической деятельности в своем коллективе. И в этом ему помогает постоянное изучение им Священных Писаний, «обрезающее» обманчивые мысли, и замену их на мысли Живого Слова Бога. 

И именно по этой причине, Единственным Спасителем, в авраамических религиях является Мошиах – Мессия Живого Слова Бога. А это связано с необходимостью преображения: 1.  От эгоистического опыта иври – грешника, обусловленного личной его историей. 2.  К  «части» беспредельного альтруистического Опыта Бога, в своей религиозной общине. 
ЗАКЛЮЧЕНИЕ
Таким образом, представленные в этой главе «восемь ступеней классической йоги, как тщательно разработанная система таинств “обрезания” потребностей обусловленных эгоистическими свойствами “крайней плоти”», отражают тот факт, что они обязательны к исполнению и представителям авраамических религий. Эта обязательность их исполнения скрыта под символикой необходимого проведения для каждого верующего, таинства «обрезания крайней плоти», которое человек должен соблюдать в теченте своей жизни. И только соблюдение этого таинства, открывает все преимущества, заложенные в таинствах Писаний авраамических религий, в решении коллективной задачи «наместничества Человечества, как Единого Целого, Бога на Земле».  Но принципиальной особенностью авраамических религий является необходимость замены своих грешных мыслей, на спасительные мысли Живого Слова Бога. И потому занятия человека исследованием Священных Писаний, в авраамических религиях является осново определяющими.
ГЛАВА 8

НАУЧНОЕ ВСЕВЕДЕНИЕ

ОТ НАУЧНОЙ ФАЛЬСИФИЦИРУЕМОСТИ ВЫСКАЗЫВАНИЙ О РЕАЛЬНОСТИ К «НАУЧНОМУ ВСЕВЕДЕНИЮ»

Предмет исследований: «Духовные таинства авраамических религий».
Аксиома-консервативная, недоказуемая, незыблемая, Богом данная идеология: «Знающий не доказывает, доказывает не знающий!» (Лао Цзи). В современной науке ограниченной рамками познания материи в результате выстраивания в ней системы доказательств фальсифицируется только «незнание», т.е. «Знающее незнание.» (Кардинал Николай Кузанский). Истинное же Знание – «Видья», например, представленное в Псалмах Давида (Тhилим), т.е. «Да» - «Согласное с Богом», «Вид» - «Знание». «Ибо Давид говорит о Нем: видел я пред собою Господа всегда, ибо Он одесную меня, дабы я не поколебался» (Ев., Деян., 2:25).

Содержание исследований: «Аксиома-консервативная идеология научно – толерантного (веротерпимого) созидания человека будущего, через поэтапное духовное само-о-со-знание им в себе своего богоподобия». (http://rumiller.narod.ru/ ) или (http://ramiller.narod.ru/ )
Цель: Главной целью является созидание Человека Нового Творения и, как следствие, реабилитация Его основного права: «Быть сопричастной «частицей» миссионерского наместничества Бога на Земле».

«Если мы любим, друг друга, то Бог в нас пребывает, и любовь Его совершенная есть в нас.»


                   (Ев., ! Иоан., 4:12)

«Возлюбленный! Не подражай злу, но добру. Кто делает добро тот (посланец) от Бога; а делающий зло не видел Бога.» (Ев., 3 Иоан., 5:7;8)

Обращение к Мессии Спасителя через преображение мировосприятия: 1. Отказ через «покаяние» от неразумных действий обусловленных восприятием «Разума Тьмы» в собеседовании с «потомками Змия» (Тора, Брейшит, 3:15).  2. Созидание посредством Высшего Разума Живого Слова Бога «Нового Мировосприятия Человека» - «Нового Его Иерусалима» через «воспоминание» и «соблюдение» Его Заветов отраженных в Священных Писаниях.
Способ реализации: Эта цель достигается путем толерантного последовательного (в Иакове) познания иерархических этапов духовных таинств из аксиоматичной сути Священных Писаний различных религий и духовных школ.

Научная толерантность: Существование многочисленных Канонов предназначенных для различных духовных иерархий (лестницы Иакова), с научно - веротерпимой точки зрения, можно объяснить: 1. Существованием фактической беспредельности сведений о Боге. 2. А многочисленность религиозных систем и духовных школ – наличием различных способов Его познания и постижения.

Исходное состояние «начала строительства в сознании Человека Третьего Храма Высшего Знания, Понимания – Разума и Мудрости «Сосудов Хабад» Господа»: Представленные материалы соответствуют духовному взгляду человека с четвертого этапа его духовного возрождения способствующего тайноведению оздоровления чистоты его мышления, или с седьмой предпоследней ступени классической йоги, терминологически определяемой как «дхиана», или «медитация», или сосредоточение ума на решении конкретной задачи, и используемой в «Джнана» йоге – религии «Знания».

История ошибок научного познания «мертвого» материализма: Почему в этой книге говорится о научном пути, а делаются ссылки на древние Священные Писания?

Известно, что с древних времен существовали науки теоретические, апеллирующие к теории, и практические, апеллирующие к опыту. 

“Из того, как беззаконно поступает дурной человек, (теоретически) виден образ закона. Образ же беззакония виден из (практического опыта) поведения благого.” 



(Мокшадхарма, 261:6)
Древние философы апеллировали к теории и поэтому их рассуждения и выводы, в своем принципе, были неразрывны ни с религией и ни с метафизикой, задачей которых было познание Живой Природы и Бога.

Успехи физики и математики, и на их основе техники и технологии, за последние столетия, позволили ученым перенести «удельный вес» их исследований с теоретических работ на практические.

Получение нового практического опыта заставлял ученых создавать новые теории, объясняющие результаты опытов. Открытия в области электричества, ядерной физики и электроники создавали условия для появления все новых и новых теоретических разработок, которые по своей сути стали апеллировать к опыту и ставить его в качестве критерия истинности. 

Такой подход ученых к новой зарождающейся науке чистого материализма не замедлил сказаться и на философии. Появившаяся новая материалистическая философия вынуждена была принять и «концептуальный каркас» наук апеллирующих к опыту, проводимому в материальной среде и таким образом «надевшая на себя личину» материализма.

С другой стороны, возникновение в центре Европы протестантской религии на основе работ Мартина Лютера, позволившего себе интерпретировать каноны религий, и принятие этого факта как вседозволенность, духовно безграмотными людьми, не подозревающих о существовании в них тайн скрытых за «семью печатями» - семи стихий духовных иерархий, без глубокого ими изучения основ религий, поколебало веру в незыблемость Законов Бога и Канонов Священных Писаний.

В среде немецкого бюргерства, богатой материально, но не духовно, работы Карла Маркса и Фридриха Энгельса позволили подвести экономическую основу под зарождающееся учение материализма и оторвать новую философию новых материалистических наук от религиозного мировоззрения.

Но новость ли это для религиозного познания?

Еще во времена пророка Моше, его косноязычную речь канонов, для народа Йисраэйля, с согласия Бога, по строгим правилам герменевтики – мидраша, красноязычно интерпретировал его брат - мудрец Аhарон. И в те же времена, Моше категорично боролся против поклонения своего народа «Золотому Тельцу» и, как следствие, с относительной экономикой и политикой материализма.

Обоснование необходимости поворота научного мировозрения от решения частных вопросов «мертвого» материализма, к открытию эволюционных тайн Живой Природы: Теперь, чтобы показать «нищету» новой философии, апеллирующей к «мертвому» опыту, воспроизводимому «мертвыми» приборами, созданными руками человека и имеющими вполне определенную погрешность при проведении измерений, нам необходимо обосновать поворот научного мировоззрения: 

1. Или к идеальному «Живому» опыту обратно – дедуктивного метода познания представленного, например, в христианстве.

2. Или к идеальной «Живой» теории индуктивного метода познания представленной, например, в иудаизме;

«Потому и говорю Я вам это, чтобы вы могли познать себя, ибо Царствие Небесное* подобно колосу с зерном после того,  как он прорастает в поле. И когда он созрел, он разбросал свои плоды и вновь наполнил поле колосьями на следующий год. Также и вы – торопитесь пожать для себя зерно жизни, чтобы вы могли преисполниться Царствия»

(Апокриф Иакова, библ. Наг – Хаммади, http://www.tower.vlink.ru)

*- (Здесь, и в других местах Священных Писаний, перевод этого слова, с языка иврит, не совсем корректен, оно, скорее, в современном иврит, означает (во множественном числе) “имена”, а, с древнего, так как имена даются для “привлечения внимания  привлекаемого” и “заповедуются” нам, например, родителями, точнее всего можно перевести как “заповеданные” или “заповеди”. Поэтому в Писаниях это понятие связано с необходимостью познания каждым человеком, в своей жизни, Царствия Заповедей – Волеизъявляющих Законов Бога, переданных нам через Его Знамения - Его Живого Слова.)

“…и научил Он Адама всем именам (Заповедям), а потом предложил их   ангелам и сказал: “Сообщите мне имена (Заповеди) эти, если вы  правдивые”. ”           





 (Коран, 2:29)      
3. Или, при смешении («араб» - «смешавшийся») Живого опыта с Живой теорией, методы познания строгого их различения представленные, например, в исламе.

«Ниспослал Он тебе писание в истине, подтверждая истинность того, что ниспослано до него. И ниспослал Он Тору и Евангелие раньше в руководство для людей, и ниспослал Различение (их различных аспектов, в арабском языке «джихад», в Коране, 3:2)»
Но как это все обосновать, не выходя из «концептуального каркаса» материалистических «мертвых» наук?

Для такого обоснования, мы воспользовались философскими работами, особо принятого на Западе, великого ученого ХХ века Карла Поппера, который поставил своей целью:

С одной стороны, окончательно отделить современную «мертвую»  науку и «мертвую»  философию от «Живой» метафизики и «Живой» религии (К. Поппер, “Логика и рост научного знания”, изд. “Прогресс”, М., 1983 );

И, с другой стороны, показать несостоятельность философии Карла Маркса, коммунистического движения и тоталитаризма в управлении обществом основанных на исторической закономерности смены формаций, обосновав, что историческая наука (апеллирующая к «Капиталу» Карла Маркса – к «Золотому Тельцу») ничему не учит (К. Поппер, Нищета историцизма, М., 1993).

Следуя этим целям, К. Поппер, в своих работах, пришел к неожиданным, даже для себя, выводам:

1. Ошибочному отрицанию принципа индукции, в передаче таинств истины, т.е. к отказу от творческой интуиции и преимущества «Живой» теории перед «мертвой» практикой; и как следствие этого к:

2. Регрессу в бесконечность на пути практического погрешимого опыта;

3. Несостоятельности рационально – логической проверки теории;

4. Не сводимости физических и метафизических законов к элементарным высказываниям о чувственном опыте;

5. Расплывчатости и неопределенности терминов в проблеме демаркации границ познания;

6. Отказу от исторических закономерностей (при увлечении Человечества только «мертвыми» материальными ценностями): «История ничему не учит!»;

7. Фальсифицируемости системы познания, как основного критерия демаркации ее границ;

8. Неточности теорем математики в отражении реального мира;

9. Фальсифицируемости высказываний о реальности;

10. Дедуктивному переходу истинности сингулярных (частных, личных, индивидуальных) высказываний к ложности универсальных.

Но, опять таки, новость ли это для религиозного познания?

Из аврамических религий мы знаем, что в результате строительства мертвой «Вавилонской Башни», Бог покарал Человечество «спутав его языки-споры». И теперь, вполне естественно, все «научные споры», которые не относятся к Живому Слову Бога отраженного нам в Священных Писаниях, и приводят спорящих между собой людей к ложности и фальсификации таких «универсальных» высказываний.

«Поистине те, которые не веруют в Знамения (Живого Слова) Аллаха – для них сильное наказание. Поистине Аллах велик, обладатель мщения!» 








(Коран, 3:3)
Поэтому то фальсификации высказываний подвергся и современный «мертвый» материализм. Вот и физика, успехи которой послужили развитию современного научно-технического прогресса, изучает конечные свои рубежи материи: «Из чего состоят элементарные частицы мироздания?». 

А дальше же что?..

Любая наука для своего раскрытия все же требует некоторое теоретическое обоснование, которое реализуется через необходимый состав аксиоматичных высказываний. Примером в этом может служить все та же физика, которая, всего на всего, «строит» себя на трех аксиомах: о массе; о пространстве; и о времени.

Но эти три аксиомы, ни с какой стороны не касаются понятий о Живой Природе. Поэтому то физика и не может быть использована философами для исследований протекающих процессов Жизни в Живой Природе. У древних философов эти процессы изучала метафизика.

«В отличии от западной философии восточная никогда не занималась построением утопических теорий идеального жизненного устройства. Она лишь предлагала практические средства и методы, с помощью которых ее последователь мог достигнуть совершенного жизненного состояния.»   (Йог Чинамайананда, Медитация и жизнь)
Но все же почему тогда автор не «бросает» научный метод познания таинств, и не придерживается какого-нибудь конкретного традиционного религиозного течения?..

В современном мире размножающейся «лавины» информации, с интригующими ум человека открытиями современных практических наук однобоко направленных на изучение материи, большинство людей удивляет тот факт, что многочисленные духовные школы и религиозные течения по разному «читают» - трактуют порой одну и ту же Книгу – Канон. И этот факт, без должной духовной граммотности, конечно же подрывает их доверие в существование неких невидимых простым глазом и мертвыми материальными приборами Живых Духовных таинств.

Поэтому научный метод познания Живых таинств, содержащихся в Священных Писаниях и апеллирующий или к идеальной Живой теории или к идеальному Живому опыту, в этих условиях, хотя и стоит по духовной иерархии ниже религиозного, однако он освобожден от приверженности к одной из многочисленных религий и духовных школ, и может себе позволить провести между ними знак равенства, заостряя внимание не на их противоречиях, а на единстве их Живого Подобия.

«ЗНАЮЩЕЕ НЕЗНАНИЕ» И «РЕЛИГИЯ ВСЕВЕДЕНИЯ»

Проблему «знающего незнания» широко освятил в своих трудах кардинал Николай Кузанский.

А почему это так у него сформулировано?..

Потому что, сколько бы человек не познавал, его индивидуальный эгоистический опыт оказывается «нищенским» по сравнению с Беспредельным Опытом  Всезнания Бога. Как говорят: «Я знаю, что ничего не знаю!». Мало того, Карл Поппер, в своей книге «Логика и рост научного знания», делает вывод, что научные знания, в своей основе полагающиеся на экспериментальный опыт, ведут исследователя от «частных знаний» в «нищету» еще более «частных». Получение же обобщающих знаний, в этих условиях, становится невозможным, без фальсификации сингулярных – частных высказываний о предмете познания.

Так что же получается, что принятый, в настоящее время, в философии, фактор идеализации и непорочности научного метода познания ошибочен?..

Несомненно!.. «Всезнание» и «Всеведение» может давать только религиозный метод познания!..

А каким образом?..

Существуют два пути религиозного познания…

Первый – это теоретический, через познание аксиом аллегорично представленных в канонах Священных Писаний, при отказе человека от своего личного индивидуального опыта, и принятия «по частям» Беспредельного Альтруистического Опыта Всезнания Бога через Святой Дух. В этих условиях, человек может познавать Законы Бога, через индукционный метод познания , например, как это принято в иудаизме. 

«Из того как (по Священным Писаниям видно как) поступает дурной  (иври – грешный) человек  (индукционно) виден Образ Закона.»
(Махабхарата, Мокшадхарма)

Второй – практический (экспериментальный), через познание идеального опыта исполнения Закона праведником, выявление, в связи с этим, обратно – дедуктивным методом познания своих собственных ошибок, и исправление их в своей деятельности. В этих условиях человек должен принимать опыт праведника, и, копируя его, поступать в своих действиях ему соответственно, как это, например, проповедуется в христианстве.

«А по поведению благого  (Спасителя) видно беззаконие  (индивидуального эгоистического опыта) человека.» 

(Махабхарата, Мокшадхарма)

А если не принять эти два метода религиозного пути?..

В индуизме говорится, что существует путь Йоги (религии), и, противоположный ему, путь страданий, получения индивидуального духовного опыта в миллионных циклах перерождений каждой индивидуальной души.

В иудаизме уточняется, что существует путь Торы в 6000 лет, и противоположный ему путь страданий.

Все!.. Других путей получения Всезнания Опыта Вечной Жизни нет!..

А почему я должен миллионы раз перерождаться?.. А если я захочу этого не делать?..

Так устроено Творение, что твои эгоистические желания, твоего индивидуального эгоистического опыта, вынудят тебя это делать. Как только ты увидишь «на том свете» «обратную сторону» Всемогущества Бога, ты в ужасе «побежишь» от Него, зная свои прегрешения.

А как этого избежать?..

Чтобы человеку это избежать, в своей жизни, ему становится необходимым отказываться от своего эгоистического опыта – «знающего незнания», и изучая Писания, и исполняя Волю Бога, переданную нам через Его Живое Слово – Спасителя, со-причаститься к «части» Беспредельного  Альтруистического Опыта Всезнания Бога.

«РЕЛИГИЯ ВСЕВЕДЕНИЯ»

   Ссылаясь на то, что в религиях, при оценке ценностей, на первое место ставится несколько иррациональное понятие о вере, многие фанатично настроенные люди глубоко ошибаются, когда настаивают на том, что, на духовном пути, приобретаемые человеком знания не имеют никакого значения. 

        "О Петр, блаженны те свыше, принадлежащие Отцу, тому, который через меня открыл истинную жизнь тем, кто предназначен к этой жизни. Я вспомнил о тех, кто утвержден на прочном основании, что позволяет им слышать мое слово и отличать слова неправедности и беззакония от слов закона и праведности, ведь они происходят с высоты всего, что принадлежит Плероме истины, получив свет по благоволению того, кого искали начала. И не могли они найти его, и не было сказано о нем ни в одном поколении пророков. Он явился только теперь среди них в виде того, который явился, т.е. в виде Сына Человеческого, который выше небес, вызывая страх у людей подобной сущности. Ты же, Петр, стань совершенным в соответствии со своим именем, и пребудь вместе со мной, который избрал тебя, ведь из тебя я сделал начало другой оставшейся части людей, которую я призвал к знанию.»
(Апокалипсис Петра, библ. Наг – Хаммади; http://www.tower.vlink.ru)
Дело здесь в том, что вера человека всегда основывается на опыте ранее полученных им знаний. Одно дело если эта вера обусловлена, может на громадном, но все же индивидуальном и частично грешном опыте конкретного человека. И совсем другое дело, когда она берет свое начало в ничем не ограниченном опыте Господа или, в крайнем случае, в опыте всего Человечества, который и отражен нам в Священных Писаниях Его Живым Словом.

«Вот сказали ангелы: «О Марйам! Вот, Аллах радует тебя вестью о (Живом) Слове от Него, имя которого Мессия Иса, сын Марйам (Сын Человеческий), славном в ближнем и последнем мире, и из приближенных (Аллаха).»

(Коран, 3:40)

Таким образом, путь веры, при поиске человеком истинных – абсолютных ценностей Человечества оказывается двоичен:

1. Когда человек, в своей вере, базируется на своем индивидуальном эгоистическом опыте, скрытом в его интуиции и потому рационально не осознаваемом.

2. Когда он, путем изучения, понимания и исполнения Его Воли отраженной в Писаниях, принимает альтруистический опыт Человечества.

Так вот, на первом пути, накопление индивидуального опыта идет на собственных ошибках. А каждая ошибка приносит много страданий, как говорится в индуизме: «В миллионных циклах перерождений – реинкорнаций  каждой индивидуальности».

«Неразумный (эгоист)   -  глупый человек страдает от своих ошибок»

(народный афоризм)

 А на втором пути, при целеустремленности человека к познанию Писаний, и разумно – рассудочном их осознании, в условиях действующего, на наше мышление, философского принципа «отрицание отрицания», позволяет ему причаститься к единству противоречивых разнообразий их Святых Тайн. Это дает возможность человеку, через Спасительное Живое Слово отраженное нам в этих Писаниях, где освящаются ошибки целых народов, возвышаться в себе к опыту Человечества вне собственных страданий. Как говорится в Преданиях иудаизма, на этом пути достаточно пребывания в еврействе всего 6000 лет. 

«Разумный же человек, учится на ошибках других»

(народный афоризм)

    Рассмотрим, например, кого Спаситель  "избрал"  Себе  в ученики. Как ты помнишь, в основном, все они были рыбаки из Галилеи.

«Человек подобен мудрому рыбаку, который бросил свою сеть в море. Он вытащил ее из моря, полную малых рыб; среди них этот мудрый рыбак нашел большую и хорошую рыбу. Он выбросил всех малых рыб в море, он без труда выбрал большую рыбу. Тот, кто имеет уши слышать, да слышит!»

(Ев. От Фомы, п. 8, с. 250)

Рыба, в духовной символике, чаще  всего символизирует  знания. 

«Он послал ваши подобия в мир (материальной)  гибели, то есть духов невинных, малых блаженных. Они не чужды познанию, ибо познание все – в некоем ангеле (Спасителя), который открыт перед ними. Он не бессилен перед Отцом и (может) дать им познание.»

(О происхождении мира, библ. Наг – Хаммади)

В зодиакальную эпоху «Рыб» - черная и белая, противоположно направленные, символизируют как бы: с одной стороны «темные» - материальные знания Иудеи, а с другой – светлые - духовные знания Йисраэйля;

"Рыба проникает и движется там собственной силой. Как рассуждают  о рыбе, так и  о том рассуждают; из-за привязанностей, сожительства, из-за постоянных мечтаний, на время  погружается  в природу  тот, кто  не постиг  единства;  но  отвратясь от  самости, со временем он выплывает..."
               (Махабхарата."Мокшадхарма". 320.74...76)

Галилея же – нечто «волнообразное» (внематериальное), как бы находящееся в состоянии волн Высшего Разума.

    Так можно предположить,  что  апостолы, в основном были избраны  из  людей  искавших  потерянные человеком  знания «Эрэц Йисраэйль», которые  находились в "поле волн". По Индуской традиции таковых называют «джнана йогами», которые ищут все те же знания - истину в медитации или (в поле волн) самадхи.

"Освобождение, лев - раджа (царь), рождается от знания, а  не  от неведения;  - так говорят, о, людей  владыка.  Поэтому  нужно  стремиться  к  достоверному знанию, чтобы так освободить себя  от рождения и смерти. Верующий получает знания от брамина (священствующего), кшатрия (царствующего и воинствующего), вайшья (простолюдина крестьянствующего,  ремесленника  или  охотящегося), даже от низкого  шудры (смешавшегося – аравитянина), всегда благочестиво  должен  его принимать,  чтобы,  даже  преисполненный  веры, он  не попал  под власть  рождения и смерти..."

                (Махабхарата,"Мокшадхарма",320:88;89)

    Апостолы пошли за Спасителем – Живым Словом от Отца поняв, что Его Учение, как Идеальный Опыт, связанный с Живым Словом Человечества, переданный нам через пророков, реализуемый через любовь и коллективный его принцип (Святую Апостольскую Церковь), в иерархическом плане  духовного  развития человека: "Я сделаю вас ловцами человеков"; выше любого индивидуального, и ведет его к истинным – абсолютным ценностям Человечества, которые можно «почерпнуть» из анализа Писаний.

НАУЧНЫЙ МЕТОД ПОЗНАНИЯ, КАК РАЦИОНАЛЬНОЕ ЗНАНИЕ «ПРАВДЫ», И РЕЛИГИОЗНЫЙ, КАК ИРРАЦИОНАЛЬНАЯ «ВЕРА» ВО ВСЕЗНАНИЕ И ВСЕВЕДЕНИЕ БОГА
В поисках смысла жизни, человек постоянно стремится к познанию. Но сколько бы он чего-либо не познавал, он может только честно сказать, хотя бы самому себе: «Я знаю, что ничего не знаю!». (Кардинал Николай Кузанский, «Знающее Незнание») И действительно, мы видим, что сколько бы не существовало наук, несмотря на их значительный «научно-технический» прогресс, ни про одну из них нельзя сказать, что она уже до конца исчерпала себя. Это наводит на мысль, что научный метод познания грешит некой обездоленностью. И какую бы рациональную «правду» наука не открыла бы, в этой правде уже оказывается заложена эта обездоленность – не хватка чего то, что рациональный ум человека не может никак «ухватить». 

Религиозный же метод познания, в этом плане, совершенно противоположен научному, потому что в нем есть некий идеал, который обладает изначально, а вернее без начала, неизмеримой своей избыточностью. Он, полагаясь в основном на иррациональном понятии о вере, которая оказывается выше всех индивидуальных знаний, в силу своей избыточности, постоянно может подпитывать любые знания, как бы обладая безграничным и беспредельным статусом «Всезнания Бога».

Но почему же современный человек все-таки стоит перед фактом существования такого множества духовных течений?..

Потому что Священные Писания содержат в себе духовные таинства Жизни, которые могут по разному интерпретироваться человеком, по мере его возвышения по лестнице духовной иерархии. В этих условиях, совершенно естественным образом, большинство людей на своем начальном духовном пути, поэтому не может постичь всех религиозных таинств Писаний, потому что ум их ограничен их индивидуальным ошибочным (от греха) опытом.

По этим причинам, чтобы решать проблемы, жизненно необходимые Человечеству, мы опять таки должны обратиться только к Волеизъявляющей Живой Речи Господа, т.е. по большому счету к древним канонам Священных Писаний, с научной точки зрения, взяв их за единую аксиоматичную основу новых исследований Философии Жизни, которые могли бы помогать осознавать нам беспредельные таинства Живой Природы Мироздания.

Но почему же беспредельные?..

По сравнению с тремя аксиомами известной нам «мертвой» физики, человеческому уму трудно представить открывающуюся беспредельность такой новой Философии Таинств Жизни, основывающейся на аксиомах канонических Писаний. Ибо (Ев., Иоан., 21:25):

«Многое и другое сотворил Иисус (Спаситель – Живое Слово Бога); но если писать о том подробно, то думаю, и самому миру не вместить бы написанных книг. Аминь.»

Ну, а зачем нужна эта Философия Жизни?..

Как и в древние времена, так и перед современным «светским» человеком встает извечный вопрос о смысле жизни: «С чего начать и куда идти?». Ведь на начальном духовном пути, чтобы ответить на возникающие подобные вопросы, трудно найти хотя бы маломальский порядок в научной литературе материализма. 

А как разобраться в противоречивых Писаниях идеализма, оккультизма и различных духовных и религиозных течениях?..

Согласно концепций индуизма, воспринимаемый нашими органами чувств материальный мир призрачен. Мы можем воспринимать в нем только майю – марево – «миръям». Поэтому только осознание – «иосеф» этой ошибочной призрачности – «миръям» может рождать в человеке Мессию Спасителя – «Йешуа Hамашия». И в связи с этим, через умственную свою деятельность, человек может постигать «путь», через очищение «сердца» - психической его уравновешенности ему может открываться «истина», и через преображение грешного его тела он может постигнуть любовь вечной «жизни».

«Иаков (Последователь Бога) родил Иосифа (Осознание), мужа Марии (Ошибочная Призрачность), от которой родился Иисус (Иешуа – Спаситель), называемый Христос (Мессия – Посланец Бога).

(Ев., Мат., 1:16)
Такой подход в познании принят и в тайной ветви иудаизма, называемой назарейство, которое в последствии «отпочковалось» в христианское движение.

А в чем же кроется основная ошибка, приводящая к заблуждениям человека?..

Она сводится к тому, что все Творение Бога подвержено желанию получать наслаждение от Творца. Все то, что создано, является «многообразием форм» отличающихся материальным их наполнением, реакция которых определяется величиной и видоизменением в получаемом наслаждении. Но, а сама истина заключается в том, что Сам Творец имеет противоположное желание – «наслаждать». И это приводит к тому, что само Творение ощущает в себе некую обездоленность – «недостаток», принципы – «джихад» которого вкратце сформулированы в книге Гейдара Джемаля «Ориентация Север». 

Эти принципы недостатка, в конце концов, заставляют такое мыслящее существо как человек, к поиску противоположного принципа «избытка», который он, в конечном счете, и находит в Боге, когда начинает уподобляться к Его «пути», и «истине», и «жизни» в Нем, в Его «Я есмь», от Его избытка. Т.е. получать от Бога наслаждение, чтобы ради Бога отдавать радость – «Ицхак» своей избыточности ближнему своему.

Поэтапный переход духовного преображения – преобразования - перестройки человека от рационального эгоистического желания иври – грешника получать наслаждение к альтруистическому не логичному и не рациональному желанию наслаждать ближнего своего и заключен в таинстве апокалипсиса – поэтапных откровений спасительных вестей Живого Слова Бога – Йешуа hамашия, Который приводит к факту существования:

1. В иудаизме, необходимости возвышения в «Эрец Йисраэйль» - «к Прямому Видению Желания Бога».

2. В христианстве, понятия «не от Мира сего» грешного – обездоленного.

3. В исламе, высказывания: «Не придавайте Аллаху сотоварищей», т.е. эгоистических желаний материального  мира.

«Заметим, что в то время, как эгоистическое наслаждение ради себя ограничено продолжительностью жизни и размером желания, желание же разделить (это наслаждение с ближним) или получить его ради другого, может быть бесконечным, и соответственно этому получаемое наслаждение оказывается безграничным»

(АРИ, «Дерево Жизни»)
Переход эгоистических желаний к альтруистическим определяют четыре возможные реакции человека фактически, согласно индуизму, его кастовую принадлежность в текущей его жизни:

1. Брать, чтобы брать – каста шудр (смешавшихся);

2. Отдавать, чтобы брать – вайшьи (охотники, крестьяне, торговцы);

3. Отдавать, чтобы отдавать – раджей (царей и воинов);

4. Брать, чтобы отдавать – брахманов (священники).

Так как, согласно утверждению иудаизма, у грешника – иври – еврея имеется две души, т.е. он как бы «двойной» - «нагваль», то кастовые категории грешника и его возможного духовного возвышения в «Эрец Йисраэйль» определяют восемь возможных этапов его духовной жизни.

Но каким же основным правилам человеку необходимо придерживаться на духовном своем пути?..

Как пишет раби Барух Шалом Алеви Ашлаг в «Ступени духовного возвышения» (1984 г., 6):

«Получается, что у нас есть 3 правила: 

1. Первое из них - это правило рабби Акивы с помощью которого можно получить желание доставлять удовольствие Творцу, т.е. "возлюби ближнего своего как самого себя" И оно является основой основ, т.е. если оно не выполняется, никакая сила не сможет сдвинуть человека из того положения, в котором он находится, потому что только соблюдая эту Заповедь, человек может перейти от любви к себе к любви к ближнему, т.е. от эгоизма к альтруизму, и почувствовать, что любовь к себе очень вредна. 

2. После этого переходим ко второму правилу, к трепету перед Творцом, т.е. человек боится, что он не сможет доставить удовольствие Создателю,  потому что, если нет боязни, то нет и веры (см. комментарий "Сулам"). 

3. Затем переходим к третьему правилу, т.е. к вере. А вера - это сосуд, в который может войти Шхина. (в индуизме – Богиня Кундалини). И после того как мы выполним все эти три правила, мы удостаиваемся того, что чувствуем, что такое Цель Творения, т.е. насладить создания.» 
И эти правила легче всего реализовать человеку, будучи в обучающейся группе коллектива единомышленников. А так как таких коллективов может быть сколько угодно, то мы и наблюдаем оправданное существование в Мире множества религиозных конфессий и духовных школ. И потому такие коллективы «рассеяны среди народов» альтернативного мышления, в своей сумме составляющих уникальную возможность существования Беспредельных Знаний постижения многогранности Бога.

Таким образом, можно сказать, что научная правда олицетворяет собой рост знания, а религиозная вера – направление, куда должен осуществляться этот рост.
ЭЛЕМЕНТЫ «ПРАВДЫ» И «ВЕРЫ» ПРИ ДУХОВНОМ РОСТЕ ЧЕЛОВЕКА, КАК БЫ В «УТРОБЕ» МАТЕРИ ПРИРОДЫ – «БОЖЬЕЙ МАТЕРИ» 

Творение Бога аллегорически можно представить себе как «утробу» Матери Природы или «Божьей Матери», в которой постоянно идет духовный рост оплодотворяемых существ, от вечной их смерти, к вечной жизни. На Земле этот процесс идет через Высшее Творение Бога – Человека.

Но почему это Высшее Творение так низко пало?..

Потому что мы живем в отраженном мире, как бы опрокинутом, и то, что было вверху, оказалось внизу. Это «отражение» происходит из-за существования эгоистического «я» в нашем уме. Поэтому, чем ниже «падает» зарождающееся духовное существо, тем выше оно имеет возможность подняться в Духовных Мирах, при его духовном рождении, устранив опрокинутость – отражение.

«Все зло начинается с рассудка, когда он вращается вокруг (например, материалистически озабоченной) науки и совершенно удален от Бога. Поэтому такие люди и не находят внутреннего мира и уравновешенности. Тогда как ум людей (в его же рассудочности) вращается вокруг Бога, то науку они используют для внутренней работы над собой и для блага мира, потому что в этом случае их рассудок (становится) освещен (Богом).»

(старец Паисий Святогорец, Слова, т.1, изд. Дом  «Святая 

Гора» {согласно иудаизма – «Гора Сион»}, М., 2003, с. 217) 
Но нельзя ли сказать, что мы уже духовно родились, если мы уже живем в этом мире?..

В иудаизме говорится, что еврей рождается в этот мир от «иври» - грешной матери, и потому также грешен. Грешен он тем, что имеет эгоистический ум.

А почему он эгоистичен?..

Потому что все Творение имеет свойство эгоизма из-за того, что создано получать только наслаждение. Бог же имеет противоположное свойство – Наслаждать Творение. И если мы хотим, в результате возможности нашего духовного роста по ступеням духовных иерархий – по духовной лестнице Иакова – Последователя Бога, родиться от Бога Отца всего Творения, то мы в результате нашего духовного роста, как плода находящегося в «утробе» Матери Природы, должны приобрести свойства, подобные свойству Отца – уметь наслаждать «ближних».

Барух Ашлаг, в статье «Правда и Вера» (3, 1985) пишет, что духовный рост человека происходит между двумя противоречивыми понятиями «правды» и «веры»:

«Правда и вера – два противоположных понятия. Мы видим, что в нашей молитве, которую постановили члены Великого Собрания, также есть две противоположные вещи. … Получается, что собственно молитва и просьба, с одной стороны, и служение и восхваление Бога, с другой стороны, находятся между собой в противоречии. Так как, собственно молитва и просьба являются цельным только когда человек буквально переполнен недостатками и желаниями. Все совершенно иначе, когда речь идет о служении и восхвалении Бога – в это время у человека должны быть удовлетворены все его желания, чтобы его благодарность была искренней.»
«Правда», она есть правда, которая имеет тенденцию постоянного изменения в познании духовных таинств в процессе духовного роста живого существа. Т.е. правду можно сравнить с научным методом познания. А «Вера» есть беспредельный потенциал духовных возможностей человека, на пути его духовного роста в приобретении свойства «подобия» Духовному Отцу. Т.е. веру можно сравнить с религиозным методом познания.

АРИ аллегорически сравнивает «правду» с «дверью в чреве женщины», а «веру», с «силой формирующей развитие плода (там же):

«Пока плод находится в материнском чреве, он не является отдельной сущностью, поэтому он все необходимое получает от матери. Поэтому если у плода еще нет желаний, в которые можно было бы получить «большое состояние», он все же может его получить с помощью желаний более высшего духовного объекта. И когда плод получает рост, он становится цельным, законченным. Состояние роста, называется удерживающей тормозящей силой, противостоящей «темным» силам. И эта сила не дает духовному плоду «выпасть» - стать «преждевременным выкидышем».»
Таким образом, можно сказать, что духовный рост человека возможен только при условии применения им:

1. Как научного метода познания, базирующегося на рациональной компоненте мышления человека, по Карлосу Кастанеде – правостороннего его мышления. 

2. Так и совмещения его с религиозным, базирующимся на иррациональной компоненте левостороннего мышления.

Если этого совмещения не происходит, то человек как бы выпадает из «утробы матери» и получается «выкидыш» приводящий к духовной смерти:

1. При чисто научном методе познания, человек становится материалистом, не познавшим таинств Жизни. 

2. А при чисто религиозном – просто фанатиком.

В иудаизме, тенденции:

1. Научного метода познания подвержены «Школа Гилеля» и йешивы и синагоги ашкиназийцев.

2. А к религиозному – «Школа Шамая» и йешивы и синагоги сифардов.

Но это не говорит о том, что существует необходимость их смешения. Они должны поддерживать свою историческую уникальность. А вот духовно растущий человек должен стараться понять их разногласия, и уметь совмещать в себе те «изюминки» тайн, которые и раскрываются в их противоположностях.

  Таким образом, как элемент «правды», наиболее эффективным можно считать йешивы придерживающиеся Школы Гилеля у ашкиназких евреев. А как элемент «веры» - синагоги сифардов. Если рассматривать элемент «правды», в плане общечеловеческого масштаба, то к нему можно отнести труды древних философов. К элементу «веры» - каноны Священных Писаний различных религий. А к элементу «роста» - труды различных духовных школ вылившихся и проявившихся в: различных системах йоги, метафизике, оккультных науках, магии, мистицизме ит.д.

Проведенный анализ показывает, что духовный рост человека, как духовного «плода» находящегося в «чреве» Матери Природы, идет от «правды» к «вере», через «со-причастие» к познанию таинств скрытых в Живом Слове Бога, т.е. через мессию Христа – Мошиаха «Я есмь» и путь, и истина, и жизнь Спасителя – Йешуа – Иисуса.

В этом случае, личный опыт человека, можно обозначить термином «правда», т.е. это личная его правда, на определенный момент времени. Опыт Бога, переданный Человечеству через Спасителя Мессию – Его Живого Слова, которое мы можем найти в Священных Писаниях, мы можем обозначить термином «вера». А те знания, которые человек может приобрести в своем личном «вмещении» в себя Живого Слова Бога, термином «роста», в духовной литературе связываемый с духовным преображением и возвышением.
ЭЛЕМЕНТ НАУЧНОГО «ЗНАНИЯ ПРАВДЫ», 

КАК ГОТОВНОСТЬ ВОСПРИНЯТЬ ТАЙНУ ВОЛИ БОГА, 

И ЭЛЕМЕНТ РЕЛИГИОЗНОЙ «ВЕРЫ ВЫШЕ ЗНАНИЯ», 

КАК ГОТОВНОСТЬ ИСПОЛНИТЬ И ПЕРЕДАТЬ ЭТУ ТАЙНУ

Раньше мы говорили, что все Творение создано со свойством получать наслаждение от Бога. Не лишен этого и научный метод познания, который направлен на восприятие тайн природы мироздания. Готовность к восприятию, в древней философии, относят к свойству женской природы. В китайской философии, это свойство называют «инь». Оно противоположно свойству Бога – наслаждать Творение. И потому считается отрицательным. Но, несмотря на свое отрицательное свойство, в случае когда «инь» готова воспринять Волю Бога, она отражает собой принцип «добра». Поэтому научный метод познания, направленный на открытие таинств Воли Бога, так же несет в себе принцип «добра» и может быть охарактеризован, как «Знание или Ведение Правды».

В случае же отказа воспринять Волю Бога, как это мы имеем при научно материалистическом методе познания, в человеке, несмотря на положительное свойство «ян», мужского начала, начинает отражаться принцип «зла», который базируется только на его эгоистическом опыте.

Согласно религиозного метода познания, который основывается на принципе «Веры» в Бога, и который обладает статусом «Его Всезнания», вера становится выше любого индивидуального знания, тем более добытого грешным – иври человеком, в результате его отрицательного грешного опыта.

В случае, когда человек отказывается руководствоваться принципом «Веры во Всезнание Бога», его эгоизм, в положительном свойстве «ян», наполняет его жизнь страданием, так как отрицательный его грешный опыт связан с ошибками в его действиях, а каждая ошибка приводит его к страданию.

В случае же, когда человек начинает подавлять свой эгоизм, т.е. отрицает его, то отрицательное свойство «инь», готовности воспринять им Волю Бога и исполнить ее, несмотря на свое отрицательное свойство, по Закону «отрицание отрицания», наполняет жизнь такого человека «добром» и вечным счастьем в беспредельной жизни его в Боге. Через любовь к «ближнему своему», такой человек, как пример праведности, в результате своей религиозной деятельности, волей – неволей оказывается передатчиком духовных таинств окружающим его людям, даже тогда, когда о как таковой религии он и не говорит.

ПОДГОТОВКА К СТРОИТЕЛЬСТВУ «ТРЕТЬЕГО ХРАМА» ДЛЯ ВОСПРИЯТИЯ ВЫСШЕГО РАЗУМА БОГА

Несмотря на то, что материалы данной серии книг содержат сведения о восьми этапах возможного тайноведения духовного преображения человека, они, по своей сути, раскрывают тайны не выше четвертого этапа, сведения о котором представлены выше.
По большому счету, обязательность усвоения вышеупомянутых четырех этапов духовного преображения человека, в аврамических религиях, регламентировано неукоснительной необходимостью проведения, в своей жизни, таинства обряда «обрезания» эгоистических анти духовных потребностей «крайней плоти» своего физиологического (биологического) тела. 

«Ученики Его сказали Ему: Обрезание полезно или нет? Он сказал им: Если бы оно было полезно, их отец зачал бы их в их матери обрезанными. Но истинное обрезание в духе обнаружило полную пользу.»

(Ев. От Фомы, Апокрифы древних христиан, 

изд. «Мысль», М., 1989, п. 58, с. 256)

Поэтому без проведения этого обряда, говорить о причастности к какой-либо из религий является глубоким заблуждением.

Например, упомянутые этапы могут быть интерпретированы наивысшими заветами христианства (Ев., Мат., 22:36…40).

«Возлюби ближнего твоего (соблюдение законов этики), как самого себя (соблюдение законов эстетики).»   

 (Ев., Мат., 22:39)

«Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим (но Первый Храм разрушен, и чтобы нейтрализовать последствия этого разрушения, необходимо оздоровление органов тела через практику физиологических движений, например, по ха-тха йоге), и всею душою твоею (но Второй Храм также разрушен, и чтобы нейтрализовать последствия этого разрушения, необходима практика аутогенной - психической тренировки души, например, по раджа йоге), и всем разумением твоим (но Третий Храм еще не построен, и чтобы начать его строительство необходимо очистить себя от неразумных мыслей («бей неверных» - Коран) путем практики по решению конкретных разумных духовных задач Живой Природы связанных с интерпретационным анализом Священных Писаний, например, по джнана йоге или по данным материалам духовного тайноведения).

(Ев., Мат., 22:37)
Ибо о разуме говорится (Ев., Рим., 1:28):

«И как они не заботились иметь Бога в разуме, то предал их Бог превратному (заблудшему от гордости) уму – делать непотребства.»

Но почему автор этапы духовного преображения человека причисляет к тайноведению?..

Потому что возможное духовное преображение для каждого человека остается за завесой тайн, пока каждый индивидуально, лично не проявит силу своего усердия и не устремится к их изучению, пониманию и приобретению опыта при их исполнении.

«Не переставайте искать ни днем, ни ночью, и не успокаивайтесь пока не обрящете Очистительных Тайн, Которые очистят вас Чистым Светом, чтобы вы вознеслись и унаследовали Свет Царствия Моего (Спасителя – Живого Слова Бога)»

(Вторая книга Пистис Софии, п. 100,

гностицизм, http://www.tower.vlink.ru)

СВЕТ МУДРОСТИ ДУХОВНОГО ДОЛГА И СВОБОДА

В последнее время, все чаще и чаще, мы встречаем призывы к «Свободе». О какой свободе идет речь, когда мы живем в Творении, которое подчиняется Законам Бога?.. И даже чистая материя, как мы знаем, не может быть свободной от физических Законов, не говоря уже о свободе Живых существ.

Но многие же понимают эту свободу как вседозволенность!

Пожалуйста!.. Поступай, как знаешь!.. Но знай, что за каждую совершенную тобой эгоистическую причину, как «потомка Евы», «потомки Змия» будут «жалить твою пяту» следствием совершенных тобой дел.

 «Самый первый шаг для обретения мира и гармонии человечеством - соблюдение каждым человеком Дхармы, или кодекса поведения, определенной для него его собственной религией. Если человек придерживается собственной веры и ее основных предписаний, он может совершать лучшее служение себе самому и лучше служить окружающим. В этом контексте Дхарма значит действие в соответствии с традициями культуры страны. В каждой грани Дхармы страны постоянно присутствует идеал мира во всем мире и мирового процветания. …

В Ведах и Шастрах риши, разрабатывая кодекс поведения, подчеркивали ненасилие, сострадание, служение миру, милосердие и так далее как благодетели, которые надо обрести. Святой Видьяранья назвал эти качества самой сутью индийской мудрости. 

Мудрость - это драгоценный нектар, собранный из всех источников знания и всех искусств. Это сладость, содержащая сливки из всех Шастр. Мудрость нельзя считать способностью разделять и утверждать: "это квартира" или "это круг", или "это холм", "это дом", или "это шип". Это общее знание. …

 Мудрость Бхаратхи питается Дхармой. Хотя индийская мысль утверждает, что "материальный мир", в основном, неистинен и хотя она учит тому, что наша вовлеченность в жизнь и ее проблемы - иллюзия, которая не может повлиять на нашу Реальность, Шастры, породившие такую мысль, не советуют отбрасывать Дхарму. Потому что Дхарма совершенно необходима для осознания Высочайшей и Конечной Истины. Четыре традиционные цели человеческих поступков (Пурушарты: Дхарма, Арта, Кама и Мокша) установлены для тех, кто живет с верой, что материальный мир - "истинен".

 Можно увидеть, что даже среди четырех целей Дхарма занимает первое и главное место. Состояние, которое можно достигнуть с помощью первых трех, - Мокша, упомянутая последней. Человек, который ищет богатства и исполнения своих желаний, идя по пути, установленному Дхармой, может добиться победы. Этот путь дает освобождение, дарующее высшее Блаженство. 

Поскольку Джива, или индивидуальность, ограничивающая Я, поймана в сеть желаний, или Камы, цели Дхармы и Мокши не попадают в рассмотрение ее и не вызывают интереса. Они находят наслаждение в погружении и путешествиям по волнам материальных удовольствий (Арты и Камы). В человеке подобной природы нет ничего странного. 

 Человек и животное полностью похожи в стремлении отыскать еду, в избежании опасности, в наслаждении сном. Но стремление к Мокше и соблюдение Дхармы ставит человека на более высокий уровень существования, чем животный. Если такое стремление отсутствует, человек не может претендовать называться человеком (Нового Творения).»

(Бхагаван Шри Сатья Саи Баба, Сатья Саи Вахини, http=//sss.vn.ua/)
Ты говоришь о «Ветхом Завете», но есть же и «Новый Завет»?..

Тогда у тебя и появляется необходимость его осознания и исполнения.

 «Все религии Едины - утверждает земля Бхарат. Могут быть различия в числе и природе, в характере служения, но послание, которое несут они, одно и то же. В этом заключается открытие Индии и ее Послание человечеству. …

Каждое существо Божественно. Это окончательное суждение мудрости Бхараты. 

 Логические и интеллектуальные изыскания могут дать лишь частичное обладание Истиной. Всё в творении имеет много фаз и множество сторон. Рассудок может охватить только одну сторону, может рассмотреть только одну фазу. Разум, который очистился через деятельность, указанную в Ведах, может преуспеть в наблюдении обеих фаз. Без процесса очищения и прояснения ум может работать только в пределах материального мира. Даже вывод о том, что материальный мир находится перед нами, истинен лишь наполовину. Но ум, подвергнутый Ведическому очищению, может дать картину Полной Истины материального мира. …

Вселенная для каждой Дживы - ее собственное ментальное изображение и ничего более. До тех пор, пока человек не овладевает умом и  умственными процессами, принцип Брахмы труднодоступен.»

(там же)
Для того чтобы это осуществить и придти к Истинной Свободе в Боге, тебе и открывается возможность познания себя – своего Долга – Дхармы («несения креста своего») через твой умственный труд анализа Священных Писаний и их альтруистическое исполнение в твоей религиозной общине.

 “Вследствие невежества Атма («Я есмь» альтруистическое свойство Милосердия Бога) ошибочно считается Я (эгоистической тварной души обратной стороны Всемогущества Бога). Пока эта истина не будет понята, человек не может освободиться от уз множественности и изменений. Писания сообщают нам об этой Реальности и убеждают нас постичь ее. Как понять ее: ведь если постичь ее, всё остальное станет известным? Писания (Шрути) утверждают, что если известна Атма, можно понять все. Джагат (Космос) всего лишь относительно реален, частично иллюзорен. Познание его не является необходимым, не принесет пользы. В этом не заключается цель Жизни. Лучше посвятить жизнь и человеческие усилия постижению принципа Атмы. Шрути предостерегают от бесполезных попыток. Тексты Шрути и другие священные книги, такие, как Самрита, Итхихасы и Пураны нигде не говорят нам, как был создан Космос, не советуют нам изучать и пытаться понять его основы. Они не говорят, что отсутствие такого знания пагубно, они лишь заявляют, что такая задача невозможна. 

 "Зачем беспокоиться о том, как родился Космос или когда он умрет? Лучше позаботьтесь о себе". Это урок, который дают нам писания. "Познай Себя". Познав себя, всё остальное станет автоматически понятым. Вы - Пинданда в Брахманде, микрокосм в макрокосме. Знания об одном горшке достаточно, чтобы понять все горшки; когда вы познаете себя, станет известно все остальное. …

Отбросьте попытку постичь этот меняющийся мир с его циклом рождения - смерти. Это лишь еще одно доказательство невежества, которое оспаривает связи Аджнаны с Брахманом, или эманацию ее из Дживы. Намного полезнее изучать методы, с помощью которых можно избежать Невежества. Тогда можно собрать урожай мудрости, или Джнаны. Джнана - Свет. Невежество - тьма. Тьма упорствует лишь до сияния Света. …

 Шастры, которые являются приложением к Ведам, провозглашают, что Бог присутствует там, где имеется шесть качеств: стремление (утсаха), предопределение (сахасам), смелость (дхайрья), здравый рассудок (сад-буддхи), сила (шакти) и событие (паракрама). Начальная молитва человека должна быть направлена к Богу (Ганапати), чтобы обрести эти шесть даров, которые очищают сознание и освобождают Атму.»

(там же)
НАУЧНО – ИССЛЕДОВАТЕЛЬСКОЕ СТАНОВЛЕНИЕ 

САМОСОЗНАНИЯ ИВРИ - ГРЕШНИКА
В современной науке, как мы разбирали раньше, признается такая система универсальных высказываний, которая имеет возможность только опытной ее оценки. 

“Я считаю, что научные теории никогда не могут быть полностью оправданы и верифицированы, но тем не менее они проверяемы. Следовательно, я буду полагать, что объективность научных высказываний основана на возможности их интерсубъективной проверки.”


(К. Поппер, “Логика и рост научного знания”, изд. “Прогресс”, М., 1983)

Такая наука, изучая частные случаи законов природы, ведет ее к «нищете» - от частных ее результатов к еще более частным. При таком подходе нельзя утверждать общие законы природы, не прибегнув в них к «фальсификации высказываний». Общие законы в них носят временный характер, определяемый условиями экспериментов и их погрешностью. Народная мудрость гласит, что «высказанная истина есть ложь!»

Но новость ли это для религиозного познания?..

Мы знаем, что в аврамических религиях, своих последователей в них отличают от неких: гоев, язычников, заблудших или неверных.

Но чем же отличается этот гой от последователя религий?..

Только тем, что из-за возгордившегося своего ума, заблудший не видит своих ошибок, которые он совершает в своей жизни.

“Ни гимны – Саман, ни изреченья – Риг, ни заклинанья – Яджур не спасут незрячего от злых деяний; я не пустое тебе говорю. Священные Писания не спасут от кривды того, кто поддается обману, кто пребывает в майе (заблуждения Вавилонского плена).” 






               (Санатсуджаты, 42:4;5)
Только человек иври – еврей – грешник, который осознал свое греховное происхождение от грешной матери, в этом грешном материальном мире на Земле, способен изучая Писания и Предания искать пути спасения от своей греховности, обусловленной своей «крайней» физиологической материальной «плотью».

Таких духовных путей принципиально оказывается только два:

1.Первый путь осуществляется посредством «индукционного» метода познания, например, иудаизма, через изучение чужих ошибок евреев – грешников, которые можно почерпнуть из истории еврейского народа, т.е. «учиться на чужих ошибках».
“Из того, как беззаконно поступает дурной человек, виден образ закона.”





 (Мокшадхарма, 261:6)

2.Второй путь – посредством «обратно дедуктивного» метода познания, например, христианства, через изучение осуществленного идеального опыта исполнения Воли Бога Спасителем, выявлять и искоренять свои ошибки.

“Образ же беззакония виден из поведения благого.”

(Мокшадхарма, 261:6)

“Шах поднял глаза, устремил их вперед

и в правде (Спасителя) – он кривду (грехов) свою узнает.”

(Низами, М., Дет. лит., 1982 г., с. 69)
“Доколе Я (пример праведности) в мире, Я свет миру (грешников находящихся вне «Эрэц Йисраэйль»)”                     (Ев., Иоан., 9:5)
Грешник, исследуя духовные тайны, скрытые в Писаниях и осознанно исполняя их, становится способным таким образом возвыситься в «Эрэц Йисраэйль», т.е. к «Прямому Видению Желания Бога». В этих исследованиях, приняв Писания и Предания религий за аксиомы, он и соприкасается к тайнам их частных случаев – «со-причащается» к ним.

Как это?..

Возьми, например, физику, с ее тремя аксиомами. Что они тебе говорят?..

Да, почти ничего!..

Видны ли, хотя бы умозрительно, в этих аксиомах законы природы?..

Да, конечно нет!..

А что делает Человечество, чтобы постичь эти законы?..

Развивает, в течение нескольких столетий, исследования в этой физике. И в результате веры физиков в праведность избранных в ней аксиом, в течение этих столетий, раскрывает им частные случаи физических законов природы.

А могло ли таковое произойти, если бы Человечество не проводило бы эти исследования?..

Наверное, нет!..

Если бы не проводились эти исследования, Человечество бы и не раскрыло тех тайн, которые скрывались за аксиомами физики. Такой же подход мы наблюдаем и в религиозном познании Бога. Пока мы не будем исследовать те тайны, которые содержаться в Священных Писаниях, они так и останутся тайнами, для нас не раскрытыми.

Так процесс исследования Писаний называется:

1. В иудаизме – «мидраш»;

2. В христианстве – «толкование»;

3. В исламе – «хадис».

Поэтому то, например, в иудаизме утверждается, что Тора имеет четыре иерархических уровня ее восприятия скрытые в тайне «Пардиса».

А что это такое?..

     Это слово - “сленг”. Оно состоит из начальных букв слов языка иврит:

    1. Пшат - простой или бесхитростный;

    2. Ремез - намек;

    3. Друш - необходимый или требуемый, но скрытый;

    4. Сод – секрет (тайна).

Потому то и говорил Спаситель, что «Слово Мое не вмещается в вас». Проведение же исследований «Слова Божьего», многими сравнивается с ростом в человеке некоего мистического духовного растения, которое постепенно раскрывает его самосознание и соединяет его с Высшим Разумом Бога. Изучая, например, литературное наследие тысячелетних исследований иудаизма, человек:

1. Сначала по «галахическим установлениям» и «респонсам» осознает «простой» уровень - «пшат»;

2. Затем, по Талмуду, уровень «намека» - «ремез»;

3. По Мишне – необходимый или требуемый, но скрытый уровень «друш»;

4. И, в конце концов, Господь раскрывает ему спасительные миссионерские тайны, скрытые на уровне «сод».

Такой исследовательский подход толерантен к Писаниям любых религиозных конфессий и духовных школ. Исследования их, создают условия для их исследователя, умозрительно взглянуть на них, как бы под различными «углами зрения». Это обогащает опыт исследователя и способствует становлению и раскрытию в нем еврейского самосознания.

Более подробно, с научно – исследовательским становлением еврейского самосознания, можно ознакомиться по работам (“Научный путь духовного возвышения в Йисраэйль”. Ташкент 2000 г. 36 с.; В Завесе Неведения “Вавилонского плена”. Ташкент 2000 г. 36 с.; Человечество и вечное познание Бога из Его “Сосудов Хабад”. Ташкент 2000 г. 36 с.; Со-причастие к Высшему Разуму, Изд. «ФАН РУз», Ташкент 2001г., 60с.; Серия книг: «Исследователю духовных таинств»; Серия книг: «Тайноведение духовного оздоровления, омоложения и спасения»), представленным на сайтах:

http=//www.Ramiller.narod.ru/; http=//www.Rumiller.narod.ru/.

ВОЗВЫШЕНИЕ К ПРЯМОМУ ВИДЕНИЮ ЖЕЛАНИЯ БОГА, КАК ОСНОВА НАУЧНОГО ВСЕВЕДЕНИЯ ДУХОВНОГО РОСТА ЧЕЛОВЕКА

Возвышение к прямому видению желания Бога, в иудаизме - «возвышение в Эрец Йисраэйль» (от ред. – «эйль» предсавлено согласно транскрипции произнесения этого слова ашкиназскими евреями, у евреев сифардов это слово произносится как «эль»), является основной задачей всех религиозных течений и духовных школ.

Как это так?.. Я считал, что их основной задачей является минимизация наших потребностей и, как результат, и наших желаний!.. Но раз существует хоть какая то необходимость, в решении какой то задачи, то, значит, существуют и потребности. Как же выйти из замкнутого круга бесконечных наших потребностей?..

Чтобы обосновано ответить на твой вопрос, воспользуемся статьей Баруха Ашлага (12. Главный недостаток, на который надо молиться, 1986 г.): 

 «Известно, что "Творение" называется недостатком. Поэтому называется существующее из ничего. И человек создан со множеством недостатков. И поэтому, чтобы человек преуспел в работе, когда он собирается восполнить недостатки, он должен знать сначала в чём главный недостаток, чтобы дать ему предпочтение перед всеми остальными. И поскольку есть недостатки духовные и есть материальные, нам надо прежде всего выяснить, что называется "духовным" и что мы называем "материальным". 

В книге "Введение в науку каббала" (стр.3, п.11) написано: "И найти, таким образом, настоящее определение, чтобы различать между духовным и материальным. Потому что всё, в чём есть завершённое желание "получить" во всех его проявлениях - это четвёртая стадия и называется "материальным", и это есть во всех деталях действительности, предстающей перед нашими глазами в этом мире. И всё, что над этой огромной мерой желания получить, называется "духовным". 

И понятно из сказанного, что кли-желание к материальному означает недостаток наполнить собственную выгоду, и мы не должны беспокоиться о создании такого желания - получать ради получения, потому что такие желания дал нам Творец тотчас при появлении творения. Ведь известно, что замысел творения, называемый "желание давать Добро творениям" создал "существующее из ничего" - желание получать, стремящееся получить Добро и наслаждение. И конечно, Творец наполняет это кли по своему усмотрению. Выходит, что желание получить не нужно просить. 

Поэтому молитва, когда мы просим о материальном, она только о наполнении, чтобы Творец наполнил всё то, что мы чувствуем, что недостаёт нам. Потому что чувство недостатка - это то, что доставляет нам страдания. И страдания в наших ощущениях являются причиной того, чтобы мы делали всё возможное для наполнения своих недостатков. 

Вместе с тем, когда мы должны молиться о духовном, чтобы Творец наполнил наши недостатки, потому что нехватка духовного станет причиной молитвы, чтобы Творец исполнил нашу просьбу, потому что такие страдания они от того, что недостаток ещё не получил наполнения, но ведь такой недостаток ещё не родился в нас, чтобы не хватало нам наполнить это желание, называемое "желание отдачи", и в этом различие между духовным и материальным. Что "желание к материальному" называется желанием получить, когда хочет наполнить то, что выгодно ему. А "духовным желанием" называется желание, которое хочет наполнить то, что выгодно Творцу, и против собственной выгоды. 

И этого желания нет в природе Творения, потому что человек рождается только с желанием всё использовать для себя, и то, что мы говорим своему телу, что надо работать на пользу Творцу, оно даже не понимает, о чём мы ему говорим. Потому что ему даже не приходила мысль не обращать внимания на собственную выгоду, а думать весь день о пользе Творцу. И особенно, когда слышит, что стоит отказаться от наслаждений, относящихся к собственной выгоде, для необходимости пользы Творцу. 

И кажется ему это настолько странным, когда слышит, что надо работать "ради отдачи", что тотчас ухитряется спросить: "Хотелось бы мне знать, видишь ли ты людей, идущих этой же линией, что ради них ты готов поступать, как они сами? Тогда бы согласился с тобой. Но скажи сам: сколько ты видел людей, чтобы все мысли в их жизни были только беспокоиться о том, что касается пользы Творцу, а не своей? 

И, допустим, ты знаешь всё-таки, что есть люди, идущие этой линией, но сколько же усилий и времени они вложили, чтобы стало возможным всё делать ради отдачи? Но сколько это возьмёт времени? Месяц, два, год, два года?" И ещё сильнее изощряется, умничая: "Все ли, вложившие время и усилия, преуспели в достижении этой ступени своим действием?" Есть в этих словах сила, способная отдалить человека от работы, приближающей к пути отдачи. 

Из всего вышеупомянутого вытекает, что по отношению к духовному, называемому "делать приятное Создателю", человек не испытывает недостатка. И, наоборот, если приходит к нему какая-нибудь мысль, что надо сделать что-нибудь для отдачи Творцу без получения чего-либо взамен, тотчас восстают на него все мысли и желания тела и кричат: "Не будь дуралеем и исключением, идущим против проторённого всеми пути, ведь известно, что главная причина, заставляющая работать - это собственная выгода!" 

И это-то и составляет всю ту силу, с которой он может заниматься Торой и заповедями. И хотя знает, что надо работать "ради Творца", но имеется на это общепринятое возражение, что он выполняет сказанное мудрецами: "Пусть занимается человек Торой и заповедями "ло ли шма" (для себя), и из "ло ли шма" удостоится "ли шма" (ради Творца). 

Но нет необходимости беспокоиться об этом, т.е. проверять себя, на самом ли деле приблизился хоть немного к ступени "ли шма" и уверен, что почёт приходит в конце, т.е. конечно же он достигнет свойства "ли шма". И само собой нет необходимости даже думать, что означает "ли шма", потому что о том, что не положено ему делать, он не должен думать и входить в детали, чтобы знать это. Но живёт, как и все. 

Поэтому есть большое различие между молитвой, в которой молятся о материальном, и молитвой о духовном. Потому что в духовном нужно сначала просить о желании. Т.е. о недостатке, чтобы почувствовал сожаление и страдание в том, что нет у него "кли", называемого "желание", означающего "делать хорошее своему Создателю". 

И поэтому получается, что не надо просить о наполнении недостатка, как в материальном, где чувствует недостаток и просит о его наполнении, поскольку нет в нём ещё никакого желания к духовному. И поэтому человеку, собирающемуся молиться о духовном, надо просить о желании, чтобы Творец дал ему желание, чтобы хотел отдавать Творцу. И потом, когда есть у него кли-желание, относящееся к духовному, тогда может уже молиться о наслаждении, чтобы вошло в это желание. 

Получается, что настоящий недостаток, о котором должен человек просить у Творца - о желании. И это происходит по правилу "нет света без кли" - нет света-наслаждения без желания на его получение. И когда он молится о настоящем недостатке, о том, что ему не хватает, приходит ответ на молитву таким образом, что Творец даёт ему новое желание. И это подобно сказанному: "И устраню каменное сердце из вашей плоти, и дам вам сердце из плоти". 

И относительно этого недостатка слышал я от моего Отца и Учителя, что как сказал он от имени своего ребе из Пурсов на отрывок "Заповедай Аарону" (нед. глава "Цаве"): "И толкует РАШ"И, нет другой заповеди, кроме как в значении "Торопись сразу же и в поколения". Сказал раби Шимон: "Ещё больше должно торопить Писание в месте, где есть нехватка кармана". И объяснил это, "карман" - это желание, сосуд, в который вносят деньги. И так устроено в мире, чтобы добыть деньги, беспокоятся и прикладывают усилия. И сказал, что "более всего должен беспокоиться человек, там, где не хватает "кармана", подразумевается нехватка желания". 

И это подобно тому, как пояснялось, что в духовном человек не должен просить, чтобы Творец дал ему наслаждение и свет, но должен побеспокоиться сначала, чтобы было у него кли, т.е. желание и стремление отдавать Творцу, ведь в нашей природе есть только желание получать, а не отдавать. 

И когда человек входит в духовную работу и хочет достичь совершенства, должен вкладывать все свои силы для достижения желания "доставить наслаждение Творцу". И на этом он должен сосредоточить все свои молитвы, чтобы Творец помог ему и дал это новое желание. И он обратится к Нему: "Подобно тому, как Ты создал меня в этом мире с единственным желанием - получать ради собственной выгоды, сейчас я прошу Тебя дать мне новое "кли", т.е. чтобы было у меня желание только доставлять Тебе радость". 

Но как же может человек молиться о том, чтобы дали ему кли, называемое "желанием отдавать", в то время, когда говорится, что он не ощущает нехватки этого желания. Потому как не чувствует, что этого ему будет не хватать. И если так, как можно просить о том, в чём не чувствует недостатка? 

И хотя он видит, что нет в нём этого кли - "желания отдавать", но ведь не значит, что всего, чего у человека нет, ему недостаёт. Как пишется о высших сфирот, что хотя сфира Бина, являющаяся "хафец хесед" желанием отдавать, вышла посредством второго сокращения из рош (головы) парцуфа Арих Анпин, считается, несмотря ни на что, как будто и не вышла. И хотя нет в ней света "хохма", но это не воспринимается ею как недостаток, поскольку не чувствует его нехватки. 

Мы видим, что отсутствие чего-либо определяется как недостаток, именно когда недостаёт ему. И более того надо чувствовать страдание от того, что нет. Т.е., если даже чувствует, что не хватает, но не страдает от этого, это ещё не считается недостатком. И если так, то как может просить о том, в чём не ощущает нехватки? 

И поэтому возложено на человека думать, размышлять о цели Творения - "делать доброе творениям". И когда человек начинает производить проверку этого добра, находящегося между созданиями, насколько они наслаждаются от того, что Творец хочет дать им, и не находит этого в созданиях, то из этого приходит к осознанию, что конечно же существует какая-то причина, не дающая творениям получить это добро и наслаждение, что по этой причине не может открыться высшее наслаждение, и потому не может свершиться цель Творения. 

И когда он смотрит на себя самого, то говорит, что всё, что он наблюдает, что творения не пришли к получению наслаждения, это, конечно, по причине невыполнения творениями Торы и заповедей, как следует выполнять заповеди Царя. И это, как сказано: "Хотел Творец удостоить Исраэль, поэтому преумножил для них Тору и заповеди". Из этого следует, что при помощи Торы и заповедей можно удостоиться добра и наслаждений. 

Но почему же, спрашивается, не выполняется Тора и заповеди так, как полагается при служении Царю? Тогда он говорит, что из-за недостаточного ощущения важности Торы и заповедей не чувствуем мы важности в их выполнении. 

И человек приходит тогда к окончательному решению, что только Творец может это исправить. То есть, если Он немного приоткроет свет Торы и заповедей так, что человек почувствует наслаждение, которое заключено в них, то, конечно, у каждого будет возможность служить Царю всем своим существом и всей душой, как и полагается тем, кто чувствует Величие Царя. И потому, о чём должны просить в молитве к Творцу - чтобы дал немного Высшего наслаждения. Тогда все будут заниматься Торой и заповедями, как следует, не расслабляясь, оставив всякую небрежность. 

Но мы видим, Ари говорит, что там не была нуква, как следовало бы, и поэтому произошло разбиение. И "внутренний свет" объясняет слова Рава: "Поскольку высшее наслаждение должно войти внутрь кли, чтобы оно получило его "ради отдачи" и т.к. свет был больше, чем кли было готово получить, что означает, что кли должно получать свет точно в соответствии с возможностью сделать намерение "ради отдачи", а на такой большой свет не было у него такой возможности, поэтому свет был вынужден войти в келим, желание которых - "ради получения". 

И это называется "клипа". Поэтому разбились келим, что означает, что если придёт наслаждение в эти келим, оно выйдет наружу, т.е. в клипот. И это похоже на то, когда говорится, что сосуд разбился, и потому ничего в него не помещают, поскольку всё уйдёт наружу. 

Поэтому не должен человек просить, чтобы дали ему наслаждение свыше, поскольку наверняка всё уйдёт наружу. Но надо просить у Творца, чтоб дал кли-сосуд, которое бы являлось желанием и стремлением отдавать, и когда будет у него это кли, конечно откроется человеку Высшее наслаждение и почувствует всё то хорошее, которое содержится в цели Творения - "насладить творения". Поэтому надо просить у Творца о том, чего человеку на самом деле не хватает - это-желание отдавать. А об остальном не надо просить.»

(http://www.kabbalah-web.org/ruskab/rabash/1986-25.htm)
ТАЙНОВЕДЕНИЕ ЭТАПОВ ДУХОВНОГО СОЗИДАНИЯ 

«ЧЕЛОВЕКА НОВОГО ТВОРЕНИЯ»
Если мы показали, что первые четыре духовных этапа связаны с тайноведением, то последующие для обычного человека являются тайною из тайн, несмотря на то, что о них мы имеем письменные, в Писаниях, и устные, в Преданиях, свидетельства.

Это объясняется тем, что возможность их постижения лежит за таинством необходимости совершения духовного обряда «обрезания» потребностей «крайней плоти» нашего физиологического (биологического) тела, или, по большому счету, в необходимости прохождения четырех вышеупомянутых этапов. Иначе Писания канонов только увеличивают заблуждения духовно безграммотного человека.

Последующие этапы духовного возвышения человека связаны с его освобождением – спасением от причинно-следственных связей заблудшего, от двойственности нашего восприятия, мира «самскары» и являются целью созидания «Человека Нового Творения».

Пятый этап: «Тайноведение деяний мира «Асии», обусловленного недеянием грешных дел – «Шабат», ведущих к восстановлению – сублимации жизненной энергии и омоложению организма». 

Конечной целью этого этапа является пробуждение жизненной силы человека связанной с «открытием» в нем центрального энергетического канала «Сушумны». С открытием этого канала, внутри человека начинает действовать «новый» орган, функционирование которого ранее в нем было в глубоком забвении и «спало». Этот орган условно можно сравнить с естественным биологическим «мазером». Когда этот мазер начиная функционировать в человеке, он открывает ему возможности приема и передачи «посылок духа» и связывает его как с Высшим Разумом, так и с разумом «Тьмы» живых организмов лежащих ниже по духовной иерархии, чем человек (с «Ноосферой Земли», с «Океаном Осознания»). С началом работы такого мазера, у человека возникают проблемы связанные с необходимостью различения духовных аспектов (в арабском языке – «джихад») «Света» от «Тьмы».

Древние Писания индуизма говорят, что мир состоит из трех гун: темной страстной и светлой. Поэтому на этом пятом этапе, перед человеком возникает проблема по освобождению себя от двух покровов – темной, а затем и страстной гун. Освободиться от «двух лжесвидетелей, которые предали Спасителя, и воспользоваться «свидетелем верным» светлой гуны. Даже тот, кто освободился от одного лжесвидетеля – «Тьмы», хотя он является грешником – иври – евреем, он все равно остается лицом к лицу со своими страстями. И несмотря на это, согласно учения иудаизма, такой человек, по своим начальным условиям своей греховности, уже может входить в состав избранного Богом народа Йисраэйля. 

Под такую характерную категорию грешника, при определенной духовной подготовке, можно подвести и современного «светского» человека. Такое их сравнение, грешника со светским человеком, не противоречит:

Ни принципам иудаизма;

И, особенно благодаря апостола Павла, ни принципам христианства;

И, тем более, ни принципам ислама.

Но если человек не прошел четыре предыдущих этапа, не совершил таинства обряда «обрезания своей крайней плоти», то он вполне естественным образом попадает в «огонь» искушающей его информации духов от «Тьмы», и может оказаться среди «заблудших», в рассеянии среди народов – гоев, в кругу «язычников» находящихся в «Вавилонском Плену».

Поэтому, чтобы не заблудиться, он должен постоянно руководствоваться в своих действиях Священными Писаниями, которые и написаны для тех кто «имеющий уши, да слышит».  

Этот этап практикуется в тайных духовных школах, например, кундалини йоги. В аврамических религиях этому этапу посвящается, например, ислам. Этот этап раскрывает человеку возможность безгрешных его деяний – «Шабат» в мирах Асии.

Шестой этап: «Тайноведение причастия к миру «Иецира» обусловливающего рождение и творчество энергетического «Золотого» двойника»; еще более тайный. Он связан с возможностью вне полового (безгрешного) рождения человеком его энергетического – «Золотого» двойника. Этот этап практикуется в тайных школах даосской йоги. Для этого этапа существуют и тайные Писания, например, Евангелие христиан – Учение о безгрешном рождении Спасителя.

«Иисус сказал: Когда вы увидете того, который не рожден женщиной, падите ниц (и) почитайте его; он – ваш Отец.» 

(Ев., от Фомы, п. 16, Апокрифы древних 

христиан, изд. «Мысль», М. 1989, с. 252)

В иудаизме этот этап освещается в «Сэфер Иецира» - «Каббале», создание которой приписывается отцу - Аврааму. (http://www.kabballa.com)

«Скажи: «Правду говорит Аллах! Следуйте же за религией Ибрахима (Авраама) ханифа, - ведь он не был многобожником! Поистине, первый дом, который установлен для людей, - тот, который в Бекке (Внутри Тебя), - благословенным и в руководство для миров! Там ясные знамения (Живого Слова Бога) для людей – место Ибрахима; и тот, кто вошел в него, безопасен. А у Аллаха – на людях обязательство хаджа к (Этому) дому, для тех, кто в состоянии совершить путь к нему. А кто не верует  …  то ведь Аллах – богат, превыше миров!»

(Коран, 3:89…92)

Седьмой этап: «Тайноведение родственности-крови подобия мира «Брия», обусловливающего созидание «Алмазного» тела»; еще более тайный. Он связан с возможностью созидания «Алмазного» тела человека. Этот этап также практикуется в тайных школах даосской йоги. Для этого этапа существуют и тайные Писания, например, Танах иудаизма. Этот этап раскрывает человеку возможность созидания родственности подобий мира Брия.

Восьмой этап: «Тайноведение единства тела с Богом мира «Ацилут», обусловленного благородством Спасения в Эоне Его Живого Слова»; еще более тайный.

«Спаситель ответил и сказал Марии: «Истинно, истинно говорю Я тебе: прежде чем пришел Я в мир сей, не одна душа не шла к Свету. А теперь, во время сие, когда пришел Я, отпер Врата Света. И Я открыл все пути, ведущие в Свет. И ныне, во время сие, Тот, кто соделает достойное Тайн сих, да стяжает он Тайны и да пойдет к Свету.»

(Третья книга Пистис Софии, п. 135, Русская апокрифическая 

студия. http: //www.tower.vlink.ru/gnost/pistis_book3/shtml)
 Этот этап лежит за пределом возможностей всех Писаний. Поэтому этот этап -  «неописуемый», потому что находится внутри Живого Слова Бога – Его Знамений, «в садах благодати».
«Ученики его сказали: В какой день ты явишься нам и в какой день мы увидим тебя? Иисус сказал: Когда вы обнажитесь и не застыдитесь и возьмете ваши одежды, положите их у ваших ног, подобно малым детям, растопчете их (у К. Кастанеды – «сожигание светящегося тела внутренним огнем»), тогда (вы увидите) сына того, кто жив, и вы не будете бояться.»

(Ев., от Фомы, там же, п. 42, с. 254)

ПУТЬ НАУЧНЫХ ИССЛЕДОВАНИЙ ПИСАНИЙ
В исследовании духовного мира, начиная со стихии «Пространство» пустыни мира Ассия, мышление нашего ума, с анализом и исполнением Воли Бога, представленной в Священных Писаниях, становится базой нашего единственного пути приближения к Богу, вне нашего собственного эгоизма. Поэтому то Спаситель – Живое Слово Бога и говорит, что «Я есмь и путь, и истина, и жизнь …».

Но как правильно этот путь постоянно воспринимать, чтобы не заблудиться?..

Существуют три принципиальные возможности в постоянной корректировке нашего пути:

1. Беспрекословно подчиняться «воплощенному» Учителю, которого ты избрал в своей жизни, в качестве такового.

2. Следовать намерению – указаниям Святого Духа.

3. Совершенствоваться посредством изучения Книги.

В наше время, после прошествии двух тысячелетий «Железного Века», характеризующегося общим духовным упадком окружающих нас людей, задача поиска Учителя, которому всецело можно было бы доверять, является большой проблемой. Многие заблудились, в том или ином вопросе познания. А какая тогда разница, попасть в стихию «Огонь» лично самому, или с заблудшим учителем?..

Если следовать намерениям Духа?.. То откуда мы знаем, по своей духовной неопытности, является ли он святым или исходит, как служебный дух, все из той же стихии «Огонь»?..

То в наше время нам остается только уповать на свою индивидуальную умственную деятельность в коллективе единомышленников, постоянно «работая» с Книгой… 

Но Спаситель же критиковал иудеев, которые работали именно с Книгой, называя их «книжниками»?..

Он критиковал только тех, которые читая книгу, видят там только «фигу»!.. Таковые, читая, не берут примера в своих повседневных действиях с праведников… 

Почему?..

Потому что Канон, берущий свое начало с «косноязычной речи» пророков, непосредственно могут воспринять только мудрецы, находящиеся по терминологическому определению «Духовной Лестницы Иакова», на ступень выше, чем народ Израиля. Место же нахождения народа  и есть рассматриваемая нами в этой книге стихия «Пространство» пустыни…

Ну а какой же Книгой тогда нам необходимо пользоваться?..

В иудаизме, это традиция пересказа Торы мудрецами называемая «Устной Торой», которая и предназначалась именно для умственного восприятия народа Израиля… Господь же сказал Моше, что тот будет Богом, для его брата – мудреца Аhарона, а «уста» Аhарона будут Богом для народа Израиля. 

Следуя указаниям Бога, поэтому  мудрецы Израиля, создали «hалаху» - «Путь» устных традиций Торы. В древние времена, «hалаха» не записывалась в Книгу, а пересказывалась из поколения в поколение. И только потом, чтобы не потерять своего Учения во времена духовного упадка «Железного Века», мудрецы Израиля решили заключить «hалаху», также как и Тору, в Книгу, называемую, например, «Наша Мишна».

В традициях христианства, такой же Книгой является вторая часть Евангелия. Это «Деяния Святых Апостолов» и «Послания Святых Апостолов».

Таким образом, термин «книжника», в настоящее время, приобретает совсем другое значение. Это человек, который сам в себе, работая с Книгой, «строит Дом на Камне» - молчания рациональной эгоистической компоненты своего ума.

 Внешняя сторона Этого Дома, аналогичная существовавшему ранее «Первому Храму» иудеев, как мы выяснили, является Книга Знаний рациональной компоненты нашего ума, представляющая из себя «Богатства Египта». Этоможет быть и:

1. Книга таинств «Рун».

2. Священная книга Тота, старших «Арканов Таро».

3. Книга Гермеса Трисмегиста.

4. Книга Гейдара Джемаля «Ориентация Север».

5. Книга Авраама «Сэфер Иецира» и др.
Внутренней же стороной Этого Дома могут быть:

1. Для иудеев - «hалаха» мудрецов, например, «Наша Мишна».

2. Для христиан - «Деяния и Послания Святых Апостолов».

3. Для мусульман - «Законы Шариата».

Современный человек, которого терминологически можно назвать «книжником», работая с книгами: 

1. С одной стороны, предназначенными для получения возможности получения максимальных рациональных знаний;

2. И, с другой, с книгами, отражающими традиции «устной речи мудрецов», скрытых в них иррациональных Знаний; 

достигает таких же духовных возможностей, каких достигал человек в индуизме на восьмой классической ступени йоги, которая терминологически называется «самадхи».

ПРИМЕР ТЕМАТИЧЕСКОЙ СТРУКТУРЫ 

ТАЙНОВЕДЕНИЯ ПИСАНИЙ

    Для облегчения задачи научных исследований Писаний всего духовного творческого потенциала Человечества, их можно представить, например, в следующей тематической структуре, которая в зависимости и по усмотрению читателя может быть (им – со-автором) дополнена или изменена: 

1. Общее понятие духовности и материальности. Наука и религия.

2.  Какую пользу и вред принесла духовность.

3. Понятие веры. Богословие.

4. Отличительные особенности разума от рассудочного ума.

5. Понятие духа и души. Учение ибн Газзали.

6. О телах. Понятие смерти.

7. О сотворении мира. Учение ибн ал-Араби и его последователей.

8. О бесконечности и беспредельности.

9. Взаимосвязь истинной веры с разумом. Единство религий и духовных школ.

10. О множестве миров "вложенных" Человечеству.

11. Спасение природы и экологии Земли через защиту Человека.

12. Взаимосвязь космоса (вселенной) с галактиками, с макро и микро космосом. Компьютерная программа по Эткинсу.

13. Причины, механизмы и виновники потери истинной веры. "Мир зла" и причины его возникновения.

14. О взаимозависимости веры с разумом человека. Влияние на человека «неразумия Тьмы». Связь «разума» Тьмы с беспорядком в природе, экологии и обществе. Двигающие силы и механизмы этого беспорядка.
15. Страх. Положительные и отрицательные его свойства.
16. Понятие о "белой" и "черной" (положительной и отрицательной) энергии и их скоплении в душе при ее деятельности, эмоциях и мыслях.

17. Понятие о Люцифере (Шайтуне, Антихристе, Сатане), питающимся душами умерших, как конкретной личности. Его роль, его функции, а также свойства его души.

18. Понятие о Коварстве (Маккир), питающимся духами людей, как конкретной личности, и его связь с "черной" магией. Его роль, его функции, а также свойства его души. Взаимосвязь его души со стихийными бедствиями и болезнями в человеческом теле.

19. Понятие о "Тьме" (Иблисе), как конкретной личности. Его роль, его функции, а также свойства его души.

20. Понятие о Шантаже (Фитна), как конкретной личности. Его роль, его функции, а также свойства его души. Его действия на конкретного индивидуума. Состояния человеческого организма после его действия. Переносчики его действия.

21. Понятие о Лукавом (Тавкки-лаънат), как конкретной личности. Его роль и его функция в мире. Свойства его духа  в пространстве.

22. Понятие о Ворующем Обряды (Шайхтун), как конкретной личности. Его роль и его функция.

23. Понятие о "Присваивающем богатство умерщвленных людей" (​Фараон). Его роль и его функция.

24. Понятие об "Ангеле смерти, удаляющем души", "Ангеле удаляющем дух", "Отвернувшийся от Святого Духа" (Фанатик - умный, но не разумный), "Отвернувшиеся от доброты" и другие конкретные личности  "сил духовной тьмы".

25. Смятение. Понятие о душевном покое и смятении.

26. Зависть - это зло. Механизмы действия. Ухудшение социальной жизни и первопричина этого.

27. Причины возникновения злых духов. Нахождение их в микро- и макро- "космосе".

28. Понятие о бездне (черной дыре).

29. Понятие ада.

30. Понятие о наркомании. Наркотические вещества их духовное действие.

31. Понятие о вампиризме и маньячестве некоторых людей. Их действия на окружающую среду.

32. Об алкоголизме, причинах его возникновения и последствиях. Пути его предотвращения.

33. Действия вышеперечисленных понятий в пп. 17 ... 32 "мира зла" на человеческую психологию, разум, сознание, душу и тело.

34. "Мир" добра. О религиях на Земле. Различные духовные школы и их последователи, как «цепочки» или «частицы» Бога. Их возникновение. Общие понятия и взаимосвязь между ними.

35. Человек, как частица общего Тела и Подобия Бога, в той или иной степени являющегося «проводником» Его Святого Духа. Этика и эстетика. Крийя йога.

36. "Веды", "Махабхарата" и другие Писания индуизма и их современные комментарии.

37.  «Авеста» и другие Писания зороастризма и их современные комментарии.

38. "Тора" и другие Писания иудаизма и их современные комментарии.

39. "Махаяна", "Хинаяна" и другие Писания буддизма и их современные комментарии. 

40. "Библия", "Евангелие" и другие Писания христианства и их современные комментарии.

41. "Коран" и другие Писания ислама и их современные комментарии.

42. Какие тайны скрыты в хадисах (притчах), собранных ученым Исмаил ал-Бухорий? Комментарии его сборника "Ал-Жомиъ ас-сахих".

43. Современные  Писания и их комментарии  различных духовных школ.

44. Писания магии, шаманизма, знахарства, астрологии и др.

45. Писания теософии, оккультизма и др.

46. Писания исследований по антропологии, этнографии, медицине, психологии и др.

47. Изучение таинств Писаний. Таинство знаков языка иврит, санскрита, рунического письма. Абстрактные знания. Послания Святых Апостолов. Джнана йога.

48. В следствии бессмертия и вечности духа, "вскрытие" Человечеству единственно правильного Его духовного пути направленного на вечную и светлую жизнь - без болезни, без смерти, без войны, без стихийных бедствий, без экологических проблем. О теории осуществления этого проекта.

49. Об охране труда в общечеловеческом масштабе. О вреде, который приносит человеческому разуму, уму и организму, длительный рабочий день.

50. О теории осуществления укороченного (4-х часового) рабочего дня на всей Земле.

51. О пути и теории всеобщей "чистки" людей, растений, воды, животных и планеты в целом от "злых" духов (от "черной" энергии скрытой в ядрах атомов).

52. Утверждение единства Бога во всем сущем. Принятие веры в Бога, Его ангелов, Его предвидения, Его намерения и воли, Его посланников, в Судный День, Воскресение и Преображение.

53. О молитвах. 

54. Принятие судьбы от Бога, исполнение Его намерения и воли.

55. Подвижничество, исповедь и покаяние, преобразование - преображение судьбы - кармы.

56. Богоугодная деятельность. Божественное предначертание. Поклонение Богу, как будто ты Его видишь, т.е. возвышение в «Эрэц Йисраэйль».

57. Условия проведения поста в "установленное" время.

58. Совершение паломничества.

59. Уход за телом. Физические и дыхательные упражнения. "Удобные" позы тела. Духовное омовение. Хатха йога.

60. Выход из Египта (из состояния враждебности к окружающему – повсеместной борьбы любого обособленного фарисейством организма за «место под Солнцем»).

61. Переоценка человеческих ценностей. Изучение, понимание и исполнение Заповедей Господа. Исполнение Его Воли и Намерения.

62. Поиск «страны Кнаан» - «Положительного Отклика», т.е. Всеобщей Приветливости, и «вхождение» в нее.

63. «Объединение Неба и Земли», опускание Творческого Потенциала Господа на Землю, реабилитация творческой активности человека, «причастие» ко Всеобщему Единству - Миссионерства Господа на Земле. Кундалини йога.

64. Разрушение вредных привычек. Откровение от Иоанна.

65.  «Колесо самскары».  Даоская йога.

66. Имена Бога. Что такое "Пульсир-от", "Охир-от", "Сир-от"? О тайном имени Бога.

67. Понятие о конце эпохи "Рыб", характеризующей двойственность восприятия знаний.

68. Озарение. Постижения Таинств от Господа. «Видение» истинной «шкалы» ценностей Человечества. «Видение» (Духовным оком, Оком Разума, Оком Татхагаты – Будды) Единого Господа.

69. Понятие о "конце света" для "тьмы". Разрушение «вредных» привычек. Разрушение «старого» - греховного восприятия мира (привычной ранее картины мира). 

70. День Суда. «Выход из самскары» Остановка небесного времени. Как собрать новую картину мира? Новый Мир восприятия. Новый Иерусалим. 

71. Тайноведение пророков. Непосредственное восприятие Чудесных Знамений – Спасительного Живого Слова Господа.

72. Понятие о начале эпохи "Водолея Вечного". О теории перехода на вечный календарь для этой эпохи.

ГЛАВА 9

ПУТЬ ТЕОРЕТИЧЕСКИХ ИССЛЕДОВАНИЙ ПИСАНИЙ, КАК  ИНДУКЦИОННЫЙ МЕТОД ПОЗНАНИЯ hАЛАХИ ЗАКОНОВ БОГА ПРИ ОБЩИННОМ  ПРИНЦИПЕ БОГОСЛУЖЕНИЯ

КОНЦЕПТУАЛЬНЫЙ КАРКАС ОТНОСИТЕЛЬНОГО ВОСПРИЯТИЯ МИРА ДОБРА И ЗЛА НАШИМ УМОМ

«Надейся на Господа всем сердцем твоим, и не полагайся на разум твой. Во всех путях твоих познавай Его, и Он направит стези твои»

(Теhилим, Псалмы Давида)

Почему я не могу полагаться на свой разум?..

Потому что разум человека постоянно озабочен удовлетворением своих потребностей. Карлос Кастанеда раскрывает нам тайну, что в человека встроен разум из вне «Тьмой». Этот разум – разум «хищника», постоянно озабоченного добыванием пищи.

В Торе говорится, что будучи в Раю, человек претерпел грехопадение «вкусив запретный плод». По всей вероятности этот плод и послужил причиной, что в человека, по его же воле, попал орган приема информации от разума «Тьмы» - относительного восприятия нашим умом двойственного мира «добра и зла». Т.е. Ева, поддавшись искушению «Змия», стала смотреть на мир его глазами, а не Бога. А как мы знаем из Торы, что Змий был хитрей всех зверей, т.е. твореных в «Пятый День Творения». С тех пор ум человека начал мыслить не абсолютными категориями, как он был первоначально создан, в «Шестой День Творения», а относительными.

Гейдар Джемаль, в своей книге «Ориентация Север», приводит сведения о существовании цепочек рассуждения ума «Ветхого Человека», последовательность которых предопределена тем, что отношение воспринимаемой таким умом «реальности» к абсолютному, является универсальной проблемой духа «заблуждения» от восприятия человеком разума «Тьмы». Такое восприятие человека окружающего его мира, в индуизме, называется «майей». Из «концептуального каркаса» этих «цепочек рассуждений» человек принципиально не может вырваться без помощи Живого Слова Бога – Спасителя Мессии, отраженного нам в Священных Писаниях.

Поэтому, как говорится в христианстве, только Спаситель Мессия для человека является его единственной «путеводной Звездой», которая в пути осознается его умом при анализе Писаний, при понимании их в сердце познается истина, а при исполнении понятого может раскрываться жизнь со-причастия его к «Единому Телу» и «Крови – Родственности – Подобию» Его Живого Слова. Только следованию этим путем человеку может удастся выйти из «концептуального каркаса» обусловленного разумом «Тьмы» и со-причаститься к Высшему Разуму Бога.

В данной главе книги приводятся сведения попыток Человечества выбраться из этого «заколдованного круга».

НАУЧНЫЙ  ПУТЬ  ДУХОВНОГО  ВОЗВЫШЕНИЯ  ЧЕЛОВЕКА

В  БЕСКОНЕЧНЫХ ВОЗМОЖНОСТЯХ   “ЭРЕЦ ЙИСРАЭЙЛЯ”

(где “ЕСТЬ ПРЯМОЕ  ВИДЕНИЕ ЖЕЛАНИЯ БОГА”)

Какое ты имеешь право открывать новую науку, ставя во главу угла такую тему?..

Новую?..

“Новое! Это хорошо забытое старое!” (Поговорка).

А почему ты выступаешь против материалистического мировоззрения?..

Нет… Я просто говорю, что это мировоззрение ограничено “рамками неразумной практичности” в требованиях необоснованных для этого доказательств…

А почему они не обоснованы?..

Потому что основа, как мы разбирали с тобой раньше, лежит в принципах веры в праведность основных, принятых в каждой науке, аксиом…

С этой точки зрения, если верить, что Священные Писания являются аксиоматичной сутью теоретического научного пути духовного возвышения человека, то мы должны признать, что такой научный путь не ограничен в бесконечных возможностях Йисраэйля (где Есть Видение Бога) – познания Абсолюта, Бога.

“Я незапятнанный и не оскверненный. Ныне Я пришел наставить тебя в том, что было и что должно произойти, дабы ты мог узнать вещи, которые не открыты, и вещи, которые открыты, и научить тебя…”

(Апокрифы древних христиан, Иоанна, изд. “Мысль”, М., 1989 г., с. 197, 2:15)

    А почему Он ничем не ограничен?..

Потому что Господь не имеет ни каких ограничений.

“У Него нет в чем бы то ни было недостатка, нет того, чем бы Он мог быть пополнен. Но все время Он полностью совершенен в свете. Он безграничен, ибо нет никого перед ним, чтобы ограничить Его. Он непостижим, ибо нет никого перед ним, кто постиг бы Его. Он неизмерим, ибо не было никого перед ним, чтобы измерить Его. Он вечен, Он существует вечно. Он невыразим, совершенен в нерушимости. Не в совершенстве, не в блаженстве, не в божественности, но много избраннее…”

(Там же, с. 198, 3:5…20)

Но тогда же Его нельзя до конца познать!..

Правильно!.. Но в Заповедях Человечеству Он пожелал быть познанным.

А почему ты научный путь духовного возвышения человека связываешь с обязательным познанием Бога?..

Потому что только такое познание связывает человека с неограниченным ничем разумным его преображением, когда он объединяется с Заповеданным Господом в Единство Его Тела и уподобляется Господу – Его Мессии в Его Крови – Родственности - Подобии, тогда он постигает, что: 

1. “Знание” есть “Путь”, который реализуется в “Понимании”;

2. “Понимание” есть “Истина”, которая реализуется в “Мудрости”;

3. “Мудрость” есть “Жизнь”, которая реализуется в “Исполнении” Его Заповедей;

4. “Исполнение” Его Воли реализует “Самосознание” Мошиаха – Мессии – “Я есмь” на Земле – Эрэц – “Я Буду Желать” и тем самым проявляет Видение Бога – Йисраэйль (Ев., Иоан., 14:6)…

“Иисус сказал ему: Я есмь путь и истина и жизнь; никто не приходит к Отцу (к Его Воле), как только через Меня (Живое Слово Бога)…”

Современные же науки, “уйдя в практичность”, связаны только с ограниченной “рамками” индивидуального ума, рассудочной деятельностью каждого конкретного человека, но все таки все новые свои открытия делаются при переходе исследователя к разумной деятельности, сопровождающейся вспышками озарения.

Таким образом научный путь изучения Писаний и призван для того, чтобы подготовить каждого конкретного человека к его переходу от рассудочной деятельности к разумной (от Мухаммада = “Умом Измеряющего” непосредственно (встав на “прямой путь”) к Аллаху “Дающему Начало Всему Сущему”), Высшему Разуму.

БОГАТСТВА ЕГИПТА, КАК ДУХОВНЫЕ ЗНАНИЯ, ОДОЛЖЕННЫЕ ЕВРЕЯМИ ПРИ ИСХОДЕ ИЗ НЕГО

В Торе написано, что Моше был научен всем «Знаниям Египта». Поэтому то, можно утверждать, что Бог и возложил на него ответственную миссию «Исхода» еврейского народа из Египта.

Какие же Знания имел Египет?..

Нетрудно предположить, что они были связаны с духовными Знаниями, которые были известны Человечеству, пребывания его в стихиях: 

1. «Несущественных Признаков».

2. «Земля».

3. «Вода».

4. «Огонь».

5. «Воздух – Ветер – Дух».

А для чего необходимы эти Знания?..

Для оздоровления среды своего обитания, восстановления жизненной энергии органов тела, уравновешивания психики человека, и успокоения его мечущегося ума. Аллегорично об этом сказано, что при «Исходе евреев из Египта, они одолжили у египтян различные их драгоценности». Но в то же время утверждается, что они так торопились, что забыли захватить с собой даже «квасного теста», которое можно представить себе как Богу не угодные привычки, обусловленные воздействием на них разума «Тьмы». 

А что это за Знания?..

Это вышеупомянутые ступени классической йоги, в авраамических религиях фигурирующие под термином таинства «обрезания крайней плоти», скрытых в народных традициях.

Но как же выйти из «Египта» (из своей враждебности обусловленной «царствованием» неразумного возгордившегося ума, из восприятия мира «Зла») со всеми его Знаниями, но при этом умудриться оставить неразумные привычки?..

ИСХОД ДЛЯ УМСТВЕННОЙ ДЕЯТЕЛЬНОСТИ

Спаситель говорит, что кто хочет быть начальником вверху, при двойственном восприятии человека, тот окажется рабом внизу, при абсолютном восприятии. И действительно, если умственная деятельность человека считается наивысшей, то в Духовных Мирах она является низшей, определяющей Их основу. Но этот факт не умоляет нисколько значимость этой основы. Ибо если основа Духовных Миров будет некачественна, то они могут развалиться, как «дом, построенный на песке».

Но что необходимо сделать, чтобы изменить мировосприятие в уме?..

Перейти, от внешнего восприятия «Богатств Египта» обусловленных, например, описанием двойственных значений рун, описывающих полное знание «Запретного Плода», к внутренним «Богатствам Торы» иудеев. В иудаизме это символизируется «Исходом» иудеев из «Египта», т.е. из состояния враждебности появляющейся в уме человека и, в конце концов, устремляющей его к «злу».  Основным методом «Исхода» в иудаизме является Путь Каббалы – «Сэфер Иецира», создателем которой является Авраам. Такой «Исход», как мы знаем, под непосредственным руководством Бога через пророка Моше, осуществил Богом избранный народ Йисраэйля.

Карлос Кастанеда, в своей книге «Сила Безмолвия», такой «Исход» связывает с трудно выполнимым методом «контролируемой глупости»:

«- В искусстве "выслеживания" есть техника, которую маги  используют наиболее  часто  -  это  контролируемая  глупость.  Маги утверждают, что контролируемая  глупость  является  единственным  способом,  посредством которого они  имеют дело  сами с  собой -  в их состоянии расширяющегося сознания и восприятия - а также и каждым в мире повседневных дел.

Дон   Хуан   объяснял   контролируемую   глупость   как   искусство контролируемого  обмана,  или   искусство  притворства  быть   полностью погруженным в действие, которое в данный момент под рукой -  притворства до  такой  степени,  когда  никто  не  сможет  отличить его от реального поведения.»

Т.е. осуществляя деяние через не деяние, когда человек как Наместник Бога на Земле действует по Воле Бога, и тогда не он действует, а действует через него Господь. Такое не деяние рекомендовано иудею совершать в шаббат. Таким образом, в аврамических религиях,  человек «идет» дальше, чем просто «самадхи», связывая свое не деяние с исполнением Воли – Намерения - Желания Бога.

«Контролируемая глупость - это не открытый обман, говорил  мне дон Хуан, но утонченный, артистичный способ быть отделенным от всего,  в то же время оставаясь неотъемлемой частью всего.

- Контролируемая глупость - это искусство, - продолжал дон Хуан.  - Очень надоедливое искусство и  трудное для обучения.   Большинство магов просто  воротит  от  него,  не  потому,  что ему присуще какое-то зло, а потому, что при использовании его требуется много энергии.

Дон Хуан признался, что он  сознательно практикует его, хотя это  и не особенно нравится ему, возможно,  из-за того, что его бенефактор  был так  искусен   в  этом.   Или,  может   быть,  из-за   того,  что    его индивидуальность - которая, как он говорил, была неискренней и  мелочной -  просто  не   обладала  проворством,  необходимым   для  того,   чтобы практиковать контролируемую глупость. …

- Когда  мы приходим  к магии,  наши личности  уже сформированы,  - сказал он  и пожал  плечами, выражая  смирение, -  поэтому все,  что нам остается  делать,  это  практиковать  контролируемую глупость и смеяться над собой.»

(там же)
НАЧАЛО РЕЛИГИОЗНОГО ПОЗНАНИЯ
Если медитация и самадхи являются конечными рубежами классической йоги, то религиозное познание человека, полагающийся на общинный их принцип, здесь только берет свое начало. Смотрим, что подразумевается в аврамических религиях под словом медитация (Букварь, Наука, философия и религия):

«Медитация – действие человека тьмы неведения, и чистоты ума, и другой воли для принуждения. Такое воздействие на человека появилось после грехопадения.»

И действительно, если мы начнем изучать Священные Писания, то натолкнемся там на то, что в них, в основном, говорится о грешных поступках человека. Получается так, что в них описывается духовный регресс Человечества и отрицательный его опыт. Впрочем, как показал Карл Поппер, то же самое происходит и с науками. Поэтому Спаситель, как Уроженец – Сын – Живое Слово Бога, говорит (Ев., Иоан., 7:7):

«Вас мир не может ненавидеть, а Меня ненавидит, потому что Я свидетельствую о нем, что дела его злы.»

А то, что Он является Живым Словом Бога «сшедшим с Небес (Заповеданного)», подтверждается в (Ев., Иоан., 6:41):

«Возроптали на него иудеи за то, что Он сказал Я есмь хлеб (пища для души), сошедший с Небес (Заповеданий).»

Но в христианстве же показывается пример праведности действий Спасителя?..

Но тот же Спаситель говорит, что никто не праведен в этом мире, как только один Бог!

А как же тогда перейти от регресса к прогрессу?..

Если обратимся к выше приведенной ссылке о медитации, то в ней можно выявить, что это можно осуществить через:

1. чистоту своего ума;

2. принятие Воли Бога.

Это говорит о том, что наш прогресс возможен через: 

1. остановку нашего грешного мышления: «Не судите, да не судимы будете!»

2. через принятие Воли Бога, отраженной нам в Священных Писаниях.

Но так как, согласно классической системе йогов, чистота ума в самадхи может быть достигнута только после дхианы, то для нас остается только один путь их совмещения – рассудочного изучения Воли Бога по Священным Писаниям, приняв их за аксиоматичную основу на веру (Первая свеча зажигаемая при встречи «Шаббат» - «Помни»), с последующим исполнением этой Воли (Вторая свеча – «Соблюдай»).

«Опять говорил Иисус (Спасительное Живое Слово Бога) к народу и сказал: Я свет миру; кто последует за Мною, тот не будет ходить во тьме, но будет иметь свет жизни.»

(Ев., Иоан., 8:12)

И эта наша вера будет базироваться на нашем признании, как грешников – иври – евреев, которые вместо научения кого то, сначала должны сами учиться духовному своему возрождению от Учителей Человечества – пророков и мудрецов. И эта вера заключается в том, что без ожидания плодов от своей деятельности, человек должен познать рассуждением своего ума те тайны мистерий, которые скрыты в Священных Писаниях. 

Таким образом, чтобы наша наука прогрессировала, нам необходимо перейти сначала к теоретическим исследованиям Священных Писаний (например, иудаизм), а затем к идеальному - безгрешному практическому опыту, например, беря пример со Спасителя или с деяний его апостолов (христианство). 

«СО-ПРИЧАСТИЕ» К СИСТЕМАМ ПОЗНАНИЯ

В современных материалистически направленных науках предполагается, что путем изучения частных опытных данных можно предти к общей теории мироздания. Но анализ, проведенный Карлом Поппером, состояния этих наук упрямо показывает, что от частных случаев результатов исследований, таким путем, можно придти только к еще более частным, и.т.д., пока такая наука не окажется в своей «нищете». Попытка же от частных данных получить общую картину выявляет факт фальсификации общего результата. Поэтому, при таком подходе, в науке никогда не может быть создано единое представление о мироздании без фальсификации частных высказываний.

Но где же здесь выход?..

Надо признать иерархичность систем познания. В таких системах познание идет от Учителя, находящегося на более высоком духовном иерархическом уровне, к ученику. Учитель, используя терминологию слов, соответствующую духовному уровню ученика, говорит ему о более высоком умозрительном (воспринимаемым отнюдь не органами нашего восприятия, а только рассудочно – умозрительно) иерархическом уровне познания, который может иметь совершенно другую терминологию слов и, соответственно, умозрительную картину истины. В этом случае терминология слов знакомая ученику начинает нести в себе функции «подобия» - «родственности» - «крови» более высокого иерархического духовного уровня. Но с точки зрения этого более высокого духовного уровня, такое его описание может быть оценено как «частное» - «частичное».

Ученик, поверив в праведность Учения излагаемого Учителем, и познавая это Учение таким способом, может только «со-причаститься» к более высокому духовному иерархическому уровню познания. Но чтобы ученику реально полностью перейти на более высокую ступень познания, ему становится необходимым «со-причащаясь» собрать все «частицы» нового восприятия этой ступени воедино. В Евангелии говорится об этом, что человек должен построить «дом на камнях», где «камнями» являются те частицы Учения, которые ученик уже освоил.

На пятом этапе духовного возрождения человека, или на восьмой ступени классической йоги, такими «частицами» Учения являются, как выражается Карлос Кастанеда, «абстрактные ядра», которые могут передаваться только через описания исторических событий, которые происходили с духовными Учителями Человечества. Эти «абстрактные ядра» содержатся и в любой религии.

ИЕРАРХИЧНОСТЬ СИСТЕМ ПОЗНАНИЯ
Итак, несмотря на то, что К. Поппер пытается вывести практическую науку из общей иерархии познания Человечества, якобы отстаивая только ее приоритеты, получаемые им рассуждения приводят к факту появления в ней, при проверке теорий путем “последовательного выведения из них высказываний меньшей степени универсальности признаков, все той же иерархичности (К. Поппер, “Логика и рост научного знания”, изд. “Прогресс”, М., 1983, с. 71):

“Таким образом, мы приходим к следующей точке зрения. Системы теорий проверяются путем выведения из них высказываний меньшей степени универсальности. Эти высказывания в свою очередь, поскольку они также должны допускать интерсубъективную проверку, проверяются сходным образом и так далее.”;

т.е. тенденции высказываний практических наук к все той же нищете.

ВЕКТОРНОСТЬ СИСТЕМ ПОЗНАНИЯ
Проводя анализ работ К. Поппера, можно придти к выводу, не только о существовании иерархичности познания Человечества, но и о наличии двух противоположных направлений ее векторов, в стороны: регресса; или прогресса (там же, с. 288):

“Тем, кто придерживается критикуемой здесь точки зрения, мы могли бы сделать уступку в одном пункте. Переходя от посылок к заключению (т.е. двигаясь, так сказать, в “дедуктивном направлении”),  мы переходим от истинности, достоверности или вероятности посылок к соответствующему свойству заключения; в то же время, переходя от заключения к посылкам (т.е. двигаясь, так сказать, (в “обратно дедуктивном” или) в “индукционном направлении”), мы переходим от ложности, недостоверности, невозможности или невероятности заключения к соответствующему свойству посылок. В соответствии с этим мы действительно  должны признать, что такая норма, как, скажем, достоверность, которая применима к аргументации в дедуктивном направлении, не будет применима к аргументации (в обратно дедуктивном или) в индукционном направлении.”  

ФЕНОМЕН СУЩЕСТВОВАНИЯ ИРРАЦИОНАЛЬНОГО ЭЛЕМЕНТА СОДЕРЖАЩИЙСЯ В «ОТКРЫТИЯХ», КОТОРЫМИ ИЗОБИЛУЮТ 

СИСТЕМЫ ПОЗНАНИЯ
Факт (там же, с. 64):

«Такое рассуждение о ложности универсальных высказываний представляет собой единственный вид выводов чисто дедуктивного типа, который идет, так сказать, в “индукционном направлении”, т.е. от сингулярных высказываний к универсальным.»;

только подчеркивает тот феномен, что каждое открытие в познании обязательно содержит “иррациональный элемент” или “творческую интуицию”, которой обладает духовно одаренный ученый. Он через интуицию, порой неосознанно, обращается в более высокие иерархии своего мышления или областей со-знания, а при необходимости формулировки “продукта” своего творчества, в более низкие иерархии, и, в частности, к “рационально – логической” его фальсификации (там же, с. 52):

“Я достаточно точно выражу свою точку зрения, сказав, что каждое открытие содержит “иррациональный элемент” или “творческую интуицию” в бергсоновском смысле. Аналогичным образом Эйнштейн говорит (Einstein A. The World as 1 See 1t. London. Lane, 1935) о “поиске таких в высшей степени универсальных законов … из которых с помощью чистой дедукции можно получить картину мира. Не существует логического пути … ведущего к таким … законам. Они могут быть получены только при помощи интуиции (т.е. от Бога) основанной на феномене, схожем с интеллектуальной любовью (Спасителя) к объектам опыта (к человеку).”  

СВЕДЕНИЕ ИСТОРИЧЕСКИХ И ИНЫХ ОБОБЩЕНИЙ 

К НЕКОМУ МНОЖЕСТВУ ЗАКОНОВ
Процедуру сведения исторических и иных обобщений к некому множеству законов большей общности Милль называл “обратно дедуктивным” методом, и защищал его как единственно правильный метод истории и социологии (J.S. Mill< Logic. Book V1, ch. X, section 3). 

Миллево различение было воспринято К. Мегнером, который говорит об оппозиции “точных законов” (практических наук) – “законам эмпирическим” (The Collectad Works, vol. 11, pp. 38, 259ff.).

К. Поппер не мог проигнорировать появление в научной печати работы связанные с дедуктивным методом, хотя и “обратным”, и, поэтому, он отмечает (К. Поппер, Нищета историцизма, М., 1993 г., с.  141):

“Объяснение закона есть случай “обратной дедукции” и, следовательно, важен в нашем контексте.”;

и поясняет (там же, с. 143):

“1. Нельзя говорить о причине и следствии, как о каких-то абсолютах; 2. Использование теории для предсказания некоторого специфического события является просто одним из аспектов (в арабском языке, многими неправильно понимаемый - “джихад”) ее использования для объяснения этого события (в конкретной духовной иерархии, в котором вероятно нахождение нашего со-знания).”;

и тем самым невольно “низвергает” современные практические науки в разряд относительных, не учитывающих вектор их регресса, который уж так упрямо не хотел он признавать, хотя ничего не мог противопоставить против термина «обратной дедукции», который по существу отражает суть ничто иного, как наличие здесь фактора индукции.

СУЩЕСТВОВАНИЕ ДВУХ ПРОТИВОПОЛОЖНЫХ СИСТЕМ ПОЗНАНИЯ
Анализ работ К. Поппера показывает, что, даже при материалистическом мировоззрении, нельзя отрицать того факта, что существуют две противоположные системы познания.

Одна, «во главу угла» ставит индукционный метод познания, апеллирующий к теоретическим исследованиям; а другая – дедуктивный, апеллирующий к практическим исследованиям.

Но, в том и другом случае, чтобы апелляция к теории или к практическому опыту была оправдана, то в таких системах познания обязательно должен существовать идеал: то ли источник абсолютной теории, например Священных Писаний исходящих от Спасительного Живого Слова Господа; то ли источник непогрешимого опыта, например, Мессии Спасителя на Землю, т.е. все того же Спасительного Живого Слова Господа. Иначе, другие не идеальные источники, будут вести человека, при ограниченном его духовном опыте, и погрешности - грехов в исполнении Законов Бога, к его духовной нищете. Потому то и говорят, что человек нуждается в Милосердии Бога, от Его Спасительного Живого Слова.

АКСИОМАТИЧНАЯ  ИНДУКЦИОННО - ТЕОРЕТИЧЕСКАЯ  СИСТЕМА   ПОЗНАНИЯ ТАИНСТВ УНИВЕРСАЛЬНЫХ  ВЫСКАЗЫВАНИЙ  ПИСАНИЙ  (ТАНАХ)

“Из того, как беззаконно поступает дурной человек, виден образ закона.”

(Мокшадхарма, 261:6)

А почему так уж необходимо скрывать эту истину таинств Законов Господа, что ее многие не могут воспринять?.. Ведь ее “укрытие” приводит, в настоящее время, к тому, что большинство людей, при развитой науке и технике, считают Священные Писания “блаженной сказкой” или “допотопными” и не существенными, по крайней мере, на современном этапе научного развития Человечества. Ведь в этом плане Писания ряда “приоткрывшихся” в ХХ веке тайных духовных школ и то выглядят предпочтительней, чем Писания догматических религий. 

О! Ты задал “ключевой” вопрос и чтобы ответить на него, я должен показать тебе глубины понимания, если можно так выразиться, индукционной или “обратно дедуктивной” системы познания,  по которой строят себя все канонические Писания, претендующие на передачу “истины” - праведного в них представления этих Законов без ее искажений. 

Этот факт отмечает и К. Поппер (там же, с. 386):

“Следует, однако, признать, что и в скептицизме, и в релятивизме имеется зерно истины. Это зерно – отрицание существования универсального критерия истины.”

Дело здесь заключается в том, что существует народная мудрость, выраженная в пословице:

“Высказанная истина есть ложь!”

И это так, и никуда от этого не деться. Так уж устроены Законы Мироздания, что истина есть только Бог, а все остальное может ей только уподобляться.

Это потому, что согласно Писаниям, человек “отвернулся” от Бога, и потерял возможность к Его уподоблению, т.е. попал, по высказыванию древнего индуизма, в мир майи, обмана, марева, иллюзии, чар, чародейства.

“…мы всегда можем ошибиться при выборе теории – пройти мимо истины или не достигнуть ее, иначе говоря люди подвержены ошибкам, и достоверность не является прерогативой человечества. … Поэтому вера в научную достоверность и в авторитет науки оказывается благодушным пожеланием: наука погрешима, ибо наука – дело рук человеческих.” 

(К. Поппер, там же, с. 386…387)

Т.е. потеряв способность видеть истину, человек эмигрировал из “Эрэц Йисраэйль”, где Есть Видение Желания Бога (Р.А. Миллер, “Научный путь духовного возвышения в Йисраэйль”, Ташкент, (Школа-клуб йоги “САТЧИТАНАНДА”), 2000 г., 36 с.).

Вот ты меня озадачил… Но как же здесь быть?.. Как познать истину?.. Неужели нельзя в нашем мире, который познается человеком – индивидуумом через его интимный ум, даже мечтать о прямом восприятии истины?.. Что же, все что высказывается человеком или пишется им, по существу все только ложь?..

Нет!.. В канонических текстах Великих религий мира и отражена эта истина - Законов Бога по которому строится Его Творение. Но она оказывается верна только в индукционной или “обратно дедуктивной” системе представления информации, в своем каноническом изложении Пардиса, для какого то, если можно так выразиться, одного из пределов разума, для какой то его одной из ступеней, из всего их иерархического многообразия.

“Веды – мерило миров; нельзя поворачиваться спиной к Ведам; (но) следует различать два Брахмо: Слово – Брахмо (Спаситель) и Высшее Брахмо (Бог Отец). Искушенный в Слове – Брахмо достигает и Высшего Брахмо. Тело создается тем, что в Ведах придает ему образ. Совершенным сосудом становится брамин (первосвященник), очистивший тело (“обрезанием”). Вечное (Освобождение) я понимаю как делание (исполнения своего долга на Земле, в уподоблении Спасителю); поясню тебе это, помимо Агам (толкований) и изустного предания, (основываясь) на наглядном свидетельстве мира. “Таков закон” (Дхарма – долг), кто ( так сказав), приносит (свое эго в) жертву, не ожидая награды, достигает отрешения от жадности, устраняет жалость (к себе) и ропот (к другим) – вот путь к богатству, достигаемому в (священных) криницах. Не прибегали к злодейству, но приобщались к делу (обряда принесения себя в жертву), совершенные умом, мыслями, очистившиеся, решительные в познании; не гневались, не роптали, от самости, стяжательства освобождались, радовались благу всех существ трижды просветленные, очистившиеся в познании.”  

(Махабхарата, Мокшадхарма, 271:1…7)

Здесь надо оговориться, что когда человек находится в Духе Господа – иудаизм, таких проблем не возникает. На помощь приходят Священные Писания написанные в таинстве “Пардиса” раскрывающего различные иерархические уровни их толкования, например, Мишны, наша Мишна, Талмуд Иерусалимский или Талмуд Вавилонский.

“Я признаю за брамина (первосвященника) только мудрого толкователя; он отвергнув сомнительные предания, излечивает все сомнения.”

(там же, Санатсуджаты, 42:53)

Разумное мышление человека, есть ничто иное, как следование цепочки мыслей, например, из «Океана ноосферы Земли». Поэтому оно воспринимается интимно, и так как это равносильно приему информации, но не ее передачи, эта цепочка мыслей, в принципе своем, не произносима, находится вне речи, и относится к иррациональной компоненте нашего мышления. В этом случае восприятие информации можно отнести к индукционному методу познания, или, по научному, к теоретическим исследованиям. 

По К. Кастанеде, такое восприятие активно проявляется при встречи человека с «нагвалем», т.е. с тем, о чем ничего нельзя сказать. В философии по этому поводу говорится: «Я знаю, что ничего не знаю!». Но так как на начальном духовном пути человека, ввести его в состояние «встречи с нагвалем» очень сложно для его понимания: «Пойди туда, не зная куда, найди то, не зная что!», то, эту встречу, в духовной практике, заменяют исследованием канонических Писаний, например, Торы иудаизма, которые, эти исследования, в принципе, без их интерпретации, также не произносимы.

Так вот, в иудаизме представлены Законы Господа, в индукционном “негативном тождестве” которых можно озариться “живому в Духе” человеку, путем разумно – рассудочного их толкования, проследив череду грехопадения Человечества, отраженных в истории становления народа «Эрэц Йисраэйль». Такой человек имеет способность “видеть истину” Господа, “повернут” к Нему и “впустил” в себя Его божественный Дух.

“Всеобщее соблюдение Закона издревле для них было счастьем; им даже на мысль не приходило совершить проступок, ибо во истину пребывали в Законе и считали его нерушимым, себе подчинить, поколебать закон они никак не стремились. Только наилучшую возможность они избирали, и не требовалось для них никакого покаяния, ибо стоящие в Законе не нуждаются в покаянье; только на слабосильных (подверженных искушениям крайней плоти – не “обрезанным”) налагается покаяние, так (указуют) Шрути.” 






(Мокшадхарма, 271:11…14)
Для того чтобы воспринимать этот Закон, прежде всего, человеку приходиться “повернуться” к Господу, произведя таинство “обрезания” вредных привычек “крайней плоти”, суть которого передана нам в “преданиях” аврамических религий или, по существу, наиболее полно представленных в Писаниях индуизма, зороастризма и буддизма. Здесь надо четко понимать, что без исполнения этого таинства, говорить о какой-либо причастности человека к духовному совершенству, все равно, что обманывать самого себя.

“Поддерживая себя делами (исполнения Закона – долга), они совершали ужасающее умерщвление (искушающих соблазнов крайней) плоти. Этот вечный устав, удивительный, древний, бесконечный, суровый, с утонченными особенностями, не мог выполнять кто-либо бессильный (не совершивший таинства “обрезания”).” 

(там же, 271:20;21)

 Надо здраво понимать, обращаясь к историческим событиям во времена Моше - 40 летнего “исхода” народа Йисраэйля из “Враждебности” (Египта), что это условие, даже при прямом руководстве Господа, очень трудно выполнимо. И, с течением времени, требует постоянной корректировки от пророков Господа, которых “побивали камнями” те, кто  потерял способность “видеть” Закон – эмигрировал из Йисраэйля.

Таким образом, восприятие истинных таинств канонических Писаний для “живых в Духе Господа” сугубо интимно и субъективно и подобно восприятию “голографического” изображения, когда необходимым становится, по крайней мере, две ее составляющие: 1. Голограмма (разумно - рассудочное осмысление Писаний); 2. Особые требования к ее освещению (восприятие Духа от Господа). В этом случае можно говорить, что, например, Тора, представленная языком иврит, являет из себя “упакованный” свод Заповеданных Законов Господа, аксиомы которого могут раскрываться лично человеку только интимно -  “живому в Его Духе”.

А какие специфические особенности встречаются на теоретическом пути исследования Писаний?..

На этом пути существует строгая духовная иерархия в познании таинств содержащихся в Писаниях. Наблюдается и строгая иерархичность Писаний, например, в иудаизме: 1. Танах; 2. Мишны; 3. Наша Мишна; 4. Талмуд Иерусалимский; 5. Талмуд Вавилонский; 6. hалахические установления; 7. и ресспонсы. 

Обязательным требованием для восприятия таинств Писаний на теоретическом пути является условие того, чтобы человек, их исследующий, был «проводником» Духа от Господа. Т.е. обращаясь, для простоты объяснения, к вышеприведенному примеру о голографических изображениях, необходимо чтобы голограмму – Писания человек мог бы «подсвечивать» соответствующим Духом той иерархии, к которой это Писание относится. Например, как мы отмечали раньше, Тора имеет четыре уровня ее восприятия в Пардисе.

А какие коренные отличия верхних духовных иерархий от нижних?..

Писания верхних иерархий обязательно, в своем составе, имеют аггоды, притчи или мифы и обусловливают Законы Бога. Ниже располагаются Писания, которые разъясняют нам законы «подобия» аксиоматичной сути значения аггоды. А еще ниже – те, которые содержат многообразие частных условий и множество инструкций, как эти условия выполнять, чтобы не нарушить Закон – Волю Бога.

А существуют ли последователи теоретического пути, кроме иудаизма?..

В древнем индуизме существовали так называемые последователи санкьи. Судя по произведениям К. Кастанеды, такую возможность имеет «двойной человек» - нагваль и идущие за ним его духовная группа «сновидящих».

«АБСТРАКТНЫЕ ЯДРА» РАЦИОНАЛЬНОГО ЗНАНИЯ 

При строительстве  Первого Храма иудеев, судя по Торе, внешнюю его сторону составляли «интеллектуальные богатства», которые они захватили с собой при их «выходе из Египта». Эти «богатства» представляют собой некие «абстрактные ядра» или «концептуальный каркас» свода Знаний, которые могут осмысливаться рациональной компонентой нашего ума.

Такие «интеллектуальные богатства», можно предполагать, содержались в Книге Гермеса. Как пишет Владимир Шмаков, во введении комментарий к Священной Книге Тота:

«Несмотря на всю безграничность влияния Книги Гермеса на историю человеческой культуры, сам этот памятник как таковой оставался неведомым не только широким массам, но даже многим из преданных учеников оккультной науки. Большинство авторов мистических сочинений указывали лишь на существование какого-то тайного, все раскрывающего ключа, но не только не задавались целью дать хотя бы краткое его описание, но и хранили строгое молчание относительно самого его имени.»

Но как же их теперь представить?..
Например, они могут быть представлены «картами Таро», о которых, например,  П. Д. Успенский, в книге «Символы Таро, философия оккультизма в рисунках и числах» (СПб., 1912), пишет:
 «Прежде всего необходимо заметить, что Таро представляет собой философскую машину, имеющую несколько применений:

а) Оно дает возможность откладывать в различных графиках (подобно изображению  треугольника, точки и квадрату) и символах метафизические идеи, трудно укладывающиеся или совсем не укладывающиеся в слова.

б) Оно является орудием (рациональной компоненты) ума, необыкновенно усиливающим его способность к метафизической интуиции.

в) Оно является неизменным средством для гимнастики ума, для его идеалистической тренировки, для расширения сознания, для приучения его к новым расширенным понятиям, к мышлению в мире высших измерений, к пониманию символов.

В бесконечно более широком, глубоким и разнообразном смысле Таро по отношению к метафизике представляет то самое, чем являются счеты по отношению к арифметике, т. е. средство откладывать найденное, находить новое и развивать ум в желаемом направлении».

Они могут быть представлены и рунами. Антон Платов, в книге
 «Путь и три ступени посвящения в северо-западной традиции», пишет:

«Древние маги Северо-Запада видели в исходном скандинавском руническом строе — в классическом Футарке — не набор случайных знаков, но систему — систему инвариантных священных символов. Действительно, знаки Футарка почти не менялись со времен финикийцев и этрусков до нашего времени, и совпадают, кроме того, с независимо от них развившимися “тюркскими рунами” и рунообразными знаками насечной древнекитайской письменности. На наш взгляд, абсолютное большинство священных знаков исходного Футарка можно было бы, при желании, отыскать в традиционных системах священных символов самых разных народов — от Австралии и Африки до европейского Севера.»

В иудаизме, «Богатства этого Символизма» вылились в «Каббалистическое Учение». Такой Первой Книгой в иудаизме стала «Сэфер Иецира», авторство которой приписывается Аврааму. Как пишет Владимир Шмаков (там же):

«На первом месте стоит Каббала евреев; учение о мистических значениях букв еврейской азбуки является древней Герметической Наукой о Арканах во всей чистоте. Каждая буква соответствует Аркану, а потому изучать по Каббале тайны א значить изучать Аркан I и т, д.; с другой стороны, космогоническая система Сефирот есть эквивалент цикла первых 10 Арканов; в силу этого мистика иудаизма есть один из лучших путей к изучению Арканов; происходя из Египта, оба эти Посвящения неразрывно связаны между собой. … 
Среди сонма апокрифических преданий о Иисусе Христе заслуживает глубокого внимания XLVIII глава «Евангелия отрочества» (Первое издание «Евангелия отрочества» было сделано по арабской рукописи Henry Sike'oм в 1697 г. Thilo проверил и вновь издал арабский текст. На немецком языке этот апокриф был издан четыре раза. В библиотеках Ватикана и Национальной Парижской имеется целый ряд манускриптов «Евангелия отрочества» на арабском и сирийском языках. Этот апокриф есть отзвук древнего утерянного «Евангелия Фомы». Evangelium Infantiae arabicum), в которой обрисовывается прирожденное высочайшее ведение Христа мистических тайн букв еврейского алфавита, т.е. Арканов Книги Тота. …
Первые столетия христианской эры католическая церковь не только не чуждалась магических наук, но даже целый ряд святейших отцов были ревностными служителями герметических знаний. Sanctum sanctorum тайных учений являлись знаменитые «Clavicules Solomonis». (Ключики Соломона) Эти «Ключики», по преданию, легли в основание оккультного завещания папы Льва III, известного под именем Enchiridion’a, (Enchiridion Leonis Papae) переданного им императору Карлу Великому. 
«Ключики Соломона были бесследно утеряны, {Известные «Ключики», напечатанные в 1686 г. и потом вновь изданные в 1846 г. Доктором loh. Faust'oM (т. I—IV, Штутгарт, 1846—9) не одинаковы со старинными «Clavicules Solomon-is» — см. Д-р Лемаи. Иллюстрированная история суеверий и волшебства от древности до наших дней. Москва, 1901. Стр. 221} хотя существуют некоторые указания, что будто бы они сохранились в рукописном отделе библиотеки Ватикана.»
АБСТРАКТНЫЕ «ЯДРА» ИРРАЦИОНАЛЬНОЙ ВЕРЫ
Как пишет Станислав де Гуайта (La Clef de la Magie Noire):
«Разве может относительное понять Абсолютное? Конечно, нет! Но может восчувствовать, соединяясь с Ним... Разве кусочек зеркала не отражает в себе все небо?.. Разве весь великий голос океана не распевает в глубине самой смиренной раковины, имевшей счастье (говорит легенда) выдержать, хотя бы в продолжении часа его необъятный и звучный поцелуй? 
Так, экстаз дает восхищенной душе возможность напитаться Бесконечным, дает когда-то присущее ей понятие Абсолюта, приносит неистощимый шепот самого Откровения, заключающего в Себе все Я, не будучи заключено ни одним. 
Какое упоение!... Погружать свою индивидуальную жизнь в коллективный океан Жизни Необусловленной, или иметь возможность вдыхать силу чистого духа, — и этим питаться! Это есть последнее Посвящение, окно, открытое на необъятный Божественный Свет и Божественную Любовь, на Небесную Истину и Красоту. Снова найти путь к первобытному Эдему!»

А как соединиться с Ним?..

Через уподобление Ему… Отставить свое рациональное эгоистическое мышление, в пользу приятия иррациональной компоненты своего мышления, основывающейся на Веру Желания Абсолюта. 

Все аврамические религии основаны на том, чтобы человек постиг скрытую в их канонах структуру абстракций Пути Веры, и через эту новую структуру, отличную от рациональных наших знаний, приблизился бы к «Прямому Видению Желания Бога».

К. Кастанеда открывает нам этапы духовного ученичества, связывая их с “абстрактными ядрами” которые познаются при левостороннем (иррациональном) мышлении человека. Он говорит, что абстрактные ядра могут быть постигнуты человеком только через освещение исторических событий духовных учителей Человечества.

В своем произведении “Сила безмолвия” (том 8, изд. “София”, Киев, 1995, с. 271) он открывает нам названия первых шести таких “абстрактных ядер”: 1. Проявление духа; 2. Толчок духа; 3. Уловки духа; 4. Нисхождение духа; 5. Требования намерения; 6. Управление намерением.

Он сообщает нам, что (там же, с. 271…282):

“Маги обращаются к прошлому, чтобы получить точку отсчета. Для магов установить точку отсчета означает получить возможность изучения намерения (по большому счету Воли Господа) … 
И ничто не сможет помочь магу так хорошо увидеть намерение (Желания Бога), как рассмотрение истории других магов, боровшихся за понимание этой же силы. … 
В магии имеется двадцать одно абстрактное ядро (в алфавите иврит 22 знака, два из которых Спаситель объединяет в Себе говоря: “Я первый и последний, начало и конец!”) и существует множество основанных на этом магических историй о Нагвалях … маги понимали это абстрактное ядро как схему событий или неоднократно повторяющуюся модель, которая проявлялась всякий раз, когда намерение указывало на что-то значительное. Таким образом, абстрактные ядра являются схемами полной цепи событий … 
Но ты не заметил абстрактных ядер, так как ты практический человек (стремящийся к скорейшему получению “плодов” вознаграждения за свою деятельность). … 
До тех пор пока ты будешь смотреть на вещи, абстрактные ядра будут ускользать от тебя. … 
Говорят, что когда ученик начинает понимать абстрактные ядра, он как бы кладет последний камень (“во главе угла”), который венчает и скрепляет пирамиду. … повышенное сознание (ученика) не открывает всего до тех пор, пока все здание магического знания не будет выстроено целиком. …когда маг истолковывает знак, он знает его точное значение, не имея малейшего понятия о том, откуда приходит это знание. … 
Маги имеют возможность получать знания непосредственно. …
Надежность этих знаний зависит от прочности и четкости их связующего (с Духом) звена. …ошибки случаются лишь в случае вмешательства личных чувств. … дух открывает себя с одинаковой интенсивностью и постоянством любому человеку, но на воздействие с ним настроены только маги (и стремящиеся к духовному совершенству – к Господу).»
Суммой таких абстрактных ядер можно представить и алфавит иврит. Как только ученик, на уровне своего иррационального сознания заканчивает постройку “пирамиды” из первых 22 абстрактных комбинаций, ему открывается возможность устного “красноязычного” толкования Священных Писаний:

“И будет он (Аhарон) говорить вместо тебя (Моше) народу, и будет так: он тебе будет устами, а ты (кто построил все “здание” 22 абстрактных ядер, и ему открылись все 50, например, врат «каббалы», как Моше) будешь ему вместо Бога Живых (Учителем).”

(Тора, Шмот, 4:16)

Такие абстрактные ядра нам представлены, например, в посланиях Святых Апостолов, в Евангелии. Они представлены и в Псалмах Давида, но для  более высокого духовного уровня. 

В связи с выше изложенным, становится ясно, что постигать эти абстрактные ядра нашего иррационального мыщления, в интересующем тебя учении осознания таинств, за тебя я не могу, так как все То ты должен постичь своим умом сам… 
Я лишь могу только тебе намекнуть, что такое существует уже испокон веков, но естественно это все «держится в секрете» от нас, лишь только потому, что мы до сих пор туда «не совали своего носа». 
Поэтому то, во всех составленных мной книгах, я призываю тебя – читатель к со-авторству обоюдного со-творчества. Кто не постигает этих таинств, тому написанное в Писаниях, только усиливает его заблуждения.

«Поистине Аллах не смущается приводить некой притчей комара и то, что больше этого. А те, которые уверовали, знают, что это - истина от их Господа. Те же, которые неверные, скажут: «Что желает Аллах этим, как притчей?» Он вводит этим в заблуждение многих и ведет прямым путем многих. Но сбивает Он этим только распутных.»

(Коран, 2:24)

ПОСТИЖЕНИЕ АБСТРАКТНЫХ «ЯДЕР» 

В КОЛЛЕКТИВАХ ЕДИНОМЫШЛЕННИКОВ

Как пишет Владимир Шмаков, во введении комментария к Священной Книге Тота:

«Человек может подходить к изучению Великих Арканов с многоразличных сторон; даже более того, путей их постижения столько, сколько людей, ибо каждый человек имеет свой собственный путь, разнствование которых увеличивается с развитием людей. В начале оно касается лишь формы восприятий и проистекает из того, что знания отдельных людей всегда чресполосны лишь в некоторых пределах, остальная часть знания у различных людей различна. С развитием людей чресполосность их знаний увеличивается, они начинают (в коллективах единомышленников) как бы друг друга дополнять, и, в силу этого, разнствование восприятий по их форме уменьшается настолько, что с первого взгляда может показаться, что все эти различные пути начинают сливаться в один путь. Действительность противоположна этому кажущемуся явлению. 

С увеличением знаний в человеке постепенно начинает просыпаться сознание духа, и в строгой гармонии с этим происходит постепенное развитие индивидуальности. Различие между людьми неразвитыми проистекает лишь от различия их предшествовавшей жизни; истинная индивидуальность раскрывается в душе человека сознаваемым образом лишь после долгой и усиленной работы и служит наилучшим показателем его быстрого роста. 
Из изложенного вытекает, что общие указания о наилучшем методе и наиболее разумной последовательности постижения Арканов могут быть даны лишь для первых шагов человека, когда его личная индивидуальность еще не развита настолько, чтобы формы мышления, предложенные другим человеком, были бы в принципе лишены возможности ему служить. Во всяком случае, однако, этот период не может простираться менее как на целый ряд лет напряженной и интенсивной работы. 
Вот почему крайне важно для всякого начинающего знать наперед наиболее совершенную и планомерную систематику его работ, ибо хотя он и может к ней придти самостоятельным путем, но все же это может оказаться для него если и не непосильным, то, во всяком случае, весьма затруднительным. Человек, лишенный еще самостоятельной мысли, должен получить поддержку, и таковая дается ему древней традицией; использовав ее окончательно, он может и должен уже сам намечать свой путь и приводить его в исполнение.

Будучи конечным верховным синтезом (в области получения рационального Знания), Великие Арканы могут постигаться с самых различных сторон. Нет ни одного крупного представителя мистицизма, который бы не понимал величия этого Учения и его систематики, хотя бы как идеальной философской машины.»
В традициях аврамических религий, мы и подчеркиваем их отличие в этом от других религий, именно и заложен коллективный путь духовного возрождения общины. Разность познаваемых духовных истин индивидуальных членов общины, и разность отдельных талантов, делает возможным, при обсуждении воспринятых истин, увидеть в их кажущейся несовместимости, зерно общности, которое и начинает в этой общине являть Абсолют. Как Спаситель говорил, что где двое или трое собрались во имя Мое – Живого Слова Бога, там и Я с ними!..

ПРОСТОЙ УРОВЕНЬ «ПШАТ» ТЕОРЕТИЧЕСКОГО ПОЗНАНИЯ СВЯЩЕННЫХ ПИСАНИЙ, НАПРИМЕР, ЧЕРЕЗ ЯЗЫК КАББАЛЫ

Но как же правильно воспринять Живое Слово Бога, ведь только через Него возможно наше спасение?!.

Раскрывая этот вопрос, АРИ, в своей книге «Дерево Жизни», пишет (11):

«У нас нет слов выразить и передать духовные понятия, не связанные временем, местом, движением, поскольку весь словарь ограничен восприятием нашего мира. Как трудно подобрать слова и объяснить пережитые чувства не испытавшему их.

Но как все же можно выразить неуловимое нашими органами чувств, точно описать и передать друг другу в верном смысле? Ведь если хоть одно понятие не найдет себе точного соответствия в слове, то пропадет точный смысл всей науки.

Любой объект и действие в нашем мире берут начало из соответствующего, определенного объекта в духовном мире. И потому нашли каббалисты верный путь передачи информации, знаний друг другу, взяв за основу название предметов и действий (ветвей) нашего материального мира для описания соответствующих им предметов и действий(корней) в духовном мире.

Язык этот был разработан людьми, достигшими духовных миров еще при жизни в нашем мире и потому точно знавшими эти соответствия. И потому назвали его каббалисты языком ветвей.

Отсюда можно понять странные названия в Каббалистических книгах, да и во всей Торе, описание действий, воспринимаемых нами, как детские сказки или вовсе нелепые повествования.

И, тем не менее, язык этот очень точен, так как есть точное и однозначное соответствие между корнем и ветвью его, ведь создатели языка находились одновременно в двух мирах. Поэтому нельзя заменить одно слово другим, каким бы нелепым оно ни казалось: ветвь должна точно соответствовать корню.

Понятия, противоположные у нас, имеют в духовном мире один корень. Понять это можно на примере манны небесной. Она включала в себя все противоположные свойства одновременно, и тот, кто хотел чувствовать вкус сладкого - для тех она была сладкой, вкус горького - горькой и т.д.

Это потому, что материальный потребитель воспринимает от духовного предмета лишь то, что он хочет выделить из бесконечного множества свойств, сам же духовный предмет включает в себя одновременно все возможные в нашем мире формы и свойства.

В влиянии на нас Творца есть две стадии. Одна - духовная, в ее простом, включающем все свойства, виде. Вторая - проходя через наши ощущения, попадает в область наших чувств и проявляет одно из своих свойств в соответствии со свойствами ощущающего.

Духовные объекты разделяет не пространство, а их духовные несоответствия (несхожесть их свойств). И поэтому количество душ, то есть отдельных духовных объектов, определяет количество отделенных друг от друга расстоянием личностей. В начале творения была одна общая душа (свет) и соответствующее ей тело (желание) - Адам. Она сливалась с Творцом и потому получала максимальное наслаждение.

По своей природе душа - это всего лишь желание получить наслаждение. И согласно этому желанию душа им наполнилась. Но получив наслаждение, душа почувствовала стыд. Так чувствует стыд в нашем мире каждый, получающий подарок или большое одолжение.

Степень ощущения стыда зависит от духовного развития человека. Лишь это чувство постоянно держит нас в рамках и заставляет следовать мыслям и законам общества. Оно же лежит и в основе других стремлений - к образованию, богатству, положению в обществе, почестям.

Душа, почувствовав беспредельно жгучий стыд (соответственно полученному наслаждению), нашла, что единственный путь избавиться от него - прекратить получать наслаждение. Но поскольку Создатель желал доставить душе наслаждение, она согласилась принять его лишь ради Создателя, а не ради собственного удовольствия. Как и в нашем мире, кушая "ради мамы", чем большее наслаждение получает ребенок от еды, тем большее наслаждение он доставляет матери.

В таком положении душа должна постоянно контролировать количество получаемого наслаждения, чтобы наслаждаться лишь ради Создателя.

Поскольку невозможно было общей душе в едином порыве преодолеть свое естественное желание наслаждаться ради себя - так оно было велико! - она раскололась на мириады осколков - душ - которым легче проводить заданную работу по искоренению желания наслаждаться ради себя. В этом основа чистых душ. Темные же души получают наслаждение согласно своему желанию, пренебрегая чувством стыда.

И так как в духовном мире, где нет расстояния, близость определяется совпадением действий и мыслей (взаимной близостью, взаимной любовью), то душа, получающая "ради Создателя", близка Ему, поскольку они доставляют друг другу взаимное наслаждение как мать с ребенком.

Близость определяется степенью наслаждения, которое получает душа ради Создателя. Желание насладиться действует в нас инстинктивно, а желание избавиться от стыда и наслаждаться ради Создателя идет от нас самих, и потому требует особых постоянных усилий.

Душа, получающая ради себя, противоположна дающему по намерению, т.е. по своему духовному действию, в тем большей степени, чем большее наслаждение эгоистически получает.

Поскольку уменьшение желания приводит к удалению от Создателя, то на разных уровнях удаления образовались разные миры - вплоть до нашего мира, где каждой частице общей души дано и определенное время (жизнь), и повторные возможности (кругооборот душ) для самоисправления.

И рождается человек лишь с желанием получить наслаждение для себя. Все наши "личные" желания происходят от системы темных сил, то есть бесконечно удален человек, и потому не чувствует Создателя (духовно мертв).

Но если в борьбе с собой он приобретает желание жить, думать, действовать лишь ради других и Творца, то очищая таким образом душу, он постепенно приближается к Творцу до полного слияния (и по мере приближения чувствует все большее наслаждение).

Ради этого преобразования души и создан наш мир, а все духовные миры - лишь ступени на пути к Творцу. Причем слиться с Творцом - задача, цель, которую возможно осуществить еще при жизни в нашем мире.

Наш мир - самая удаленная от Создателя точка. Избавляясь от желания удовлетворить лишь себя, мы сближаемся с Ним, и таким образом выигрываем вдвойне: наслаждаемся от получения наслаждения от Него и от того, что доставляем Ему наслаждение. Как мы, кушая у мамы, получаем удовольствие от еды и от удовольствия, доставленного маме. …

По мере работы над собой, у духовно возвышенных людей открываются глаза, и начинают они ощущать другие миры, и так - еще при жизни в этом мире - становятся обладателями всех миров. И кажущийся нелепым язык Каббалы становится для них языком действий, мыслей, чувств, а противоположные в нашем мире понятия объединяются в едином корне.»

ГЛАВА 10

АВРААМИЧЕСКИЕ РЕЛИГИИ, КАК ОСНОВА ОБЩИННОГО  ПРИНЦИПА БОГОСЛУЖЕНИЯ
ВЕРОТЕРПИМАЯ ТОЛЕРАНТНОСТЬ НАУЧНОГО ПУТИ ИССЛЕДОВАНИЙ АКСИОМАТИЧНОЙ СУТИ 

СВЯЩЕННЫХ ПИСАНИЙ

Опасностью для Человечества, с точки зрения его духовного развития, является увеличение в светских государствах количества людей нищих духовно, но не материально - имущественно.

"То, что они тратят в этой ближайшей жизни, подобно  вихрю (стихии «Воздух»), в котором холод: он  поразил посев людей, которые  обидели   самих  себя  и  погубил  его.  Поистине  Аллах  их не обижал, но они  сами себя обижают."   




(Коран 3.113)
Возросший на основе такого материализма тип человеческой личности – иждивенца, смысл жизни которого потребление и спор по этому поводу, заменяющий ему ответственность перед своей совестью за “прожигаемую” жизнь в “огне ада” не устоявшихся и не осмысленных своих потребностей душевных – психических и духовных - транцедентальных, и не понимание – не знание о необходимости несения своих обязанностей перед самим собой, не говоря уже о семье, об обществе, о государстве, о Человечестве и, в конечном счете, о Боге.

«Среди людей есть и тот, кто покупает забавную историю, чтобы сбить с пути Аллаха без всякого знания, и обращает это в забаву. Они – те, для которых унизительное наказание».  

 (Коран, 31:5)
Механизмом образования таких типов людей является “свобода” без ответственности, а оправданием этой “свободы” - вечные разговоры - споры между собой, в которых можно пребывать вечно, благо, согласно Торе и Библии, за “строительство Вавилонской башни”, Господь спутал всем языки или именно эти  споры. 

«Свобода – это очень сложная категория. Незнание, неумение, нежелание постичь ее глубокий смысл, порождает немало зла. … Зло, этот неизменный спутник (такой) свободы, возникает, когда человек, наделеный свободой воли, свободой в своих поступках и действиях, каким то образом отпадает от Всемирного потока Божественной Благодати.»  … «Именно сейчас, когда и у нас, и на Западе возникла пропасть между невидимыми ранее достижениями науки и техники (позволяющие эффективно разрушать среду обитания человека) и примитивной духовной жизнью современного общества, основой которого стал культ материальных ценностей, когда (без оценки духовного опыта Человечества) происходит небывалое снижение морального уровня всего населения нашей планеты и особенно ведущих его слоев увлекшихся «Золотым Тельцом» (Тора) и осмеяние таких христианских (и других религиозных конфесий) добродетелей как верность, честь, достоинство, благородство духа и бескорыстное служение обществу и истине (Богу), когда нравы рынка начинают господствовать и в политике, и в области духа, когда извращенное понимание свободы, равенства и независимости приводит к нарушению естественных связей между народами и кровопролитными воинами (и терроризмом), именно сейчас важно возродить (научно-религиозное) мировозрение, в основе которого лежит вера в существование Высшего надмирного Начала всего Сущего (не только механической материи, но всего живого), осознание сверхчеловеческого происхождения абсолютных (теоретических и, в том числе, экономических, политических и) нравственных ценностей и отказ от примата (мертвой)  материалистичности, в пользу примата духовности (всего Живого) .»

(К.И. Кулаков, ж. «Сознание и физическая реальность», т.2, № 2, 1997)

Таким образом, «в погоне» только за материальными ценностями, человек не может достичь полного счастья, пока не станет удовлетворять свои душевные и, особенно, мало кем осознаваемые, свои духовные потребности, которые реализуются при его со-причастии к познанию Высшего Разума, к Богу.

«Глас призывает: в пустыне (Тора, Бэмитбар) очищайте дорогу для Господа, ровняйте (прямой путь) в сей Араве (Пустыне Хаоса) путь Богу нашему». 


(Пророки, Исайя, 40:3; Ев., Мар., 1:3)
«Весь современный духовный кризис, переживаемый человечеством, объясняется тем, что человечество вот уже в течение нескольких поколений принебрегало источниками духовного опыта и отвыкло и отучилось пользоваться ими, ослепленное успехами естествознания и техники. Охладевшее к религиозным глубинам жизни, оно доверилось всецело чувственным ощущениям и вырастающей из них теории и практики».

(И.А. Ильин, Религиозная философия, Медиум, М., 1994, с. 100;130)
Противостоянием этому является высокая естественная организованность человечества и теоретическая социология, базирующаяся не только на политической экономике «Капитала», но и на абсолютных ценностях Человечества, практически осуществляющая научный подход к организации и самоорганизации Человечества, хотя бы на государственных уровнях, по примеру фараона доверившего, во времена ожидаемого голода, правление Египтом Иосифу. 

Потому светское государство соблюдающее закон социологии должно поддерживать сохранение единства Человечества и благодеяние каждой индивидуальности, а в теории познания, признающая и учитывающая возможность существования различных духовных уровней сознания человека и этику. 

Человеческое общество, как единство, представляет собой как бы единый живой организм (организацию), началом которого является семья, разрастаясь и увеличиваясь, она превращается в племя, народность, народ. И на всех уровнях организации ответственность за ее единство, сплоченность и процветание целиком и полностью ложится на отца и мать, а затем уже на всех членов семьи, так как куда поведут они, туда и идет вся семья. В руководстве обществом эту ответственность несет руководитель, глава, правитель и т.п. Нельзя забывать, что любое общество в своем составе содержит личности, развитость и полноценность которых и составляет качество и прогресс общества и государства в целом. А это и есть социальный процесс, один из аспектов социальной науки. 

Поэтому Человечество, например, в лице светских государств, как установителей законов, нуждается в удовлетворении не только материальных потребностей, но и духовных.

“Это потому, что Аллах есть истина, а то, что вы призываете помимо Него, - ложь, и потому Аллах – высок, велик”.     (Коран, 31:29)

В этих условиях, научные исследования, претворяющие собой объединяющее начало религий и духовных школ и принимающие в себя все их каноны, 

“…Поистине, те, которые уверовали и которые  исповедают иудейство, и сабии, и христиане, - кто уверовал в Аллаха и последний день и творил благое, нет страха над ними, и не будут они печальны!.. »  
(Коран, 5:73)

способны поставить высокие духовные цели, удовлетворяющие расширяющимся духовным потребностям человека и общества.

Задачей такой социальной науки – понять, объяснить и поставить духовные цели развития социологических реальностей таких живых организмов, как государство, нация, народ и любая другая социальная группа, а это можно сделать, только проникая в сущность Законов Бога о единстве Человечества, которые отражены нам в аксиоматичной сути Священных Писаний.

“Вот пришли мы к ним с книгою, которую изложили со знанием, как прямой путь и милосердие для людей, которые веруют”.   (Коран, 7:50)
Аксиоматичная суть Священных Писаний, воспринимаемое человеком как некое чудо – Знамений Живого Слова Бога, способствует торжеству его субъективной воли превращающей, по Воле Бога, вне разумность бытия из тотального зла – определяющего владения эгоистического ума – фараона, в тотальную свободу в «Странах Бога». Ниже привожу тебе цепочку рассуждений о «чуде», взятой из книги Гейдара Джемаля «Ориентация Север».

1. Чудо есть манифестация изначальной внеразумности существования.

2. Чудо является постоянной возможностью, присущей бытию.

3. В непробужденном космосе эта возможность носит скрытый характер.

4. Не все области космической реальности управляются причинно-следственным законом с равной интенсивностью.

5. Существуют области космической реальности, где проявление этого закона слабо или близко к нулю.

6. Само по себе проявление причинно-следственного закона не однородно.

7. Каждая причина порождает несколько причинно-следственных рядов, действующих параллельно.

8. Эти ряды могут быть независимы друг от друга.

9. Некоторые области космической реальности возникают тогда, когда определенные причинно-следственные ряды нейтрализуют друг друга.

10. Такие области космической реальности возникают и существуют как поля неопределенности.

11. Пространственно-временные проявления полей неопределенности являются центрами парадоксальных манифестаций.

12. Неопределенность сопутствует любому аспекту детерминированной реальности как своего рода тень.

13. Эта тень может быть актуализирована.

14. Благодаря этому парадоксальная манифестация может возникнуть где и когда угодно.

15. Неопределенность не воспринимается существом в его обычном загипнотизированном состоянии.

16. Спящее существо получает все свои представления пропущенными через тройной фильтр разума.

17. Иными словами, любое представление спящего существа задано в терминах причины, цели и метода.

18. Неопределенность по своей сути внеразумна.

19. Она есть проявление тотальной бытийной немотивированности.

20. Опыт тотальной бытийной немотивированности  равнозначен опыту чистого безумия.

21. Этот опыт может быть достигнут тремя путями.

22. Простейшим путем этого достижения является экзальтация религиозной веры.

23. Экзальтация религиозной веры является наиболее поверхностным, пассивным способом нейтрализации разума.

24. Следующим, более сложным путем этого достижения является радикальное изменение типа субъективного восприятия.

25. Каждому роду существ присущ специфический тип субъективного восприятия.

26. Радикальное изменение типа субъективного восприятия происходит тогда, когда существо одного рода приобретает воспринимающие способности существ другого рода.

27. Такое радикальное изменение парализует оценивающую активность разума.

28. Третьему пути учит доктрина бодрствования.

29. Это путь активного разрушения в себе трех аспектов гипнотизирующей деятельности разума.

30. Только этот путь дает идущему контроль над энергетическими стихиями чистого безумия.

31. Любое переживание тотальной бытийной немотивированности связано с опытом абсолютного ужаса.

32. При экзальтации религиозной веры переживание абсолютного ужаса носит характер персонифицированного представления.

33. Такая персонификация является формой защитной цензуры;

34. ибо в этом случае существо не разрушает в себе деятельность разума, но лишь апеллирует к неким сверхдуховным символам.

35. Благодаря этому абсолютный ужас не разрушает существо, но и не становится оперативным.

36. При радикальном изменении типа субъективного восприятия защиту от абсолютного ужаса берет на себя архетип, контролирующее новое субъективное восприятие.

37. Эта защита не является безусловной.

38. Поэтому переживание абсолютного ужаса носит ограниченно оперативный характер.

39. Путь активного разрушения в себе трех аспектов разума не дает существу никакой защиты от абсолютного ужаса.

40. Поэтому только на этом пути опыт чистого безумия носит всецело оперативный характер.

41. Для существа, нейтрализовавшего в себе активность разума, открываются поля неопределенности.

42. Поля неопределенности представляют собой иерархию центров парадоксальных манифестаций.

43. Эти центры носят либо планетарный, либо космический характер.

44. Планетарные центры имеют своим источником благоприятное совпадение объективных условий.

45. Планетарные центры носят либо личный, либо родовой характер.

46. Космические центры парадоксальных манифестаций имеют своим источником субъективную волю пробужденного.

47. В этих космических центрах воплощен прообраз вселенской весны.

48. Всякое поле неопределенности имеет проявление в параметрах космической действительности.

49. Чудо может осуществиться только благодаря связи поля неопределенности с пространственно - временным континуумом.

50. Существует только три отдельных и равноценных формы явления чуда.

51. Чудом является превращение одной субстанцию в другую.

52. Чудом является манифестация вещами и существами не присущих им свойств.

53. Чудом является безусловное нарушение пространственных, временных и количественных соответствий.

54. Актуализация скрытых причинных связей не имеет отношения к чуду.

55. Чудо не может произойти вне определенного источника.

56. Чудо не может произойти без своего свидетеля.

57. В непробужденном космосе источник чуда носит всегда объективный характер.

58. Объективное чудо вызывается вмешательством первопричины, совершенным непосредственно или через ее агента.

59. В пробужденном космосе источником чуда становится субъективная воля пробужденного.

60. С точки зрения пробужденного, внеразумность чуда тождественна внеразумности инертного космоса.

61. Однако возможность чуда основана на переживании абсолютного ужаса, изначально присущего немотивированному бытию.

62. Абсолютный ужас, как универсальный растворитель всех форм и ценностей, порождаемых разумом, есть чистое зло.

63. Таким образом, чудо, с точки зрения разумно организованного космоса, есть проявление зла.

64. Сама возможность чуда коренится во внутренней нищете реальности.

65. Высшим злом является несуществование абсолюта.

66. Несуществование абсолюта совпадает с тотальной немотивированностью бытия и является источником абсолютного ужаса.

67. Несуществование абсолюта — это источник всякого ужаса.

68. В состоянии пробужденности воплощен принцип всякого свидетельствования.

69. Только через пробужденность несуществование абсолюта становится источником благодати.

70. Торжество субъективной воли превращает внеразумность бытия из тотального зла в тотальную свободу.

71. При наступлении вселенской весны все три формы явления чуда становятся абсолютными модусами трансобъективного бытия;

72. ибо вселенская весна есть чудо превращения субстанции сна в субстанцию бодрствования.
ЧЕЛОВЕЧЕСКОЕ ОБЩЕСТВО, КАК ЕДИНЫЙ ЖИВОЙ ОРГАНИЗМ, НАХОДЯЩИЙСЯ В УСЛОВИЯХ «ВАВИЛОНСКОГО ПЛЕНА»

“Все Человечество стремится к единству”. Тогда становится ясным универсальный закон социологии, ибо общество в своей сути есть достижение этого единства. Все что способствует или мешает этому единству, ложится в основу причинно – следственного ряда и принципов единения и разъединения.

Человеческое общество, как единство, представляет собой организм (организацию), началом которого является семья, разрастаясь и увеличиваясь, она превращается в племя, народность, народ. И на всех уровнях организации ответственность за ее единство, сплоченность и процветание целиком и полностью ложится на отца и мать, а затем уже на всех членов семьи, так как куда поведут они, туда и идет вся семья. В руководстве обществом эту ответственность несет руководитель, глава, правитель и т.п. Нельзя забывать, что любое общество в своем составе содержит личности, развитость и полноценность которых и составляет качество и прогресс общества и государства в целом. А это и есть социальный процесс, один из аспектов социальной науки. Здесь уместно в качестве вывода привести высказывания великого гуманиста Абу Али Ибн Сино: “Практическая наука распадается на следующие три: первая наука – наука об управлении народом, дабы необходимое для него сообщество было упорядочено. И эта наука бывает двух видов: 1) о том, какими должны быть религиозные законы, 2) политика. Первый из них – основа, второй – ответвление и следствие. Стало быть, поскольку человек бывает или между членами семьи, или между земляками, то и практическая наука должна разделяться на три вида: первая – наука об управлении городом, государством и т. п., вторая наука об управлении домом, третья – наука об управлении самим собой”. А также: “Принципы всех наук основываются на этой (теоретической) науке, и хотя ее изучают в конце, в действительности она является первой”. 

Древние мыслители в понятие “целое” вкладывали обязательно органически целое, как живой организм, по Аристотелю – органон. Т.е. холическое понимание социума должно включать прежде всего функционирование общества, т.е. этически - законодательную организацию его, а затем уже на второй план относить его материальное обеспечение и связанные с этим экономику и политику. В том обществе, в котором это условие не соблюдается, начинает действовать закон инволюции – единства и борьбы противоположностей. Рассматривая общественный организм, как организм едино - человеческий, можно придти к выводу, что на него действуют аналогичные потребности, удовлетворение или не удовлетворение которых и влияет на его развитие. А именно: 
1. Биологические потребности.
2. Потребность в эмоциональных контактах.
3. Потребность в безопасности.
4. Потребность в самоутверждении.
5. Потребность в самовыражении.
(А.М. Гаджиев и Р.А. Миллер, Блеск и нищета Карла 

Поппера и его «открытого» общества, Ташкент, 2001)
Подход к обществу как к функционирующему организму встречается уже у древних философов, его разделяют Платон и более древние мыслители. И эта идея восходит к очень древней идеи жизненного цикла – одновременного существования как эволюции, так и инволюции, т.е. рождения, детства, юности, зрелости старости и смерти. Это заставляет нас взять за аксиому, что существует тесная связь между эволюцией и инволюцией и так называемой органической теорией социума (социальных функциональных структур) в которой действуют причинно – следственные явления подтверждаемые Священными Писаниями – теорией, интерпретирующей социальные группы по аналогии с живыми организмами и, в частности, человеком (Тора, Брейшит, 3:15).

У Милля этот подход ясно обнаруживается, когда он объясняет, что такое “Состояние Общества”. “Состояние Общества есть состояние на данный момент времени всех наиболее значительных социальных фактов или феноменов”. К этим фактам и феноменам относятся “состояние промышленности, состояние богатства и его распределения”, разделение общества на “классы (в древности на касты) и отношение этих классов друг к другу; общие верования … форма правления и важнейшие законы и обычаи (которые могут быть специфичны для каждого класса или касты)”. Состояния Общества Милль характеризует следующим образом: “Состояния Общества … подобны возрастам организма; это состояние не одного или нескольких органов или функций, но всего организма (J.S. Mill. Ibid. section 2). Таким образом возраст всего Человечества, как единого организма, прямо зависит от духовного состояния всех его членов. 

Закон эволюции – инволюции прежде всего прослеживается на живом организме, в котором мы наблюдаем процессы становления – разрушения и поэтапного перехода от одного уровня на другой, более высокий уровень, т.е. в этом процессе мы воспринимаем условия развития, прогресса и т.д., но без учета инволюционных процессов, мы не учитываем регресса и разрушения, что приводит к непониманию таких категорий как рождение – смерть, бытие – небытие, которые по своей сути едины и соответственно представляют жизнь и бытие. Изменение форм в окружающем мире это не создание новых биологических видов (явлений), а все тот же способ существования материи в бытие; ее движение в бытие и есть эта форма. Рост человеческого знания не зависит от количества проб и ошибок, а зависит от постижения абсолютной истины, ее понимания и способа достижения блага – переживания ее в благоденствии.

“Открытое общество и развитие человеческой свободы”, как “другой взгляд на мир – это открытая система” - это нечто иное, чем оправдание безнравственного поведения пресловутой пролетарской “свободы” без принятия духовных обязанностей.

РАССЕЯНИЕ СРЕДИ НАРОДОВ

А почему народы, живущие на Земле, не приступают к своей основной задаче быть наместниками Бога?..

Потому что каждый народ состоит из индивидуальных своих членов. А каждый индивидуальный член, каждый в себе, имеет свой возгордившийся ум, который, не зная своего божественного предназначения, необходимости связи с Живым Словом Бога, не хочет лишиться своего царского престола, как фараон в Египте.

Но что для этого нужно?..

Чтобы каждый индивидуальный член любого народа, сначала прошел индивидуальный путь своего духовного возрождения, а затем уже попытался найти «в рассеянии среди народов» своих духовных единомышленников и приступить к духовному возрождению в общинах.

Индивидуальное духовное возрождение Человечеству представлено: йогой, индуизмом, зороастризмом и буддизмом; а общинное: иудаизмом, христианством и исламом.

А почему сразу нельзя приступить к общинному духовному возрождению?..

Потому что каждый индивидуальный член имеет, если можно так выразиться, определенный духовный возраст, выраженный в его индивидуальном духовном опыте.

Когда же собирается вновь созданная община, то она, как живое существо, оказывается в детском возрасте своего духовного состояния. А такой детский возраст, без должной духовной учебы и соблюдения этических Законов Бога, приводит ее к духовным ошибкам. Например, к идее придти к добру «убивая» вокруг себя «Зло» через: воины, терроризм, капитализм и другие «измы», но фактически оставляя внутри себя это «Зло» без его преображения.

Поэтому действительные «духовные общины», в настоящее время, являются большой редкостью и «рассеяны среди народов».

«Итак станьте, препоясав чресла ваши истиною и облекшись в броню праведности,  и обув ноги в готовность благовествовать мир;  а паче всего возьмите щит веры, которым возможете угасить все раскаленные стрелы лукавого;  и шлем спасения возьмите, и меч духовный, который есть Слово Божье.» 

      (Ев., Еф., 6:14…17)
А не мог бы ты объяснить это на каком-либо примере?..

Представим человека как электрическую емкость, которая накапливает потенциал знаний своего индивидуального опыта. Накапливание им знаний приводит к повышению потенциала этой емкости, но ток через нее остается равным нулю, и потому он не может передать эти знания другому человеку. Теперь представим, что знания идущие непосредственно от Бога, или через Знамения Его Живого Слова, или через Его Святой Дух распространяются в пространстве через переменную составляющую, которая оказывается сродни переменному электрическому току. В этом случае, для передачи человеком этих духовных знаний, открываются совершенно другие возможности. Человек, через которого течет Святой Дух, способен пропускать Его через себя и передавать результат такой своей духовной деятельности Человечеству.

Чем выше иерархия Духа, выше Его частота, тем большие способности открываются перед человеком в Его передаче. Когда же собирается община, то она, в своей Живой Целостности, начинает представлять из себя последовательное соединение «конденсаторов» ее членов, и общая емкость этой общины уменьшается. В связи с этим уменьшаются и ее духовные способности, как Живой Целостности. В этом случае, эффективность такой общины будет проявлять себя только на очень высоких иерархиях Духа, на очень высокой Его частоте.

Поэтому то я и говорил тебе, что сначала необходима личная духовная подготовка каждого индивидуального члена общины, а затем уже на более высоких духовных этапах, начиная с пятого, оказывается возможным и духовная работа в общине. 

Таким образом, первые четыре этапа духовной подготовки необходимо проходить каждому человеку индивидуально, а начиная с пятого - в общине. Начинать же в общине духовную подготовку первых четырех этапов, без воплощенного Учителя, крайне опасно, так как такая община может скатиться, из-за своей не подготовленности, к терроризму и другим формам «политических измов», которые мы можем наблюдать в современном мире.

НАУКА  ОБ  УПРАВЛЕНИИ «ЖИВЫМ СОЦИУМОМ»  ДУХОВНО – ОРГАНИЗОВАННОГО СООБЩЕСТВА, БАЗИРУЮЩАЯСЯ  НА  АКСИОМАТИЧНОЙ  СУТИ  ДУХОВНОГО  ПОТЕНЦИАЛА ЧЕЛОВЕЧЕСТВА  ОТРАЖЕННОГО  В  СВЯЩЕННЫХ  ПИСАНИЯХ

Здесь необходимо осознавать, что представители священства любых религий естественным образом отстаивают незыблемые принципы и важность, каждый конкретно своей религии или духовной школы, так как они призваны быть хранителями их Законов. Но с точки зрения науки может возникнуть вопрос, какие же «изюминки» Священных Писаний и в каких вопросах одни имеют преимущество перед другими?..

Для развития науки об управлении «Живым Социумом» духовно – организованного сообщества, нами предлагается «вспомнить» взгляд древних философов, которые основывали свои рассуждения – толкования – «мидраш» (в русском языке мудрость) на таинствах содержащихся в Священных Писаниях и их Преданиях различных религий и духовных школ, которые можно принять в решении данного вопроса в качестве свода ее аксиом. 

Такой подход нам кажется единственно верным, в связи с рассуждениями в выше представленных главах  и тем, что согласно Писаниям (Торе), в настоящее время, Человечество находится в «Завесе Неведения – Вавилонского плена» (Р.А. Миллер, В Завесе Неведения “Вавилонского плена”, Ташкент, Школа-клуб йоги “САТЧИТАНАНДА”, 2000 г., 36 с.), при смешении языков – споров человеческих.

В Таблице 10 представляем сведения работ Ибн Сино, аксиоматичные «изюминки» общего духовного потенциала Человечества, отраженного в Священных Писаниях, с их духовными таинствами и необходимыми условиями их исполнения, для наглядности трансформированные к современному научному мировоззрению.

Связь науки об управлении, по Ибн Сино, 

  с «изюминками» Священных Писаний

  Таблица 10
	Наука об управлении
	Аксиома-тичные 

«изюминки»
	Таинства 

 «обрезания 

крайней плоти»
	Необходимые 

условия

	Самим собой
	индуизма, зороастризма, 

буддизма
	крещение в «Воде»
	Выход из «Гнева и Ярости» страны «Харан», из обособления – фарисейства

	Домом семьей, 

кланом, племенем, 
	ислама, бахаи, 

духовных 

школ
	крещение в «Огне»
	Выход из реки 

духовного падения - «Иордан»

	Городом, 

народом, 

государством
	христианства
	крещение в «Духе»
	выход из враждебности 

(Египта), борьбы за место под солнцем – саддукейства,

	Народами, Человечеством
	иудаизма
	возвышение к Прямому Видению Желания Бога
	Вход в Учение, из 

рассеяния среди 

народов


СОЗИДАНИЕ БУДУЩЕГО «ЖИВОГО СОЦИУМА»,   УПОДОБЛЕННОГО ОБРАЗУ БОЖЬЕМУ 

Из Торы мы знаем, что Бог сотворил человека по образу своему и подобию (Брейшит, 1:27):

«И сотворил Бог человека по образу Своему, по образу Божию сотворил его; мужчину и женщину сотворил их.»
Но, несмотря на то, что человек был сотворен из праха земного, т.е. материи, в идеале, по образу и подобию Бога, он оставался не движим и мертв, пока Бог не вдунул в него дыхание жизни (Брейшит, 2:7):

«И создал Господь Бог человека из праха земного, и вдунул в лице его дыхание жизни, и стал человек душею живою.»

Получается так, что именно жизненная энергия - прана, находящаяся в стихии «Вода», и оживляет материальное тело человека, созданное «из земли». А прана – дыхание жизни и обеспечивает жизнедеятельность органов тела человека, чтобы он был жив.

Здесь, заострим внимание на том факте, что в индивидуальном теле человека, действует идеальная социальная структура органов его тела. И, несмотря на то, что все эти органы различны уже также по своей структуре, и выполняющие различные возложенные на них функции, они выполняют свои обязанности идеально, пока обеспечены необходимой для их работы жизненной энергией стихии «Вода».

 А чем обеспечивается эта идеальность?..

Тем, что они созданы по образу и подобию Бога!..

Значит и возможно создание идеальных структур «Живого Социума» и между людьми?..

Несомненно!..

А в чем заключено «зерно» тайны такой структуры?..

Известно, что количество основных органов тела человека совпадает с количеством позитивных Заповедей Торы.

А сколько их?..

Количество органов и позитивных Заповедей равно 248.

А почему эти Заповеди считаются позитивными?.. 

Потому что, в отличии от негативных Заповедей, их необходимо исполнять каждому иудею, даже в «шабат». Иначе, если бы органы тела человека решили бы отдохнуть в субботу, то, составляющий единство их социальной структуры, человек бы помер.

А как исполнять эти позитивные Заповеди, при создании «Живого Социума» среди людей?..

Посредством подражания действиям Бога, пророков и святых.

А какие качества необходимы для человека, чтобы следовать праведно этому подражанию?..

Прежде всего необходимы:

1. Вера в Бога.

2. Смирение.

3. Благочестие.

4. Добротолюбие.

5. И присутствие страха божьего.

УНИКАЛЬНАЯ ОСОБЕННОСТЬ АВРАМИЧЕСКИХ РЕЛИГИЙ

«И сказал Бог Живых Аврааму: Уходи из страны твоей, от родни твоей и из дома отца твоего в страну, которую Я укажу тебе…»

(Тора, Брейшит, 12:1)

Эта особенность заключается в том, что с уходом от вековых традиций дедов и отцов, обусловленных «Ветхим Заветом» с Господом (там же, 3:15):

«И вражду положу между тобою (Змием) и между женою (Евой), и между потомством твоим и потомством ее. Оно будет язвить тебе голову (причинами своих грешных действий), а ты будешь язвить ему пяту (следствием) …»;

Господь с Авраамом (и другими пророками) устанавливает «Новый Завет», через Свое Живое Слово – Спасителя, отраженное нам через Священные Писания аврамических религий.

Мы знаем, что до Авраама существовали и духовные школы и религии основанные на своих специфических традициях. Их путь к Богу был очень тяжел, требующий миллионы циклов перерождений каждой индивидуальной души. Богослужение в них могло идти коллективно, но в этих коллективах каждый отвечал перед Богом только за себя – свою индивидуальность.

В аврамических же религиях, Бог Сам взял на Себя миссию собирать индивидуальные их члены, Богом избранного народа, под покровительство Своего Единства (там же, 12:2;3):

«И Я сделаю тебя народом великим, и благословлю тебя, и возвеличу имя твое и ты будешь благословением. А Я благословлю благословляющих тебя, а хулящего тебя прокляну, и благословляться будут тобой все племена (общины) Земли.»

В связи с этим, в аврамических религиях повелось, с принятием таинств «обрезания крайней плоти» или «крещения в воде», исправлять грехи свои, исповедуя их перед Богом в своей общине, и тем самым, очищая от них как себя, так и свою религиозную общину.

В этом может служить идеальным примером Сам Спаситель. Мало того, что Он показал идеальный путь исполнения Законов Слова Бога, Он еще будучи безгрешен, взял грехи мира на Себя, и тем самым освободил Человечество – тех кто идет за Ним от первородного греха.

А о чем это говорит?..

Со времени Его «распятия», для верующих в Слово Бога, перестал действовать вышеупомянутый Закон причинно - следственных связей «кровной мести» - взаимоотношений потомков Евы с потомками Змия: «Око за око! Зуб за зуб!»… Для этого и должен человек, изучая Слово Бога: 

1. Во-первых -  искоренять грехи свои, например, при проведении таинства исповеди их перед Богом.

2. И, во-вторых, положить на «Огонь Жертвенника» Богу свой собственный эгоизм в пользу «своего ближнего» - в своих: семье; общине; народе; Человечестве.

Дополнительным преимуществом аврамических религий является то обстоятельство, что при отсутствии необходимого уровня воплощенных духовных Учителей, подвязующийся к Учению человек, изучая в коллективе своих единомышленников Живое Слово Бога, отраженное нам в Священных Писаниях, он может, обсуждая различные Его аспекты – «джихад» среди членов своего коллектива между собой, иметь возможность повышать свое духовное образование по Завету Спасителя: «Там где двое или трое собрались во Имя Мое – Живого Слова Бога, там и Я с ними!».

«ПАРНЫЙ ЦИКЛОН»

Самое распространенное среди людей создание пар в обществе, мы видим при заключении семейных уз. Недаром это создание, терминологически, называется древним словом «узы». Узы несут двоякую особенность:

1. С одной стороны, узы связывают людей в единое целое.

2. Но, с другой – предполагают, что при этом личный эгоизм каждого, связавшегося узами, попадает в «узы» взаимной зависимости.

Первыми, кого связал между собой взаимными узами Сам Бог, были наши прародители Адам и Ева. 

Джон К. Лили описывает свою духовную работу в паре с женщиной, в своей книге «Парный Циклон».

«ДВОЕЖЕНСТВО И МНОГОЖЕНСТВО»

Случаи двоеженства мы часто встречаем в Священных Писаниях. Например, при создании семейства Иакова – «Последователя Бога». 

Но почему в духовной практике приветствуется двоеженство?..

Во-первых, потому что мужчина, с духовной точки зрения олицетворяет собой «связь». А, как мы можем предположить, что такая связь может реализовать себя полностью только тогда, когда эта связь будет установлена минимум между, например, двумя объектами или материальными «живыми вселенными», каковыми можно представить каждую женщину. Если связь соединена только с одним объектом, то мужчина подсознательно не удовлетворен, и находится в постоянном материальном поиске, забывая о необходимой связи, кроме материальной, еще и духовной – с Богом. 

Во-вторых, когда в семье присутствуют минимум две женщины, то они могут распределить между собой материальные свои обязанности, и в объединении между собой любимым мужчиной, принести на «Алтарь Жертвенника» свой личный эгоизм, и так же, в освободившееся время, как и мужчина, обратиться к Богу.

Карлос Кастанеда рекомендует считать идеальной ячейкой духовной общины состоящей из одного мужчины, и двух женщин одного и того же «направления», из четырех возможных сторон света, но одна, чтобы была «сталкер», а другая «сновидящая».

В общине Мухаммада официально разрешается каждому правоверному, т.е. стоящему на реальном пути духовного развития своей общины, иметь до четырех жен. Здесь также имеется намек на существование четырех сторон света. Однако руководителю такой общиной, количество его жен, не ограничивается. У Мухаммада, после ухода Хадижи, было еще восемь жен. Т.е. здесь мы видим полный необходимый минимальный численный состав женщин, при создании религиозной общины (сравни численный состав женщин в общине Дона Хуана, в книгах у Карлоса Кастанеды).

ОБЩИННЫЙ ПРИНЦИП СЛЕДОВАНИЯ «НАМЕРЕНИЮ ДУХА»
Общинный принцип следования «Намерению Духа» проповедуется во всех аврамических религиях. Этим только они и отличаются от остальных древних религий, в которых этим вопросом занимаются только в их тайных школах. Поэтому, если таковые общины не создаются в общественной жизни религиозно настроенных людей, то хотя они и могут исповедовать одну из аврамических религий, но по сути своей к ним не относятся. 

Этот общинный принцип следования «Намерению Духа», когда основная работа переносится в область психической деятельности человека, находящегося в кругу своих единомышленников, и называется таинством его «крещения в стихии Огонь», когда он в этой общине, положив свой эгоизм и связанные с ним грехи, как огнепалимую жертву на «Алтарь Жертвенника» Богу, может с Его помощью воскреснуть из пепла, как воскрешается таинственная сказочная птица Феникс.

О ВАЖНОСТИ СОЗДАНИЯ ГРУППЫ ЕДИНОМЫШЛЕННИКОВ
В «Ступени духовного возвышения» (перевод Михаэля Лайтмана)  рабби Барух Шалом Алеви Ашлаг, о важности создания группы единомышленников для повышения нашего духовного совершенства, нас учит:

 «Известно, что если человек, у которого есть какое-то желание идти путём Истины, постоянно находится среди людей, не имеющих никакого отношения к этому пути, и которые активно противоборствуют людям, идущим этим путём, то он постепенно соглашается с их мнением, т.к. мысли людей, которые тесно общаются между собой, как бы "перемешиваются" (в индуизме – смешение каст). 

Поэтому нет другого пути, кроме как создать свою собственную группу с определёнными рамками, т.е. отдельный коллектив, в котором бы не было людей с идеями, отличными от идей этой группы. Кроме того, члены этого коллектива должны каждый раз напоминать себе о цели этой группы, чтобы не плестись вслед за другими людьми, т.к. природа человека такова, что он любит идти за большинством. 

Если такая группа отделила себя от остальных людей, т.е. не должно быть никакой связи с другими людьми в духовных делах, а все контакты должны быть ограничены только материальными вопросами. То тогда чужие идеи и мнения не оказывают влияния на неё, т.к. нет никакой связи в религиозных делах с посторонними. 

Но если человек, идущий дорогой Истины, находится среди религиозных людей и начинает разговаривать и спорить с ними, то сразу же "смешиваются" его взгляды с их взглядами. И, помимо его воли, подсознательно, проникают их идеи в его сознание вплоть до того, что человек перестаёт сознавать, что это не его, а чужие взгляды. 

То же самое относительно человека, идущего путём Истины - должен он отделиться от других людей. Чтобы идти по этому пути, нужно прикладывать очень большие усилия, потому что приходится идти против идей всего мира. Потому что идеи всего мира основываются на знании и получении, в то время как идеи Торы базируются на вере и желании отдавать. 

Если же он не отделит себя от чужих мнений, то он забудет о пути Истины и попадёт навсегда под власть эгоизма. И только в группе, где господствуют принципы любви к ближнему, человек может черпать силы для борьбы против идей и мнений всего мира.» 

ЦЕЛЬ СОЗДАНИЯ ГРУППЫ
О цели создания группы, для повышения нашего духовного совершенства, рабби Барух Шалом Алеви Ашлаг (там же) нас учит:

«Человек изначально сотворён с сосудом получать наслаждения, называемый любовью к себе, эгоизм. Поэтому, если человек не чувствует, что он что-нибудь получит, он не способен даже на малейшее действие. Но без подавления своего эгоизма невозможно достичь слияния с Творцом, то есть состояния "иштавут а-цура" - сходства свойств и качеств с Ним. 

Так как подавление эгоизма противоречит нашей природе, всему нашему существу, то мы нуждаемся в группе единомышленников, которая даст нам большую силу для подавления нами желания получать наслаждения, называемое "зло", потому что именно это желание не даёт нам возможности достичь цели, ради которой был сотворён человек. 

Поэтому нужна группа, которая объединяла бы людей, у которых есть одно желание - достичь этой цели. В результате этого объединения появится одна огромная сила, которая поможет каждому из нас бороться с самим собой, так как маленькая сила каждого из нас сольётся с силами остальных и произойдёт умножение силы. 

Получается, что у каждого появится огромное желание достичь цели. Но для того, чтобы это произошло, необходимо чтобы каждый из членов группы подавил, принизил свое "Я" относительно остальных. Сделать это можно лишь не замечая недостатки товарища, и, напротив, обращая внимание только на его хорошие качества. Если же один из членов группы считает себя хотя бы чуть-чуть лучше, чем остальные, то он уже не может по-настоящему объединиться с ними. 

Во время собрания группы нужно быть серьёзным и не отклоняться от цели, ради которой собрались. А целью, как уже было сказано, является достижение слияния с Творцом. 

Другие люди, не являющиеся членами группы, не должны знать об этой цели, поэтому человек не должен чем-либо выделяться из среды, в которой он находится. 

У членов группы, которые объединяются друг с другом, должно быть подобие желаний и цели, чтобы каждый смог принизить себя относительно других. 

Члены группы не должны допускать легкомыслие (и зависть) в своём сердце, потому что оно разрушает всё. Но если кто-нибудь посторонний случайно попал в собрание группы, нельзя показывать отличие этой группы от других, собирающихся, а все должно выглядеть, будто они находятся на одном уровне с незваным гостем.»
ЛЮБОВЬ К ТОВАРИЩАМ 

Барух Шалом Алеви Ашлаг о любови к товарищам (там же), нас учит:

 «Выясним теперь несколько вопросов, связанных с понятием "любовь к товарищам": 

1. Необходимость любви к товарищам. 

2. Почему я выбрал именно этих товарищей? 

3. Почему товарищи выбрали меня? 

3. Должен ли каждый из товарищей открыто проявлять свои чувства по отношению к остальным членам группы, или достаточно того, чтобы он любил своих товарищей в сердце, не проявляя этого внешне, оставаясь скромным, а как известно, скромность очень важна. 

Скажем иначе: должен ли он проявлять любовь к товарищам, находящуюся в его сердце, открыто, ведь проявление этого чувства может пробудить сердца товарищей и они тоже ощутят это же чувство. В результате этого, чувства каждого из членов группы будут складываться, причём, то общее чувство, которое возникнет, будет значительно больше, чем просто арифметическая сумма. 

Получается, что каждый из членов группы, если она состоит, например, из 10 человек, получит чувство в 10 раз более сильное, потому что оно будет состоять из 10 чувств его товарищей, т.к. все 10 человек понимают необходимость любви к товарищу. Если же члены группы не проявляют открыто свои чувства, то у каждого из них не хватает той коллективной силы, которая присутствует в первом, вышеприведенном случае. 

В таком случае очень тяжело оценивать товарища положительно, и каждый думает, что именно он праведник и что только он любит своих товарищей, а те ему не платят взаимностью. Получается, что у человека мало сил. Можно сделать вывод, что в деле "любви к товарищам" нужно явное проявление чувств, а не скромность и умеренность. 

Но нужно ещё помнить о цели существования группы, в противном случае тело человека постарается затуманить эту цель, потому что тело всегда заботится лишь о собственной выгоде. Поэтому нужно всегда помнить, что целью создания группы является осуществление Заповеди "возлюби ближнего своего", а она, в свою очередь, является основой для выполнения Заповеди "возлюби Творца". 

Группа нужна для человека для того, чтобы он смог доставлять удовольствие товарищам, не требуя ничего взамен, а не для того, чтобы группа помогала ему. В последнем случае, если каждый из членов группы, состоящих в ней, рассчитывает лишь на помощь со стороны других, то такая группа основывается на эгоизме и такая группа может привести лишь к увеличению ёмкости сосудов получения. Человек тогда видит в ней только средство для удовлетворения своих материальных потребностей. 

Поэтому нужно всегда помнить, что группа должна основываться на любви к ближнему. Каждый член группы должен получать от неё любовь к ближнему и ненависть к своему эгоизму. И это приведёт к тому, что человек будет видеть, что его товарищ старается подавить свой эгоизм. Это придаст ему дополнительные силы. Намерения всех товарищей сольются в одно целое. Если в данной группе есть 10 человек, то каждый из них получит силы всех десятерых своих товарищей, которые подавляют свой эгоизм и стремятся к любви к ближнему. 

Если же все члены группы в результате ложной скромности не проявляют своих чувств друг к другу, то усиления их чувств не происходит. Наоборот, постепенно каждый из них теряет желание идти по пути любви к ближнему и возвращается в объятия любви к себе.» 

"ВОЗЛЮБИ БЛИЖНЕГО СВОЕГО КАК САМОГО СЕБЯ"
Барух Шалом Алеви Ашлаг о необходимости исполнения 613-той Заповеди Торы: "Возлюби ближнего своего как самого себя"; (там же), нас учит:

«"Возлюби ближнего своего как самого себя". Рабби Акива сказал, что это большое правило в Торе (Кидушин 9). Это значит, что, соблюдая это правило, мы соблюдаем все детали Торы, которые включены в него. Тогда, получается, что нам вроде бы больше нечего делать. 

Но мы видим, что Тора говорит нам: "Что Творец требует от тебя? Только того, чтобы ты боялся Его". Получается, что главным требованием для человека является трепет перед Создателем, т.е. если человек исполняет эту Заповедь, то этим он соблюдает всю Тору и все Заповеди, и даже Заповедь "возлюби ближнего своего". 

Тем не менее, согласно словам рабби Акивы, всё наоборот, т.е. Заповедь "возлюби ближнего" включает в себя и Заповедь трепета перед Творцом. Мудрецы не соглашаются с рабби Акива и говорят (Брахот 6): "Во всём слушайся Творца и бойся Его, потому что в этом весь человек". Гмара спрашивает - что значит "весь человек"? Сказал рабби Элиэзер: "Сказал Создатель - весь мир сотворён только ради этого" (т.е. весь мир сотворён только ради трепета перед Творцом). А согласно рабби Акиве, всё включено в правило "возлюби ближнего". 

Однако в других местах Талмуда мудрецы говорят, что главное - это вера, т.е. получается что и трепет перед Творцом, и любовь к ближнему включены в понятие "вера". И чтобы понять всё это, мы должны подумать о том, что же такое: вера, трепет перед Творцом и любовь к ближнему. 

Прежде всего, мы должны всегда помнить, что же такое "Цель Творения". Известно, что она заключается в том, чтобы насладить создания. Если это так, т.е. если Творец хочет дать своим созданиям всё благо, которое Он приготовил им, то зачем существуют эти три понятия: вера, трепет перед Создателем и любовь к ближнему. Они нужны только для того, чтобы сделать наши сосуды пригодными для получения того блага, которое нам приготовил Творец. 

Теперь нужно понять - а как именно эти три Заповеди делают наши сосуды пригодными, "кашерными". Вера необходима для того, чтобы мы верили в то, что Целью Творения является наслаждение созданий, и в то, что каждый из нас способен достигнуть этой цели. Это значит, что Цель Творения могут достигнуть не только особо одарённые люди, а все создания без исключения, и не обязательно иметь для этого особый талант. Мудрецы сказали в "Мидраш Раба": "Сказал Создатель евреям - вся мудрость и вся Тора будут легки для того, кто боится Меня и соблюдает слова Торы, и вся Тора и вся мудрость будут в сердце его". 

Получается, что вера даёт человеку уверенность в том, что он может достичь цели, а не отчаиваться от первых неудач. Вера нужна человеку для того, чтобы он не свернул с середины пути. Человек должен верить, что Творец помогает всем, даже таким ничтожным людям как он, достичь слияния с Ним. 

А чтобы удостоиться веры, сначала нужен трепет, как сказано в книге "Зоар": "Потому что трепет - это Заповедь, которая включает в себя все Заповеди Торы и она же является вратами для веры в Творца, и согласно пробуждению трепета перед Создателем увеличивается и его вера в Управление Творца". Что такое трепет перед Создателем? Человек должен бояться того, что он не сможет доставить удовольствие Творцу, а не того, что он сам не получит что-нибудь (например, грядущий мир). Итак, трепет перед Творцом является вратами веры, т.е. без трепета нельзя удостоиться веры. 

А для того, чтобы достичь трепета перед Ним, т.е. страха того, что он не сможет доставить удовольствие Творцу, человек должен приобрести страстное желание доставлять удовольствие, т.е. желание отдавать. Но, как правило, человек боится упустить что-нибудь, не получить что-либо для себя, и при этом он не боится, что он не сможет что-нибудь отдать Творцу. 

Как же человек может получить это новое свойство - желание отдавать и при этом понять, что желание получать для себя очень вредит ему? Ведь это противоречит природе человека. Иногда, под влиянием наших священных книг и мудрецов, у человека появляются робкие попытки выйти из-под власти эгоизма, но это лишь иногда. Человек не может постоянно соблюдать все заповеди с мыслью о том, что делает это он не ради собственной выгоды. 

Существует лишь один выход - собраться нескольким людям, у которых есть маленькая возможность выйти из-под власти эгоизма, вместе, в одну группу. Каждый член этой группы должен нивелировать себя по отношению к другому. У каждого из членов этой группы есть в потенциале любовь к Творцу, так вот, объединившись в такую группу и подавив свой эгоизм по отношению к товарищам, они создадут новую сущность. И если, например, в группе есть десять членов, то у этой сущности будет сила в 10 раз большая, чем была у каждого в отдельности. 

Но существует условие: когда эти люди собрались в группу, каждый из них должен думать о том, как подавить свой эгоизм, а не о том, как насытить свои желания получать. Только таким путём он сможет приобрести новое качество - желание отдавать. 

И от любви к товарищам он может перейти к любви к Творцу, т.е. человек будет хотеть доставить удовольствие Создателю. Получается, что желание отдавать очень важно и необходимо, а приобрести его он может только с помощью товарищей. И тогда можно сказать, что человек боится Творца, т.е. он боится, что не сможет доставить Ему удовольствие. 

Итак, фундаментом, на котором можно построить здание святости, является правило "возлюби ближнего", с помощью которого можно получить желание доставлять удовольствие Творцу. После этого возникает понятие "трепета", т.е. человек боится, что он не сможет доставить удовольствие Создателю. Затем, когда у человека уже есть врата, которые называются трепет перед Творцом, он может удостоиться веры. А вера - это сосуд, в который может войти Шхина. 

Получается, что у нас есть 3 правила: 

1. Первое из них - это правило рабби Акивы, т.е. "возлюби ближнего своего как самого себя". И оно является основой основ, т.е. если оно не выполняется, никакая сила не сможет сдвинуть человека из того положения, в котором он находится, потому что только соблюдая эту Заповедь, человек может перейти от любви к себе к любви к ближнему, т.е. от эгоизма к альтруизму, и почувствовать, что любовь к себе очень вредна. 

2. После этого переходим ко второму правилу, т.е. к трепету перед Творцом, потому что, если нет боязни, то нет и веры (см. комментарий "Сулам"). 

3. Затем переходим к третьему правилу, т.е. к вере, и после того как мы выполним все эти три правила, мы удостаиваемся того, что чувствуем, что такое Цель Творения, т.е. насладить создания.» 

РАЗЛИЧИЕ ТОВАРИЩЕЙ ДУХОВНЫХ И СВЕТСКИХ

О различии компаний товарищей духовных и секулярных – светских Барух Шалом Алеви Ашлаг (там же), нас учит:

«Мудрецы сказали, что для соблюдения 613-той Заповеди: "Возлюби ближнего своего как самого себя" нужно выполнять все остальные 612, а мы видим противоречие, что для достижения любви к ближнему нужна лишь любовь к товарищам по группе. 

В окружающей нас жизни мы видим, что у светских людей тоже существует любовь к товарищам, они тоже собираются в различные компании. В чём разница между группой, построенной на принципе любви к ближнему, и светскими компаниями друзей? В Теhилим  (Псалмах Давида) сказано: "В сборище насмешников не сиди". 

Что же это значит? Ведь известны запреты на то, чтобы говорить плохое о других, или вообще говорить пустые, глупые вещи. Зачем же было отдельно запрещать времяпрепровождение в сборище насмешников? Видимо, этот запрет чем-то отличается от первых двух. 

Дело в том, что обычно люди объединяются в компании в надежде на то, что каждый из членов этой группы будет стараться улучшить материальное положение другого. Тогда получается, что каждый из членов такой группы получит максимальную материальную помощь со стороны других. Каждый из членов такой группы всё время прикидывает, что он получил взамен своих стараний "на пользу общества", насколько он с помощью других членов группы удовлетворил своё желание получать, т.е. такая группа основана на эгоизме. Если же член такой группы начинает чувствовать, что он сам по себе может получить больше, чем в рамках группы, то он начинает раскаиваться в том, что он вступил в неё. 

Если в такой группе появляется человек, который говорит, что нужно строить группу на принципе помощи ближнему и любви к нему, то все начинают насмехаться над ним. Это и называется "сборище насмешников". И такая компания отдаляет человека от духовного, в этом и заключается запрет: "В сборище насмешников не сиди". 

Наши мудрецы сказали (Санхедрин): "Грешникам лучше находиться порознь, лучше и им, и всему миру, а ещё лучше, чтобы их вообще не было. Праведникам же, наоборот - лучше быть вместе, в собрании, хорошо им, хорошо и всему миру." 

Праведниики - это те, кто хотят выполнять правило "возлюби ближнего как самого себя", они хотят выйти из-под власти эгоизма и приобрести совершенно новую черту - любовь к ближнему. Вообще, человек может заставить себя делать это, но это будет вынужденная любовь, сердце человека по своей природе не может согласиться с этим. Если так, то как же сделать, чтобы сердце искренне полюбило ближнего? 

Именно для этого нам и даны остальные 612 Заповедей, с помощью которых можно не заставить, а "уговорить" сердце. Но так как это против природы человека, то этого недостаточно. Существуют и дополнительные советы, что для того, чтобы человек смог увеличить свои силы для выполнения правила "возлюби ближнего", ему понадобится "любовь к товарищам".»

ЧТО ТАКОЕ "ЖЕЛАНИЕ ОТДАВАТЬ"? 
Отвечая на вопрос «Что такое "желание отдавать"?» Барух Шалом Алеви Ашлаг (там же), нас учит:

«Выясним, что такое "желание отдавать". Если человек служит тому, кто важен в глазах многих людей, то тот, кому он служит, в принципе, может ничего не давать ему взамен, ведь уже само служение является оплатой. 

То есть если человек знает, что тот, кому он служит, великий человек, то он получает удовольствие уже от самого факта служения и ему уже больше ничего не надо. Если же он служит у простого, ничем не выдающегося человека, то какое же может быть удовольствие от службы? Поэтому ему нужна оплата. Речь в обоих случаях шла об одной и той же службе, вся разница заключается только в том, кому служить – Всемогущему Богу или обычному человеку. 

Существуют 3 разновидности в действии "отдачи": 

1. Человек занимается "отдачей" на благо другого, ради получения оплаты, т.е. удовольствия от этого ему недостаточно и ему нужна ещё и какая-нибудь оплата, например, уважение, т.е. он хочет, чтобы его уважали за то, что он делает хорошие поступки. Если же у него нет уверенности в том, что он получит что-то взамен, то у него не будет сил делать действия "отдачи". 

2. Человек совершает действия "отдачи" на благо другого и ему не нужно ничего взамен, кроме одного - он должен получать удовольствие от того, что он делает. У такого человека это заложено в его природу - получать удовольствие от того, что он делает другим хорошо. Разумеется, это более высокая ступень, чем первая разновидность. Мы видим, что это человек действительно хочет отдавать другим, не получая за это никакой оплаты от других. Этот уровень называется "отдавать, чтобы отдавать". 

Однако если мы более детально рассмотрим этот пример, то мы увидим, что в конечном счёте это тоже разновидность любви к себе, так как человек совершает действия "отдачи", потому что наслаждается этим, просто его природа - получать удовольствия от этих, а не каких-либо других действий. 

Иногда бывает, что человек получает удовольствие от того, что другим хорошо, поэтому он старается помочь им. Допустим, что такой человек узнает, что кто-то другой сможет сделать эту же работу лучше, чем он. Такой человек не сможет уступить своё место другому. 

3. Человек совершает хорошие поступки без желания получить что-либо взамен. И такой человек может уступить своё место другому, если будет уверен, что тот сможет выполнить это же действие лучше его. 

И когда человек начинает решать, чего именно ему не хватает, ради чего ему нужно стараться, тогда появляется у него множество мыслей и ему становится тяжело решить: а что же он действительно хочет. Поэтому есть много людей, которые, размышляя над этой проблемой, не могут определить истинную цель своей работы. 

Поэтому они говорят: "А зачем нам мучиться в поисках цели? - и действуют без неё, говоря, - мы стараемся ради грядущего мира. А что такое грядущий мир? Что нам ломать голову над этим, мы верим, что там будет хорошо, и хватит с нас. Когда мы получим оплату в грядущем мире, тогда и узнаем, что это такое, и незачем нам сейчас углубляться в этот вопрос." 

И лишь единицы говорят о том, что существует такое понятие как слияние с Творцом. А для того, чтобы достигнуть этого, нужно придти к сходству свойств, черт. Человек, который понимает это, начинает стремиться достичь состояния единения, чтобы все его действия были подчинены только желанию отдавать, и только тогда исчезнет сокращение и сокрытие Творца, и человек начнёт ощущать духовное, высшее.» 

ГЛАВА 11

ТАИНСТВО КРЕЩЕНИЯ В ВОДЕ, КАК ПРАКТИЧЕСКИЙ ОБРАТНО ДЕДУКТИВНЫЙ МЕТОД  ПОКОЯНИЯ СВОИХ ГРЕХОВ В СРАВНЕНИИ С ДЕЯНИЯМИ ПРАВЕДНИКОВ

ДВА ПОТОКА «МЕРТВОЙ И ЖИВОЙ ВОДЫ»

Из детских сказок мы знаем о существовании «мертвой и живой» воде. В серии книг «Аксиома-Консервативная идеология научно - веротерпимого созидания духовного будущего “Живого Социума”», представленных на сайте (http://rumiller.narod.ru/ ), видно, что «мертвую» воду можно представить стихию «Вода», а «живую» воду стихией «Время». Но и все живые существа, живущие в Творении Бога, также можно представить, как Живая Вода.

Подобно этому можно сформулировать, что в Боге Его Законами как бы установлены два потока «мертвой и живой воды».

Поток «мертвой воды» обусловлен Всемогуществом Бога, ввергающий «отпавших» от Него ангелов – потомков Змия в причинно-следственные связи с потомками Евы – Человечеством (Тора, Брейшит, 3:15). Этот поток представляет из себя «Реку Духовного Падения» - «Иордан».

Одновременно с этим существует и поток «живой воды» обусловленный Милосердием Бога осуществляемого по Новому Завету с Ним, например, через Спасителя Мессию, который «крестившись» от Иоанна Крестителя, «вышел из Иордана».

Этот поток «живой воды» и представляет из себя «рассеянных среди народов» иудеев и эллинов, которые взяли на себя часть задачи наместничества Бога на Земле.

Мы разбирали раньше, что иудей представляет из себя «двойного человека», которых Карлос Кастанеда называет «нагвалями». Писаниями иудаизма установлено (подтверждаемое произведениями Карлоса Кастанеды), что путь спасения лежит обязательно только посредством «пары» (Авраам и Сара) нагвалей – мужчины и женщины, которые и возглавляют спасаемую ими общину. Примкнувших к такой общине людей в иудаизме называют прозелитами, а в христианстве эллинами («эль» + «инь») – «Богу уступающими».

«Возьмите иго Мое на себя и научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен сердцем, и найдете покой душам вашим;  ибо иго Мое благо, и бремя Мое легко.» 





(Ев., Матф., 11:29,30)
ЦАРСТВИЕ НЕБЕСНОЕ – ЗАПОВЕДАННОЕ

Из Писаний мы знаем, что Бог находится где-то там на Небесах. И мы, думая, что можем «гадить» на Земле, не опасаемся Его возмездия. Ведь посмотри на современный мир человека… В погоне за фикцией денежного достатка, люди на Земле, с помощью возросшего научно-технического прогресса, все более и более активно разрушают среду своего обитания.

Но почему они забыли о своей непосредственной задаче быть наместниками Бога на Земле? Неужели их наместничество и заключается в том, чтобы как можно быстрее разрушить все Живое на Земле?..

Они, наверное, думают, что спасутся на Небесах!..

А в чем заключается это стремление к спасению на Небесах?.. Разве в том чтобы быстрее покинуть грешную Землю?..

Небеса есть Заповеданное Богом Его Живое Слово.

«Истинно говорю вам: что вы свяжете на земле, то (только и) будет связано на небе; и что разрешите на земле, (только и)   то будет разрешено на небе.» 




(Ев., Матф., 18:18)
А для чего оно дано Богом?..

Чтобы человек знал, как исполнить свой долг именно на Земле, своего наместничества.

«Молитесь же так: Отче наш, сущий на небесах! да святится имя Твое;  да приидет Царствие Твое; да будет воля Твоя и на земле, как на небе»







(Ев., Матф., 6:9,10)
Таким образом, Небеса по сути своей, прежде всего, представлены Живым Словом Бога для исполнения человеком долга на Земле.

О  НЕИЗБЕЖНОСТИ  СЛЕДСТВИЙ

“…Оно (потомство Евы) будет язвить тебе (Змию) голову (причиной), а ты (Змий)  будешь язвить ему пяту (следствием)”.

(Тора, Брейшит, 3:15)

При раскрытии таинств Господа, заключенных в Писаниях, можно сделать вывод, что, в конце концов,  все “причастники Его Тела Едтнства и Крови Подобия”, участвующие в соавторстве с Ним в Его добротодеяниях, окажутся в Заповеданном Его Волей  - Раю;

«Счастлив Мной человек, который не ходит по совету нечестивых и не стоит на пути грешных, и в собраниях легкомысленных не сидит. Только к Торе Господней (Священным Писаниям) влечение его, и о Его Торе (являющейся в качестве свода аксиом основой всех наук) он может размышлять днем и ночью. И будет он, как дерево, посаженное при потоках вод (жизни), которое плод свой (добротодеяний) дает во время свое и чей лист не вянет; и во всем, что ни сделает он (доброго), преуспеет».
 (Кетувим, Теhилим; Библия, Псалтирь, 1:1…3)
а все то, что не соответствует Желанию Заповеданному Его Волей, в естественном своем “злодеянии” – аду…

А если человек, “насильничая”, считает, что он выполняет, таким образом, волю Бога?..

Человеку в его жизни достаточно “естественных” испытаний и “естественной” смерти, а “насильствующий” в своем суде “над ближним”, на самом деле фактически возгордившись, пытается “заменить” собою Господа, а в результате оказывается подменяет собой Змия, за  что и  подвергается наказанию «потомством Змия» вследствие нарушения Заповедей…

Почему тогда люди, например в древности, провинившихся “побивали камнями”?..

От неправильного неразумного понимания Писаний: 

«Вот, мы поставили в завет вам: не проливайте крови вашей, не изгоняйте друг друга из жилищ своих, и вы подтвердили, исповедуя это; но после того вы явились таковыми, что убивали одни других, изгоняли некоторых из вас из жилищ их, помогая одни другим в притеснении и вражде; Когда же приходили к вам пленные, вы их выкупали, тогда как законом запрещено вам изгонять их. Ужели вы в одну часть Писания веруете, а другую его часть отвергаете? Тем из вас, которые поступают так, воздаянием будет одно только бесславие в настоящей жизни; а в день воскресения они будут преданы самой жестокой муке. Бог не остается невнимательным к делам вашим. Для тех, которые променяют будущую жизнь на настоящую, не будет ослаблена эта мука, и от нее им не избавиться».



(Коран, 2:78…80)
Тайная часть Торы, любому “насильнику” пророчествует следствие кары, от естественных сил природы, скрытых в одном из Его имен – Йеhоаh (или как его некоторые читают наоборот – hавайе), состоящем из четырех слов языка иврит: 1. “скила” – забрасывание камнями; 2. “ерейфа” – сожжение; 3. “hорех” – убиение; 4. “хенек” – удушение (Тания). Эта кара постоянно и естественно происходит у нас на глазах на различных уровнях бытия: 

1.  Забрасывание камнями в результате взаимодействия материальных физических объектов с нашим телом (упал и ушибся, поранился и.т.д.);

2.  Сожжение в эмоциональных переживаниях (в заботах и горестях); 

3.  Убиение, с возрастом, умственной нашей памяти; 

4. Удушение животной души, приводящее человека к “естественной” его смерти.

Таким образом, любой “насильник”, исполняя следствие, фактически оказывается “на службе у Змия” (см. эпиграф к данной главе), а не у Господа, и у такого человека Змий становится его Богом (язычество). 

А какова награда за службу у Змия?..

Награда одна – получить следствия за ранее произведенные причины – «жало в пяту» (Тора, Брейшит, 3:15).

Чтобы претерпеть «рок» следствий, человеку оказывается необходимым перейти от неразумного – глупого своего поведения в этой жизни, к разумно – рассудочному изучению, пониманию и исполнению Священных Писаний – познать и исполнить Волю Господа.

 «ДЕЛАЙ ДОБРО И КИДАЙ ЕГО В ВОДУ!»

«Только через восстание (против «беспредела» в накоплении отрицательной индивидуальной кармы – судьбы) живого существа, ветер иного (выполняющий роль посланника – Мессии, исполняющего Желание – Волю Бога на Земле), сталкиваясь с ветром первопричины (первородного греха), обретает (в нем божественную) силу.»

(Гейдар Джемаль, «Оринтация – Север»)

А можешь ли ты подробнее раскрыть тему о «реинкарнации»?..

Сам факт возможности наших реинкарнаций, в аврамических религиях не столь важен. Важно только то, чтобы любое живое существо, в конце концов, поняло, что оно живет беспредельно долго, и ее жизнь не кончается в видимой нами смерти. Раз оно существует, то ее ничем нельзя убить.

Ну и что это понятие ему может дать?..

Если это существо обратиться к своей разумности, то, по крайней мере, оно должно задать себе вопрос: «А каковы же мои истинные потребности и цели в беспредельной моей жизни?.. Как жить, чтобы достигнуть удовлетворения этих потребностей?.. Если это зависит от судьбы, то, как повлиять на ее изменения в необходимую сторону?.. А если возможно, то, как вообще спастись от ее власти?..».

Ну вот, ты опять коснулся непопулярной темы. Ведь в христианстве утверждается, что Спаситель взял грехи мира на себя!?. Значит и судьба не столь важна в аврамических религиях…

Правильно!.. Если ты это знаешь, то дерзай!.. Выходи из под ее власти!..

А как?..

Стань «частицей» этого Спасителя, частной – индивидуально исполняющей Желания Бога…

«Рок может отклонить удар от вас, если вы будете помогать явлениям Христа (Мессии), который отдал Себя за Истину.» 



(Листы Сада Морий – «От Света Моего»)

А как легче узнать Его Желания?..

Человек, живя в «рассеянии между народами», так уж устроен, что, не замечая своих грешных дел, очень ревностно относится к тому, что как правильно, по его мнению, должен в своих делах поступать каждый, встречаемый на его пути, человек. И какие грехи тот совершает. Так вот, если ты видишь это, эти грешные дела, то не торопись уличать в них ближних своих, а попытайся постепенно исправлять их, по мере твоих возможностей, индивидуально или в кругу таковых же единомышленников. Возьми видимую тобой «частицу грехов мира на себя», как взял их на Себя Спаситель!..

Как говорится в народной мудрости: «Делай добро и кидай его в воду!»; «в воду» окружающих тебя народов, в которых ты «рассеян».

КАРМА ЙОГА

«Почему отсутствие памяти о своих прошлых жизнях должно означать, что мы вообще не жили раньше? В конце концов, то, что мы переживали в детстве, или вчера, или даже то, о чем мы думали час тому назад, было очень живо, когда происходило, но в памяти многое стирается, как будто этого вообще не было. Если мы не можем вспомнить, что мы делали или о чем думали в прошлый понедельник, то почему же нам кажется, что было бы легко или обычно, помнить то, что мы делали в предыдущей жизни?»

(Согьял Ринпоче. "Книга жизни и практики умирания")
 Знание о реинкарнации и твердая вера в жизнь после смерти ведет человека к осознанию необходимости его духовного возрождения. Этот вопрос занимал важное место почти во всех мировых религиях с начала истории Человечества. Вера христиан в раннехристианские времена в повторные рождения сохранилась в разных видах и в период почти всего средневековья. Ориген, один из наиболее влиятельных Отцов церкви, веря в «предсуществование душ», писал в третьем веке: «Каждая душа является в этот мир укрепленной победами или ослабленной поражениями своих прежних жизней».

А почему я не помню о своих прежних рождениях?..

Чтобы вспомнить о них, необходимо подняться до определенных духовных высот (Там же):

«Сказано, что в ту ночь, важнейшую в истории человечества, когда Будда достиг просветления, он прошел через несколько различных этапов  пробуждения. На первом из них, когда его ум был «собран и очищен, безупречен, свободен от скверны и стал мягким, послушным, закрепленным и  недвижимым», он обратил свое внимание на свои прежние жизни. Вот что он  рассказал о том, что испытал при этом: Я вспомнил многие, многие прежние существования, через которые я проходил:  одно, два рождения, три, четыре, пять... пятьдесят, сто... сто тысяч в разных мировых периодах. Я знал все об этих гетерогенных рождениях: где они происходили, каким было мое имя в каждом, в какой семье я рождался и что я делал в той жизни. Я вновь прожил удачи и несчастья каждой жизни и свою смерть в каждой жизни, и рождался вновь и вновь. Так я вспомнил неисчислимые прошлые существования с их точными обстоятельствами и событиями. Это знание я приобрел в первой страже той ночи.»

Из-за того, что закон кармы неизбежен и нерушим, всякий раз, когда бы мы ни вредили другим, мы непосредственно вредим самим себе, а когда мы приносим им счастье, то приносим себе будущее счастье. Далай-лама говорит (там же):

     «Если вы будете стараться сдерживать свои себялюбивые побуждения - гнев и тому подобное - и развивать в себе больше доброты и сострадания к другим, то в конце концов вы сами выиграете от этого гораздо больше, чем в противном случае. Поэтому я иногда говорю, что мудрый себялюбец должен поступать именно так. Глупые себялюбцы постоянно думают о себе, а результаты этого отрицательны. Мудрые себялюбцы думают о других, помогают другим, как только могут, и в результате тоже получают благо.»

Таким образом, карма судьбы не является фаталистической и предопределенной. Карма означает нашу способность духовно творить и духовно изменяться. Это способность творить, потому что мы можем определять, как и почему мы действуем. Мы можем изменяться. Будущее - в наших руках, и в руках нашего сердца. Будда сказал (там же):

     «Карма творит все, совсем как художник, Карма сама сочиняет свой танец, совсем как плясунья. Поскольку все преходяще, текуче и взаимозависимо, то, как мы действуем и думаем, неизбежно определяет наше будущее. Нет такой ситуации, сколь безнадежной или ужасной она бы ни казалась, - например, смертельная болезнь, - которую мы не могли бы использовать для собственного развития. И нет такого преступления или жестокости, которые не могли бы быть очищены искренним раскаянием и настоящей духовной работой.»

Все, что бы сейчас с нами ни происходило, отражает нашу прошлую карму. Если мы это знаем, и знаем это подлинно, то какие бы ни выпадали нам страдания и трудности, от «несения креста своего», мы не относимся к ним как к краху или катастрофе, и не считаем их каким-либо наказанием. Мы также не виним себя и не предаемся ненависти к себе. Мы рассматриваем боль, через которую проходим, как завершение следствий, плоды прошлой кармы. Тибетцы говорят, что страдание - это «метла, что сметает всю нашу отрицательную карму». Мы можем даже испытывать благодарность, как это делали ранние крестьяне, что наша карма подходит к концу. Мы знаем, что «везение», плод хорошей кармы, может быстро пройти, если мы его не используем хорошо.

       " Кто желает жизни близкой и ее украшений, тому Мы полностью завершим дела их в ней, и они здесь не будут обделены. Это - те, для которых нет в будущей жизни ничего, кроме огня, и тщетно то, что они совершили здесь, и пусто то, что они творили. "  (Коран, 11:18;19)
 А «невезение», результат отрицательной кармы, может на деле давать нам замечательную возможность духовного развития. 

«…и получили они помощь после того, как были угнетены, и узнают угнетатели, каким поворотом они обернуться…»          (Коран, 27:228)
Для тибетцев карма имеет по-настоящему живое и практическое значение в их повседневной жизни. Они воплощают в жизни принцип кармы, осознавая его истинность, и это лежит в основе буддийской этики. Они понимают ее, как естественный и справедливый процесс. Поэтому карма вдохновляет их на чувство личной ответственности за все, что бы они ни делали.

О карме писал и Л.Н. Толстой.

       Рассказ "Карма", написанный им в 1894 г. был в том же год опубликован  в  журнале  "Северный вестник" (1894,  N  12).  Однако  в  1895 году рассказ решением Московского губернского цензурного комитета был запрещен к изданию отдельной брошюрой.    Как понятно  уже  из  самого названия,  рассказ "Карма" разъясняет суть одного из основополагающих понятий ведической философии - закона воздаяния. "Скрытая  энергия  кармы, -  говорится в "Йога-сутре" (2,12-14),  - имеющая своим корнем осквернение желанием,  приводит к рождению, обуславливает фому существования,  продолжительность  жизни и жизненный опыт.  Добродетель или порок приводят к наслаждению или страданию".

Как говорит Л.Н. Толстой: «Сказочка эта как бы с новой стороны освещает две основные, открытые христианством, истины: о том, что жизнь – только в отречении от личности: кто погубит душу, тот обретет её, и что благо людей – только в их единении с Богом и через Бога между собою. «Как ты во мне и я в тебе, так и они да будут в нас едино...» (Иоанн, XVII, 21).» Из его рассказа следует:

«Милые дети, не осуждайте других в своих неудачах. Ищите причины ваших бед в самих себе. И если вы не ослеплены тщеславием, вы найдете её, а найдя её, вы сумеете избавиться от зла. Лекарство ваших бед в вас самих. Пусть ваш умственный взор никогда не покрывается покровом Майи... Помните те слова, которые были талисманом моей жизни: «Тот, кто делает больно другому, делает зло себе. Тот, кто помогает другому, помогает себе. Пусть исчезнет обман личности – и вы вступите на путь праведности».»  

Шри Свами ШИВАНАНДА говорит о карме йоге:

«Самоотверженное действие; исполнение повседневных обязанностей; служба человечеству. Быть не привязанным к плодам действий, предлагать действия на алтарь Господа - это делает вас могущественным йогом. Доктрина Кармы приносит надежду для безнадёжных, помогает беспомощным, радует грустных и даёт новые силы для слабых. Доктрина Кармы развивает веру и поддерживает этику. Она гласит: “Если вы причиняете вред другому человеку, вы вредите себе”.»

Его работы можно найти на сайте:  http://www.bashedu.ru/yoga/
О ЦЕЛИ ТВОРЕНИЯ

«Кто даст Аллаху хороший заем (в исполнении своего Долга - Дхармы перед Ним), дабы Он увеличил ему во много раз? Аллах сжимает (нарушителям Закона) и щедро дает (исполняющим Его Волю), и к Нему вы будете возвращены!»                        (Коран, 2:246) 
Меня волнует вопрос, почему Господь при сотворении мира допустил, если можно так выразиться, некоторую его не идеальность, в результате которой какой то  Змий смог  соблазнить Еву, а с ней и Адама, на совершение первородного греха, последствия которого сказываются, на нас,  и по сей день?..

    Этот факт, сам по себе, вызывает  некоторые сомнения по поводу первопричин "свалившейся"  на человека его греховной сути, и скрывает какую то тайну сотворения мира. Ведь так как Бог Всемогущ, он мог бы создать мир и безгрешным...

    А что ты скажешь на то, что  Он именно такой  идеальный мир и создал. Но мы как бы сами «выбираем» где нам быть, по данной нам "свободе выбора", с Христом или Антихристом. И "крутимся", по этой нашей «свободе», в "фазе" каких то еще "полуфабрикатов", того Заповеданного идеального мира.

    Да, пожалуй ты прав, но зачем же тогда  Он  дал нам эту "свободу выбора"?..

    Ну, ты же помнишь из "Торы", что после "вкушения запретного плода", Адам и Ева (Хава) из бытия в раю характеризовавшегося необходимостью исполнения Воли Господней, нарушив последнюю, вынуждены были перейти в бытие другого качества, где, и была разрешена им эта свобода...

Обычно, когда мы говорим о свободе, то забываем, что она обязательно связана с обязанностями (А.М. Гаджиев. Всеобщая декларация прав человека и ее основы. Ташкент. 2001 г.). Нет свободы в причинных начинаниях без следственных обязанностей. (Тора, Брейшит, 3:15; Р.А. Миллер. Со-причастие к Высшему Разуму. Ташкент, ШКЙ “САТЧИТАНАНДА”, 2001 г., 51 с.).
Ну, а зачем, напрашивается вопрос, Господу  надо было в раю сотворить это дерево - с "запретными" плодами, да еще и "Змия - искусителя"? Нельзя ли было обойтись  без этого?..
Согласно Писаниям, человек имеет в себе богоподобие, но не зная какую основную цель имеет Господь в Своем Творении, бродит бесцельно в череде своих реинкарнаций, как бы в потемках.

«Есть один враг человека, нет второго врага, подобного незнанью; окутанный им, с ним, как с сообщником, он ужасные жестокие дела совершает. Ради его уничтожения, приобщаясь к долгу (исполнения Воли Господа)  и закону (Его Заповедей), почитая старцев (мудрецов раскрывающих смысл Писаний и Преданий), чтобы его (врага) низвергнуть, княжич прилежно готовит стрелу познанья.»

(Мокшадхарма, 299:29;23)
Но какова же эта цель Господа?.. Ведь узнав ее и устремившись к ней, поставив ее в своей жизни «во главу угла», он же может рассчитывать на ее осуществление и, как следствие, на окончание мытарств, в своей жизни, и на спасение.

«Как неосторожных людей потерявших берег, уносит глубокий поток, так незнающих этот мир уносит. Но знающий так не мается: постигший основу мира идет по ровной дороге (в Коране - прямой). Итак, только познающий Атмана (канал связи «чистой совести» с Высшим Разумом – Духом от Господа)  –  «Я  есмь» достигает.»



(там же, 249:7;8)

Анализ Писаний показывает, что такая цель есть, но она «размыта» в абстрактно – интуитивном их толковании и аналитическом изложении скрывающего ее Пардиса, и для ее раскрытия требует огромного пожизненного умственного труда. Но рациональная – языческая часть ума человека требует немедленного ответа, и перспектива огромного труда, без оценки его разумности, ее отпугивает.

Но как же быть человеку в этой жизни?..

Из всей совокупности Писаний, как Благой Вести Человечества (его Всеобщего Евангелия), для рациональной части нашего ума выберем, как кажется, наиболее конкретное Писание, вскрывающее цель существования всего Мироздания.

В данной книге таким основополагающим документом является: «Миф о сотворении мира», который мы встречаем в древнейшем сказании индуизма: «Ригведа» (перевод под ред. Елизаровой, Ашхабад). В этом мифе, "в двух словах", говорится: 

«В Божественном Мире, наш Господь встретил нечто "недозволенное". И чтобы устранить это недозволенное из Божественного Мира, Господь пожертвовал третьей частью Своего тела, "связал" ею это недозволенное и поместил "это все" внутри Себя.» 

Тем самым  Божественный мир был очищен, а Бог  внутри  Себя  и создал Творение – наше Мироздание, про которое ты знаешь из "Торы" или "Библии". 

Разумно – рассудочный анализ этого мифа показывает:

1. Божественный Мир и является божественным, потому что Бог, живущий в этом мире, постоянно его «очищает» от всего того, что в нем «не дозволено». «Этот недостаток (недозволенное) появился, когда неповиновение и глупость матери появилась без заповеди величия Отца. Она хотела воздвигнуть вечность. И когда она говорила, Высокомерный (Фараон Египта – Эгоистический Ум) сопровождал ее. И когда она ушла, оставляя часть, Высокомерный завладел этим, и это стало недостатком. Это недостаток эонов. Сейчас, когда Высокомерный взял часть (относительного восприятия двойственности мира «добра и зла»), он посеял это. И поместил силы поверх этого и властителей. И он заключил это, являвшееся мертвым, в вечности.»




                              (Послание Петра Филиппу, библ. Наг-Хаммади)
2. Бог, Он и есть Бог, потому что на основе высших божественных причин – Его Божественных Имен, путем экстаза самоотдачи, постоянно «очищает» тот Божественный Мир, в котором Он пребывает.

3. Высшим принципом внутри Бога, куда вводится «недозволенное», изъятое из божественного мира, по «Его Замыслу», является принцип его «преображения, перестройки или преобразования» в «дозволенное».

4. Эта Сущность Закона Божественного Замысла, в древней Махабхарате, в ее книге Мокшадхарма – Основы Освобождения (при исполнении долга) именуются Дхармой – Долгом необходимого исполнения Воли Отца. Из «частичек» такого необходимого Долга состоит «проявленный» в Творении Брама, в иудаизме и христианстве именуемый Мошиахом – Мессией. 

«Разумностью всех существ мудрые называют дхарму; поэтому ради блага пусть действует во всех существах разумность»

(Мокшадхарма, 193:32)

5. Существо, человек – наместник Бога на Земле, со-причащающийся к исполнению такого Долга, становится частью Единого Мессии – Уроженцем – Посредником (Сыном) Господа, по примеру праведности Спасителя – Йешуа - ИСО.

 «Тогда был сотворен из лотоса (Земля) всюдуликий владыка, состоящий из дхармы (частичек долга существ), первый, не превосходимый владыка существ – Брама.»                 (там же, 182: 36)
6. Этот принцип особо представлен у христиан, как пример праведности исполнения Воли Отца – таинству со-причастности ко Спасителю в уподоблении к Его деянию в «пути и истине и жизни», «несения креста своего» долга (Ев., Лук., 14:27). В исламе это подтверждается тем, что при сотворении человека Господь решил сделать его Своим наместником на Земле.

7.  С точки зрения человека, который не в состоянии охватить грандиозность всего  Высшего Замысла Господа до конца, в древней литературе, в «Ведах», таким высшим принципом стало считаться таинство «жертвоприношения».

«От браминов возникла жертва, от браминов жертвенное возлияние. По образу жертвы возник этот мир преходящий, а жертва по образу преходящего мира.» 


(Мокшадхарма, 269:34)
 Этот принцип фигурирует и у христиан, связанный со словами Спасителя (Ев., Мар., 8:35):         

«Ибо кто хочет душу свою сберечь (животную – подлежащую преображению), тот потеряет ее (в смерти), а кто потеряет душу свою ради Меня (примера праведности исполнения) и Евангелия (для понимания этого примера), тот сбережет ее (преобразованную от Бога Отца)»


То, что Господь решал задачи о «недозволенном» в познании «добра и зла», мы косвенно можем встретить и в Библии христиан, и в Торе иудеев (Брейшит, 3:22):

«И сказал Бог Жизней: Вот, человек стал как один из Нас в познании добра и зла.»

А можешь ли ты привести простой пример из нашей жизни, чтобы лучше понять это?..
Пожалуйста!.. Приведу тебе пример из биохимии: 

«В приготовленной пище присутствует повышенное содержание ядовитого вещества. Если выбросить эту пищу, то нарушится экология среды обитания. Если сжечь, то будет потерян ценный биохимический продукт. Но, зная биохимические процессы, мы можем подобрать какое-либо конкретное вещество, которое, растворившись в вышеупомянутой пище, послужит «катализатором» в биохимической реакции. В результате такой реакции ядовитое вещество вступит в состояние преображения с содержащимися веществами в пище и может приобрести и какие то дополнительные положительные свойства, зависящие от получившегося в результате произведенной реакции конечного продукта.»

Таким катализатором в природе может быть представлено «время», в иврите – «шаа». Отсюда, как из формы образования глагола будущего времени третьего лица мужского рода «йешаа», образуется существительное «йешуа», т.е. спаситель. В арабском языке «ша’а» - «повелевающий». Отсюда «маша’а» - «что повелевает», т.е. Воля Божья или Мессия.

«Но не время теперь для отваги (во времена Кали юги – Железного века), смириться приспело время, время все учреждает, к зрелости время приводит»




       (Мокшадхарма, 224:39)
Катализатор присутствует в среде, где проводится биохимическая реакция, способствует ее проведению, но не вступает в биохимическое соединение со средой, как бы являясь не от этой среды и, продолжая эту мысль: «не от мира сего» (Ев., Иоан., 17:14).

«И предшествующие и сопровождавшие восклицали: осана! Благословен грядущий во имя Господнее! Благословенно грядущее (Время) во имя Господа царство Отца нашего Давида! осана в вышних!» 

(Теhелим - Псалтирь, 117:26; Ев., Мар., 11:9;10)
Мы можем себе представить, что все Творение Господа именно как бы и «падает» в эту  «бездну» бесконечной возможности ко спасению – будущего времени.

«Ужасный океан незнания бездной, не проявленной природы называют, день ото дня туда погружаются существа.»

(Мокшадхарма, 310:51)
«Ибо вершитель не я и не ты … есть иной вершитель! … само летучее время миры поглощает!»


(там же, 224:45)
Однако, хотя спасение каждого индивидуума и лежит в будущем времени его жизни, но для его осуществления человек должен вернуться как бы к Началу – к Аллаху (Дающему Начало всему сущему).

Как говорил Спаситель:

«Я есмь Алеф и Тав (Алфа и Омега), первый и последний (Начало и Конец)» 







(Ев., Откр., 1:10)
«Семижды семь родов всего живого возвышаются друг над другом. Сказано: вселенная уготована в жертву тому, кто познается (человеком) как Запредельный (не от мира сего).»

(Мокшадхарма, 269:22)
Сведения об этом Празднестве Жертвоприношения, взятые из Мокшадхармы, в сопоставлениями с разделами Мишны иудаизма, приведены в Таблице 11.

Таким образом, в результате Празднества Самоотдачи, с течением времени, в Творении происходит «преобразование недозволенного в дозволенное».

Истинная свобода связана с экстазом участия – счастья (как со-при-часной частицы) в вечном Празднестве Альтруистической Самоотдачи (в индуизме – жертвоприношения) – знания, понимания и мудрого исполнения Заповеданного – САТ – ЧИТТ - АНАНДА.

Но в материальном плане слово «жертва» обычно нами ассоциируется с тем, что обязательно жертвователь должен что-то отдать. А если это становится кредо его жизни, то он, в конце концов, отдает себя до конца, без остатка. Остается абсолютно нищим - материально, например, в пользу общины, но и абсолютно богатым – духовно. 

«Праведность, хранение огня (жизни), пребывание в уединении (от искушающих мыслей эгоистического ума), размышление (над Законами Господа), тапас (подвиг таинства «обрезания» - отречения от неразумных требований крайней – материальной плоти), пост, безропотность, самообуздание, терпение, отвлечения от предметов чувств, сдержанность речи, умиротворенность – так совершается жертва.» 






    (там же,196:10…12)
Замысел Бога и Вечное истечение Его 

Благодати в Празднестве Самоотдачи
 
Таблица 11

	Состояние Брахмы

(199:128)
	Празднество

Самоотдачи в Замысле Бога
	5 пределов

разума и рассудок (255:10)
	Без Бога нет ответа

(321:14)
	Разделы 

Мишны

	необратимый
	Храм Божий - Человек
	устранение

желанного - нежеланного
	Кто я?
	зраим – 

рассеваемые (семена)

	вечный
	жертвенный столп – 

Заповеди, Закон, Вера, Канон
	решимость
	Откуда

пришел?
	моэд –  

предо-пределение

	единый
	обряд

жертво-приношения
	способность к само-углублению
	Куда

пойду?
	нашим – 

терпения (женщины)

	бесскорбный 

(это не Я)
	жертва – не дозволенное (карма судьбы)
	сомнение
	Чей я?
	нозикин – 

показатель ущербности

	нестареющий
	жертвенный

огонь – 

исполнение Долга 
(Дхарма)
	согласие
	Чем

обоснован?
	кодашим -  усердия в

попирании «Тьмы» 

(Святыня)

	безмятежный
	экстаз

исполнения долга
	озарение

рассудка
	Чем 

стану?
	тахарот –

добротодея-тельность 

(очищение)


Рациональная часть ума человека не может вместить в себя понятие того, что как это так отдать чего-то и стать при этом еще богаче. Но это вполне осуществимо на более высоких планах бытия. Например, даже если на материальном плане мужчина и женщина сливаются в половом экстазе эмоциональной любви, чтобы отдать себя друг другу, в результате этого, как мы знаем, на свет, даже в материальный мир приходит новое чудо – их уроженец, посредник страстного их влечения друг к другу – сын или дочь.

Если приведенного примера кому-то покажется мало, то тому можно указать на пример жизни Спасителя, Который, казалось, был «нищим», в материальном плане, но несметно царственно богат духовно. Наблюдая за процессами, происходящими вокруг нас, мы можем констатировать, что мы как бы живем одновременно в нескольких мирах, отличающихся многими характерными для каждого из них особенностями: мыслей, эмоций, чувств и т.д. 

ПЕРЕХОД ОТ ЭГОИЗМА К АЛЬТРУИЗМУ

«ВРИТИ»! Это санскритское слово отражает понятие речи человека. Однако, духовный смысл этого слова, его глубину, более точно передает русское слово «врать».
Но причем же здесь речь обычного человека и вранье, какого то лицемера?..

Притом, что русская пословица говорит: «Высказанная истина есть ложь!». Не даром АРИ, в книге  «Дерево Жизни» приводит такой пример: «Допустим, что изучаемый объект – это человек – лжец. Материя – это тело человека. Свойство материи – лжец. Отвлеченное свойство – ложь.». 

А!.. Я понял… Ты имеешь ввиду, что до появления авраамических религий, все народы были язычниками и потому врали…

Согласно Библии, Бог за «строительство Вавилонской Башни» спутал языки человеческие. И именно по этой причине, находясь в этом плену, нельзя высказать истину, не исказив ее смысла.

Но как же здесь быть?..

Согласно утверждению Спасителя, можно говорить только «да, да или нет, нет, а что более того то от дьявола».

Но современные средства массовой информации говорят же о «свободе слова»?..

Да!.. Но эта «свобода» ограничена рамками эгоистических желаний определенной группы людей…

Так какая же тогда информация свободна и достоверна?..

Она достоверна только тогда, когда человек не имея эгоистических желаний, говорит не от своего эгоистического опыта, а от Святого Духа, передавая нам опыт Бога. Т.е. человек говорит не от своего собственного мнения, а в соответствии с намерением Духа, например, как говорили мудрецы иудаизма или аппостолы христиан. Например, Библия начинается со слова «Брешит», что с иврита переводится как «В начале».

Действительно брехня!.. Мы сейчас то не можем разобраться, что же творится в настоящем времени, а что было «в начале» только Богу известно!..

Для того чтобы любое Священное Писание перестало для нас быть «брехней», нам необходимо, прежде всего, освободиться от своего эгоизма. От своего «фараона» - «эгоистического я» существующего в нашем уме, и тем самым выйти из «Египта», из состояния враждебности к окружающей нас среде, проявляемой из-за личного индивидуального эгоизма, базирующегося на нашем эгоистическом опыте.

Таким образом, пока человек полностью не перешел от собственного эгоизма к альтруизму, нельзя говорить, что он окончательно освободился от «язычества», вне зависимости от того, какую религию он исповедует, или считает, что исповедует.

ТАИНСТВО КРЕЩЕНИЯ В ВОДЕ ИЛИ СОЗИДАНИЕ БУДУЩЕГО ОБЩИННОГО «ЖИВОГО СОЦИУМА» ЧЕЛОВЕЧЕСТВА

Все мы знаем, что Иоанн Креститель крестил иудеев в воде реки Иордан, призывая их к покаянию.

Но какой тайный смысл скрыт за проведением этого обряда?..

Прежде всего, поясним, что «река Иордан», в переводе на русский язык, означает «река Духовного Падения».

Но разве может Дух падать?..

Да! Дух благодати от Бога, поступая в Творение «падает» по ступеням духовной иерархии, отдавая Себя без остатка на низ лежащих ступенях. Поэтому все творенное, обладая естественным эгоистическим желанием получать благодать Бога, чтобы безбедно существовать, также подвержено своему духовному падению вместе с Его Духом!

Так вот, именно наша естественная страсть к излишнему комфортному получению благодати Божьей, без исполнения нашего человеческого долга перед Ним, за получение этой благодати, и есть наш злейший враг, на пути нашего духовного возрождения.  Преподобный Иоанн Кассиан по этому поводу говорил (Добротолюбие):
«– Не внешнего врага надобно бояться, враг наш заключен в нас самих. Почему и ведется в нас непрестанно внутренняя война. Одержи мы в ней победу – и все внешние брани сделаются ничтожными, и все станет у воина Христова мирно, и все ему покорно. Нечего будет бояться врага со вне, когда то, что есть внутри нас, быв побеждено, покорится духу.» 

Так вот, Учение Иоанна Крестителя и заключалось в том, чтобы иудеи покаялись в своих грехах и вспомнили свое высокое духовное предназначение, которое дал им Господь, и предприняли бы реальные шаги к своему духовному возрождению, и на своем примере показали бы всем другим народам Творения Бога путь к этому возрождению.

Но разве евреи не следуют Законам Торы?..

В том то и весь секрет, что следуют… 

Но в понимании людей укоренилось привычное понятие, что Закон есть только то, что запрещено делать. Отсюда делается акцент на 365 негативных Заповедей Торы, которые и говорят о тех запретных делах, которые нельзя совершать, ну хотя бы один день в неделю, т.е. в «шабат». Но существуют и 248 позитивных Заповедей во все той же Торе, которые необходимо совершать постоянно, даже в «шабат». Но их специфичность заключается в том, что их можно понять только путем подражания своих действий, действиям Бога, пророков, святых и других Духовных Учителей Человечества.

Но почему нельзя научиться этому из современных средств информации?..
А чему там научишься, если там, в основном, акцент делается на гротеске сцен: катастроф; насилии; убийствах и других мерзостей, в которых живет современное Человечество. Дело здесь в том, что в условиях спутанных языков-споров человеческих, обусловленных тем, что, согласно Торе, Человечество попало в «Вавилонский Плен», где сейчас оно и находится, и от которого существует необходимость спастись, языковым словоблудием – язычеством, эту задачу не решить!.. 

Вот уж действительно прав был, оказывается, Иоанн Креститель, когда узрел, что все люди живут в реке «Иордан». И не как не могут из нее выбраться, потому что не знают  как.

А куда же в таком случае смотрят духовные руководители всех стран?..

Туда же и смотрят!.. Они же такие же люди… 

Недаром один из великих американских ученых выразил такую мысль, что все люди, поднимаясь на своей работе по служебной лестнице, в конце концов, достигают служебного уровня своей не компетенции. 

Так тогда с кого же нам остается брать пример?.. 
Только с Духовных Учителей – Спасителей Человечества!..

Но где же взять этих Учителей в нашем современном мире, погрязшем в гонке материального обогащения?.. Может так тому и лучше, и нет никакой необходимости поднимать эти различные духовные вопросы?.. Пусть все идет туда куда идет!.. И что заставляет обращаться человека к необходимости своего духовного возрождения?..

Нас заставляет обращаться к необходимости своего духовного возрождения присущий внутри нас интуитивный страх перед неизведанными тайнами. И причина этого страха определяется Всемогуществом Бога. От этого страха трепещут даже демоны, отпавшие от Бога ангелы и другая нечисть.

Преподобный Максим Исповедник о страхе говорил (Добротолюбие):
«– Страх Божий двояк: один рождается от угроз наказанием, от которого порождаются в нас по порядку: воздержание, терпение, упование на Бога и бесстрастие, из коего любовь. Другой – сопряжен с самою любовью, производя в душе благоговение, чтобы она от дерзновения любви не дошла до пренебрежения Бога. Страх двояк: один чистый, а другой – нечистый. Тот страх, который порождается по причине прегрешений, под действием ожидания мук, – нечист, так как причиною имеет сознаваемый за собою грех и не пребудет навсегда, потому что вместе с отьятием чрез покаяние греха исчезает. А тот, который и без этого боязливого беспокойства из-за грехов всегда стоит в душе, этот страх чист и никогда не отойдет, потому что он некако соприсущ Богу, как дань от лица тварей, проявляя собою естественное всем благоговение пред Его величием, превысшим всякого царства и силы.»
Но если это связано с Богом, то пусть за все за это отвечает Богом Избранный Народ, ему и «карты в руки»!..

Не все так просто… 

Тот же самый народ, за всего на всего сорока дневное отсутствие Моше, успел уже переметнуться к поклонению, вместо Бога, к «Золотому Тельцу». А теперь, что ты хочешь от этого народа, когда пророков у них не было уже около двух тысяч лет. Они в конце ХХ века проводили конференцию «Созидание духовного будущего еврейского народа». 

Но и каков результат?..

Плачевный!.. 

Почему?..

Потому что отсутствует единая идеология!..

Например, на проведенной конференции «Созидание Еврейского Будущего», которая проходила в Центре еврейских исследований при Йорском университете в октябре 1999 года, Гилель Галкин, в своем докладе: «Ахад Ха Ам, Гилель и конец сионизма диаспоры.»; высказал, на основе спора двух мыслителей еврейского народа, следующее: 

«Ахад Ха Ам, кто, говоря словами Артура Херцберга, отдававшего ему дань восхищения, первым «начал сто лет назад обсуждение» относительно «продолжения борьбы за определение современной еврейской культуры», что он делал, обозначая ту позицию сионизма, которая была резко критична по отношению к Герцлю. В жизни этих двух людей не было более волнующего общего момента, чем рецензия Ахад Ха Ама на выход в свет второй книги Герцля, утопического романа «Староновая страна» («Altneuland»), опубликованного в 1902 г. … Однако, если мы отвлечемся от утопической сахарной глазури, которая больше значила для Герцля (он был влюблен в технику и иногда замечательно прозорлив насчет ее использования), чем должна значить для нас, то увидим, что концепция идеального еврейского общества Герцля была наиболее умеренной из этих двух. В противоположность Ахад Ха Аму, который требовал, чтобы еврейская жизнь в Палестине полностью отражала моральный и культурный дух еврейского народа, Герцль хотел установления хорошо отработанной социал-демократии европейского образца, основанной на просвещенном эгоизме, что, как с восхищением заявляет Кингскорт, можно было бы принять за Италию. … В самом деле, в 1899 г. в очерке, озаглавленном «Национальная мораль», где он упрекает и Герцля, и Нордау в сочинении пьес, в которых евреи не по-еврейски вызывают иноверцев на дуэли, ошибочно сражаясь во имя еврейской чести, Ахад Ха Ам доказывает, что именно еврейское понимание морали, отличающееся от понимания других людей и более продвинутое, чем у них, может лучше наполнить сионизм уникальным еврейским содержанием, которое ему необходимо. … Герцль при своей эксцентричности во многих вопросах видел этот аспект будущего более ясно. В отличие от Ахад Ха Ама, он обращал взор не только на техническую мощь, изменяющую этот мир после весьма беглого знакомства с ним, но и на неумолимый универсализм и эффект культурного выравнивания, который все больше стирает индивидуальность различных стран. Он был заблуждающимся оптимистом в своем убеждении, что, начав с нуля, без груза старых ошибок, еврейское государство смогло бы использовать новую технику более рационально и эффективно, чем Европа и Америка. Он был реабилитированным историей реалистом, когда полагал, что новое общество, построенное там, по своей сущности не будет слишком отличаться от других технологически развитых государств и быстро начнет впитывать их последние достижения. Но давайте отдадим должное и Ахад Ха Аму: он лучше, чем Герцль, понимал, что такое общество сможет решить проблемы евреев, но не проблему иудаизма. Это понимание остается верным сегодня, как и сто лет назад. Израиль предлагает евреям мира, как он делал это с самого своего основания, поистине огромную, хотя и строго ограниченную возможность: жить в обществе еврейского большинства, размещенном на еврейской исторической родине, где евреи будут сами отвечать за все аспекты своей жизни. Это такая возможность, которой, по определению, нельзя воспользоваться в диаспоре. Она не перемещается. Идеи могут перемещаться, но, выражаясь на языке Ахал Ха Ама, Израиль их избегает. Выбрав жизнь в этой стране, вы можете разделить свои проблемы с другими евреями, но сами проблемы будут в основном теми же, что у людей во всем мире. И проблема иудаизма не только остается в еврейском государстве, из года в год она растет, вызывая все большее раздражение и беспокойство.» 
В заблуждение материализма евреев ввели и известные всему Человечеству, такие как Карл Маркс, так и как Карл Поппер. Так, что в глобальном масштабе надеяться, что все Человечество сразу же откажется от поклонения материальным безжизненным идолам, не представляется пока возможным. По всей вероятности это необходимо осуществлять путем создания небольших общин, ставящих своею целью созидание будущего общинного «Живого Социума» Человечества, как показал это, например, Карлос Кастанеда.

Как говорил Спаситель, что не надо в этом вопросе увлекаться созданием больших групп. И посему Он обещал, что там, где собрались даже двое или трое во Имя Мое, там и Я – Живое Слово Бога с ними. Чтобы эта небольшая группа, с целью создания общины «Живого Социума», исполняющего 248 позитивных Заповедей Торы или Евангелия, как это делают органы единого человеческого тела, созданные по образу и подобию Бога, уже могла следовать подражающим действиям Бога, пророков, святых и других наших Учителей. Тогда только можно полагать, в дальнейшем, что Человечество, взяв пример с таких общин, может Созидать Единый  Живой Организм, состоящий структурно из 248 территорий – государств, равноправных друг относительно друга, и без навязывания шаблона одним из государств, каждое со своей территориальной спецификой, исполняющих все те же 248 Заповедей Торы. Ибо, если бы внутри тела человека, разнородные органы навязывали бы каждый свою идеологию, то такой организм не мог бы существовать в живом его виде.

Если мы опять таки обратимся за аналогией к идеальному телу человека, то заметим, что оно пока растет, то по мере его роста, в нем постоянно накапливается его жизненная энергия. Но как только этот рост прекращается, так жизненная энергия тела тратится на привычные грешные действия человека, и в результате этого, тело его стареет и отмирает. Поэтому, чтобы создание общины «Живого Социума» было бессмертным, это созидание постоянно должно следовать духовному росту членов такой общины. Т.е. пока мы будем находиться в исполнении Заповедей Торы, то будем Живы, потому что с нами будет Мессия Бога, по определению Завета с Его Живым Словом - Спасителем. 

УНИКАЛЬНОСТЬ КАЖДОЙ ИНДИВИДУАЛЬНОЙ ЛИЧНОСТИ НАРОДА «ЭРЕЦ ЙИСРАЭЙЛЬ»

 «История ничему не учит» - делает вывод великий ученый ХХ столетия Карл Поппер, в своей книге «Нищета Историцизма». И это так, если эта история связана с эгоистическим, подверженным «Золотому Тельцу», отношением между людьми. Поэтому предлагаемое Карлом Поппером создание в условиях «Вавилонского Плена», когда спутаны языки человеческие, «открытых обществ» со «свободой слова» в них, внутри которых обсуждаются вопросы, обусловленные эгоистическими желаниями входящих в эти общества людей, также ничему не научат. Как не научило ранее создание «марксистских кружков» материалистов: «Блажен муж, который не ходит на совет нечестивых и не стоит на пути грешных и не сидит в собрании развлекателей, но в Законе Господа воля его, и о Законе Его размышляет он день и ночь!». (Теhелим, Псалмы Давида, 1:1;2)

Чтобы «открытые общества» могли бы способствовать духовному возрождению людей, в них обязательно, в качестве руководящего Источника Знаний, должно быть изучаемо Живое Слово Бога.

Как пишет рабби Барух Шалом Алеви Ашлаг в «Ступени духовного возвышения» (1984, 10): «После свершения греха Адам упал со своего высшего духовного уровня, и его душа раскололась на 600000 маленьких индивидуальных душ». И чтобы исправить Мир, Бог разделил Мир на две половины – темную (Иудея) и светлую (Йисраэйль). Светлую, через подобие Его Живого Слова Он бесконечно приблизил к Себе, а темную – бесконечно удалил от Себя. (от ред. – Чтобы показать высокую духовную информативность русского языка и близость его корней слов к ивриту, рассмотрим эти два слова подробнее: 1. «Близ+ил (эль)», т.е. близ Бога; 2. «Уд+лил», т.е. «уд» - удивление возникающее при появлении «мужского органа» и «лила» - ночь.)

Так в человеке грешнике – иври – еврее появилось две души. Карлос Кастанеда, доктор антропологических наук, таковых называет нагвалями. В задачу нагвалей при их жизни на Земле входит исправление Мира через Мессию в этот Мир «намерения» Живого Слова Бога.

Согласно учению иудаизма, поэтому в Мире, особенно во времена Мошиаха, постоянно присутствует 600000 двойных душ – нагвалей, которые в своей «светлой стороне» принадлежащей к народу «Эрец Йисраэйль» - каждый имеет духовное подобие к определенному Имени Бога, а в своей совокупности представляют «Царствие Небесное» или точнее «Царствие Имен Бога», которые для нашего мира являются «корнями» слов аллегорично описывающих Мир Бога и находящих в нашем мире подобие, так как: «Что вверху, то и в низу». Поэтому то каждый иври – нагваль уникален в нашем мире, потому что представляет для нас присутствие на Земле духовного представительства одного из Имен Бога. И описание жизненного опыта иври становится для нас уникальным, как бы странным этот опыт с нашей эгоистической точки зрения на первый взгляд ни казался бы, в нем можно найти и «частицу» безграничного и беспредельного опыта альтруистической Самоотдачи Бога, в насыщении Своего Творения Своею Благодатью.

В своей совокупности все 600000 иври – нагвалей могут «опускать» для нас на Землю Единое Живое Слово Бога, которое отражается, например, во всех Священных Писаниях. Таким образом, жизнеописание их опыта, с перечислением их имен связанных с Именами Бога, для нас становится уникальным, чтобы брать с них пример не эгоистического – альтруистического их поведения. 

Книги со сведениями, где размещается, обычно по алфавиту, уникальный опыт Человечества, мы привыкли называть или энциклопедией, или словарем, или толковником слов, или словником, или просто букварем. В аврамических религиях, про Книгу, где перечисляются Имена Бога, говорится, что если будешь исполнять Волю Мою, то запишу тебя в такую «Книгу Вечной Жизни».

ЦЕЛИ И ЗАДАЧИ ИЗБРАННОГО НАРОДА «ЭРЕЦ ЙИСРАЭЙЛЬ»

Из индуизма мы знаем, что в нем строго осуждалось смешение кастовых его устоев.

Но ведь в современном мире равенства и демократии не приемлются же кастовые различия людей?..

И все же, несмотря на это, различия людей сохраняется под различными видами многопартийных систем, экономическим их статусом и специализацией в их образовании.

Такая тенденция сохраняется и в религиозных конфессиях при создании общин из «собрания» единомышленников, лицеприятных друг другу. Так, например, в иудаизме, по его концепции, в его состав входит «Богом избранный народ», стремящийся к возвышению в «Эрец Йисраэйль» - «Прямому видению Жедания Бога».

Но новый ли это подход?..

Если отнести избранность иудеев к кастовым устоям индуизма, то по терминологии последнего его можно классифицировать, например, как брахманов или священников. В свою очередь, Танах показывает, что священство избранного народа несет в себе, во второй светлой душе иудея, четыре его категории:

1. Избранный народ Эрец Йисраэйль;

2. Мудрецы Эрец Йисраэйль;

3. Пророки Эрец Йисраэйль;

4. Мошиах – Мессия Эрец Йисраэйль.

Избранный народ Эрец Йисраэйль имеет самый простой – «пшат» доступ к таинствам Писаний иудаизма, описываемый, так называемым, «каббалистическим языком» - «языком ветвей» от корня растущего в Мирах Бога. Мудрецы – к намекам уровня «ремез». Пророки – к необходимому уровню «друш». И Мошиах – к тайному уровню «сод».

Но каковы же цели и задачи «избранного народа»?..

Ари, в книге «Дерево Жизни», пишет:

«PRIVATE
Когда рабби Акива говорит о любви к ближнему - одном из 613 законов, охватывающих жизнь человека от рождения до смерти, его обязанности относительно общества и даже относительно Создателя, как об общем - он подразумевает, что все остальные 612 законов - всего лишь составляющие этого правила.

Но при попытке найти этому объяснение, мы наталкиваемся на еще более странное высказывание Гилеля, который на просьбу перешедшего в иудаизм: "Научи меня всей Торе, пока я стою на одной ноге" - ответил: "Все, что ты ненавидишь, не делай и другим. В этом - все!" Из ответа ясно - вся Тора оказывается существует для выясненияи выполнения лишь одного закона: "Люби другого, как себя".

Но как могу я любить другого, как самого себя - то есть постоянно выполнять все желания каждого из окружающих, когда даже собственные желания я не успеваю удовлетворить! И как будто вдобавок поясняется, что я должен удовлетворять потребности другого прежде, чем свои собственные. …

Тора утверждает, что мир сотворен лишь для выполнения ее законов, цель которых - духовное развитие человека до уровня возвышения над нашим материальным миром для соединения с Создателем.

Но зачем понадобилось Создателю создавать нас такими порочными и вручать нам Тору для нашего исправления? Отвечает на это книга "Зоhар" так: "Кто ест чужой хлеб, стыдится смотреть в глаза дающему".

Поэтому, чтобы избавить нас от подобного чувства, создан этот мир, где в борьбе с самим собой, с собственным эгоизмом зарабатывает человек сам свой будущий мир.

Для пояснения представим себе следующую ситуацию: богач, встретив после долгой разлуки бедного друга, ведет его к себе домой, кормит, поит, одевает и т.п. - и так изо дня в день. И как-то раз, рассчитывая сделать еще что-либо приятное другу, спросил он, чем бы еще мог услужить - получил ответ: "Лишь одного хотел бы я - то, что получаю теперь из сострадания, достичь собственным трудом. Все мои просьбы ты в состоянии удовлетворить, кроме этой!" …

Абсолютным эгоистом рождается человек и растет, лишь о себе заботясь. Даже мысли о сострадании и помощи не возникает у него, и тем противоположен он Создателю, оживляющему всю природу. Но, подрастая, под влиянием окружающего его общества, человек начинает понимать необходимость взаимопомощи, размер и направление которой зависят от развития общества.

Наделив нас низкими склонностями и вручив в противовес им Тору, Творец создал, таким образом, возможность, истребив проявление эгоизма, достичь состояния наслаждения без чувства стыда. …

Не соблюдающие же правила Торы не могут выйти за пределы "Конечного эгоизма". Согласно Торе, законы отношения в обществе более важны, чем законы, относящиеся к связи с Творцом, поскольку постоянная возможность их соблюдения в различных ситуациях позволяет человеку эффективно исправлять себя в нужном направлении.

Теперь мы можем понять ответ Гилеля перешедшему в иудаизм, что главное в Торе - любовь к другим, а все остальные 612 законов лишь вспомогательные, включая и законы отношений с Создателем - поскольку невозможно слиться с ним до достижения состояния любви к ближнему. И потому Гилель указал на любовь к другим, как на самоеверное и быстрое средство овладеть всей Торой.

И потому была вручена Тора не одному человеку (например, Адаму) или маленькой группе людей (семье Авраама), а уже сложившемуся народу, вместе все члены которого страдали в рабстве. И по выходе из Египта принял каждый для себя это правило любви к ближнему. …

Но поскольку народ зависит лишь от самого себя, то нарушение кем-либо принятого обязательства, вносит в общество вакуум от не оказанной помощи другим.

В зависимости от количества нарушителей, правило, которое обязаны выполнять все члены общества, все больше нарушается. Ведь все члены общества ответственны друг за друга - то есть, как за выполнение, так и за нарушение законов.

В Торе приводится пример, поясняющий эту ответственность: двое в одной лодке. И начал один сверлить отверстие, а на просьбу второго прекратить ответил: "Какое тебе дело? Ведь на своей половине сверлю я!" Так по вине одного, все остальные тонут в погоне за утолением личного эгоизма.

Но древний мудрец Элиэзер, сын Рашб"и, автора книги "Зоhар" удивляет нас еще больше: не только евреи, но все человечество ответственно друг за друга. А евреи лишь первыми выполняют это правило. Но затем к ним присоединяются все остальные народы, и этим будет достигнуто исправление мира.

Избранным народ называется не по имеющемуся в нем, якобы, особому качеству, а именно потому, что прежде других обязан достичь должного уровня соблюдения этого требования, и по этой причине называемся мы особым народом, поскольку прежде других связаны коллективной ответственностью.

Невозможно полное исправление и возвышение мира, если не будут охвачены общим законом мироздания все его участники. Наша же обязанность заботой друг о друге привести мир к способности выполнения этого правила остальным человечеством.»

Таким образом, чтобы постичь это, человек должен освободиться от влияния своего эгоизма, т.е., обращаясь к «языку Торы», «выйти из Египта», и присоединиться к «избранному народу Эрец Йисраэйль».

Исполняя эти правила «избранный народ Эрец Йисраэйль» представляет Человечеству четыре вида Знаний Бога:

1. Избранный народ Эрец Йисраэйль – Знания о Творении Бога, на уровне «Пшат» - «Простой». 

«Изучение создания и развития миров в объеме, постижимом человеком, а именно: каким образом Творец путем последовательных сокращений создал миры и существа, их населяющие. Законы взаимодействия духовного и материального миров и их следствия.

Цель творения человека - сочетанием души и тела, путем высшего управления через природу и фактор случайности, с помощью двух взаимно уравновешенных систем светлых и темных сил - создание системы с иллюзией свободы воли.» 
 (АРИ, «Дерево Жизни», 1)
2. Мудрецы Эрец Йисраэйль – Знания о функционировании Творения, на уровне «Ремез» - «Намека».     «Изучение сущности человека, его взаимосвязи и взаимодействия с духовным миром. Приход человека в этот мир и уход из него. Какую реакцию со стороны высших миров на наш мир и лично на каждого из нас вызывают действия человека. Личный путь каждого со времени создания миров до постижения Высшей цели.»  
 (там же)
3. Пророки Эрец Йисраэйль – Знания о кругообороте душ в Творении, на уровне «Друш» - «Необходимом».    

«Изучение сущности каждой души и ее кругообращения. Действия человека в этой жизни и их последствия в последующих его жизнях от начала и до конца мира. Каким образом, по какой причине спускается душа в тело, и в зависимости от чего, определенное тело принимает определенную душу.

Тайна Случая и исследование истории рода человеческого как следствия определенного порядка и перемещения душ, прослеживание этого пути в течение 6000 лет. Связь души с общим управлением системы миров, ее кругообороты, циклы жизни и смерти - все то, от чего зависят все наши пути в этом мире.»  


  (там же)
4. Мошиах Эрец Йисраэйль – Знания об управлении Творением, на уровне «Сод» - «Тайны».  

«Изучение нашего мира - неживой, растительной и животной природы, их сущности, роли и управления ими из духовного мира. Управление свыше и наше восприятие Природы, Времени, Пространства.

Исследование высших сил, двигающих материальные тела. Каким образом единая внутренняя сила толкает все живое и мертвое к намеченной цели? Можно ли разрешить фундаментальную загадку человеческой жизни, не затрагивая вопроса об ее источнике?» (там же)
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ГЛАВА 12
САМОНИЗВЕРЖЕНИЕ ПРАВ «ВЕТХОГО ЧЕЛОВЕКА» В ПОКАЯНИИ, КАК СУД БОЖИЙ И ТАИНСТВА ПРЕОБРАЖЕНИЯ ЕГО МИРОВОСПРИЯТИЯ
СУДЬБА КАК СЛЕДСТВИЕ ДЕЙСТВИЯ НА ДУХОВНЫХ ПЛАНАХ БЫТИЯ ЗАКОНА СОХРАНЕНИЯ ЭНЕРГИИ, ИМПУЛЬСА ИТ.Д.

А зачем так уж необходимо придерживаться этических  принципов обусловленных всего лишь первой ступенью классической йоги?..

Многие люди глубоко ошибаются, когда думают, что они могут действовать безнаказанно в этом мире. Даже из чистой «неживой» механики мы знаем о существовании закона о сохранении энергии, импульса и всего другого. Ничего, даже в мертвой природе, не исчезает и не пропадает, а может переходить из одного вида в другой. Такие законы сохранения действуют и на живые организмы. В живой природе, в отличие от неживой – материальной, эти законы действуют с «отложенным сроком действия».

"Если бы Аллах схватил людей за их несправедливости, то не оставил бы на ней никакого животного. Но Он отсрочивает им до определенного предела, когда же придет их предел, они ни на час не замедлят его и не ускорят".                                                          

       (Коран 16.63)
В результате этого, у многих рационально мыслящих людей возникает заблуждение о случайности судьбы каждого живого существа.

На самом деле никакой случайности в судьбе не бывает: «Как аукнется, так и откликнется!». Судьба каждого живого существа определяется ранее производимыми им действиями, зачастую еще в прошлых его жизнях или, проводя аналогию с неживой природой, в его беспредельных по времени видоизменениях.

Но в аврамических религиях отрицается же возможность реинкарнации живых существ?..

Не отрицается, а не акцентируется. Иначе, если бы Учения религий не могли бы изменять судьбу человека, то они были бы бесполезными.  Считается, что человек, изучая Слово Бога, до этого должен догадаться сам. А иначе, как понимать слова Спасителя: «В жизни будущего века. Аминь.»?.. 

«Колесо Самсары» - «Циклического Заблуждения» всей 

вселенной находящейся в когтях Ямы – Владыки Смерти      Таблица 12

	Рисунки на «Колесе Самсары»
	Их  значения
	Циклические изменения, в течении

	
	
	суток – энерге-тических меридианов
	Года - зодиак
	12 лет - зодиак
	вечности – явлений психической жизни

	роды

(причина)
	рождение дающее толчок перерождению
	легких
	овен
	мышь
	джати – рождение

	пере-рождение - следствие
	порождающее обновленную смерть
	толстой кишки
	телец
	бык
	джарамарана – старость и смерть

	слепец
	первоначальная невежес-твенность
	желудка
	близнецы
	тигр
	авидья – незнание, как источник всех страданий

	гончар
	которая дает начало элеме-ментарным импульсам
	селезенки и поджелудчной железы
	рак
	кот, заяц
	санскара – он возбуждает желания

	обезьяна с персиком
	импульсы дают начало сознанию
	сердца
	лев
	дракон
	виджняна – они 

рождают: сознание

	двое в лодке
	сознание дает начало имени и форме
	тонкой кишки
	дева
	змея
	нама-рупа – имя и форму

	шесть пустых домов
	пять чувств и ум
	мочевого пузыря
	весы
	лошадь
	шадаятана – осознание органов чувств

	занятия влечений
	чувства порождают желания контакта
	почек
	скорпион
	овца
	спарса – стимулятор органов чувств

	ослеплен-ный стрелами
	контакт порождающий слепое чувство
	перикарда
	стрелец
	обезьяна
	ведана – сами чувства

	питье
	которое порождает жажду большего
	трех обогрева-телей
	козерог
	петух
	тришна – половое влечение 

	обезьяна хватает плод
	одобрение: жажда порождающая хватание
	желчного пузыря
	водолей
	собака
	упадана – чувство собственности

	беременная
	хватание порождает непрерывность существования
	печени
	рыб
	кабан
	бхава – становление, приводящее к новому рождению


Или от чего должен спасаться человек, если он умер, да и Бог с ним?.. Человек должен спасаться от вечного огня ада. 

«Я верю, что этот процесс реинкарнации не ограничен Тибетом, но может происходить во всех странах и во все времена. Во всех периодах истории были такие люди, обладающие гениальностью в искусстве, духовной силой и гуманитарным мировоззрением, которые помогали человечеству идти вперед. Я думаю о Ганди, Эйнштейне, Аврааме Линкольне, Матери Терезе, о Шекспире, о Св. Франциске, о Бетховене, о Микельанджело. Когда тибетцы узнают о таких людях, они тут же говорят, что это бодхисаттвы. И когда бы я ни слышал о них, об их трудах и мировоззрении, меня всегда глубоко трогает великолепие огромного эволюционного процесса появления этих будд и мастеров, освобождающих существа и улучшающих этот мир.»

(Согьял Ринпоче. "Книга жизни и практики умирания")
В Таблице 12 привожу тебе сведения о беспрерывных циклах явлений, происходящих в грешной природе мироздания.

Анализируя Таблицу 12 можно заметить, что вся наша материальная жизнь от рождения до смерти, это только один шаг в цикле перерождений. Остальные одиннадцать шагов происходят от нашего невежества – незнания Слова Бога отраженного нам в Священных Писаниях. И именно поэтому в христианстве и утверждается, что единственным путем к спасению для человека является Спаситель – Живое Слово Бога – Его Знамения опустившиеся на землю сначала через Его пророков, а затем и непосредственно в лице Йешуа (Спасителя, Иисуса, Исо).
В связи с этим, мудрые люди, зная этот закон, заключают, что человеку от его рождения, его судьбой, если он не занимается духовной практикой, уже отпущено: сколько ему суждено чего-то съесть, на протяжении своей жизни; сколько раз он может вдохнуть воздуха; какие беды его могут подстерегать; ит.д. Поэтому ими рекомендуется придерживаться: этико-моральных принципов; уделять внимание чистоте, качеству и количеству употребляемой пищи; ограничивать постом употребляемое ее количество; и даже ограничивать себя в количестве вдохов и выдохов, отрабатывая медленное дыхание с его задержками; ит.д.

Но ведь Спаситель взял «грехи мира» на Себя!?.

Да! Но Он рекомендовал «нести крест» своей судьбы и своего духовного предназначения «до конца», как делал это Он Сам, беря с Него пример.

«Цепляясь за фальшивое понятие пространства, несчастное эго (души человека), страдает от последовательных кругов смертей и рождений, повторяющихся тысячалетия за тысячалетиями, в течении которых оно определяет форму своим вознаграждениям и воздаяниям, ибо каждая мысль, каждое слово и каждое действие порождает карму (судьбу), - силу порождающую результаты, точно соответствующие причинам (око за око, зуб за зуб!). Все (занимающиеся духовными практиками) тяготеющие уменьшить иллюзию эго, ослабляют хватку кармы, те же, кто ее поддерживают, затягивают эти путы.»

(Джон Броуфельд, Тантрический мистицизм Тибета, Нью-Йорк, 1979)

Кто этого не придерживается, «не имеет части» от Него, и поэтому остается причастен к Змию жалящего каждого «в пяту» - следствием ранее произведенных причин.

Другое дело, когда человек пытается отвернуться от дурных дел и причаститься к Законам Бога, тогда Господь, по Своему Милосердию, может многое простить ему и видоизменить – преобразовать – перестроить его судьбу. Этот принцип Милосердия Бога и лежит в основе возможностей каждого живого существа, при соблюдении им моральных принципов Его Законов, в: «Тайноведении духовного оздоровления среды своего обитания». 

О  ДУХОВНЫХ  ШКОЛАХ

«Кто превозмогает других, тот силен. Кто превозмогает самого себя, тот могуществен (акбар)…»

  (Лао Цзы)

    Какая же такая глобальная причина существует перед каждым человеком, что Человечество вынуждено создавать множество «духовных институтов», которые с точки зрения материализма и других «рациональных» учений, основывающихся только на нашем «рационально - рассудочном» мышлении, кажутся совершенно бесполезными?..

    Напомню тебе, что даже из «чистого материализма» известен закон, на который обращал наше внимание В.М. Ломоносов, о сохранении энергии, или материи, или импульса (или проводя аналогию дальше других проявлений нашего бытия)… 

Духовные школы, институты и университеты нас предупреждают, что перед каждым родившимся на Земле человеком существует выбор пути, идя по которому, в течении своей жизни, он может «попасть» после своей смерти или в вечный ад, или в вечный рай (заметь, что от этого выбора не «спасает» даже смерть). И это зависит только от того, как он «распорядится» собой в этой данной ему конкретной текущей жизни…

    При такой постановке вопроса можно констатировать, что любое поведение любого человека в нашей жизни, не связанное с его стремлениями к духовному возрождению, является великой его глупостью…

    Так перед каждым рожденным человеком, хочет он этого или нет, представлены на его выбор две «программы – сценария», по которым он может следовать в своей жизни…

    Первая – «мягкая», отличающаяся полнотой лукавых соблазнов «Змия – Антихриста», который как бы говорит человеку: «Ты мой!.. Ты мой по Завету Господа (Тора, Брейшит, 3:15)!.. Все равно, как бы ты не «дергался», я найду способ «язвить твою пяту»!.. Поэтому будь просто «куском мяса» и живи, как ты думаешь, что это ты думаешь, в свое удовольствие!..»…

    Вторая – «жесткая», Господа, Христа, Аллаха, требующая от человека повседневного и повсеместного выполнения строгих нравственных и более высоких духовных иерархий правил – Его Заповедей…

    Ведь человеку, ставшему на духовный путь своего совершенствования, как пишется в Гатхе, необходимо постоянно сражаться с армиями Мар («неверных» мыслей), разрушающих всеобщую Дхарму Будды и заграждающих дорогу к Дао (к пути – к знаниям, к «прямому пути» к Господу), создавая желания, печаль, ненависть, сон ит.д. (Даоская Йога, с.116).

«И сражайтесь на пути Аллаха (с армиями Мар от «неверных» своих мыслей) и знайте, что Аллах – слышащий, знающий!»  

 (Коран, 2:245)

    Как пишется в книге «Даоская Йога»:


«Желание есть первая из ваших армий; 


Тревога и грусть – вторая;



Третья – жажда и голод;




Стремление к любви – четвертая;





Пятая – сон и сонливость;

Тогда как испуг и страх – шестая;


Сомнение и раскаяние – седьмая;



Гнев и негодование – восьмая;




Прибыль и жадность – девятая;




         Тогда как гордость и сомнение – десятая.

С таким многочисленным войском вы 


намереваетесь разрушить Сангху.



Я употребляю сильную мудрость Дхьяны, 




чтобы сломить всю вашу силу; тогда я





являюсь Буддой, чтобы освободить все






живые существа.»

    Чтобы следовать духовному пути: «…мы должны начать свою практику с соблюдения (норм морали – нравственности, отраженных в Священных Писаниях и, как следствие, существующих в этике и эстетике) 5 первых предписаний или запретов («обрезания низменной плоти» - животной своей души) против:

 1.Убийства; 2. Кражи; 3.Похоти; 4. Лжи; 5. И опьяняющих напитков.»  

 (Там же, с.29)

    10 зол и 8 противоположностей есть характеристики живых существ на этой Земле:

1. «10 зол: убийство, вражда, похоть, ложь, двуязычие, грубая речь, грязный образ речи, скупость, гнев, и ложные взгляды;

 2. 8 противоположностей: праведные взгляд, мышление, речь, дело, образ, стремление, воспоминание и медитация (на Господе – возвышение в Йисраэйль, когда «есть видение Желания Бога»)»  

 (Там же, с.8)

    А как же держаться «праведного», этих норм морали – нравственности, заповеданных Господом?..

    Для этого и существуют «духовные школы, институты и университеты»… Выбирай и иди…

    Но их же много, а я один…

    Множество их кажущееся, так как, на поверку, они все едины в своей цели – привести человека к Богу…

    Но они же противоречат друг другу…

    Противоречат не они, а люди которые в них… И ошибки этих людей естественны, ведь перед всеми ними на их пути возникают все те же «армии Мар»…

«Поистине, Господь рассудит между ними в День Воскресения, в чем они разногласили!»  

 (Коран, 3:2)

    В конце концов, если ты им не доверяешь, ты ведь читатель («книжник»), и поэтому можешь изучать Священные Писания и следовать их предписаниям самостоятельно, или в кругу своих единомышленников… Кто тебе в этом мешает?.. Главное не «свались» в какое-либо «течение фанатизма»…

    В том то все и дело… Как этого избежать?..

    Путем изучения Священных Писаний и разумно – рассудочного их понимания, через доверие своей интуиции… Держись критериев добра и избегай зло…

    Желательно совместить телесное и духовное свое развитие с, так называемым, общественно полезным творчеством добротодеяния, основывающимся на принципах нравственности, например, под девизом: «Школа духовного возрождения активности самосознания человека»…

    Примером такого общественно полезного творчества могут служить творческие коллективы людей, с социальной точки зрения, напоминающие кибуц Израиля, поселения казаков, районы «плотного проживания» - махалля, в которых параллельно с общественно полезным творчеством, дополнительно необходимо вводить занятия по: 

1. Этическому и эстетическому воспитанию человека – «обрезание» зла через внутреннюю его духовную «перестройку», происходящую при изучении, понимании и исполнении Заповеданного в Священных Писаниях; 

2. Различным видам физиологических тренингов – обуславливающих здоровье и «омоложение»;

3. Изучение Священных Писаний для «перехода – перестройки – преобразования своего мышления» от рационально – рассудочного, через иррационализм, к разумному; 

4. Практика духовного совершенствования в «омовении» таинствами непосредственно из «Сосудов Хабад» - Знания, Понимания и Мудрости Господа («возвышение в Эрец Йисраэйль» - «умная молитва» - медитация и самадхи - быть «на прямом пути» к Господу, «не придавая Аллаху сотоварищей», в том числе и собственные «неверные» - неразумные мысли)…

«И пусть будет среди вас община, которая призывает к добру, приказывает одобренное и удерживает от не одобряемого (Господом). Эти – счастливы.» 

                                                                                     (Коран, 3:100)
О  БЕЗДУХОВНОСТИ

“Ибо мы знаем, что закон духовен, а я плотен, продан греху. Ибо не  понимаю, что делаю; потому что  не то делаю,  что хочу,  а что  ненавижу, то делаю”.                                                   (Ев., Рим., 7:14;15)

Этот параграф посвящен тому, чтобы уведомить тебя, что известные в физике три закона, сформулированные Ньютоном (1687), которые являются основой «наглядной» для нас классической механики (потому что мы ее можем проконтролировать различными приборами), действуют в своем обобщенном принципе и в судьбах людей (Закон Справедливости, награды – возмездия, Карма).

Так, третий закон гласит, что любому:

«Действию всегда есть равное и противоположно направленное противодействие».

Ну и что мне до этого?..

А то, что по пословице:

«Сколько веревочка не вьется, все равно оборвется».

И что любое произведенное человеком греховное действие, особенно если оно связано с «притеснением», издевательством, пытками и убийством других людей, обязательно (по аналогичному закону, действующему в судьбах людей – закон «кармы») это действие вернется обидчику, если не в этой жизни, то в последующей, например, в аду. И глупо думать, что этот закон кто-то отменит лично для него…

А я слышал, что в христианстве Спаситель взял грехи всех христиан на себя…

Да, Он взял грехи на Себя, но только тех христиан, которые пребывают в Святом Духе.

«Да взыщется от рода сего кровь всех пророков, пролитая от создания мира.»                                                                      (Ев., Лук., 11:50)

Те же люди, которые не достигли этого состояния, описанного в Евангелии, должны беспрекословно «взять крест» своей судьбы на себя и в терпении следовать по пути за Ним.

«И кто не берет креста своего и не следует за Мною, тот недостоин Меня».                                                              (Ев., Мат., 10:38)

Т.е. в этом случае законы судьбы в христианстве твердо установлены.

«Но скорее небо и земля прейдут, нежели одна черта из закона пропадет».                                                                   (Ев., Лук., 16:17)    

Можно, конечно, с помощью Господа преобразовать свою судьбу, но для этого надо достичь того состояния, когда ты будешь выполнять три основные заповеди христианства «о любви» к Богу и ближнему как самому себе и «перестанешь судить мир» в своих мыслях, словах и на деле. Здесь уместно напомнить, что «Закон Мести» неправильно понимается во многих народах. Тот, кто мстит, хочет он этого или нет, «причащается» или находится «на прямом пути» к «потомкам Змия – Антихриста», потому что мстить должен не человек, а только по его судьбе «потомки Змия (там же).

А почему ты говоришь о глупости?..

Потому что кто услышал, что существуют только два пути попадания человека после его смерти (от этого не спасает даже смерть) и Воскресении в День Суда: 1. в рай; 2. в ад; поступает весьма глупо, если не пытается изучить, понять и исполнить Заповеди Господа, представленные каждому грамотному человеку в Священных Писаниях. Глупо кивать и на других людей, что они также поступают в своей жизни, не обращая внимание на то обстоятельство, что не удостоверились в существовании Бога и Его Справедливости (Земля есть место испытаний людей на пути их совершенствования), и:

«Незнание Закона не освобождает от наказания»    
(из Уголовного кодекса)

Например, в иудаизме каждый еврей должен выйти из Египта или «из враждебного состояния ко всему его окружающему» (доп.ред.-т.е. от раболепия перед кем и чем-либо, кроме благоговения перед Высшим Разумом); в христианстве каждый христианин  должен покинуть путь геены огненной – погибших миров, и причаститься ко Спасителю Христу, чтобы “выйти” из состояния бездуховности: 

“…отложивши всякую злобу, коварство, лицемерие, зависть и злословие…” 


                                      (Ев., 1 Петра, 2:1); 

а в исламе встать на «прямой путь» к Господу, «не придавая Ему сотоварищей».

В таблице 13 представлены «Духовно Погибшие Миры» страны «Гнева или Ярости» (Харан), которые и «мешают» на нашем пути к Высшему Разуму Господа. 

Находясь в плену своих страстей, “зациклившись” в кругу своих привычек – в “Вавилонском плену” - Завесы Неведения, человек сознанием своим живет в “животной” своей душе “ситра ахара”; и, в принципе, мало чем отличается от гоя – язычника, скорее всего похожего, с точки зрения современной техники, на совершенного робота, который может искушаться и действовать по “программе сил зла”.

Гнев и “Духовно Погибшие Миры”                  Таблица 13
	«Отложивши всякую» (Ев. 1 Петра, 2:1)
	“Механизмы бездуховности”
	“Силы зла”
	«Прах 

планет»
	“Питаются”

	Злобу
	собственная 

недисципли-нированность
	“Антихрист”
	Юпитер (Зевс)
	душой

	Коварство
	рационализм в мышлении
	“Ковар”
	Сатурн
	духом

	Лицемерие
	неразумие (доп.ред.-лживость)
	“Тьма”
	Нептун
	“остатками жизненности”

	Зависть
	“бессердечное мудрствование”
	“Фараон”
	Солнце
	богатством умерщвляемых

	Злословие
	отсутствие 

покаяния
	“Заблудший”
	Луна
	иллюзией


“… ибо не понимаю, что делаю; потому что не то делаю, что хочу, а что ненавижу, то делаю… ”     

         



(Ев., Рим., 7:15)

А вот чтобы перестать быть роботом, рабом привычек, Писания религий призывают к устремлению человека к “силам добра”. С помощью своего разумно-рассудочного добротодеяния, став исполнителем Воли Господа, перейти сознательно от души “ситра ахара” к божественной своей душе, где уже Сам Господь спасает от «Вавилонского плена» и вводит в царство Небесное, причастившись к Высшему Разуму Спасителя Мессии по Воскресении в День Суда как исповедуют религии Единого Господа.

«Но слышим, что некоторые у вас поступают бесчинно, ничего не делают, а суетятся; Таковых увещаваем и убеждаем Господом нашим Иисусом Христом, чтобы они, работая в безмолвии, ели свой хлеб». 

  (Ев., 2 Фесс., 3:11;12)

РЕЛИГИИ, КАК СПОСОБ ИЗМЕНЕНИЯ ВОСПРИЯТИЯ ЧЕЛОВЕКА ЧЕРЕЗ ЖИВОЕ СЛОВО БОГА – «КНИГУ»

Христианство и ислам нас «пугают» Судным Днем и «концом света». В чем же здесь дело?..

И если глубоко задуматься над этим вопросом, то оказывается, что чтобы  не быть осужденными, как неверные, мы должны всего на всего перейти от восприятия окружающего нас мира «Зла», вынуждающего нас к нашим греховным поступкам, к восприятию мира «Добра».

Казалось бы, это простейшая задача, которая не требует к себе никакого внимания. Но это совсем не так. Решение этой задачи требует от человека колоссальных усилий его повседневного и пожизненного духовного труда. 

Как человек воспринимает мир?..

Через органы нашего восприятия, среди которых наибольшее внимание мы уделяем зрению, а затем и слуху. Если мы обратимся к культурному наследию Человечества, то и там мы увидим, что наибольшую в них ценность представляют художественные произведения великих мастеров. Я сам был потрясен выставкой картин Рерихов, проводившейся в свое время в Ташкенте. На второй план нашего культурного наследия выходят произведения великих композиторов и театральные постановки, где музыка совмещается со зрелищем.

Ну и что из этого?..

Карлос Кастанеда, говоря о миро восприятии человека, вводит очень удачный и понятный термин – «точка сборки» этого восприятия. Эта точка сборки стабилизируется в человеке его умом. Ум, стабилизируя точку сборки, собирает «картину мира» в некую ее целостность. Собрав картину мира, он принимает на себя ответственность за целостность этой картины, и это служит ему поводом отделить себя от этой картины, возгордится своей ответственностью и придти к ошибочному выводу о существовании своего индивидуального «я».

И с момента появления «гордости» ума, для него критерием истины становится не сама истинная картина мира, а только его индивидуальный – личный опыт ее умозрительной «копии». Привыкая к этой «копии», ум держится за нее днем и ночью, как за основу его личной жизни, и любые попытки на изменение этой его «копии», со стороны «ближних своих», вызывает в нем агрессию и его греховные поступки.

В этих случаях, задачей духовных школ является расширение индивидуального мировосприятия человека с помощью «воплощенного» Учителя. Путем исследований «Новых Видящих», в возможностях изменения положения «точки сборки», было обнаружено, что ею можно «управлять» в осознанном «сновидении». Из Евангелия мы знаем, что и Спаситель трижды говорил своим ученикам, чтобы они не спали, т.е. во сне оставались бы в своем полном сознании.

Но великие религии мира, в отличие от многочисленных духовных школ, имеют еще одну неоспоримую возможность изменения в человеке его индивидуального мировосприятия (точки сборки), когда он остается в полном сознании и, с максимальной концентрацией своего внимания, читает – исследует «Книгу».

В этих условиях, Книга, содержащая Живое Слово Бога, расширяет умозрительное восприятие и становится связующим звеном человека с Духом от Бога, и человек, ее изучающий, имеет возможность духовно ожить, стать Живым в Боге.

«Там где двое или трое собрались во имя (Заповеданного) Мое, там и Я с ними.» 








(Евангелие)
Здесь и иудаизм, и христианство раскрывают нам возможность постижения таинств Бога при работе с Книгой. И даже при отсутствии воплощенного Учителя, которое строго рекомендовано в духовных школах, исследование книги вдвоем или втроем, в соответствии с Заповедью Живого Слова Бога, соединяют исследователей с Ним без придачи Ему «сотоварищей».

АКСИОМАТИЧНАЯ ОБРАТНО - ДЕДУКТИВНАЯ ПРАКТИЧЕСКАЯ СИСТЕМА ПОЗНАНИЯ  ТАИНСТВ  УНИВЕРСАЛЬНЫХ ВЫСКАЗЫВАНИЙ  ПИСАНИЙ (ЕВАНГЕЛИЕ), ПО ИДЕАЛЬНОМУ ПРИМЕРУ  СПАСИТЕЛЯ (В ЕГО ПУТИ, И ИСТИНЕ, И ЖИЗНИ)    
“Доколе Я (пример праведности) в мире, Я свет миру (грешников находящихся вне «Эрэц Йисраэйль»)”                     (Ев., Иоан., 9:5)
Обратная направленность вектора индукционной системы познания,  которым представлены Писания Торы, трудно воспринимаема не искушенному уму, тяготеющему только к рациональному мышлению. Этим фактом и можно объяснить заблуждения многих гениев Человечества, например, все того же Карла Поппера.
У человека, находящегося в состоянии необходимости понять воспринимаемую информацию, с обратным вектором ее индукционной направленности, начинают одолевать сомнения приводящие к стремлению доказать необходимость своего пребывания в рациональной части своего мышления – своей тюрьме своего концептуального каркаса. Но все может проститься человеку, кроме хулы на Дух Господа. И, если сомнение приводит человека к отказу от посылок Духа Господа, то Дух от него “отворачивается” и такой человек подвергается духовной “смерти”.

Что же получается?.. Закон Господа принят, Его хранят, Его почитают! Но многие, отвернувшись от Духа Господа, не до конца исполняющие “Предание”, оказываются отвернутыми от  видения Бога – вне Йисраэйля, не видят ту истину Закона представленную в Писаниях?.. Но как же тогда этот Закон познать?..

Поэтому то, мы и наблюдаем, что когда связь с Духом Господа, у “духовно погибших овец дома Йисраэйлева” отсутствует, индукционная связь нарушается, и возникают все проблемы передачи истины (возникает вопрос, как “оживить духовно мертвых” и эту потерянную связь восстановить?..).

“Ни гимны – Саман, ни изреченья – Риг, ни заклинанья – Яджур не спасут незрячего от злых деяний; я не пустое тебе говорю. Священные Писания не спасут от кривды того, кто поддается обману, кто пребывает в майе (заблуждения Вавилонского плена).” 






               (Санатсуджаты, 42:4;5)
Для этого случая, существует совершенно противоположный процесс, который мы можем наблюдать при воспоминании в памяти прежних событий нашего жизненного опыта. 

В этом случае человек как бы переходит в состояние передачи информации, и цепочки его мыслей, через словообразования, подлежат его высказыванию – речи, которую можно отнести к дедуктивному методу анализа информации хранимой в памяти человека, или, научно, с исследованием ранее полученного практического опыта. В этом случае, всю нашу память о прошлом опыте К. Кастанеда сравнивает с неким, индивидуальным для каждого человека, «не идеальным – хаотичным островом тональ».

И чтобы изменить – преобразить наш ограниченный духовный опыт этого острова, можно путем регулярного анализа своих греховных действий в сравнении их с идеальным духовным опытом Спасителя, обратно дедуктивно выявляя свои грехи, заменить свой грешный опыт на «частицу» идеального Его опыта. 

Тут то на помощь и приходит Живое Слово идеального примера в пути, и истине, и жизни Спасителя, отраженного нам в Евангелии. Этот идеальный пример может показать ученику, как покаяться, “взять грехи мира на себя” и уподобившись Ему, идти за Ним в своей жизни, взяв “крест свой” личной частицы своего долга в со-причастии с общей задачей Господа в Его Творении – Его Единого со всем Человечеством Миссионерства на Земле (Ев., Иоан., 10:9). В Вере, Надежде и Любви “открыться” Святому Духу Утешителя.

“Образ же беззакония виден из поведения благого.”

(Мокшадхарма, 261:6)

Евангелие констатирует, что восприятие Закона существует только до Иоханана. Этим Спаситель констатирует, что вся необходимая каноническая база Законов Бога, представлена пророками иудаизма еще до Иоханана.

“Закон и пророки до Иоанна; с сего времени царствие Божье благовествуется, и всякий с усилием (произведенного таинства “обрезания” грешного опыта и познания идеального) входит в него”

(Ев., Лук., 16:16)

Ибо Иоханан – наименьший в Царствии Небесном – Заповеданных Законов, который уже в свою очередь призывает грешников, стоящих по духовной иерархии ниже его, к покаянию. 

“А если у кого-либо неразумного раскаяние не возникает, такому предстоит очень большое страданье, порожденное (злым его) делом.” 


            (Мокшадхарма, 293:9;10)
Таким образом, для тех, кто находится вне видения Господа и не может воспринять Закон, и приходит Спаситель:

“Я пришел только к погибшим овцам дома Израилева”;    

        (Ев., Мат., 15:24)
т.е. к тем, кто оказался вне Йисраэйля, отвернувшись от Духа Господа – в рассеянии среди народов – гоев – язычников – заблудших.

“Не думайте, что Я пришел нарушить закон или пророков; не нарушить пришел Я, но исполнить (показав пример праведности его исполнения для “мертвых в Духе”), ибо истинно говорю вам: доколе не прейдет небо и земля (при конце света для тьмы), ни одна иота или ни одна черта не прейдет из закона, пока не исполнится все (не исполнится долг каждого конкретного человека в со-причастном и уподобляющем его исполнении – несения “креста” своего по примеру Его пути и истины и жизни)”

(Ев., Мат., 5:17;18)

Таким образом Спаситель показывает идеальный пример исполнения Закона тем, кто не может воспринять его в Писаниях, в его негативном тождестве законов индукции.

“Шах поднял глаза, устремил их вперед

и в правде (Спасителя) – он кривду (грехов) свою узнает.”

(Низами, М., Дет. лит., 1982 г., с. 69)
Исторически, на Седьмом Вселенском Соборе, христианство, окончательно обособившись от иудаизма, тем самым и подтвердило противоположность своего пути к Господу через пример Спасителя. Для них Богом стал, Воскресший и ушедший к Отцу, и не разрывный с Отцом, Уроженец – Посредник (Сын) – Живое Слово – Чудесные Знамения Бога Отца, но и в то же время Уроженец – Посредник (Сын) Человеческий, показавший идеальный пример праведности, понесший Свой “крест” - Свой долг Своей судьбы  до конца, и не претендовавший на свободный выбор Своей Воли, на Свою “личную историю” в “пути и истине и жизни”, исполняя только Волю Отца. 

Здесь уместно сказать, что в иудаизме существует таинство посвящения иудея в “назарейство”, когда посвященный “обрезает” своеволие в своей личной жизни и переходит на исполнение только Его Воли и, тем самым, вступает на путь “стирания своей личной истории”.

Вот такую систему универсальных высказываний, которая имеет возможность опытной ее проверки, только и признает в науке К. Поппер (там же, с. 68):

“Я считаю, что научные теории никогда не могут быть полностью оправданы и верифицированы, но, тем не менее, они проверяемы. Следовательно, я буду полагать, что объективность научных высказываний основана на возможности их интерсубъективной проверки.”

с одной только разницей что эта интерсубъективность, как утверждает христианство, должно исходить из идеального опыта Спасителя, и не ограничиваться только методом накопления ошибок опыта. Т.е., по сути, в своих выводах К. Поппер ведет науку к древнему учению о Карме, о накапливающемся у каждого индивидуального человека его грехов, за множество его жизней, Возмездия его Судьбы (в науке - не раскрытые тайны “случайностей”).

«Я доказал, что по основаниям строго логического характера, предсказать течение событий невозможно.»

(К. Поппер, Индетерминализм в классической квантовой физике, 1950 г)

А встречаются ли особенности на практическом духовном пути?..

Это, прежде всего, соблюдение всех специфических правил, которые представляет нам христианство. Видеть себя на этом пути только учеником (в иврите - апостолом), терпеливо перенося все «удары» судьбы. Не судить мир, а внимательно учиться на тех примерах, как судит этот мир Господь, готовясь на этих примерах и самому ко Дню Его Суда.

А существуют ли другие системы практического пути?..

Да, этот путь не заказан ни одной из религий и духовных школ. Например, этот путь представляют тщательно разработанные для каждой духовной ступени иерархии системы йоги: 1. Крия или Агни йога; 2. ха-тха йога; 3. раджа йога; 4. джнана йога; 5. кундалини йога; 6. тайные школы даосской йоги. Однако на таком духовном пути необходимо становится непосредственное руководство от духовного Учителя, представляющего для ученика идеальный пример исполнения таинств практического пути.

 Согласно произведениям К. Кастанеды, такой путь обязательно необходимо пройти всем «воинам - сталкерам», которые должны в условиях присутствия «тирана» - источника ударов судьбы, учиться искусству сталкинга: 1. контролю над собой; 2. дисциплине; 3. выдержке; 4. чувству времени; 5. и целеустремленности. Дополнительно к этому, проводить тщательный перепросмотр своих действий на этом пути, с точки зрения сравнения их с идеальным примером Учителя.

ОБ ОТРЕЧЕНИИ ОТ БЕЗДУХОВНОЙ ГЛУПОСТИ

В христианстве мы часто встречаем высказывание «старцев» об «отречении от жития мирского» и категорично представляем себе, что они действительно проповедовали скорее освободиться от этой жизни и покинув ее, куда то поскорее ретироваться во «Царствие Небесное». 

Но здесь надо понимать, что они – эти «старцы» жили в простоте, управляемые Духом, и потому советовали отречься от жизни вне управления своих действий Духом. Иначе, если мы будем торопиться куда-то уйти из этой дарованной нам Жизни, без исполнения нашего Долга перед Богом быть Его Наместниками здесь конкретно на Земле, то естественно не выполним своей конкретной задачи, вкусить «Плод» познания с «Дерева Жизни», т.е. научиться Высшей Мудрости, Высшему Разуму и Высшему Знанию от Бога. Без исполнения этого Долга, никто нас не пропустит ни в какое «Царствие Небесное». Да и если бы и пропустили бы, мы с нашей глупостью его бы и не заметили.

Поэтому Карлос Кастанеда предлагает нам несколько юмористичный термин, чтобы мы перешли от простой нашей глупой жизни, вне духовной нашей деятельности, к «контролируемой глупости». 

А какая разница между просто глупостью и контролируемой глупостью?..

Разница в этих терминах принципиальная!..

В первом случае, мы живем с целью получения только удовольствий, опираясь на наш личный опыт и собственное мнение, которые укрепляют нашу безграничную гордость.

Во втором -  мы должны постоянно контролируемо отвергать свое мнение и свой личный опыт в поиске Мнения – Желания – Воли Бога и Его Опыта в Его Высшей Мудрости, Высшего Разума и Высшего Знания.

А почему во втором случае получается хоть и контролируемая, но все же опять глупость?..

Потому что Его Опыт Беспределен!.. И потому, стремясь к Его Опыту, мы можем получать Его «частично», небольшими порциями. И, несмотря на то, что мы, контролируя себя, частично уже возвысились к Его Опыту, наши действия, по сравнению с Его, хоть уже и являются контролируемые, но все равно по «малости своей» остаются все же опять глупыми. И потому, при контролируемой нашей глупости, мы не можем остановиться на наших достижениях, и опять и опять, с течением нашей жизни, должны перенимать последующие части Его Опыта.

И потому, в религиях, рекомендуется не просто отказаться от мирской жизни, а придерживаться духовных традиций народа, в котором ты живешь, и на этой базе традиций далее возвышаться к Опыту Бога, исполняя Долг Его Наместника на Земле.
Об «отречении от жития мирского», в книге аввы Иоанна, игумена святой горы Синайской, «Лествица или Скрижали Духовные» (Слово 1), пишется:
«Из всех созданных благим и преблагим и всеблагим Богом нашим и Царем, (ибо слово к рабам Божьим прилично и начать от Бога), разумных и достоинством самовластия почтенных существ, одни суть други Его, другие истинные рабы, иные рабы непотребные, иные совсем чужды Его, а другие, наконец, хотя и немощны, однако противятся Ему. И други Его, о священный отче, как мы скудоумные полагаем, суть собственно умные и бестелесные существа, Его окружающие; истинные рабы Его - все те, которые неленностно и неослабно исполняют волю Его, и непотребные - те, которые, хотя и удостоились крещения, но обетов, данных при оном, не сохранили как должно. Под именем чуждых Бога и врагов Его следует разуметь неверных, или зловерных; а противники Богу суть те, кои не только повеления Господня сами не приняли и отвергли, но и сильно вооружаются против исполняющих оное. 

Каждое из сказанных состояний требует особенного и приличного слова; но для нас, (глупых) невежд, в настоящем случае неполезно излагать это пространно. Итак, поспешим теперь исполнить повеление истинных рабов Божиих, которые благочестиво нас понудили и верою своею убедили; в несомненном [В непрекословном] послушании прострем недостойную нашу руку и, принявши трость слова от их же разума, омочим в темновидное, но светящееся смиренномудрие; и на гладких и чистых сердцах их, как на некоторой бумаге, или лучше сказать, на духовных скрижалях, станем живописать Божественные слова, или вернее, Божественные семена, и начнем так: Всех одаренных свободною волею Бога есть и жизнь, и спасение всех, верных и неверных, праведных и неправедных, благочестивых и нечестивых, бесстрастных и страстных, монахов и мирских, мудрых и простых, здравых и немощных, юных и престарелых; так как все без изъятия пользуются излиянием света, сиянием солнца и переменами воздуха; несть бо лицеприятия у Бога (Рим. 2, 11). 

Нечестивый есть разумное и смертное создание, произвольно удаляющееся от жизни оной (Бога), и о Творце своем присносущем помышлящее, как о несуществующем. Законопреступник есть тот, кто закон Божий содержит по своему злоумию и думает веру в Бога совместить с ересию противною. Христианин есть тот, кто, сколько возможно человеку, подражает Христу словами, делами и помышлениями, право и непорочно веруя во Святую Троицу. Боголюбец есть тот, кто пользуется всем естественным и безгрешным и, по силе своей, старается делать добро. Воздержник тот, кто посреди искушений, сетей и молвы, всею силою ревнует подражать нравам свободного от всего такого. Монах есть тот, кто, будучи облечен в вещественное и бренное тело, подражает жизни и состоянию бесплотных. Монах есть тот, кто держится одних только Божиих словес и заповедей во всяком времени и месте, и деле. Монах есть всегдашнее понуждение естества и неослабное хранение чувств. 

Монах есть тот, у кого тело очищенное, чистые уста и ум просвещенный. Монах есть тот, кто скорбя и болезнуя душею, всегда памятует и размышляет о смерти, и во сне и во бдении. Отречение от мира есть произвольная ненависть к веществу, похваляемому мирскими (идолопоклонниками), и отвержение естества, для получения тех благ, которые превыше естества. 

Все, усердно оставившие житейское, без сомнения, сделали это, или ради будущего царствия, или по множеству грехов своих, или из любви к Богу. Если же они не имели ни одного из сих намерений, то удаление их из мира было безрассудное. Впрочем, добрый наш Подвигоположник ожидает, каков будет конец их течения. 

Исшедший из мира для того, чтобы избавиться от бремени грехов своих, да подражает тем, которые сидят над гробами вне города, и да не престает изливать теплые и горячие слезы, и да не прерывает безгласных рыданий сердца, до тех пор, пока и он не увидит Иисуса, пришедшего и отвалившего от сердца камень ожесточения, и ум наш, как Лазаря, от уз греховных разрешившего, и повелевшего слугам Своим, ангелам: разрешите его от страстей и оставити его ити (Иоан. 11, 44), к блаженному бесстрастию. Если же не так, то (от удаления из мира) не будет ему никакой пользы. 

Когда хотим выйти из Египта и бежать от Фараона, то и мы имеем необходимую нужду в некоем Моисее, т.е. ходатае к Богу и по Боге, который, стоя посреди деяния и видения, воздевал бы за нас руки к Богу, чтобы наставляемые им перешли море грехов и победили Амалика страстей. Итак, прельстились те, которые, возложив упование на самих себя [У Паисия Величковского: «самех себе предательствующии»], сочли, что не имеют нужды ни в каком путеводителе; ибо исшедшие из Египта имели наставником Моисея, а избежавшие из Содома - ангела. И одни из них т.е. исшедшие из Египта, подобны тем, которые с помощию врачей исцеляют душевные страсти, а другие подобны желающим совлечься нечистоты окаянного тела; потому они и требуют помощника - Ангела, т.е. равноангельного мужа; ибо по гнилости ран потребен для нас и врач весьма искусный. 

Покусившимся с телом взойти на небо, поистинне потребны крайнее понуждение и непрестанные скорби, особенно в самом начале отречения, доколе сластолюбивый наш нрав и бесчувственное сердце истинным плачем не претворятся в боголюбие и чистоту. Ибо труд, поистине труд и большая сокровенная горесь неизбежны в сем подвиге, особенно для нерадивых, доколе ум наш, сей яростный и сластолюбивый пес, через простоту, глубокое безгневие и прилежание, не сделается целомудренным и люборассмотрительным. Впрочем, будем благодушны, страстные и изнемогающие; немощь нашу и душевное бессилие несомненною верою, как десною рукою, представляя и исповедуя Христу, непременно получим помощь Его, даже сверх нашего достоинства, если только всегда будем низводить себя в глубину смиренномудрия. 

Всем приступающим к сему доброму подвигу, жестокому и тесному, но и легкому, должно знать, что они пришли ввергнуться в огонь, если только хотят, чтобы в них вселился невещественный огонь. Посему каждый да искушает себя, и потом уже от хлеба жития иноческого, который с горьким зелием, да яст, и от чаши сей, которая со слезами, да пиет: да не в суд себе воинствует. Если не всякий, кто крестился, спасется, то... умолчу о последующем. 

Приходящие к сему подвигу должны всего отречься, все презирать, всему посмеяться, все отвергнуть, чтобы положить им твердое основание. Благое же основание, трехсоставное или трехстолпное, составляют незлобие, пост и целомудрие. Все младенцы во Христе да начинают с этих добродетелей, принимая в пример чувственных младенцев, у которых никогда ничего нет злобного, ничего льстивого; нет у них ни алчности неутолимой, ни ненасытного чрева, ни телесного разжения; оно появляется уже впоследствии, с возрастом и может быть по умножении пищи. 

Поистине достойно ненависти и бедственно, когда борющийся, при самом вступлении в борьбу, ослабевает, показывая этим верный признак близкого своего побеждения. От твердого начала, без сомнения будет нам польза, если бы мы впоследствии и ослабели; ибо душа, бывшая прежде мужественною и ослабевши, воспоминанием прежней ревности, как острым орудием, бывает возбуждаема, посему многократно некоторые воздвигали себя таким образом (от расслабления). 

Когда душа, предательствуя сама себя, погубит блаженную и вожделенную теплоту, тогда пусть исследует прилежно, по какой причине она ее лишилась: и на эту причину да обратит весь труд свой и все прилежание; ибо прежнюю теплоту нельзя иначе возвратить, как теми же дверьми, которыми она вышла. 

Отрекшийся от мира из страха подобен фимиаму, который сперва благоухает, а после оканчивается дымом. Оставивший мир ради воздаяния подобен мельничному жернову, который всегда одинаково движется; а исшедший из мира по любви к Богу в самом начале приобретает огонь, который, быв ввержен в вещество, вскоре возжет сильный пожар. 

Некоторые кладут в строение кирпич поверх камня; другие утвердили столбы на земле; а иные, пройдя небольшую часть пути и разогрев жилы и члены потом шли быстрее. Разумеющий да разумеет, что значит это гадательное слово [По изъяснению преподобного Иоанна Раифского и Илии Критского, святой Иоанн Лествичник говорит здесь об отрекающихся от мира. Возводящие на камне кирпичное здание означают тех, которые, отрекшись от мира, вступают в общежитие и полагают начало с великих внешних добродетелей, но без повиновения духовному отцу и отсечения пред ним своей воли; и потому, не искусившись в смиренных подвигах послушания и не имея помощи от наставника, который бы обучал их бороться со страстями и соразмерно наставлял на добрые дела, понемногу охладевают в усердии и, ослабевая, предаются некоторому нерадению, изменяя хорошо начатое строение на более униженное и слабейшее. Утверждающие столбы на земле суть те, которые, отрекшись от мира, тотчас удаляются на безмолвное житие, не положив в общежитии основания для отшельничества чрез подвиги послушания, смирения и умерщвления страстей; и потому скоро падают и неудобно восстают. Те же, которые, пройдя часть пути и разогрев члены, шли потом быстрее, означают вступивших на поприще иночества, кои поручают себя руководству доброго наставника, идут чуждым гордости путем отсечения своей воли и, положив начало трудами послушания и смирения и искусившись в бранях, укрепляются, возгораются теплотою благоговения, и благодатию Божиею становятся неутомимы и непобедимы и без преткновения свято совершают свое течение до конца. (См. в Migne J.-P. Patrologiae cursus completus. Series graeca. T. 88 [Далее PG 88]. Толкование на «Лествицу» Илии Критского, Иоанна Раифского и других, с. 649. Также см. новогреческий перевод «Лествицы», с толкованиями иеромонаха Афанасия Критянина. Венеция, 1693, с. 8).]. 

Как позванные Богом и Царем усердно устремимся в путь, дабы нам, маловременным на земле, в день смерти не явиться бесплодными и не погибнуть от голода. 

Богоугодим Господу, как воины угождают Царю; ибо вступивши в это звание, мы подлежим строгому ответу о служении. Убоимся Господа хотя так, как боимся зверей; ибо я видел людей, шедших красть, которые Бога не убоялись, а услышав там лай собак, тотчас возвратились назад, и чего не сделал страх Божий, то успел сделать страх зверей. Возлюбим Господа хотя так, как любим и почитаем друзей: ибо я много раз видел людей, прогневавших Бога и нисколько о том не заботившихся, но те же самые, какою-нибудь малостию огорчив своих друзей, употребляли все искусство, выдумывали всякие способы, всячески изъявляли им свою скорбь и свое раскаяние, и лично, и через иных, друзей и родственников, приносили извинения, и посылали оскорбленным подарки, чтобы только возвратить прежнюю их любовь. 

В самом начале отречения без сомнения с трудом, понуждением и горестию исполняем добродетели; но преуспевши, перестаем ощущать в них скорбь, или ощущаем но мало; а когда плотское мудрование наше будет побеждено и пленено усердием, тогда совершаем их уже со всякою радостию и ревностию, с вожделением и Божественным пламенем. 

Сколько похвальны те, которые с самого начала со всею радостию и усердием совершают заповеди: столько достойны жалости те, которые, долго пребывая в иноческом обучении, еще с трудом совершают, хотя и совершают, подвиги добродетелей. 

Не будем презирать или осуждать и такие отречения, которые бывают по обстоятельствам; ибо я видел вывших в бегстве, которые нечаянно встретившись с царем, против своего желания пошли в след его, и вшедши с ним в чертог, воссели вместе с ним за трапезу. Видел я, что себя, нечаянно упавшее на землю, принесло изобильный и прекрасный плод; как и противное сему случается. Опять видел я человека, который пришел во врачебницу не за тем, чтобы лечиться, а по некоторой другой потребности, но, привлеченный и удержанный ласковым приемом врача, он освободился от мрака, лежавшего на его очах. Таким образом и невольное в некоторых было тверже и надежнее, чем произвольное в других. 

Никто не должен, выставляя тяжесть и множество грехов своих, называть себя недостойным монашеского обета, и ради своего сладострастия мнимо унижать себя, вымышляя извинения в грехах своих (Пс. 140, 4): ибо где много гнилости, там нужно и сильное врачевание, которое очистило бы скверну; а здоровые не поступают в больницу. 

Если бы земной царь позвал нас и пожелал бы нас поставить в служение пред лицом своим; мы не стали бы медлить, не извинялись бы, но оставив все, усердно поспешили бы к нему. Будем же внимать себе, чтобы когда Царь царствующих и Господь господствующих и Бог богов зовет нас к небесному сему чину, не отказаться по лености и малодушию, и на великом суде Его не явиться безответными. Может ходить и тот, кто связан узами житейских дел и попечений, но неудобно; ибо часто и те ходят, у которых железные оковы на ногах: но они много претыкаются, и получают от этого язвы. Человек неженатый, а только делами связанный в мире, подобен имеющему оковы на одних руках; а потому, когда он ни пожелает, может невозбранно прибегнуть к монашескому житию; женатый же подобен имеющему оковы и на руках и на ногах. 

Некоторые люди, нерадиво живущие в мире, спросили меня, говоря: «Как мы, живя с женами и оплетаясь мирскими попечениями, можем подражать житию монашескому?» 

Я отвечал им: «Все доброе, что только можете делать, делайте; никого не укоряйте, не окрадывайте, никому не лгите, ни перед кем не возноситесь, ни к кому не имейте ненависти, не оставляйте церковных собраний, к нуждающимся будьте милосерды, никого не соблазняйте, не касайтесь чужой части [В стар. Переводе: Не прикасайтесь к чужому ложу.], будьте довольны оброки жен ваших. Если так будете поступать, то не далеко будете от царствия небесного». 

С радостью и страхом приступим к доброму сему подвигу; не будем бояться врагов наших, ибо они взирают на лице нашей души, хотя сами и невидимы; и когда заметят, что оно изменилось от боязни, тогда сии коварные яростнее вооружаются против нас, зная, что мы устрашились. Итак, вооружимся против них благодушно, ибо с мужественным борцом никто бороться не смеет. 

Господь, по особенному промыслу Своему облегчил брань для новоначальных, чтобы они при самом начале не возвратились тотчас же в мир. Итак радуйтесь всегда о Господе, все рабы Божии, видя в этом первый знак любви Господней к вам, и что Он Сам вас призвал. Впрочем, знаем, что Бог часто и другим образом поступает; т.е. когда Он видит мужественные души, то с самого начала попускает на них брани, желая их скоро увенчать. Но от живущих в мире Господь утаил неудобство, или лучше сказать удобство сего поприща; ибо если бы они это знали, то никто не отрекался бы от мира. …»

Отречение от бездуховной глупости, например, в христианстве, проводится путем вспоминания грешных поступков в своей жизни, выявляемые обратно дедуктивным методом в сравнении с поведением праведников, и последующим покаянием этих грехов перед Господом. Карлос Кастанеда, приводит аналогичный пример техники проведения такого таинства, терминологически обозначая это словом «перепросмотр».

О ДУХОВНОЙ  “ПЕРЕСТРОЙКЕ”  -  ПРЕОБРАЗОВАНИИ  -  ПРЕОБРАЖЕНИИ
" Но мы знаем, что грешников Бог не слушает, но кто чтит Бога и творит волю Его, того слушает... "    
(Ев., Иоан., 9:31)
    А это еще зачем? Раньше это слово - “перестройка” вселяло нам надежду, а теперь...

    "Как вы можете веровать, когда друг от друга принимаете славу, а славы, которая от единого  Бога не ищете. "    
(Ев., Иоан., 5:44)

Но не торопись, читатель. Посмотри  на это  с  духовной точки зрения.

    Я хочу обратить твое внимание, что произошла смена эпох.

    Миша (имя созвучное с “Моше”и принадлежащее Архистратигу – Михаилу Архангелу) был просто всемирным "глашатаем".

    Ведь ты не станешь отрицать тот факт, что русское слово, "перестройка", практически без перевода на другие языки обошло весь мир. Через Мишу, Архистратиг на весь мир объявил о начале перестройки в Духе.    Объявить о чем-либо всем людям на Земле, где, как ты знаешь, Богом дана "свобода" выбора нашего пути, в принципе, является довольно таки "открытым" для всех Знамением  Господним. Как говорили в древности глашатаи: "Слушайте! Слушайте! И не говорите, что вы этого не слышали!". Или, как говорится (в "Евангелии" и "Коране"): «Имеющий ухо слышать, да слышит» (Ев., Мат., 11:15)...

    Ну, а в чем же смысл этой духовной перестройки, ты так и не сказал?..

Дело в том, что с древних времен существовала высоко духовная программа: “Учиться, учиться и учиться!”

Так вот основой духовной перестройки является:

1. Учиться разумно мыслить;

2. Учиться говорить от Святого Духа;

3. Учиться действовать по Воле Господа, отраженной в Писаниях.

“Возьмите иго Мое на себя и научитесь от Меня…”    

(Ев., Мат., 11:29)
Но как к этому подступиться?.. И почему именно перестройка, а не самосовершенствование?..

Дело здесь в том, что согласно Писаниям, человек сотворен изначально уже совершенным, и ему незачем искать еще какие то пути к своему совершенствованию.

1. То, что ему всего на всего необходимо, в первую очередь, так это воскресить в памяти - вспомнить свое бессмертие. Т.е. “Воскреснуть”. Отвратиться от искушающего воздействия “встроенного в него разума тьмы” от съеденного прародителями Адамом и Евой «запретного плода», приводящего его, с точки зрения Господа, к неразумию тьмы. 

2. И, во-вторых, сопричаститься к Высшему Разуму Господа  через “очищенную” совесть (Р.А. Миллер, Сопричастие к Высшему Разуму). 

ПУТЬ – АДЭРЕХ – ДАО

«Никто не приходит к Богу, как только через Меня»

(Спасительное Живое Слово Бога)

Итак, в стихии «Пространство», через обновление – преображение нашего ума, открывается нам «Путь» к «Действительным» в Асии – «Доброто-деятельности», странам Бога. И этот «Путь» основывается на вере Новому Завету Горы Указаний (Сион), исходящему от мудрецов (иудаизм) и апостолов (христианство), как из «Уст Бога». Этот Путь обусловлен сменой деятельности человека:

1. Запрета грешных его дел – 365 Негативных Заповедей Торы; 

2. И его переходу к миссионерской его добротодеятельности – 248 Позитивных Заповедей Торы.

«Возьмите иго Мое на себя и научитесь от меня, ибо Я кроток и смирен сердцем, и найдете покой душам вашим»

(Ев., Мат., 11:29)

В христианстве, 248 Позитивных Заповедей Торы коротко обуславливаются Новым Заветом (Ев., Иоан., 13:34;35):

«Заповедь новую даю вам, да любите друг друга, по тому узнают все, что вы Мои ученики, если будете иметь любовь между собою.»

На этом Пути человек «строит Дом на Камнях» Учений, приводящих его, через преображаемое его мышление, к умозрительному «Новому Восприятию Мира» - «Новому Иерусалиму».

Умозрительно, «Новый Иерусалим» представлен в Таблице 14.

Духовной задачей человека, находящегося в стихии «Пространство», и является умозрительный его «Путь» обусловленный строительством «Дома
на Камнях» - «Третьего Храма» для приятия Мессии - «Высшего Разума Бога».

 «Дом на Камнях Учений Нового Иерусалима» 

Таблица 14

	Агнец и 24 старца
	Главы из «Деяния»
	Послания от Святых Апостолов
	Мы никому ни в чем не полагаем претыкания, чтобы не было порицаемо служение (Ев., 2 Кор.)

	1
	1
	Иакова
	Но во всем являем себя, как служители Божии

	2
	2
	Первое Петра
	1. в великом терпении

2. в бедствиях

	3
	3
	Второе Петра
	1. в нуждах

2. в честных обстоятельствах

	4
	4
	Первое Иоанна
	1. под ударами в темницах

2. в изгнаниях

	5
	5
	Второе Иоанна
	в трудах

	6
	6
	Третье Иоанна
	в бдениях

	7
	7
	Иуды 
	в постах

	8
	8
	Павла к Римлянам
	в чистоте

	9
	9
	Первое Коринфянам
	в благоразумии

	10
	10
	Второе Коринфянам
	в великодушии

	11
	11
	Галатам 
	1. в благости

2. в Духе Святом

	12
	12
	Ефесянам 
	в нелицемерной любви

	13
	13
	Филиппийцам
	в слове истины

	14
	14
	Колоссянам
	в силе Божией

	15
	15
	Первое Фессалоникийцам
	с оружием правды в правой и левой руке

	16
	16
	Второе Фессалоникийцам
	в чести и бесчестии

	17
	17
	Первое Тимофею
	1. при порицаниях и похвалах

2. нас почитают обманщиками, но мы верны

	18
	18
	Второе Тимофею
	мы неизвестны, но нас узнают

	19
	19
	Титу 
	нас почитают умершими, но вот мы живы

	20
	20
	Филимону 
	1. нас наказывают, но мы не умираем  2. нас огорчают, но мы всегда радуемся

	21
	21
	Евреям
	мы нищи, но многих обогащаем

	22
	22
	Откровение Иоанна Богослова
	1. мы ничего не имеем, но всем обладаем  2. уста наши отверсты к вам, Коринфяне

	23
	23
	от Святого Духа
	сердце наше расширено

	24
	24
	от Спасителя Мессии
	1. вам не тесно в нас  

2. но в сердцах ваших тесно

	агнец
	25
	Вход к Богу Отцу через «Я есмь» Атман
	в равное возмездие (говорю как детям) распространитесь и вы


О ВАЖНОСТИ СОДЕРЖАЩЕЙСЯ МЕНТАЛЬНОЙ 

ИНФОРМАЦИИ В ПАМЯТИ ЧЕЛОВЕКА

Анализ книги «Бардо Тхдоля» раскрывает нам очень важную тайну духовного возвышения, что совсем не так уж безразлично, в выборе судьбы будущего рождения человека, что именно оказывается при смерти в его памяти. О важности содержащейся в ней ментальной информации, его прожитого жизненного опыта, с какими духовными учениями он знакомился, а какие применял на практике. Поэтому можно сказать, что Живое Слово Бога помогает человеку в выборе его судьбы даже в загробном мире.

Как это так знакомился?.. Ты почему выразил здесь такое неопределенное слово?.. Сколько раз я должен прочитать книгу, чтобы можно было сказать, что я с ней познакомился?..

Для настройки твоего разумного мышления на Высший Разум Господа, достаточно прочитать или взглянуть на какое то явление Знамения Господа один только раз.  Одного раза достаточно, чтобы память разума, характеризующегося иррациональной компонентой нашего мышления, запомнила явление, на которое ты обратил внимание, на всю жизнь.

Но дело еще в том, что человек мыслит и рассудочно, когда при этом уже преобладает компонента его рационального мышления. Так вот, чтобы «опустить» в ментальную область рационального мышления необходимые духовные таинства, тогда и приходится многократно читать Писания и, что еще более важное, анализировать прочитанное, чтобы понять Волю Господа и исполнить ее. Это происходит потому, что мы привыкли подчинять свои действия в своей жизни именно решениям нашего ума. И если исполнение Воли Бога станет привычным нашим делом при нашей жизни, то эта привычка не замедлит сказаться и в момент нашей смерти. Поэтому читаем мы Писания чтобы «вспомнить» Волю Господа, а анализируем и понимаем прочитанное чтобы «соблюсти» Его Желания в нашей практике вырабатывающей наши привычные действия.

С точки зрения исследователя, наша деятельность по «воспоминанию» оказывается сродни теоретическим разработкам в науке, а по «соблюдению» - ее экспериментальной практике. В аврамических религиях мы видим, что, например, процессы: 1. «воспоминания» наиболее глубоко разработаны в иудаизме; 2. «соблюдения» - в христианстве; 3. а их «совмещения», с обязательным различением аспектов – «джихад» их духовных иерархий – в исламе или бахаи.

А какая, на твой взгляд, из приведенных тобой религий является наиболее важной?..

Я привел тебе пример не для того, чтобы ты вступил в спор о важности того или другого. На духовном пути возвышения к «Прямому Видению Желания Бога» важно все. Хотя логика и опыт нам показывают, что чем глубже мы можем что-либо «вспомнить», то тем точнее и эффективнее это мы можем и «соблюсти», т.е. исполнить.

РАЗУМНО - РАССУДОЧНОЕ РАЗЛИЧЕНИЕ ИЕРАРХИЧЕСКИХ АСПЕКТОВ («ДЖИХАД») ПРИ ТОЛКОВАНИИ (МИДРАШ, ПРОПОВЕДЬ, ХАДИС) УНИВЕРСАЛЬНЫХ  ВЫСКАЗЫВАНИЙ  ПИСАНИЙ  (КОРАН  -  ЛУЧЕИСПУСКАЮЩИЙ ПРЕЧИСТЫЙ  ЗАВЕТ)

“Ниспослал Он тебе писание в истине, подтверждая истинность того, что ниспослано до него. И ниспослал Он Тору и Евангелие раньше в руководство для людей и ниспослал Различение (их в Коране).” 





                (Коран, 3:2)
Итак, мы рассмотрели два, казалось бы совершенно противоположных пути духовного совершенствования человека. В реальной жизни, особенно у молодежи, стремящейся к познанию, и еще не совсем потерявшей связь с Богом, и не гнушающейся воспользоваться приобретенным опытом Человечества, появляется возможность гармонично совмещать эти пути. 

При духовной учебе, в условиях «не смешения, а совмещения» двух вышеприведенных теоретического и практического принципов (в арабском языке – «джихад») духовного познания между собой, а также огромного влияния на процесс познания наших неразумных привычек, в иудаизме сравниваемых с «квасным тестом», обусловленных приемом информации от искушающих потребностей нашей «крайней плоти», становится необходимым использование нашего рассудочного мышления.

И только путем рассудочного мышления мы можем отсекать «Мечем Спасителя» посылки «неразумия Тьмы» от посылок Высшего Разума. В исламе существует понятие «Мухаммад дин», т.е. «Умом Измеряющий Закон», который и может отличать различные аспекты – джихад воспринимаемого нами разума.

Производя различения своим рассудком или аспектов, или пределов, или джихад принимаемой информации от посылок разума, мы как бы соединяемся с «Океаном Осознания» (К. Кастанеда).

Для каждого предела, имеется ввиду иерархий разума, свое Писание, - говорит Мухаммад – «Умом Измеряющий». 

Существует пять пределов Высшего Разума и пять пределов от разума Тьмы. Господь установил Завет с Авраамом, в частности: «между (десятью) пальцами ног». А так как человек стоит на Земле, чтобы соблюдать Завет с Богом, он должен, путем своего разумно – рассудочного мышления, отсекать восприятие пяти пределов разума от Тьмы, искушающее влияющих на его «крайнюю (биологическую) плоть», и «со-причащаться» к пяти пределам Высшего Разума.

И этот процесс эффективно осуществляется тогда, когда человек научается «частно - сингулярно» интерпретировать Писания, т.е. производить их мидраш, толкование или хадис. Но до тех пор, пока это он не научился делать, то, естественно, он должен изучать интерпретационные материалы духовных мудрецов.

Таким образом, для таких “смешавшихся” - “аравитян” учеников, на первый план становится  условие различения аспектов (“джихад”) их познания, в строгом соблюдении иерархии и направления вектора от ученика непосредственно к Богу – Аллаху – Дающему начало всему сущему, не “придавая ему в сотоварищи” объекты низ лежащих иерархий.

“Нуждается ли человек снова в помощи Бога, в руководстве в виде откровения, чтобы понять их? Или он мог толковать их своими силами, благодаря собственному разуму, что означало бы допустить возможность естественного познания Бога? В исламе были представлены обе точки зрения. При этом, как известно, теологи – му’тазилиты наиболее настойчиво выступали за автономию разума. Традиционалистические круги были, наоборот, настроены скорее скептически. Здесь подчеркивалась зависимость человека от откровения, что было характерно для школы аш’аритов. Именно Аш’арий считал, что имеются однозначные доказательства существования Бога. Но добавлял, что в своей самой ясной форме они содержатся в Коране. В остальном он настаивал на том, что человеку сначала нужен импульс откровения (от Святого Духа Бога), для того чтобы вообще осознать безотлагательный вопрос о существовании творца.”  

(Ульрих Рудольф, Ал – Матуриди и суннитская теология 

в Самарканде, Алматы: Фонд “ХХ1 век”, 1999, с. 206)

Ал – Матуриди констатировал существование (там же):

“… двух путей познания Бога: пророки и рациональное рассмотрение сотворения.”;

т.е. через импульс откровения Высшего Разума и рассудочное его толкование.

Возможность толкования Ал – Матуриди определяет совмещением трех путей (там же, с. 209):

1. Он опять начинает со свидетельств в преданиях (и Писаниях);
2. затем следует указаниям разума (откровения от Духа Господа);
3. заканчивается тем, что вытекает из ощущений органов чувств или, как он пишет, из сотворения.

Все вместе это (там же, с. 210):

“… дает внушительную таблицу рассуждений, которая, с точки зрения нашего теолога, приносит двойную пользу. Она опровергает дуалистов (не принявших во внимание относительность всех рассуждений) гораздо точнее и подробнее, чем старые хафитские тексты, и в то же время она пригодна для всех мусульман, так как может предложить адекватные доказательства для каждого течения – как для мутакаллимов, использующим рациональные доказательства (рассуждения), так и для представителей традиционализма.”

Но в необходимой совмещенности трех путей познания, чтобы не смешивать при толковании все в одну кучу, необходимо учитывать и различать несовместимое противоречивых натур в их: двойственности, тройственности, четверичности, пятеричности и т.д. (там же, с. 199):

“Он упрекает их (дуалистов) в совершенно безосновательном сведении принципов религии к двум. Если действительно считать, что добро и зло образуют непримиримые противоречия и существуют без начала сами по себе, то таким же образом можно было бы утверждать, что натуры противоречат друг другу и поэтому являются сущностями, не имеющими начала, что давало бы число четыре в принципах (джихад). Или, чтобы еще увеличить абсурдность этой мысли, можно было бы с таким же правом объявить этим число пять, так как (принципы) в конце концов, объединяются в пятом (а именно в теле), которое опять-таки представляет собой нечто новое, ни горячее и ни холодное.”  

Как подчеркивает ислам, Господь потому и всемогущ – Аллах «акбар», так как объединяет в Своем творении противоречивое и несовместимое. 

Ты упомянул о принципах и связал их со словом «джихад», объясни почему это слово часто упоминают мусульмане?..

Человек, решая повседневные задачи, связан с восприятием различных аспектов разума «ноосферы земли», каждый из которых принципиально отличается друг от друга.

Чтобы перейти от одного аспекта разума к другому, необходимо проведение перестройки восприятия. Такая перестройка восприятия человека возможна лишь по той причине, что он обладает дополнительно к способности восприятия аспектов разума еще и рассудочным мышлением, которое базируется на его личном опыте – мудрости.

Если человек не занимается духовной практикой, то естественно его мысли постоянно заняты проблемами материальных забот обусловленных потребностями его «крайней» - биологической плоти.

Для того чтобы «оторвать» человека, на духовном его пути, от «неверных» его мыслей, т.е. произвести таинство «обрезания» потребностей его «крайней плоти», в исламе и существует такое понятие «джихад» - объявления: «Бей неверных!». С духовной точки зрения, это обусловлено тем, что человек объявивший такой «джихад» должен включить свое рассудочное мышление, настроившись уже не на свой личный опыт, а на опыт Господа, того необходимого принципа – аспекта (по арабски – «джихад») Высшего Разума от Бога, отсекая рассудком – «Мечем Спасителя» «неверные мысли» связанные с потребностями своей «крайней плоти». Исполнения принципа «джихад» подразумевает обязательно чередования разумного и рассудочного мышления. 

А какими специфическими особенностями характеризуется путь разумно – рассудочного различения иерархических аспектов в Писаниях?..

Этот путь можно назвать универсальным, так как им пользуются не только на теоретическом или практическом духовном пути, но даже в научной философии. Поэтому его используют все мудрецы всего многообразия существующих систем познания Человечества. Его специфичностью является умение, по строгим законам, например, силлогизмов речи, владея «Мечем Спасителя» - рассудком человека, с помощью Высшего Разума «отсекать мысли» обусловленные миром «зла» от мыслей мира «добра».

В исламе этот путь конкретно предназначается для аравитян (буквально – «смешавшихся»), т.е. находящихся в «смешении языков - споров» обусловленных нашим «Вавилонским Пленом» или «Завесы Неведения», в которой находится обычный человек – язычник, способный мыслить только рационально.

МУХАММАДДИН – «УМОМ ИЗМЕРЯЮЩИЙ ЗАКОН (ВЕРУ)»

Кто такой Мухаммад?..

Он есть последний пророк для мусульман – арабов, основоположник религии ислама.

Но почему только мусульман – арабов?..

Потому что он говорил, что для каждого народа, с его конкретным специфическим языком, необходим свой посланник от Бога.

А что такое за явление мухаммаддин?..

Это способность человека все веры «измерять своим умом». Способность человека различать разнообразные аспекты – «джихад» Законов (Веры) Природы Мироздания.

При условии, когда человек начинает различать аспекты Торы и Евангелия, пользуясь руководством Корана, он может стать посланником:

1. Для себя, органов и клеток своего тела, представляющих из себя, аллегорично говоря, его личный «народ».

2. Для своей семьи.

3. Для своей общины (Смотри работы Ибн Сино).
«УМНОЕ ДЕЛАНИЕ»

«Умное делание» необходимо для очищения нашего ума от «концептуального каркаса» «Ветхого Человека», и приучения его к тем его обязанностям, которые возложены на него в «Человеке Нового Творения». Умное делание Петр Здрилюк, в своей книге «Умное Делание или формирование личности в православии», сравнивает с термином «умная молитва».
«Первые признаки такой молитвы частично происходят иногда во время внешней молитвы, псалмопения, если мы произносим слова не механически, а задумываемся над ними. Стало быть, простейший способ приобщения к умной молитве – размышление над словами псалма. Но это лишь первый шаг. В чистом виде умная молитва производится только в уме и не тормозится речью. В самом деле, на каком языке молится Ангел: на греческом, на еврейском, на русском? Молясь, мы подбираем слова, облекаем идеи в речевые формы и, слушая все это, тормозим молитву своей речью, делаем ее малоподвижною. Когда же молитва становится свободной, то она как молния освящает и душу молящегося и окружающий мир, принося с собой первые блаженства неизреченных благ. Любой самый совершенный текст, как бы он ни был верен, не может вместить всей полноты мысли. Поэтому когда ум вырывается на свободу, перед его умным взором предстают такие сокровища, которые невозможно описать никакими словами.  …

Поведем разговор об умной молитве: ее еще часто называют умным деланием. Слово делание подходит более всего, так как при этом, действительно, происходит определенное действие умом в умном мире, как внутри души, так и вне ее. 

Святитель Дмитрий Ростовский выделяет три этапа умного делания: 

Очищение ума (познание видимого мира шести дней творения). 

Очищение сердца (познание самого себя). 

Познание неба (предварительное прохождение мытарств еще на земле). 

Дадим краткую характеристику каждого этапа. Очищение ума является первостепенным, самым ответственным и трудоемким этапом умной молитвы, так как в нем необходимо грубый, плотский, зараженный грехом ум преобразовать в главный инструмент для всех будущих подвигов. 

Очищение ума приводит к серьезным изменениям личности человека, раскрытию его умных сил (гениальности). И перед большинством занимающихся на первых порах встает соблазн довольствоваться уже достигнутым, они теряют интерес к дальнейшему пути, ведь основные проблемы жизни уже решены. Однако, умная молитва спасает и от этого соблазна. И человеку открываются, с одной стороны, будущие небесные блага, которые надо зарабатывать здесь, с другой стороны, через болезни и страдания – суетность настоящей греховной жизни, которую надо переносить достойно, беспрестанно очищая свой ум. Ведь в наших силах привести ум в то состояние, в котором легче будет проходить мытарства, беседовать с Ангелами и Богом, жить в вечности. 

Итак, умное делание заключается в том, чтобы привести наш ум к чистоте. …

Приступая к внешнему умному деланию, по совету святителя Игнатия Брянчанинова рассмотрим четыре вопроса к видимому миру: 

Что я вижу? 

Кто это сделал? 

Для чего это сделано? 

Каким образом это сделано? 

При взгляде на окружающий нас мир только эти четыре вопроса могут появиться в нашем пытливом уме, данным от Бога для умной жизни. 

Здесь уместно вновь вспомнить Дмитрия Ростовского: "Первейшая Адаму заповедь в раю – делать и хранить, то есть: делать разумом, чтобы хорошо разуметь, и хранить заповедь, чтобы не нарушить ея". Адам давал названия всем предметам. И нам необходимо пройти тот же путь, называя все, что нас окружает. 

Итак, первый вопрос: что я вижу? (Любопытство и удивление, рождающиеся при этом, полагают начало личности, неравнодушной к Божьему творению.) Ответ на этот вопрос мы находим в православном мировоззрении. И придумывать ничего не нужно, так как надо использовать имеющиеся имена. Например: что я вижу ? – дерево. Само имя характеризует состав и суть предмета. А вот если кто-то начнет фантазировать подобно восточным философам, что в дереве, цветке, камне есть душа, то это приведет к прельщению ума, его помрачению, когда ум обманут и называет то, что видит, неверно.»

Здесь подчеркивается то обстоятельство, что чтобы получить информацию в истине, необходимо прекратить свое личное мнение, обусловленное личным грешным опытом, приобретенным не только благодаря научным приборам, но и от своих органов чувств, и, затем, через свое рассудочное мышление перейти к опыту Бога.
«Второй вопрос: кто создал? откуда это взялось? Ответ мы находим в книге Моисея Бытие – Бог создал. Шестоднев открывает нам картину мира, происхождения предметов. К примеру, дерево Бог создал в третий день творения и повелел размножаться по роду своему. 

Третий вопрос: для чего Бог создал этот предмет ? чему он служит ? т.е. назначение объекта. Например: фрукты и овощи для пищи. 

Знание назначения предмета позволяет правильно пользоваться данным творением. И в этом уже кроется освобождение от греха. Ведь часто мы грешим не по злому умыслу, а по неразумению. …

На поставленный нами третий вопрос – о назначении объекта – отвечает современная наука. Ломоносов говорил, что наука и религия – две сестры родные. Науку, познающую Божий мир, вполне можно рассматривать как молитву. "Яко возвеличишася дела Твоя, Господи, вся премудростию сотворил еси!" (Пс. 103) …

Заметьте, в какой строгой подчиненности идут первые три вопроса. Название предмета – это удивление, потрясение его красотой. Второе – нахождение Художника, исповедание источника Бытия. И третье – исследование творения и оценка творения, предложенного нам Богом, и восхищение Творцом, которого мы определили, отвечая на второй вопрос. Рассмотрение этого вопроса составляет предмет блаженства и простирается на вечность. Ради этого мы и созданы. 

И, наконец, четвертый вопрос: каким образом все сотворено? относится к вопросам, неразрешимым для человека, то есть, это уже область непознаваемого. Если бы нам дано было знать как изготовить атом, солнце, живую клетку, человека, мы могли бы сами это сделать.»
(там же)

САМОДИСЦИПЛИНА
“Дисциплина чрезвычайно нагружает чужеродный разум (Тьмы) … таким образом, с помощью своей дисциплины маги подавляют чужеродное устройство («запретного» плода относительного познания мира «добра и зла») …”                                  (К. Кастанеда, т.10, с.266)
Но эта задача не совсем уж проста?.. 

Да, она требует от человека суровой для себя дисциплины…

“Не стойкий духом, стань суровым (к самому себе)! Ты, неразумный (от искушений Тьмы) будь разумным! Утешься, неумиротворенный! Ты, непознавший, стремись к познанью! Пламенным усердием (самодисциплины) можно добиться, чтобы нужное средство стало в помощь, ибо незыблемая стойкость есть корень блаженства здесь и по уходе (в другие Новые Миры «сказочно – аггадического восприятия»).”

(Мокшадхарма, 311:21;22)

Самодисциплина человека должна быть направлена на усилия понять Заповеданное (Небеса) при изучении Писаний и  исполнить понятое Его Волеизъявление (на Земле).

“Маги говорят, что дисциплина делает сверкающую оболочку (нашего) осознания невкусной для летуна. В результате  хищники оказываются сбиты с толку. Несъедобность сверкающей оболочки осознания …оказывается выше их понимания. После этого им не остается ничего, как только оставить свое гнусное занятие…”

 (К. Кастанеда, т.10, с.264)  
    Таким образом, для духовного оживления человека в его связи со Святым Духом, ему остается путь, силой своей дисциплины, “Мечом Разума” - разумно – рассудочного мышления отсекать все “искушения от лукавого”…

“Нет правды, равной тапасу (усердию таинства “обрезания “крайней плоти”), нет ока, равного знанию (Его Заповедей), нет страдания, равного страсти (заблудшего ума), нет счастья, равного отречению (от злодеяния своего эго). Прекращение злых дел, в чистом поведении постоянство, благонравие, добродетельная жизнь – вот непреходящее благо!”                                                                     (Мокшадхарма, 331)
В буддизме и индуизме это называется “свертыванием” - отречением от неразумных желаний  – умерщвлением (искушений крайней) плоти.

“Последовательным рассуждением, пользуясь свойствами (Высшего Разума), как членами умозаключения, подходить к Запредельному нужно”                                                                                 (там же, 206:23)

В иудаизме – таинство “обрезания крайней плоти”.
В христианстве, этому вопросу целиком и полностью посвящены послания Святого Апостола Павла…
«И уже не я живу, но живет во мне Христос. А что ныне живу во плоти, то живу верою в Сына (Уроженца) Божья, возлюбившего меня  и предавшего Себя за меня.»                                               (Ев., Галат., 2:20)
   В исламе, этому же вопросу посвящается весь Коран…
Здесь интересно отметить и провести соответствующие параллели, что название народности Коринфян (на иврите – Коринтим), в переводе на русский язык имеет значение, как “Лучеиспускающие” (т.е. как бы эта народность является “Проводниками Духа”), совпадает с названием основного догмата ислама – Кораном – “Лучеиспускающий”… 

Таким образом, человек силой своей дисциплины, пользуясь помощью Высшего Разума Мошиаха, может избавиться от искушающего неразумного воздействия Антихриста.

«Ибо подвиг, обряды, правда – все заключается в самообузданье. Самообузданье развивает мощь, самообузданье очистителем именуют, владеющий собой, бесстрастный, очищенный от зла Великого находит. Владеющий собой засыпает счастливо и пробуждается счастливо, счастливо странствует в мире, сердце его спокойно.» 

(там же, 220:3…5)

И “омываясь” в пути, истине и жизни знанием, подойти к “Дереву Жизни”.
“Омытому нужно только ноги умыть, потому что чист весь; и вы чисты, но не все”
                                                          (Ев., Иоан., 13:10)
ВЗРАЩИВАНИЕ ДЕРЕВА ЖИЗНИ
 О “Дереве Жизни” говорится в Торе (Брейшит, 3:22): “Вот человек стал как один из нас в познании добра и зла. Теперь, может быть, протянет он руку свою и возьмет от дерева жизни и поест (причастившись к Господу), и будет жить вечно”…

“Когда же хищники на какое-то время перестают поедать нашу сверкающую оболочку осознания, … она начинает расти. Говоря упрощенно, маги отпугивают хищников на время, достаточное для того, чтобы их сверкающая оболочка осознания выросла выше уровня пальцев ног. Когда это происходит, она возвращается к своему естественному размеру. Маги древней Мексики говорили, что сверкающая оболочка осознания подобна дереву. Если ее не подрезать (Тьмой), она вырастает до своих естественных размеров, Когда же осознание (Итак, если Я, Господь и Учитель, умыл ноги вам, то и вы должны умывать ноги друг другу. Ев., Иоан., 13:14)  поднимается выше пальцев ног, все чудеса восприятия становятся чем-то само собой разумеющимся…”  
                      (К. Кастанеда, т.10, с.264;265)
    И твой путь к этому “Дереву Жизни” зависит только от тебя и силы твоей дисциплины, твоего устремления начать учиться различать и отделять Разум Живого Слова Господа “отраженный” в Священных Писаниях Его посланников от разума (беспокойного ума) Сил Тьмы…

“Величайшим трюком этих древних магов, … было обременение разума летуна дисциплиной. Они обнаружили, что если нагрузить его внутренним безмолвием (не суди), то чужеродное устройство (от съеденного «запретного плода») улетучивается (не судим будешь), благодаря чему тот, кто практикует это, полностью убеждается в инородности разума, которая разумеется, возвращается, но уже не такая сильная, после чего устранение (в нейтрализации)  разума летуна становится привычным делом…”                 (К. Кастанеда, т.10, с.265)
     Во многих духовных школах, взращивание “Дерева Жизни” достигается силой своей дисциплины - в борьбе со своими повседневными неразумными привычками и привычными нам распорядками…

“Новые видящие говорят: свободную энергию можно добыть, искореняя привычки, которые не являются необходимостью…” 

(К. Кастанеда, т.7, с.82)
    В иудаизме закоренелые привычки человека сравниваются с «квасным тестом». Этой же цели служит и пост – ураза в религиях, когда, например, человек ограничивает количество употребляемой им пищи, а сам процесс еды переносится на непривычное для него ночное время суток (до видения первой звезды на небе)…

“Само-обузданье (в отвержении закоренелых привычек)  поддерживает мощь, им укрепленный преодолевает он в себе самом постоянно много разных врагов (Сил Тьмы) которых (внутри себя) видит” 

     (Мокшадхарма, 220:6)
КУНДАЛИНИ ЙОГА

Александр Петрович Очаповский (Web-site: http://www.bashedu.ru/yoga/) о кундалини йоге пишет:

«Кундалини – мистическая сила, являющаяся энергетической сущностью человека. Её пробуждение и развитие ведут к удивительным результатам в Самореализации.
Сегодня можно встретить много литературы о Кундалини разных авторов. Эта книга – одна из первых по времени выхода в свет и пронизана духовными вибрациями написавшего её Свами Шивананды из Ришикеша, поэтому обладает вдохновляющим влиянием на читателя. 
Поскольку я нахожусь в цепи ученической преемственности Свами Шивананды, мне особенно приятно представлять её русскоязычным читателям, не слишком избалованным подобной литературой. Вначале я перевёл оригинал 4-го издания 1950 года. Потом скорректировал его по 10-му изданию 1994 г., которое содержит несколько добавочных разделов и приложение Кундалини Йога Упанишада. В это Интернет издание я добавил цветные рисунки Чакр, взятых из книги Harish Johari CHAKRAS:Energy Centers of Transformation. Thomson Press Ltd., India. Copyright © 1987 Harish Johari. (Все права сохранены и принадлежат издателю.) Эти цветные репродукции полезны для концентрации внимания и медитации, принятые в Кундалини Йоге, особенно для Бхакт. Рисунки Чакр из самой книги Свами Шивананды также присутствуют и дополняют картину, т.к. в них изображены буквы Санскритского алфавита, обозначающие конкретные энергетические вибрации.
Прежде, чем читать сей труд, для знакомства и лучшего восприятия терминологии, которую вы здесь встретите, я бы рекомендовал почитать книги о других направлениях Йоги, представленных на этой Web-странице, а также пользоваться словарём Йоги и Веданты на этом сайте.
Кундалини Йога – одно из самых притягательных направлений Йоги для современного человека. Это вершина Тантрической Йоги, практически совершенно лишённое сексуальной парной практики, которая в нашей стране в основном и отождествляется с Тантрой. Изначально Кундалини Йога предназначалась для духовного совершенствования, а сегодня её широко практикуют для очень конкретных целей: от развития способностей – до решения проблем психологии, здоровья и т.д. Единственное, о чём хочется предупредить, что для практики этой сложной системы абсолютно необходим Гуру, Учитель, который сам успешно освоил этот путь Йоги. Ибо во всех случаях речь идёт о развитии Силы, Энергии. Это не тот случай, когда её можно развивать бесконтрольно. Здесь не проходит поговорка: сила есть – ума не надо. От неумения обращаться с этой силой должным образом, могут возникнуть серьёзные осложнения. Как говорил Свами Вишнудэвананда, ученик Свами Шивананды, пробуждение Кундалини подобно открытию атомной энергии, которая в мгновение ока может испепелить вас. Прежде чем её открывать в себе, нужно знать, что с ней делать, как управлять и т.д. Поэтому книга Свами Шивананды должна служить скорее источником вдохновения, но никак не самоучителем. В нашей стране, к сожалению сложилась вредная тенденция самостоятельно по книгам изучать Йогу. В процессе банальной учёбы почему-то признают необходимость учителя, а в Йоге – нет.  Учителя в Индии пишут книги по практическим аспектам Йоги с целью ознакомления читающей публики со своей школой и направлением, чтобы заинтересовавшиеся лица прибыли лично к ним для обучения. Литература по Кундалини Йоге, как правило, пишется для учеников самого низкого уровня, вовлечённых в игру Майи, Природы. Этот тип учеников называется «Пашу». Более продвинутым ученикам (Вира и Дивья) даются совершенно другие техники, в частности, Кхечари мудра не сопровождается подрезанием уздечки языка. Отсутствие Гуру сделает невозможным для ученика Кундалини Йоги корректировать развитие скрытых сил, изменение характера и т.д. Фактически, Йога – это опыт и его приобретение. В этом не последнюю роль играют ощущения, представления и т.д. Как можно узнать, скажем, те ли, ожидаемые ощущения получены вами, которые должны быть? Тот или вы приобрели опыт и т.д.?  
Итак, для практики Кундалини Йоги, как и любого другого тантрического направления абсолютно необходимо:
1. иметь Гуру (Учителя); 

2. очистить себя, пройдя предварительную подготовку по Яме и Нияме, изложенных на сайте в разделах Хатха Йога и Раджа Йога; 
3.  поддерживать свою физическую форму с помощью Хатха Йоги не только для поддержания здоровья, но и для правильного освоения Асан, Пранаям, Мудр и Бандх, являющихся инструментами Кундалини Йоги; 
4.  соблюдать постепенность и регулярность».
НАМЕСТНИЧЕСТВО В ПРЕОБРАЗОВАНИИ, ПРЕОБРАЖЕНИИ, ПЕРЕСТРОЙКИ «НЕДОЗВОЛЕННОГО»

В результате Божественной Любви (в духовном богоподобии – «Кровь» Христа) в Едином Празднестве Самоотдачи [в Единстве Воли Господа (кетер) «Сосудов Хабад»: Высшей мудрости (хохма), Высшего Разума (бина) и Высшего Знания (даат); - Единое Тело Живого Слова Христа – Мессии - Мошиаха] происходит преобразование «недозволенного»:

1. Недозволенное изъятое из божественного мира «падает в бездонную яму будущего времени» образуя мир бытия – Творение. 

2. Единственное, что существует в нашем мире, помимо самого Творца и «охраняемой Им территории» - Единого тела Христа, так это недозволенное, которое обладает потребностью к наслаждению той благодатью, которая идет от Творца, и оно является материалом всех тварных миров, и наслаждение, исходящее от Творца, оживляет и управляет всем Творением.

3. Тварная - оживляемая душа, сотворена чтобы получать наслаждение от благодати Творца, и по этой причине в духовном плане бесконечно отдалена от Него слоем «Абстракций Облаков» из-за того, что Он по Своему Милосердию имеет противоположное желание только наслаждать, но никак не наслаждаться. 

«Придите ко Мне, все труждающиеся и обремененные и Я успокою вас»  






(Ев., Матф., 11:28)
 4. Этот процесс подобен «реке Духовного Падения» и в христианстве называется рекой Йордан, что в переводе с иврита означает «он был духовно падшим», потому что Дух Его Милосердия «падает» в Его Творение и там воспринимается, как Благодать Господняя.  

5. Таким образом, Творение, в слое «Абстракций Облаков» «падая в яму будущего времени»: 1. образует Пространство; 2. перемещаясь, от падения в пространстве, образует «Ветер»; 3. Ветер из-за трения о недозволенное (греховное)  образует «Огонь»; 4. Огонь, сжигая недозволенное, плавит его, образуя «Воду»; 5. Вода, застывая, образует «Землю» - место исполнения Желания – Воли Господа.

6. Так, по Воле Господа, время, взаимодействуя с недозволенным, образует пятиэлементный мир бытия, который в индуизме (Махабхарата, Мокшадхарма) проявляется в личности. Она, потребляя благодать, которую дает ей Господь, тем самым постоянно удовлетворяет свои потребности.

7. Чтобы исправить отдаленность тварных душ от Него, созданы и разделены все миры на две противодействующие (монада) потребности: одна – «темная» (Иудея), естественно характеризуется тварным желанием к наслаждению ради себя, т.е. эгоизмом (маленьким «я»); другая – «светлая» (Йисраэйль), как бы приобрела свойства Самого Творца, т.е. духовно сблизилась с Ним в соответствии единства и подобия из-за альтруистического желания наслаждать Господа и ближнего, как самого себя, и характеризуется «Спасительным Я есмь».

8. Поэтому в духовных мирах происходит духовное разъединение от качественно различных желаний характеризующихся и определяемых существованием различных Имен Господа. Тот кто имеет желание сблизиться с Творцом, должен уподобившись Ему, развить в себе не характерную для любой твари в творении, подобие желания Творца наслаждать, что характеризуется как альтруистическое желание самопожертвования своим эгоизмом, в самоотдаче долгу (несения «креста своего» - своей судьбы), и тем самым возвыситься в Йисраэйль, где Есть Видение Бога (или с иврита «Прямо Бог», в исламе – «прямой путь к Аллаху», а в христианстве – «ровняйте путь Господу вашему»).

9. Человек, обладая богоподобной способностью к рассудочному мышлению, кроме способности «твари», может с помощью Духа Господа приступить к самоотдаче и тем самым стать наместником Бога на Земле – частицей всеобщего миссионерства.

« Возьмите иго Мое на себя и научитесь от Меня, ибо Я краток и смирен сердцем, и найдете покой душам (тварным) вашим; ибо иго Мое благо, и бремя Мое легко.»                        (Ев., Матф., 11:29;30)

10. Поэтому то в иудаизме утверждается, что у каждого еврея есть две души. Первая – эгоистическая рождается от иври (грешной) матери; другая – божественная приобретается с 13 лет изучением и исполнением Торы, чтобы доставить радость Творцу. Иудей тем самым постепенно очищает себя от эгоизма. Божественная душа (по иерархической лестнице Йакова) постепенно опускаясь в тело человека, через всю систему «светлых миров Йисраэйля», осуществляет замысел Господа и исправление недозволенного.

11. Согласно высказываниям раби Ашлага, человек имеет возможность существования как бы на четырех уровнях своего самоосознания в Господе, связанных с его духовной деятельностью на Земле: 1. Брать благодать от Господа, чтобы удовлетворять только свои эгоистические потребности; 2. Отдавать результаты своей деятельности, чтобы получить доступ к получению благодати для удовлетворения частичного эгоизма; 3. Отдавать результаты своей деятельности, чтобы отдавать себя Господу и ближним, и избавиться от эгоизма; 4. С благодарностью брать благодать от Господа, чтобы отдавать себя, со-причастившись к Всеобщему Миссионерству наместничества Бога на Земле, осуществляя процесс исправления недозволенного;

12. Находиться в состоянии слияния, со-причастия с Ним и является конечной целью Творения, так как при этом пропадает потребность нахождения в «темных мирах», необходимых лишь для создания грешного тела, рождающегося с эгоистической душой (в Даосской йоге – созидание Алмазного Тела).

Исправление – преобразование «недозволенного» проще всего осуществлять, находясь в состоянии «Золотого Двойника». Возрождению «Золотого Двойника» повествует нам тайная часть «Даосской йоги». О возможности вне полового рождения от Бога Отца повествует нам и тайная часть иудаизма и христианства.

О ПОЛОЖИТЕЛЬНЫХ КАЧЕСТВАХ, КОТОРЫЕ НЕОБХОДИМО РАЗВИВАТЬ ДОБРОМУ ЧЕЛОВЕКУ
В первой части этой книги, мы касались процессов снизхождения Мошиаха по чакрам человека.  В зависимости от того, до какой чакры Он опустился, в человеке начинают проявляться необходимые положительные качества «Человека Нового Творения». В Таблице 15  представлены те положительные качества, которые необходимо развивать такому человеку в своей альтруистической доброте, например, христианину. 
Развивая в себе эти положительные качества человек, исполняя Волю Бога, становится как бы Его посланцем на Земле. Как видно из Таблицы 15, этих положительных качеств оказывается равным восьми. Учитывая, что в человеке, эти качества сначала проявляются, затем уже целеустремленным его усилием закрепляются, можно говорить о существовании 16 ступеней возможного духовного преображения человека – грешника, в «Человека Нового Творения».
О необходимых положительных качествах в христианстве    Таблица 15

	Мудрость 

(Ев., Иак., 3:17)
	Прилагая к сему все  старание ... покажите (Ев., 2 Петр., 1:5)
	Плод же духа (Ев., Гал., 22)
	О том   

помышляйте, что (Ев., Фил., 4:8)
	Побеждать добродетелями: (Таинство 

Оглашения)

	нелицемерна
	веру
	кротость и воздержание
	только  

похвала
	смирением

	беспристрастна
	в вере – 

добродетель
	вера
	только  

добродетель
	милосердием

	полна 

милосердия и 

добрых плодов
	в добродете-ли – рассу-дительность
	милосердие
	достославно
	целомудрием

	послушлива
	в рассуди-тельности - воздержание
	благодать
	любезно
	сорадыванием

	скромна
	в воздержании – терпение
	долго-терпение
	чисто
	трезвенностью

	мирна
	в терпении -благочестие
	мир
	справедливо
	пощением

	чиста
	в благочестии - братолюбие
	радость
	честно
	усердием

	сходящая 

свыше
	в братолюбии любовь
	любовь
	только  

истинно
	делами 

благочестия


ЧЕЛОВЕК КАК ПОСЛАНЕЦ БОГА НА ЗЕМЛЮ
В авраамических религиях этапы духовного возрождения человека характеризуются необходимостью его альтруистического «поворота» к Богу. Осуществляя этот поворот согласно восьми ступеней указанных в Таблице 16, человек тем самым становится посланцем Бога на Земле. 

   В Таблице 16 показано, что на этом пути, для духовного своего возрождения, человек должен пройти таинства четырех этапов своей души от прародительницы Евы, а затем уже, будучи причастником Мессии, четыре этапа – души от прародителя Адама. Такое духовное его возвышение характеризует его поступенное, по 16 духовным сткпеням, возвращение из его «Вавилонского Плена» в «Эрец Йисраэйль», т.е. туда, где «Есть прямое Видение Желания Бога».
           Поступенное возвращение души из 

“Вавилонского Плена” в Йисраэйль           

  Таблица 16

	Категории душ евреев
	Тайноучения души - “Мокшадхарма”
	Колебания в душе
	Снятие напряжений в душе

	находящихся в рассеянии
	Вед - Правда
	спазм и расслабление мышц
	негативное 

отношение к 

здоровью

	богобоязненные
	Правды – 

Самообладание
	вдох  и выдох
	здоровье должно быть позитивным

	сильные
	Самообладания - Даяние
	нравится - не нравится
	позитивная любовь ко всему

	покоряющие 

собственную 

натуру
	Даяния - Духовный подвиг
	уверен (сильный) - не уверен в себе
	знай, что ты 

грешник и полон желаний и будь легок

	ученые
	Подвижничества - Отрешенность
	вдох и выдох мысли
	не утверждай 

(позитивное 

осознание)

	обладающие 

глубоким 

познанием Торы
	Отрешенности - Счастье
	миг жизни и миг смерти
	найти себя внутри – экстаз бытия внутри себя

	мудрецы
	Счастья – Небо (привлеченное к Богу внимание)
	сотворение - уничтожение
	индивидуальное сознание (капля и океан)

	пророки 
	Неба - Умиротворение (шабат)
	бытие - небытие
	познай целое и стань ничем и всем


Такое возвращение души человека из ее «Вавилонского Плена», проявляет характерные  особенности  признаков  присутствия в ней Мошиаха. Хотя вышеприведенные в Таблице 16 духовные ступени различны по своей сути, человек, находясь на какой-либо конкретной из них, должен исполнять и ее Законы, как необходимость «несения креста своего» Долга. И в этом принципе отражается его духовное равенство, в современном мире называемое термином «демократия».
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