PAGE  
24

Р.А. МИЛЛЕР

ЧЕЛОВЕК В ПОИСКЕ ИСТИННЫХ – АБСОЛЮТНЫХ ЦЕННОСТЕЙ ЧЕЛОВЕЧЕСТВА

ТАШКЕНТ      2002
СОДЕРЖАНИЕ

ВВЕДЕНИЕ…..

О НЕРАЗУМНЫХ  ЦЕННОСТЯХ ….

ПРЕДСТАВЛЕНИЯ О ЦЕННОСТЯХ ПОТОМКАМИ ЗМИЯ….

О  «БЕРУЩИХ»….

О «ИЗМАХ»….

О ВЫРАБОТКЕ ЕДИНЫХ ЧЕЛОВЕЧЕСКИХ ЦЕННОСТЕЙ…..

О  ТАИНСТВАХ  «ЦАРСТВЕННЫХ  ВЕЩЕЙ»………

О ПРАКТИКЕ ДУХОВНОГО СОВЕРШЕНСТВОВАНИЯ……

О  «ДУХОВНЫХ  ИНСТИТУТАХ»….

ПРИЗНАКИ АБСОЛЮТНЫХ ЦЕННОСТЕЙ ЧЕЛОВЕКА

В ПОЭТАПНОМ ЕГО ДУХОВНОМ ПРЕОБРАЖЕНИИ….

ВВЕДЕНИЕ

   Ссылаясь на то, что в религиях 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 играют никакого значения. Дело здесь в том, что вера человека всегда основывается на опыте ранее полученных им знаний. Одно дело если эта вера базируется, может на громадном, но все же индивидуальном опыте конкретного человека. И совсем другое дело, когда она базируется на ничем не ограниченном опыте Господа или, в крайнем случае, на опыте всего Человечества, который и отражен нам в Священных Писаниях. 

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

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

2. Когда он, путем изучения, понимания и исполнения Его Воли отраженной в Писаниях, принимает 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 миллионах циклов перерождений – реинкорнаций  каждой индивидуальности».

«Неразумный -  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 позволяет человеку, через Спасительное Живое Слово этих Писаний, где отражены 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.

Рыба, в духовной символике, чаще  всего символизирует  знания. В зодиакальную эпоху «Рыб» - черная и белая, противоположно направленные, символизируют как бы: с одной стороны «темные» знания Иудеи, а с другой – светлые 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 Индийской 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 низ кого  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.

О  НЕРАЗУМНЫХ ЦЕННОСТЯХ

“   Она же, по наущению матери  своей сказала: “Дай мне здесь  на блюде голову Иоанна  Крестителя.    ”  

                                                                    (Ев., Мат., 14:8)

    Разговор о ценностях касается самых запутанных основ в межчеловеческих взаимоотношениях.

    Разумно казалось, что для человека одним из ценных вещей, например, является воздух, без которого он не может прожить и несколько минут. Но Бог дал нам его в достаточном количестве и мы на эту ценность не обращаем никакого внимания, пока конечно кто-нибудь нам его не перекроет или не отравит.

     Ошибаются в оценки ценностей и “политики” многих государств, оправдывая свои политические стремления, например, необходимостью выбора пути к реализации “религиозного фундаментализма”. И как мы часто видим, по вине таких политиков, эти государства, казалось бы богатейшие по природным своим ресурсам, на самом же деле, влачат жалкое свое существование.

    Ошибается и ребенок, поднимающий с пола клочок блестящей обертки из алюминиевой фольги. Зачем она ему нужна?..

    Вот и в приведенном выше примере из Евангелия, молодая девушка – танцовщица, живущая казалось в достатке, также не имеет ни малейшего представления о ценностях, “приобретая” себе смертельный грех, из-за своего неосознанного злодеяния, по завету Торы (Брейшит, 3:15; Ветхий Завет): “… Око за око!.. Зуб за зуб!..” 

(В современном естествознании – это закон о том, что каждая причина порождает соответствующее ей следствие).

    Вот и мать ее, затаив в прошлом времени, казалось бы которое уже прошло и все исполнилось как она хотела, злобу на Иоханана Крестителя, советует своей дочери попросить у царя его голову. Ведь она хорошо осведомлена в языке иврит, но не обращает должного своего внимания, от своей злобы, затмившей ей разум, что имя Йоханан означает – Он  Был Прощен (естественно, Богом). И тем самым, ее совет идет также в разрез и вопреки Воли Бога, она также “приобретает” себе смертельный грех.     

    Вот и царь Ирод (на языке иврит – hордос), из-за своей гордости, так как он по своему неразумию всенародно поклялся, не отвращается от нее, и также идет против Воли Бога, отдавая свое распоряжение удовлетворить просьбу танцовщицы, и, тем самым, также приобретает на свой “счет” смертельный грех. “Не клянись” – говорится в Евангелии, чтобы не стать клятвопреступником.

    Такой же смертельный грех приобретают и исполнители воли царя, которая, они должны рассудить, что идет также против Воли Бога.

    По той же причине, смертельный грех приобретают и “возлежавшие” на пиршестве царя все остальные люди, потому что никто из них, также по их неразумию, не отсоветовал царю поступить разумно и отказаться от своей клятвы…

    Приведенные примеры показывают, что ценности человека зависят от степени неразумности понимания им Заповедей Бога и, как следствие, Священных Писаний, и прямо зависят от степени “погружения” его во грех от неразумности его действий, противоречащих этим Писаниям, все равно разумеет он их или нет.

                “   Не знание человеком закона, не освобождает его от

                     вины, нарушающей этот закон!..     ”  

                                         (Из кодекса законов)

     Тем более, что Законы Бога у всех людей “Записаны” в их “Сердцах”…

ПРЕДСТАВЛЕНИЯ О ЦЕННОСТЯХ ПОТОМКАМИ ЗМИЯ
“Из того, как беззаконно поступает дурной человек, виден образ закона. Образ же беззакония виден из поведения благого.”

(Мокшадхарма, 261:6)

Рассмотрим пример представления о ценностях «потомками Змия», описанные в древнейшей книге Махабхарата, в ее повествовании “Сожжение Змей”, в главе “Совет Змей” (Библ. Всемирн. Лит., изд. “Худ. Лит.”, М., 1974, с. 334 … 340).

“  В то время владыкой змеиной державы

Был Васуки, опытный, сильный, лукавый.
        Ему причиняло печаль и терзанье,
Ужасное матери змей предсказанье:

“Придет властелин в заповедное время,

Придет – и сожжет он змеиное племя”.

Чтоб как-нибудь сердце свое успокоить,

Решил он совет государства устроить.

Пришли на совет всевозможные змеи:

Монахи, врачи, мастера, чародеи,

Гуляки, ученые, стражи, вельможи

И воины с пышной раскраскою кожи.

Их множество было – усердных и праздных,

С красивой наружностью и безобразных,

Но, разных, не схожих, - друг с другом сближало

С губительным ядом жестокое жало!

Над нами возникла угроза проклятья.

Так Васуки начал: “Вы знаете, братья:

Быть может найти избавленье сумеем

От ужаса, ныне грозящего змеям,
Ломая преграды, с опасностью споря,

Мы средство находим от всякого горя,

Но это несчастье с другим несравнимо:

Проклятие матери неотвратимо!

Поныне, как вспомню я слово проклятья,

В испуге, в тоске начинаю дрожать я.

Я слышал, как вскрикнула мать на рассвете:

“Да будьте вы прокляты, злобные дети!”

При этом присутствовал Брахма извечный,

Творец изначальный, творец бесконечный.

Одобрил он матери каждое слово,

И стали мы жертвами жребия злого.

Да, гибель грозит поголовная змеям,

Проклятия матери мы не развеем,

месть властелина была безуспешна,

Но, может быть, меры предпримем поспешно,

Чтоб с нами бороться Судьба побоялась,
Чтоб месть Джанамеджаи не состоялась”.


Так начали змеи совет многошумный.

Одни зашипели, весьма скудоумны:

“Мы примем подвижников мудрых обличье,

Являющих кротость, добро и величье,

Царю Джанамеджаи скажем веленье:

“Ты праведных змей отмени истребленье”.

Но им возразили ученые змеи:

“Вы глупы. Нам действовать надо хитрее.

К царю мы придем как советники, слуги.

Окажем его государству услуги.

От нас он захочет услышать сужденье:

Как надобно змей совершить всесожженье?

Тогда то придумаем сотни препятствий.

Его мудрецов обвиним в святотатстве.

Царю мы свои приведем толкованья,

Примеры, и доводы, и основанья,

Докажем, что гибель змеиного рода

Для мира – несчастье, напасть и невзгода.

А если он хитрых речей не оценит,

А если сожжение змей не отменит,

То мы позовем остроумного змея, 

Который, как бы о владыке радея, 

Предстанет как жрец, с ним согласный во взглядах

И сведущий в жертвенных сложных обрядах.

Войдя к властелину в доверье сначала,

Вонзит в Джанамеджаю грозное жало.

 Когда же царя он смертельно отравит

То змей от погибели страшной избавит”.

Но добрые змеи тогда возразили

Ученым: “О нет, не желаем насилий!

Должны мы о деле судить без пристрастья:

Не даст нам убийство покоя и счастья.

В опору возьмем, если беды нависли,

Невинность души, целомудрие мысли!

Убийство ужаснее всех беззаконий.

Чем будете жаждать его иступленней,

Тем раньше погибнете смертью презренной:

В убийстве заложена гибель вселенной!”

“Ошиблись равно, - изрекли чародеи, -

Ученые змеи и добрые змеи!

Мы тучами станем и ливнем зловещим,

Как молнии, мы, извиваясь, заблещем.

Мы жертвенный пламень водою потушим,

Тем самым и замысел царский разрушим”.

“О братья! – воскликнули змеи-святоши, -

Давайте мы вспомним обычай хороший.

Чем эти пустые вести разговоры,

Пусть ловкие змеи, умелые воры,

Похитят и ковш и сосуд для обряда

У спящих жрецов. Так возникнет преграда.

Возможно, друзья, и другая помеха,

Чтоб дело царя не имело успеха.

Прикажем бесчисленным двинуться змеям,

Народ искусаем и ужас посеем.

А то мы вползем в человечьи жилища,

И змеями будет испорчена пища.

Окажутся в пище моча, испражненья, -

Откажется царь от обряда сожженья!”

“Мы станем жрецами, - сказали вельможи, -

К владыке придем, с многомудрыми схожи,

Огромный потребуем жертвенной платы,

И царь Джанамеджая, страхом объятый, 

Тогда то в змеиной окажется власти,

И змей мы избавим от страшной напасти.

Услышал ты, Васуки, наши сужденья,

Скажи, как избавиться нам от сожженья?”

Сказал повелитель змеиной державы?

“И вы, и другие, и третьи – не правы.

А что предпринять – я не знаю, о змеи,

От этого боль моя только острее!”

Тогда Элапатра сказал осторожный:

“Сужденья, которые сказаны, - ложны.

Должно состояться огню приношенье,

Судьбы отменить невозможно решенье.

А так как от вечной Судьбы мы зависим,

То с просьбою к ней голоса мы возвысим (молитва).

Я нечто скажу вам на этом совете:

Когда были прокляты матерью дети,

От страха взобрался я к ней на колени.

Премудрых услышал я стоны и пени.

Затем они к Брахме явились в тревоге,

“О бог – прародитель! – промолвили боги,

- Лишь то существо, что безумно и злобно,

Проклясть сыновей своих кровных способно.

Зачем же ты Кадру одобрил проклятье?

Скажи, прародитель, даруй нам понятье!”

Ответствовал Брахма всесущий, всеславный:

“Увы, изобилуют змеи отравой,

Несметны, коварны, сильны и жестоки,

Они, расплодились, умножают пороки.

Одобрил я Кадру слова роковые,

Чтоб стали счастливее твари живые.

Огонь уничтожит свирепых, кусливых,

Зловредных, злокозненных, втайне трусливых,

В предательстве ловких, в обмане искусных

И всех ядовитых, презренных и гнусных,

Но те, что правдивы, добры, справедливы,

Честны и смиренны, - останутся живы.

От них отвращу беспощадную кару:

Родится великий мудрец Джараткару,

Свои обуздавший стремленья и страсти,

В смиренье познавший блаженное счастье.

Придет его сын, чистотой наделенный, 

По имени Астика дваждырожденный (от матери и Отца).

Придет он в назначенный день приношенья,

Спасет добродетельных змей от сожженья”.

Тут боги спросили творца – властелина:

“Кто матерью будет великого сына?”

“Узнайте, о боги, что дваждырожденный

Подвижник возьмет соименницу в жены.

Возьмет он, причастный высокому дару,

Супруг Джарактару – жену Джарактару.

Родит ему тезка могучего сына,

То будет любви, милосердья вершина”.

Так Брахма промолвил в небесном чертоге.

Одобрили речь прародителя боги.

О Васуки, есть у тебя молодая

Сестра, что цветет, красотою блистая.

Недаром зовется она Джарактару:

Они образуют желанную пару.

Как только попросит себе подаянья

Мудрец, что свершает благие деянья, -

Как дань милосердия, лепту простую,

Отдашь ему в жены сестру молодую.

Ты облик людской навсегда ей присвоишь,

Змеиное царство навек успокоишь.

Тем браком счастливым беду мы развеем!”

Слова Элапатры понравились змеям.

Они восклицали: “Прекрасно! Прекрасно!”

На сердце у Васуки сделалось ясно.

Сказал ему Брахма: “Не бойся напасти.

Ты принял в труде благородном участье.

Я помню, мы сделали гору мутовкой,

А Васуки, длинного змея, - веревкой

И стали, желая воды животворной,

Сбивать океан, беспредельно просторный.

За это сниму я с души твое бремя.

Узнай же: пришло заповедное время.

Сгорят нечестивцы, погибнут злодеи,

Но живы останутся добрые змеи.

Живет уже мудрый подвижник на свете,

Безгрешный в законе, суровый в обете.

Чтоб не было то наказанье жестоко,

О Васуки жди надлежащего срока,

Сестру молодую подвижнику выдай.

Судьба не обидит невинных обидой,

Но только исполни мои приказанья (Заповеданное)!..”

На этом главу мы кончаем сказанья.”
Анализ этого примера, учитывая существование философского принципа «отрицание отрицания», через сопоставление его с посылками Духа от Господа, может индукционно открывать нам, для нашего их интимного осознания, незыблемость Законов Бога и значимость ценностей их понимания и исполнения…

О   “БЕРУЩИХ”

“Нам нечего ждать милости от природы, взять их у нее наша задача! ” 





  (И.В. Мичурин)

    Одно дело, когда такой лозунг “берет на себя” высоко интеллектуальный член человеческого общества – ученый селекционер, который, обладая высокой степенью прозорливой исследовательской наблюдательностью, по крохам “отбирает” Богом данные “идеальные кристаллы” генетических разновидностей растений и “открывает” нам ценные их сорта.

    Но другое дело, не дай Бог, если этим лозунгом воспользуется какая-либо бандитская группировка людей – фанатиков.

                “   Пепси!.. - Бери от жизни все!..   ”

                                    (реклама)

    Ведь им то внушают, на их безграмотном неверии, что они находятся на “прямом пути” к Богу, и “борются с неверными”.

             “   И известили Давида, сказав: “Вот Пелиштимляне  (Вторгающиеся) воюют против Кеилы (Знатоков  Возвышения) и грабят гумна”.   ” 

                                      (Прор., 1 Шамуэил, 23:1)

    Такому “Знатоку Возвышения”, говорится в Евангелии:

        “   Не собирайте себе сокровищ на земле, где моль и ржа   истребляют и где воры подкапывают и крадут; Но собирайте себе сокровища на небе*, где ни моль,  ни ржа не истребляют и где воры не подкапывают и  не крадут; Ибо где сокровище ваше, там будет и  сердце ваше.    ”    

(Мат.,6:19…21)

*- (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”)

        “…и научил Он Адама всем именам, а потом предложил их  ангелам и сказал: “Сообщите мне имена эти, если вы   правдивые”. ”           
 (Коран, 2:29)      

    А Пелиштимляне, по сути своей, как были они Вторгающимися (своим нашествием), так ими и остаются. И такие бывают не только в Палестинском народе, но и в других народах, и называются, по современному, террористами всех мастей.

    Если рассматривать Священные Писания с точки зрения строения тела человека, как учебник, например, по медицине, то таковыми Вторгающимися могут являться и болезнетворные микробы, и раковые клетки в теле человека.

    В природе это могут быть полчища сельскохозяйственных вредителей ит.д.

    Так что?.. Вторгающихся надо истреблять?..

    С точки зрения Священных Писаний истреблять ничего нельзя…
«Святой и праведный не может подняться выше того самого высокого, что есть в каждом из вас. И так же злой и слабый не может пасть ниже того самого низкого, что есть в каждом из вас также.

И так же, как ни один лист не может пожелтеть без молчаливого знания дерева, точно так же и совершающий зло не может совершить его без скрытой воли на то всех вас. Подобно процессии, вы все вместе идете по их направлению к своему божественному «Я есмь». Вы есть путь и вы есть путники. И когда один из вас падает, то он падает ради тех, которые позади его, как предупреждение против выступающего камня («преткновения»). … (Поэтому) праведный не безвинен в делах злого. И тот у кого руки чисты, не чист в делах преступника. … Лишь когда взглянете на все деяния в полном свете, только тогда узнаете вы, что стоящий и упавший являются все одним и тем же человеком, находящемся в сумерках между ночью своего пигмейства и днем своей божественности.»
(Калил Гибран, «Пророк», ж. Сталкер, Ташкент, №7-8, 1997, с. 20)
Раз Бог создал всякую тварь, не нам ее убивать… Каждая тварь для чего-то оказывается в природе очень даже “необходимой”, не нам об этом судить по нашему слабоумию…

Но что же полезного во вредителях?..

В нашем двойственном мире «добра и зла», существует множество живых организмов, которые воспринимают ценности мира своего обитания относительно своего духовного состояния сознания. И это состояние сознания, вне относительной их оценке, лежит как бы на общей для всех шкале абсолютных ценностей: в начале своего духовного возвышения – от состояния абсолютного «зла»; и в конечной стадии этого возвышения – до состояния абсолютного «добра». И все живое подлежит духовному своему возвышению, потому что Господь пожелал быть «познанным», находясь в Своем Абсолютном Состоянии Добра. – Его Милосердия.

Но так как мы еще далеки от абсолютного добра, то наша оценка мира «добра и зла» не абсолютна, а относительна. Поэтому, то, что мы считаем за «вредное», при абсолютной оценке может быть или нашим учителем, или нашим будущим учеником. А учителей или учеников убивать неразумно и не имеет никакого смысла. Тем болен, что на Земле мы живем в мире причинно – следственных связей. Когда кто то, чего то или кого то убивает, то он «накапливает» себе «отрицательную» судьбу мира «зла», за которую он обязательно в будущем понесет возмездие: «Око за око! Зуб за зуб!».  В этом случае, единственным выходом, в решении этого вопроса, является принять «Новый Завет» Господа, представленный в Писаниях Его пророками, т.е. учиться и исполнять его самому, и разъяснять эту единственную нашу духовную возможность, возвышения и спасения от мира «зла», другим.

«Если же будете воевать с Касдим (Подобным Злым Духам), то не будете иметь успеха.»

(Прор., Йеремия, 32:5) 

    Ты посмотри, например, на опыт “борьбы”, за последние сотню лет, с сельскохозяйственными вредителями. На поверку он показывает практическую бесполезность в этом…

      Наряду с вредителями истребляется еще большая часть долго восстанавливаемого “полезного”… В природе нарушается “равновесие” – гармония… Теперь уже чтобы сохранить свой урожай, становится необходимым регулярная “травля” всего… Иначе вторгающиеся появляются еще в большей своей массе…  

    Открывается “Красная Книга”, куда “заносится” то один исчезающий Божий вид, то другой… Нарушается равновесие в природе, в теле человека, в его общественной жизни: в семье, в местах его обитания, в государстве, во всем мире. Нарушается равновесие и во всем мироздании и во всем Творении Божьем.

    Нарушение равновесия чего-либо человеком всегда связано с отклонением его действий от Заповедей Бога и, при этом, всегда ведет его ко греху и духовной его деградации (“удаляющей” его от  Йисраэйля, т.е. Сущего Видения Бога, - рекой Иордан, т.е. “духовной его репатриации” снижением в мир возмездия отрицательной судьбой. Ев., Марк, 1:5.).

    А как же быть с Вторгающимися?.. 

    Если это люди, то  рекомендовать им также придерживаться Заповедей Бога, ведь не даром же им дан, например, Коран для исполнения…  

    Если это полчища сельскохозяйственных вредителей, то желательней найти разумный метод их использования. Ведь все, что существует вокруг нас, например, биологического, является кормом - едой одного его биологического вида другому.

    Ведь в Евангелии говорится, что Христос явит себя в Вифлиеме, т.е. в Доме Хлеба (или Пищи), а мы оказывается этот Дом “травим” различными ядами…
О   "ИЗМАХ"

"Отче наш сущий на небесах! Да святится имя Твое! Да приидет царствие Твое! Да будет Воля Твоя и на земле, как на небе..." 

(Ев.Мат.6.9,10)

    Ты спрашиваешь: "Зачем же и ты коснулся этой темы, да еще в таком повествовании?"

    Не бойся, читатель. Хаять коммунизм, как это сейчас модно и зачастую  "престижно", и трещать о попрании прав человека на всех перекрестках я не буду. Я просто хочу обратить твое внимание на тот семидесятилетний опыт, который  Бог подарил нам.

    Мы жили с тобой в государстве, где, в принципе, высоко-этическая и духовная идея  коммунизма возведена была в ранг единой религии. И так, как мы были при этом и детьми - естественно, по детски, и восприняли ее  с полной искренностью.

    Конечно, нас не научили молиться, а тем более произносить слово  Бог, но зато мы восприняли единую систему понятий - Человечество, Мир, Дружба, Единство, и приняли ее  с чистой искренностью, открытым сердцем.

    Конечно, не мало "нарубили дров", но это только от того, что по неопытности  не разделяли мирское от духовного, и не обратили внимание  на слова  Спасителя, что на землю не мир я принес вам, но меч  (Ев.Мат.10.34), чтобы разделить в себе мир добра от мира зла.

    Признаюсь тебе, читатель, что слово Бог, я и до сих пор произношу с некоторой, как выразиться точнее, неуверенностью, что ли. Внутри себя как бы стесняюсь  его, вроде  бы  из-за того, что ранее обходился без этого слова, хотя и чувствовал это  Нечто интуитивно, что оно всегда со мной, но теперь Его стал и разуметь по анализу событий происходящих вокруг нас.

    Я, наверное, почти интуитивно  уверен, что  коль  скоро обходился  без  посредника, "сотоварища", - слова, названия Бог, между Им  и мной, то это и к лучшему и искренне в этом уверен. Конечно, скажут, что это происходит из-за того, что еще до конца не покаялся перед Богом. Читатель, поверь мне, что вроде в этом искренне каюсь, но от этого у меня не проходит уверенность, что быть с ним без посредников лучше.

   Если вспомнить слова Будды, что лучше искренне не верить в существование  Бога, пока не придет озарение и ты практически убедишься в его существовании, чем не искренне - лицемерно верить, как бы только для того, чтобы он отпустил тебе любые грехи, мол, Ты обеспечь на всякий случай там, в  Царствии Небесном, местечко, желательно "тепленькое", со всеми атрибутами и  удобствами там необходимыми, тогда я буду верить в Тебя!..

    А ты как думаешь?..

    Поэтому идея коммунизма, без ее искажений, по существу не расходится со словами Будды, являясь идеальной в рамках реальной свободы выбора человека  в его  вероисповедании, и, в принципе, не мешала бы ни духовному его развитию, ни мирской его жизни, а наоборот реализовывала бы рекомендованную молитву Спасителя в части слов касающихся прихода на землю воли Божьей, как на Небесах  (Ев., Мат.,6:10).

    Но, исказив эту идею, и начав  гонение  любого вероисповедания  в  Единого  Бога, просуществовавший  режим советской власти  мог  держаться  только в тоталитарной  ее системе, а как  только  началась  "перестройка"  в  сторону "демократии", быстро подорвал сам себя.

    Опять мы видим противоречия, с одной стороны наступление "духовной весны",а с другой - очередной раз обманутые люди, которые  кинулись всякими правдами и неправдами в  "погоню" за  "зелеными динарами".

    Дорогой читатель, поверь мне, что находясь в причинно-следственной связи своей судьбы в беспредельной по времени своей жизни, мы все  едины и напоминаем "сообщающиеся сосуды" из опытов физики. И коль скоро некоторые стали стараться чтобы убыло у других, так убудет и у них, дело только  во времени, определяемом инерционностью сообщающихся  связей  в  предвидении  Господа.

       " 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)

    Ну, а то что происходит сейчас, наверное необходимо, чтобы все  приобрели опыт "насытиться деньгами", пока не поймешь, что не в деньгах счастье, ценность то их все равно, в выдуманном заумным процессом – инфляция, катастрофически падает…

    Ну и каков ты видишь результат?..

       " Всюду деньги, деньги, деньги... Всюду деньги без конца, а без денег жизнь плохая, не годится ни куда... " 

(Слова из песни не выбросишь)

       " 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)

    Строили  коммунизм, а  теперь, наверное, стали  строить, имеющий сомнительные и призрачные цели, какой то  "социалистический  капитализм"...

    Послушай, наверное все же не в "измах" здесь дело?..

    Конечно же, ты прав... Человечество в этих "измах" ищет идеальные пути  своего  существования, "забывая" о том, что они уже давно "определены" в Писаниях - Законах Божьих.

ЧЕЛОВЕК  И  ЦЕННОСТНАЯ МОТИВАЦИЯ  ЕГО  ПОТРЕБНОСТЕЙ
Обычно (А.М. Гаджиев. Алфавит сознания, Ташкент, 1999, с.5):
«Поведение человека строится из эмоциональной сферы, потребностей и целепологания или мотивационной основы деятельности»     

А.М. Гаджиев, в своей работе: «Алфавит сознания», отмечает (там же, с. 38):
«Каждый, кто хочет понять поведение человека (грешника от рождения), начинает с поисков причин его действий. В таком случае мы говорим, что хотим понять мотивы (ценностей), намерения, цель, которыми руководствуется человек, избирая тот или иной способ поведения.»   

Человек и ценностная мотивация преобладающих его потребностей       Таблица 1

	Ибн Сино, 

основа: сил
	активные - мужские
	пассивные - женские

	4-х стихий
	огонь
	воздух
	вода
	земля

	Гаджиев, ценностная мотивация
	разумная
	психическая
	эмоциональная
	биологическая

	потребности
	духовные
	душевные
	телесные

	По представлению: 

иудаизма
	праведник
	еврей
	гой

	христианства
	святой
	христианин
	оглашенный
	язычник

	ислама
	«идущий прямо»
	мусульманин
	заблудший

	Доминирующее состояние
	чистоты
	борьбы со греховной 

страстью
	тьма незнания - глупость


Основываясь на философских представлениях Ибн Сино и Гаджиева, а также на аврамических религиях, в  Таблице 1 представлены сведения о мотивации преобладающих потребностей человека.

Анализ Таблицы 1 показывает:

1. Святость и чистота человека целиком и полностью определяется разумной ценностной мотивацией его духовных потребностей;

2. Человек не разумный – глупый пребывает во тьме незнания, при преобладании только его «необрезанных» телесных потребностей «крайней плоти».

О  “ПОТЕНЦИАЛЕ”  ВЕРЫ

“   Возьмите иго Мое на себя и  научитесь от Меня, ибо Я  кроток и смирен сердцем, и  найдете покой душам вашим…  ”    

                                                               (Ев., Мат., 11:29)

    Автор брошюры “Оккультизм в свете христианской истины”, изданной по благословению Блаженнейшего Владимира, Митрополита Киевского и всея Украины, инф.–изд. Центром Украинской православной церкви (Киев, 1998 г.), пытается оградить верующих от  пагубного воздействия на их души – инаковерия, инакомыслия и, в частности, оккультизма.

    Конечно, с духовной его позиции, которые открыл ему Бог, это все ему видней. Но как быть, в таком случае, читателю – прихожанину его церкви, как только не принять без прекословия все написанное, с множеством предупреждений и устрашений о греховности этих путей, и смирится по существу не понимая сути вопроса, потому что он может, естественно, не являться “знатоком” в данной области познания.

                   “    Бабуля!.. Туда не ходи!.. Снег башка попадет!..   ”  

                                                (из кинофильма)

    Ведь: “…основа положительных изменений в духе, душе и физическом здоровье людей, проходящих программу покаяния, лежит в вере в справедливость сказанного (в Писаниях), а сила веры в (их) понимании.” (Т.А. Садецкий, “Логика покаяния”, М.,1998 г., с. 3.).

    Иначе у прихожан церкви постепенно складывается самое ложное представление о том, что в религии ничего не надо понимать, самое главное смирись со всем, что тебе говорит твой “батюшка”.

    Так: “…Без понимания любая вера легко превращается в фанатизм, который, как известно, ничего хорошего человечеству не приносил…” (Т.А. Садецкий, там же.)

    Задай себе вопрос: “Зачем я живу?.. Батюшка ли меня спасет?.. Или я сам должен стремиться к своему спасению, не отказываясь, конечно, от руководства батюшки?..”… Спасает то Бог!..

    Дело здесь в том, что суть спасения каждого человека в религии, как раз то лежит в разумном понимании веры (синоним этого слова – закон) Бога, т.е. Его законов (их приятие в разумном их понимании, и затем уже в их исполнении).

    А как быть, с приведенной вначале главы ссылкой на брошюру, иноверцу, который заинтересовался православием, или тому же оккультисту?.. Тем более, что автор этой брошюры, по своей высокой простодушности, на стр. 12, признается, что: 

“…Это – зло, с которым нужно бороться, но бороться разумно. Отрицать существование этих феноменов невозможно, ибо они действительно существуют. Голословно отрицать их – оказывать плохую услугу борьбе с этим злом.”

    Но в том, что во все случае жизни надо стремиться только к разумным поступкам, автор этой брошюры прав.

“ И как они не заботились иметь Бога в разуме, то предал их Бог превратному уму – делать непотребства.”   

                                     (Ев., Рим., 1:28)

    Но чтобы отрицание или любая критика не была голословна, человеку становится необходимым изучить и, самое главное, разумно понять изучаемый вопрос. А на это может уйти и “вся жизнь”… И хорошо, если к старости спохватиться, а то ли я изучал, что нужно?.. И, если нет, то и можно тогда успеть покаяться…

    Ведь в глубине разумного понимания любого вопроса скрывается и “потенциал” его веры человеком. Ведь ты знаешь, что сказал Спаситель, что вера с “горчичное зерно” может сдвинуть гору.

    Оглянись вокруг, ведь это так и есть на самом деле, например, наука, являясь далеко не религией, но именно она, за счет некоторого объективного стремления к пониманию законов материи, позволяет совершать чудеса в технике и в других областях, куда распространяется ее понимание и, как следствие, “потенциал” ее веры.

    Основываясь на выше сказанных рассуждениях можно сказать, что “потенциал” веры в религиях может также определяться глубиной разумного понимания, но уже Священных Писаний и, как следствие, приведенных в Них Заповедей Господа.  

    Голословно утверждать, что я верю просто так, потому что согласился с этим, или меня уговорили в этом, или меня вынудили к этому: “Верю!.. Что я хуже других?..”, без 

разумного понимания Заповедей Бога, значит, всего на всего, просто лицемерить самому себе, а значит и  Богу в себе…

        “   И когда они встречают тех, которые уверовали, они говорят: “Мы уверовали!”. А когда остаются со своими шайтунами (силами тьмы), то говорят: “Мы ведь - с вами, мы ведь  только издеваемся”. ”      

(Коран, 2)

    Без устремления человека к разумному пониманию любых Священных Писаний и писанных в них Заповедей Бога нет ни какой веры… Ее “потенциал” в таких случаях равен нулю… 

“   Мы сказали: “Низвергнитесь оттуда вместе! А если  придет к вам  от Меня руководство (Священные Писания), то над теми, кто последует за Моим руководством, не  будет страха, и не будут они печальны”.”  

(Коран, 2:36)
О ВЫРАБОТКЕ ЕДИНЫХ ЧЕЛОВЕЧЕСКИХ ЦЕННОСТЕЙ

«И установлю обиталище Мое среди вас, и не возгнушается душа Моя вами. И ходить буду среди вас, и буду вам Богом, а вы будете моим народом.»  

 (Тора, Ваикра; Библия, Левит, 26:11;12)

    Согласно Торе и Библии, после совершения Адамом и Евой «первородного греха», их потомки, судя по дальнейшим историческим событиям, стали как бы «падать в духовную яму», где им (в бытии) было «разрешено» Господом совершение первопричин: «Оно (потомство Евы) будет язвить тебе (Змию) голову (начало, причина); а Змию, за эти совершаемые человеком первопричины, было разрешено «карать» его соответствующими (этим произведенным первопричинам) следствиями: «А ты (Змий) будешь язвить ему (потомству Евы) пяту (последованием, следствием)» (Брейшит; Бытие, 3:15)…

    Так в Священных Писаниях констатируется, что Человечество «попало» в «круговорот» причинно – следственных связей…

    После восстановления Заветов с Господом, через Авраама и других Его пророков, человек получил возможность к «спасению» от язвительных следствий Змия, при условии, что его деяния будут соответствовать Заповедям Господа (иудаизм), или его деяния будут «уподобляться» Христу (христианство), или, что человек воспользовавшись своим рассудком, через исполнение пророчеств Мухаммада (Умом Измеряющего), встанет «на прямой путь» к Господу «не придавая Ему сотоварищей»…

    В таком случае, когда «спасение» человека оказывается зависимым от его нравственного, с точки зрения Заветов Господа и, как следствие, Священных Писаний, поведения в его бытии, зададимся себе вопросом: «Чем же мотивировано поведение человека, и, как следствие, его деяния?»…

    Обращаясь к трудам А. М. Гаджиева («Всеобщая декларация прав человека, ее основы, и политическая реальность», Ташкент, 1998, 40 с.; и «Алфавит сознания», Ташкент, 1999, 92 с.), мы находим, что любые действия человека могут быть мотивированы его потребностями:

1. Телесными или биологическими;

2. Душевными или психическими;

3. Духовными или разумными.

    Эти потребности и их мотивация представлены в Таблице 2.
Потребности человека и их мотивация по А.М. Гаджиеву
Таблица 2

	Потребности
	духовные
	душевные
	телесные

	Их мотивация
	разумная
	психическая и 
эмоциональная
	биологическая


     Изучая Священные Писания, мы видим подтверждения этому, что существует как бы «три одеяния», как животной души человека, которая целиком и полностью подчинена приведенному выше изречению из Торы (Брейшит,3:15). Так и его божественной души, которая при изучении, понимании и исполнении человеком Заповедей Господа, может привести его, через его разум и рассудок, к «спасению».

    Эти «три одеяния» (Тания, собрание речений, Вильнюс, 1990, с. 31):

1. Мысль – реализующая духовные потребности человека (трансцендентальные);

2. Речь – душевные (психические и эмоциональные);

3. Действие – телесные (биологические).

    Человек, сознание которого руководствуется в своей деятельности требованиями его «животной» души (требованиями «крайней плоти»), с научно – исследовательского «угла зрения», может быть охарактеризован как «отвернувшийся от Господа» (гой или язычник). 

   В Таблице 3 представлены «одеяния животной души» и связь их с основными принципами, которыми такой человек руководствуется в течение своей жизни.Из Таблицы 3 видно, что: 1. Мысль связана с принципом «Мудрости»;  2. Речь:  С принципом «Разума» и с принципом «Ума»; 3. Действие – с принципом «Свободы выбора».

«Одеяния животной души» и основные принципы, которыми 

руководствуется человек – «отвернувшийся от Господа»
Таблица 3

	«Одеяния»
	Мысль
	Речь
	Действие

	Основные принципы
	Мудрость
	Разум
	Ум
	Свобода 

выбора


Человек, сознанию которого Господь открыл его «божественную душу», под «углом зрения» все того же исследователя, может быть уже охарактеризован, как «повернувшийся к Господу» или «стоящий на прямом пути к Господу». В Таблице 4 представлены  «одеяния божественной души» и связь их с некоторыми «Дарами от Господа».
«Одеяния божественной души» и некоторые «Дары от Господа»       Таблица 4

	«Одеяния»
	Мысль
	Речь
	Действие

	«Я есьм …»
	Путь и
	Истина и
	Жизнь

	Пребывание 
Бога
	«САТ»
	«ЧИТТ»
	«АНАНДА»

	Тела Будды
	Созидательное
	Учения
	Радости

	Дар Совершенных принципов:
	Мудрости 
	Разума
	Ума
	Воли

	Связь с мирами
	«Ацилут»
	«Брия»
	«Иецира»
	«Асия»

	Мотивация 
потребностей:
	Благородство
	Созидание
	Творчество
	Добротодеяние


 В Таблице 4: «САТ» - Абсолютное Существование (в индийской системе веданта, А.М. Гаджиев, Всеобщая декларация прав человека, 1999, с. 38); Связь с миром «Асия» (Ев., Откр.), в котором мотивируется потребность к «Добротодеянию».

    Если внимательно сопоставить Таблицы 2 … 4 между собой, то мы можем выявить некоторые принципиальные закономерности, которые так или иначе скрыты в Писаниях:

1. Божественная и животная души «одеты» в «мысль, речь и действие» одного и того же человека. 

2. Поэтому его сознание может находится либо в божественной его душе, либо в животной и действовать соответственно своему месторасположению. 

3. Чтобы сознанию «перепрыгнуть через пропасть» находящуюся между животной и божественной душами человека, последнему буквально становится необходимым как бы «вывернуться наизнанку в самом себе», или «встать с головы на ноги», или как то в самом себе «перестроиться».

4. Буддизм, в плане такой «перестройки» самого себя предлагает начать с контроля за своей речью.

5. «Одеяние» речи соответствует «Истине» - Истинной Веры в Господа – в Его Заветы и, соответственно, в Писания.

6. Наиболее «близким» между собой в «одеянии» речи оказывается необходимость «перехода» от разума человека, который постоянно искушается «Тьмой», к принципу Совершенного Разума от Господа. 

7. Для этого надо только, всего на всего, суметь «отвернуться от искушений», и «повернуться» к Господу, в иудаизме «прилепиться» к Нему, в христианстве «причаститься» к Нему, а в исламе «встать на прямой путь к Нему, не придавая Ему сотоварищей (от «Тьмы»)».

8. Наука также избрала правильный путь, так как «строит» себя на пути научных (теоретических и экспериментальных) исследований «Знания» Божьего Творения, т.е. также, в первую очередь, ищет «истину» в «ЧИТТ» и «высказывается» в научных советах через «речь».

9. Судя по сложившемуся в мире людей фактическому состоянию дел, наука «попускаемая» Господом со своими исследованиями, в настоящее время, является предпочтительней «в Его поисках», в том числе та, которая может базироваться на исследовании известных Писаний, потому что ее «механизмы» в наибольшей мере демократичны и исключают конфронтацию и фактор ложного фанатизма между людьми. 

10. Но научный метод познания имеет и существенный недостаток, так как способствуя быстрому развитию технического прогресса, опережающего усвоение Человечеством истинных норм морали – нравственности отражаемых во всем Им Заповеданном, может послужить, в условиях быстрого развития различных экстремистских течений ложного фундаментализма, фактически прикрывающих террористов всех мастей, катастрофой для большинства населяющих нашу землю людей. В настоящее время мы имеем плачевный исторический факт, что мир «истекает кровью» от глупости духовно безграммотных людей.

«Научи дурака богу молиться, он себе и лоб расшибет.»   

(Старо – русская пословица)

11. В плане мотивации потребности души, в первую очередь, человеку становится необходимым перейти от простого научного творчества, которое может быть неосознанно направлено им и на строительство «Вавилонской башни», к исследованию возможности «созидания» в Господе, разумением (пониманием) и исполнением всего Им Заповеданного.

12. Итак, для «перехода» нашего сознания из животной нашей души в божественную, обязательной «начальной» (первым нашим шагом) необходимостью становится переход от нашего обычного разумного восприятия мира, на которое через «искушения» имеет влияние «Тьма», и которое находится между (представляемыми нами в этой разумности) принципами: 1. Добродетели в «справедливости»; 2. Пороком в «обмане»; к мотивации наших потребностей в благородном творческом добродетельном созидании.  

    Имея теперь представление, с чем должны быть связаны потребности научно устремленного человека, мы можем подойти и к непосредственному решению проблемы связанной с поставленной задачей – выработки единых человеческих ценностей и, в частности, к вещам, находящимся в окружающем нас мире…

    Анализируя под «углом взгляда исследователя» вышеприведенные факты, можно утверждать, что ничего ценного не может быть создано человеком без этической и эстетической согласованности в «одеяниях» его души, т.е. согласованности в его мыслях, речи и действиях…

    Заметим, что при необходимости создания какой-либо «новой» человеческой ценности: 

1. Мысль должна быть соподчинена его разуму или духу; 

2. Речь – и  мысли, и органам чувств, создающим в памяти человека различные воображения;

3. Действие – и мысли, и органам чувств, и органам действия.

    Далее в представленной Таблице 5, рассмотрим место пребывания божественной души человека, в «трех ее одеяниях», в соответствии с соподчиненными этим «одеяниям» признаками.

    Если рассмотреть этот вопрос с точки зрения исследователя, ищущего возможность создания наивысшей человеческой ценности, которая может быть «создана» человеком, то такая возможность может осуществляться только тогда, когда:

1. Мыслью «руководит» непосредственно Господь;

2. Речь «течет» как бы из уст пророка – учителя (Писания);

3. Действие осуществляет прилежный ученик – человек вставший на духовный путь своего развития.

«Три одеяния» божественной  души человека и их соподчинение
      Таблица 5

	«Три одеяния»
	Мысль
	Речь
	Действие

	Их соподчинение
	Святому Духу через разум
	И мыслям, и органам чувств
	И мыслям, и 

органам чувств, и органам действия


    Если же человек не стоит на духовном пути, животная его душа:

1. Через мысль может управляться «лукавыми  уговорами Змия» (Брейшит, 3:1;4;5; Бытие, 3:1;4;5);

2. Тогда речь его оказывается ввергнутой в язычество – пустого словоблудия, обусловленного псевдо – человеческими ценностями причастия его к лукавству;

3. А действия, противоречить здравому смыслу, подпадая под критерий греха, и оцениваться как «неконтролируемая глупость».

    В таком состоянии «неконтролируемой глупости» человек может создавать только псевдо – ценности, на подобии строительства никчемной, с точки зрения Бога, «Вавилонской Башни», за строительство которой Он покарал Человечество, спутав его языки – споры…

    Таким образом реальное политическое состояние вопроса, в выработке единых человеческих ценностей с однозначной формулировкой норм морали - нравственности, оказывается весьма затруднительным и проблематичным…

    Так, в мире вещей, большинство людей «привыкли» и «склонны» ценить только то, что можно «пощупать», и то, что «радует глаз» и другие органы их чувств.

    С духовной точки зрения, такие люди являются:

1. В лучшем случае – просто «заблудшими»;

2. А в худшем – пособниками или миссионерами «Тьмы».

    Принципы демократии требуют создания шкалы ценностей такой, которая удовлетворяла бы большинство. Но это большинство, без разумного изучения, понимания и исполнения Заповедей Господа, оказывается во «власти искушений Змия» и «диктует» нам, в том числе и через политические и экономические законы, подвластные «Золотому Тельцу», без учета норм морали – нравственности божественных законов, приятие псевдо – ценностей от «Тьмы»…

Ведь проблема понимания Заповедей Господа очень сложна и вызывает много кривотолков даже среди «избранного Богом народа Йисраэйля». Так, например, рабби Моше Бен-Маймон (Рамбам), в частности, пишет своему ученику Йосефу Бен-Йехуде Бен-Акнину о своей книге «Мишне Тора» (Введение в Устную Тору, часть 4, Открытый университет, Израиль, 1995, с. 103):

«Знал я … в то время, когда составлял ее (Мишне Тора), что вне всякого сомнения попадет она в руки завистливого негодяя, который осудит самое важное в ней, и сочтет себя тем, что в ней не нуждается и может пренебрегать ею; или в руки глупого простолюдина, что не признает ценность свершения и назовет его бесполезным; или в руки новичка … и путаника … который урежет сказанное в ней; или в руки замшелого ретрограда и тупицы, который нападет на нее… А такие составляют большинство. И, несомненно, попадет она так же и в руки … людей праведных, честных и высокообразованных; они то и признают значение того, что сделано мной.»

    Ну, а как же здесь быть?.. Ведь «безграммотное» в духовном плане большинство «продолжает вести нас в пропасть духовного падения»… Неужели нет выхода из шкалы ценностей обусловленной общечеловеческой глупостью?..

    Есть, говорит Буддист, нужно только выполнять свой духовный долг…

    Есть, говорит иудей, надо только на данный момент времени признать себя с нравственной стороны, с точки зрения Заповедей Господа, иври – евреем – грешником, ведь мое биологическое тело грешно, так как рождено от матери – еврейки, и исполняя Заповеди Господа духовно стремиться «возвысится в « Эрэц Йисраэйль» (где Есть Прямое Видение Желания Бога) – «прилепиться» к Господу, для духовного возрождения от Отца (по терминологии индуизма оказаться «дважды рожденным», первый раз грешником – от матери, и второй раз праведником – от Отца)…

    Есть, говорит христианин, нужно только на данный момент времени «покаяться» в содеянных грехах и стремиться стать «частицей Христа» - «причаститься» ко Всеобщему – Единству и Подобию Его Миссионерства в мире: 

1. Познания Священных Писаний – как Единства в Его Волеизъявлении;

2. Добродетельного Исполнения аксиоматичной сути этих Писаний – как в Его Подобии.

    Есть, говорит мусульманин, надо только постоянно «омывать свою грязь», многократно, каждый день, «производя таинство омовения» от своих грехов и идти «прямо» к Единому Богу, «не придавая Ему сотоварищей»…

О  ТАИНСТВАХ  «ЦАРСТВЕННЫХ  ВЕЩЕЙ»

    Из «Мифа Дагонов», освященного французским этнографом М. Гриолем, и косвенно из других Писаний, мы видим, что перед Человечеством раскрыты тайны тех «царственных вещей», которые были на первых «двадцати двух палубах корабля», на котором оно «прибыло» на Землю. Здесь идет прямая аналогия с «кораблем Ноя»,  с тайнами скрытыми в 22 знаках языка иврит, и, даже,  с количеством пар хромосом (исключая пару характеризующую пол) существующих в половой «клетке» человека. Доступ к этим тайнам раскрывается нам через органы нашего восприятия. 

    Тайны того, что находится на остальных пятидесяти палубах вышеупомянутого корабля, Человечеству еще предстоит открыть в будущем, так как они, могут быть раскрыты человеку, как мы отмечали с тобой выше, только через Его Совершенный Разум…

    Заметь, что «оказывается» большинство истинных ценностей человека находятся за «чертой возможностей» органов его восприятия – обоняния, слуха, зрения, вкуса и осязания… 

    Таким образом, мы приходим к заключению, что единые истинные ценности Человечества можно оценить только «Оком Разума», а их «выработка» сводиться к тому, насколько это «Око Разума» «раскрыто или развито» и может «слышать» и «видеть» эту истину у каждого конкретного человека или у какой-то определенной группы людей…

«Я обратился, чтобы увидеть, чей голос, говоривший со мною; и, обратившись, увидел семь золотых светильников»  

(Ев., Откр., 1: 12)

    Заметим, что между псевдо – ценностями, «диктуемыми» нам Змием, и истинными ценностями в Единстве Господа, лежит «огромная пропасть». Отсюда Человечество «разделяется» на различные религиозные течения, политические «партии» и все другое; и эти «разделившиеся» - каждые сами по себе, по своему пониманию и разумению истинных ценностей Человечества, решают вопрос: «Как через эту пропасть им «перебраться»?»…

    Так появляется условие духовной нашей задачи: «Как же выработать единые человеческие ценности?»…

С точки зрения исследователя Таинств Священных Писаний, едиными они могут быть только в истинности Господа, а выработка их по существу может быть только связана с переходом каждого человека от псевдо – ценностей (по К. Кастанеде – индивидуально обусловленного «острова тональ»), к единству их в истине по мере развития или «раскрытия» и преобразованию или преображению или перестройки этих ценностей «оком разума» в абсолютные (идеального острова тональ)…

     Чтобы открыть это «око разума», человеку становится необходимым изучать все творческое наследие всего Человечества и, в первую очередь, Священные Писания, и, во вторых, в повседневной своей жизни постоянно «пересматривать» - «производить пере инвентаризацию» - «перестройку в духе» - «трансформацию» - «преобразование» уже известных своих ценностей по степеням их первоочередности, важности и интенсивности…

    Для этого, в религиях и духовных школах, человек должен производить «пересмотр» и анализ всех своих мыслей, разговоров и действий, в течении всей своей жизни, и выявляя, с помощью своего рассудка грешность некоторых своих поступков, раскаиваться в них, принимая решение к искоренению их в будущем…

   Итак, чтобы подойти к истинным ценностям, человеку оказывается необходимым «перестроить» по первоочередности, и интенсивности свои потребности, представление о которых и дается в работах А. М. Гаджиева:

1. Изучая Творческое Наследие Человечества, «перестраивать» свои ценности в мыслях и разуме;

2. Понимая это Наследие, «перестроить» свои ценности в словах и в душе;

3. Исполняя Заповеданное Господом, «перестроить» себя в своих действиях и, как результат следствия Заповеданного, оказаться в духовной «перестройке» от Господа - в духе, в душе и даже в биологическом теле… 

    Ставя задачу: «О выработке единых – общих человеческих ценностях, с выработкой и однозначной формулировкой норм морали – нравственности»; можно констатировать, что она, с точки зрения чисто научного исследователя, стремящегося к «причастию» к Господу через свое добродетельность, в своем апогее – в истине, сводится к необходимости прежде всего признать себя грешником и устремиться путем своей дисциплины к осуществлению духовной своей «перестройке», путем изучения, понимания и исполнения, через свой разум, уже давно известных и дарованных нам Господом, Священных Писаний… 

«Положите конец образованию всех причин во вне (365 негативных Заповедей Торы) и не имейте страстно желающего ума внутри (248 – позитивных), пока ваш ум не станет подобен непроницаемой стене (для противостояния искушениям «Змия»)»   

(Даоская йога, сост. В.А. Шериев, изд. МП «Одиссей», Бишкек, 1993, с.37)

ЦЕННОСТНЫЕ ПОТРЕБНОСТИ В СЧАСТЛИВОЙ ЖИЗНИ И ЭКОНОМИКА

Я отлично понимаю, что любой человек стремится быть счастливым в этой жизни, и поэтому большинство людей выбирают путь к достижению стабильного своего материального благополучия. И, в настоящее время, чтобы достичь благополучия, они прежде всего хотят иметь в своем распоряжении как можно больше денежных средств. И, в то же время, слышишь высказывание какого-либо миллиардера, уже преклонного возраста, что он так и не успел быть достаточно счастливым. Почему это так?.. Неужели он просто нам лукавит?..
«Лишь обменивая дары земли, находите вы изобилие и удовлетворенность. И, однако же, если обмен этот ведется не в любви и не в доброй справедливости, то он приводит лишь к жадности одних и к голоду других. … и пригласите на базарную площадь духа земли, чтобы пришел он в среду вашу и благословил весы и гири, которыми вы будете взвешивать ценность против ценности (но не по бумажным деньгам). … И прежде чем вы покинете базарную площадь, посмотрите, чтобы никто не ушел своим путем с пустыми руками, потому что Главный Дух Земли не будет мирнр спать на ветру, пока нужда последнего из вас не будет удовлетворена.»
(Калил Гибран, «Пророк», ж. Сталкер, Ташкент, №7-8, 1997, с. 19)
Человек может быть абсолютно счастливым только тогда, когда его душа будет жить в «гармонии» с Духом от Господа.

Но как эта его гармония связана с ценностными экономическими потребностями человека?..

Абсолютная экономика, в удовлетворении потребностей человека, начинается с практических условий исполнения им, для начала, этических Законов Бога, отраженных нам в канонах Писаний, которые являются только первой ступенью к возвышению к абсолютному счастью, находящегося в интимных глубинных его внутренних духовных возможностей.

Ты говоришь о внутренних интимных возможностях человека… Но как тогда эти возможности связаны с его внешней экономикой?..

Надо понимать, что внешняя экономика человека всегда относительна, зависит от условий среды его обитания, и потому не может быть абсолютной. И чтобы гармонично совместить абсолютную и относительную экономики, существуют уже разработанные мудрецами Человечества инструкции, которые можно назвать и политическими декларациями. Но так как относительная экономика может иметь множество направлений, то мы и наблюдаем существование множества политических партий, которые иногда выдают себя за религиозные образования, но таковыми по существу не являются. Другие наоборот – отвергают причастность к религии, создавая свод законов политической экономики, как, например, Карл Маркс и его последователи материалистической философии.

Но существуют ли таковые инструкции, которые совпадают с необходимостью исполнения Законов Бога и во внешней среде обитания человека?..

Конечно!.. Таковые инструкции интерпретируются мудрецами Человечества обязательно только из канонических Законов Бога, для каждой конкретной духовной ступени, на которой может находиться человек. Поэтому, например, в христианстве существует правило: «Не лезь со своим уставом в чужой монастырь!».

А не можешь ли ты привести пример таких инструкций?..

Например, широко разработанные системы йоги для различных иерархических духовных состояний человека.

А есть ли таковые инструкции и в аврамических религиях?..

Например, в иудаизме, для первой духовной его ступени, Вавилонский Талмуд, который и объясняет нам, что и как держаться праведности, выраженной в «нормах морали – нравственности» отвечающих требованиям канонических Законов Бога…

ПРИЗНАКИ АБСОЛЮТНЫХ ЦЕННОСТЕЙ ЧЕЛОВЕКА

В ПОЭТАПНОМ ЕГО ДУХОВНОМ ПРЕОБРАЖЕНИИ

    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 «армии Мар» - армии искушающих мыслей…

«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… А как этого избежать?..

    Путем изучения Священных Писаний и разумно – рассудочного их толкования и понимания, через доверие своей интуиции… Держись критериев добра и избегай зло…

    Желательно совместить телесное и духовное свое развитие с, так называемым, общественно полезным творчеством добродетельности, основывающимся на принципах нравственности, например, под девизом: «Школа духовного возрождения активности самосознания человека»…

Последовательность систем йоги

 и признаки духовных ценностей


Таблица 6

	Йога
	Дао - Путь
	Оздоровление судьбы
	Преуспевай в:
	я пребываю в:

	крия
	Остановка 

всякой утечки жизненности и воспроизводящей сил
	кармической, в рассеянии 
среди народов
	правде
	правде

	ха-тха
	божественный слух
	здоровье тела: физического
	благочестии
	даре

	раджа
	божественное видение
	эмоционального
	вере
	обете

	джнана
	знание прежних 

жизней
	психического
	любви
	«обрезание» 

потребностей «крайней плоти»

	кундалини
	понимание

других умов
	ментального
	терпении
	отваге

	даоская
	божественное отражение
	души
	кротости
	приятии судьбы


Примером такого общественно полезного творчества, подготавливающего человека к восприятию духовных таинств в религиях,  могут служить творческие коллективы людей, с социальной точки зрения, напоминающие кибуц Израиля, в которых параллельно с общественно полезным творчеством, дополнительно необходимо вводить занятия: 

1. Этического и эстетического воспитания человека – «обрезание» зла через внутреннюю его духовную «перестройку», происходящую при изучении, понимании и исполнении Заповеданного в Священных Писаниях; 

2. Различным видам психофизиологических тренингов, обуславливающих здоровье и «омоложение»;

3. Изучение Священных Писаний для «перехода – перестройки – преобразования своего мышления» от рационально – рассудочного, через иррационализм, к Высшему Разуму;

4. Практика духовного совершенствования в «омовении» таинствами непосредственно из «Сосудов Хабад» - Мудрости, Понимания и Знания Господа («возвышение в Эрэц 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)

В Таблице 6 представлены некоторые признаки абсолютных духовных ценностей человека, в поэтапном его духовном преображении. 

В Таблице 6, эти этапы, отражающие духовную последовательность, аналогичную «Шести Дням Творения Бога», представлены на примере: 

1. Классической последовательности издревле разработанных практических систем йоги, подготавливающих к восприятию духовных таинств религий. 

А признаки его духовных ценностей:

2. Дао – Пути из Даоской йоги:

3. Оздоровление судьбы;

4. Человек божий, держись вечной жизни (Ев., 1 Тим., 6:11;12); 
5. Признаки «Птицы Счастья» индуизма (Мокшадхарма, 255:12).
ПРИМЕР ПОЭТАПНЫХ ЦЕННОСТЕЙ ДУХОВНЫХ ПРАКТИК КЛАССИЧЕСКОЙ ЙОГИ

Для подтверждения поэтапных ценностей духовных практик в их последовательности и для некоторого нашего представления о грандиозности этого духовного пути, представляю тебе материалы из классической йоги, принятые на “вооружение” и в нашей современной психотерапии (“Руководство по психотерапии”, под ред. проф. Рожнова, 1985 г., с.135…147):

«  … Основным аппаратом, способным гармонизирующе влиять, на различные звенья организма, является психика. По Йоге, человек становится человеком, благодаря сознательному контролю над собой, последовательно осуществляя волевую регуляцию над возможно большим количеством органов. Здесь прямая аналогия с психотерапевтическими установками,       которые подчеркивают целительную роль силы сознания, контроля над бессознательным. Каждое из направлений йогической терапии, в сущности, глубоко психотерапично.

        В классической йоге – 8 ступеней, изучаемых попарно.

   Яма и нияма вместе составляют крийя – йогу, которая включает правила умственной, нравственной и физической гигиены. Соблюдение их необходимо каждому, кто собирается постигать дальнейшие ступени.      

    Яма и упражнения ниямы ведут к возрождению функциональной активности психики и тела, значительно расширяя способности организма к адаптации. Крия – 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 болезнетворных факторов. Решение этой задачи начинается с выработки этических правил поведения, с “культивирования добродетелей”. Такая этическая перестройка “является законом для всех, не взирая на различие каст и страны, возраста и условий” (С. Радхакришнан, 1957). Основной в этике йоги–принцип ахимсы. В широком смысле – это “воздержание от зла по отношению ко всем живущим творениям, достигаемое любым путем и во всякое время”. Ахимса призывает к деятельному милосердию: “Непротивление станет добродетелью только тогда, когда человек приобретет силы для сопротивления”, призывает к гуманности, любви к природе и близости к ней.

    Второй принцип ямы – правдивость (сатья), которую необходимо соблюдать не только в словах, но и в мыслях. Непоколебимость 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 мыслям, даже времени: нельзя “воровать” чужое время, занимать окружающих “пустыми” разговорами. 

     Астейя подводит к апариграхе – воздержанию 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 (брахмачарья) – означает контроль над чувствами и желаниями, половое воздержание (ритуал “обрезания крайней плоти”), соблюдение ограничений питания, чистоты пищи и тела. Брахмачарье является необходимым условием медитации.

      Если человек медитирует, не соблюдая брахмачарью, то это действует на психику разрушающе, вызывая душевные расстройства. По мере увеличения строгости брахмачарьи, увеличивается способность к психической саморегуляции и без особых усилий выполняются медитационные психотерапевтические упражнения.

       Вторая ступень йоги –нияма – усваивается на основе “психического очищения” – ямы – и представляет собой свод приемов, предназначенных для “внешнего очищения”, нормальной жизнедеятельности внутренних органов. Подчеркивается, что лучше одна внутренняя чистота, если нельзя в совершенстве соблюдать внешнюю. Правила ниямы в большей степени связаны с соматическими аспектами народной медицины, нежели с психотерапией.

     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. Развивая брахмачарью, нияма рекомендует избегать лишних 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 (“не судите сами и не судимы будете”), ибо речь есть “рассеяние ума”…

      Многие психотерапевтические приемы для преодоления сознательных конфликтов предлагают следующие две ступени йоги – асана и пранаяма, 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 организма, освобождая его от склонности к усталости и приостанавливая 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. Воргалик, 1961). При этом каждый орган и система органов имеют свою Прану – Чи как выражения обмена веществ и функциональной активности. Совокупность пран составляет Прану организма, которая циркулирует по меридианам – каналам. Формой проявления этой энергии является взаимодействие двух противоположностей: “Ха” (Индия) или Ян (Китай) – положительная сила, энергия Солнца и “Тха” (Индия) или Инь (Китай) – отрицательная сила, связанная с активностью Луны. Задача хатха–йоги – сделать гармонию этих начал устойчивой.

    По Патанджали правильное выполнение специальных поз приводит к прекращению борьбы этих противоположностей. На человека асаны оказывают тройное воздействие: развивая тело – физическое, психику – психическое и, наконец, выделяется терапевтическое влияние асан на деятельность внутренних органов и гармональных желез. (Надо иметь ввиду, что выполнение асан и следование дальнейшим ступеням йоги рекомендуется проводить под наблюдением опытного наставника. В Израиле, под управлением наставника практикуется новый эффективный комплекс динамических и статических упражнений под названием “Лабиринт Льва и Дракона”: Лев – современный синтез упражнений йоги; Дракон – древних упражнений Китая; Лабиринт – остается лабиринтом, пока человека из него не выведет Господь. 

    В Лос-Анжелесе , Соединенных Штатов Америки, последователями Карлоса Кастанеды, практикуется синтезированный, из практик древних толтеков, новый комплекс упражнений “Тенсйогрити” – “Дар Нагваля”, изд. “София”, Киев, 1995).

    Многие врачи трактуют ступень “праноямы” как “контроль над дыханием” (А.Г.Панов, Г.С.Беляев, В.С.Лобзин, И.А.Копылова, 1980), такое толкование следует считать не полным. Пранаяма – управление биоэнергетикой через контроль над внешним дыханием…

    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 природа, как наивысшая абстракция (Господь). Пратьяхара означает полную концентрацию на саморегуляции, иными словами, становится необходимым элементом всех модификаций аутогенной тренировки. Цель пратьяхары – помочь человеку осознать качества своего характера, увидеть источники его настроения для того, чтобы в последующем полностью овладеть им. Главное в пратьяхаре – избавится от “оков” своего тела. С помощью приемов пратьяхары “ум, рассеяный и разбросаный по плоскости чувств, должен быть постепенно отучен от них и приучен к сосредоточению на духе…” (С. Рагхавананда, 1939)…

    Тесно переплетается с пратьяхарой дхарана – “фиксирование ума на определенной точке” (С.Радхакришнан, 1957), упражнения в планомерной сосредоточенности, которые существенно не отличаются от приемов пратьяхары. Дхарана – это пратьяхара на объект, вчувствование в объект. Выполнение упражнений в дхаране тесно связано с дыханием: чем более человек погружается в конкретное ощущение (например, кончик носа) и сосредотачивает 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 ощущении идет волнами, связанными с фазами дыхания. Выравнивая фазы дыхания, можно управлять процессом концентрации…

    Пратьяхара и дхарана – 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 сознания без обращенияк языковым средствам” (В.В.Налимов, 1979), не  прерываясь ни на мгновение, сознательно переходить от одной детали мысленного образа к другой, не допуская отклонений. Считается, что конкретная медитация получается тем легче, чем сложнее, ярче образ…

    На последней ступени йоги – самадхи – человек полностью владеет своими физическими и психическими способностями и вправе сказать, что что полностью понимает свой организм. Достигший самадхи, может произвольно изменять жизненные процессы тела, обмен веществ, повышать и понижать температуру, давление. Под самадхи понимают состояние, аналогичное экстазу, основной признак его – высшее сосредоточение всех мыслей, всего всего существа на одной идее: “Тот, кто достигает внутреннего умиротворения, обладает способностью интуитивного проникновения в истину вещей” (С.юРадхакришнан, 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…” 

    Таким образом, например, пользуясь поэтапными ценностями духовных практик, согласно Евангелия  (Рим.., 14:12):

“  Итак каждый из Нас за себя даст отчет Богу   ”                      
