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РАЦИОНАЛЬНОЕ МЫШЛЕНИЕ МАТЕРИАЛИСТА – ЯЗЫЧНИКА НАХОДЯЩЕГОСЯ «В ЗАВЕСЕ НЕВЕДЕНИЯ ОТ СМЕШЕНИЯ 

ДУХОВНЫХ ЯЗЫКОВ»

"  Поистине те, которые  не надеются на  встречу с Нами, довольны  жизнью ближней и успокаиваются на ней, и те, которые небрегут  Нашими знамениями. Это  -  те , убежищем  для которых - огонь  за то, что они приобретали. "
                                     (Коран, 10:7;8)

Фанатик, как ты слышал, объявляет «джихат» «соседу», совершенно не понимая , что его сосед то тут оказывается совершенно не причем, а этот джихат, всего на всего, связан с принципами его собственного мышления. И эти принципы мышления, прежде всего, определяются иерархией того духовного состояния, в котором он может находиться для восприятия таинств.    

Вообще есть несколько путей постижения таинств, связанных с состоянием его мышления...

    Первый, связан с приобретением рациональных знаний, через  учебники, специальную литературу и слушанием лекций на эту тему. Ну, в общем, этот путь тебе хорошо знаком. Ты сам  его  прошел и, можно  сказать, продолжаешь  проходить  далее. Ты знаешь, на сколько он тяжел  и длителен, и как порой  по крохам приходится  собирать  все  знания.
    Но почему? Сколько ты не приобретаешь их  таким путем, сколько не познаешь, все равно кажется, что "сосед" знает все равно что-то большее. Не говоря уже о познании природы мироздания. Здесь, сколько бы ты не познавал и не учился, все равно тебе кажется, что твоих знаний очень мало, и ты все равно еще ничего не знаешь. Получается как бы так, что перед тобой разверзлась  Бездна.

    А если мы начинаем приобретать знания с применением  различного рода абстракций, например, математических  формул, то таковые становятся понятны весьма узкому кругу  людей, по сравнению  со всей  огромной  численностью Человечества. На каком то этапе кто то не осиливает эти знания, он отстает от других и подсознательно у него начинает развиваться  комплекс  своей  неполноценности. В конце концов, как мы выражаемся, он "опускается" начиная думать, что это ему вообще не дано, и с "горя" пускается в "разгул". В последнем, совсем другое дело, для всех  раскрываются одинаковые возможности постигать ту Бездну умственного словоблудия.

    Это путь умствования язычника. В нем начинает казаться и формироваться ложное представление о том, что насколько  некоторые люди умны, а остальные, так себе, "серость". Ну, что странное, тебя это как-то и не "задевает". Главное, что тебя в этом не обличают публично и ты можешь спокойно скрыться за спину других. Последние  это принимают, ведь им также в чем-то приходится скрываться за кем то. Ну, а если кто-нибудь об этом, из близких людей, начинает тебе  говорить, как ему кажется  для твоей же пользы, ты на него  спускаешь всех своих "собак".

    Человека, идущего первым путем раскрытия тайн, в традициях христианства называли язычниками. "Логическое" мышление, которое на самом деле всего на всего только рациональное, у такого человека принято считать критерием истинности, несмотря на то, что оно часто, из-за недостатка "достоверной" информации, приводит его к ложным, запутывающим его ум, результатам. Такой человек пытается  "объективно"  познать таинство  причинно  -  следственных  (кармических)  законов окружающего  материального (механического) мира, правда только  относительно чего-либо. Здесь-то основным инструментом познания и является практическая, материально озабоченная, "наука" и развиваемая ею техника и технологии.

    Если посмотреть на этот путь с духовной точки зрения, то можно представить его так, что  как бы  по своей  свободной воле мы хотим захватить эти знания у Бога и для удовлетворения  своего  "хочу"  все  познать.

 "  Но как они, познавши  Бога, не прославили Его, как  Бога, и не возблагодарили, но осуетились в  умствованиях своих, и омрачилось неосмысленное  их сердце: " Называя себя мудрыми, обезумели ". И славу нетленного Бога изменили в образ, подобный тленному человеку, и птицам, и  четвероногим, и пресмыкающимся, - то и предал  их  Бог в похотях сердец их нечистоте, так - что они сквернили сами свои тела. Они заменили истину Божию ложью  и поклонялись  и служили   твари  вместо Творца,  Который благословен во веки, аминь.  "       
 (Ев., Рим., 1:21...25)

    А, на поверку, как ты уже понял, как бы умен и упорен в своем познании человек не был, все равно  в той  или другой степени эти знания угнетают. Это похоже на любую игру с компьютером. Сколько бы в этой игре ты не был бы виртуозен, все равно, в конце концов, ты устаешь, слабеет твоя "реакция" и ты проигрываешь. И, в конечном счете, тебе остается лишь ложное  удовлетворение в том, что  сколько  этот  компьютер  позволил  тебе  набрать "очков".

    Недаром Спаситель говорит (Ев., Иоан., 8:43;44):

" Почему вы не понимаете речи Моей? Потому, что не можете слышать слова Моего. Ваш отец Диавол, и вы хотите исполнять похоти отца вашего...  "  
    Рассмотрим «механизмы восприятия» абстрактных знаний «скрытых» в Писаниях, и которые раскрываются нам под "углом зрения"обычного состояния  нашего ума, человека – занимающегося привычной для нас, как мы говорим,  "общественно полезной" деятельностью и "открывающего" для себя таинства через "накопление" им рациональных знаний.

    Состояние мышления такого человека примем за "норму".

    Ссылаясь на Тору сразу оговоримся, что это состояние мышления, связанно со "смешением" Богом наших "языков", за «строительство Вавилонской Башни».

    Но с точки зрения  Бога (Ев., 1 Коринф., 3:19):

"... мудрость мира сего есть безумие перед Богом..."      
    В Евангелии, такого человека относят к язычникам. Чтобы  в дальнейшем  не было ни какой путаницы, давай также с тобой договоримся, что это состояние мышления не может быть отнесено, как характерное, ни к каким духовным школам и религиям.

    Читающие и исполняющие Евангелие часто  впадают в ошибочное представление, что, например, язычник это тот, кто исповедует якобы какую-то "языческую" форму  древней духовной практики, а  уж  фарисей - так уж точно должен быть обязательно иудей. Из-за этого у христианина появляется ложный "комплекс отторжения" любой религии с любым другим названием.  Такое отторжение очень вредно, потому что на начальном духовном пути человек таким образом может отвергнуть и часть знаний содержащихся в своей исповедуемой им религии.

    И именно поэтому то, по действующему в «Тьме» принципу: «За что боролись, на то и напоролись!», в христианстве и "развелось" столько "разно называемых" религий. Каждый читающий только "свою" книгу считает  истинно верной. А, по существу, "спорящие"  между собой, такие "теоретики" своих религий, не поднялись, в духовном плане, выше последнего грехопадения Человечества. На поверку, они всего на всего, находясь в нормальном  состоянии  нашего мышления и в восприятии абстрактного, практически,  ничем  не отличаются все от тех же язычников...

    Почему ты так "круто" их критикуешь?..

    Я не критикую, а исследую фактические закономерности, обращаясь, при этом, в том числе и к историческим событиям и фактам.  Мы с тобой разбирая  различные духовные течения, с точки зрения научного религиоведения, можем "позволить", как ты выражаешься, критически подойти к каждой из них, и то это мы делаем с осторожностью только для того, чтобы выйти из заблуждений, которые «окутывают» любой духовный путь... 

    А тот кто принял христианство, значит должен был принять и один из существенных его Заветов: "Не суди, да не судим будешь!". Твердо быть  уверенным  в том, что сколько бы  не существовало различных религий, путь к спасению только один – через Живое Слово Господа - веру в Спасительное Миссионерство, «путь и истина и жизнь» которого для нас – исследователей канонов, освящена в Священных Писаниях, и все, на этом точка...

    Ну, а если  эти христианские религии  все же, в чем-то, отличаются друг от друга?..

    Если эти "отличия" "языческие", то в духовном плане они не имеют никакого значения, а если  они  "лежат"  в области таинств богослужения, то по исповедуемым таинствам - каждый получит и соответствующие "плоды их" ...

    И так, каковы же "начальные" наши условия, которые  нам определяют наше, как мы договорились с тобой,  "нормальное" мышление?.. Чего же определяет их?..

    Ты, наверное, не будешь со мной спорить, если мы примем с тобой такую, в этом, концепцию: "Наше  нормальное мышление определяется эволюцией природы (по крайней мере здесь на земле) на данный момент времени ее развития, и суть этого факта отражен в Торе, что Господь за строительство «Вавилонской башни» (эгоизма) спутал наши духовные языки, в результате чего в нормальном состоянии нашего языческого мышления, мы друг друга не понимаем, и поэтому зачастую спорим между собой...". 
Но, а как же мы воспринимаем абстрактное?..

В нормальном состоянии нашего мышления, мы можем воспринимать абстрактное, только условившись между собой, что есть что… Например, путем применения математических формул… Путь же в более глубокие формы абстракции лежит уже в применении нашего разума, при изучении, например, «исторических событий», которые отражены нам в канонических Священных Писаниях, и то только тогда, когда мы заняты их глубоким исследованием, и подходим к ним как к неким «словесным формулам скрывающим от нас» тайны мироздания…

    А для чего нам так необходимо углубляться в постижение абстрактного?..

    Это связано с тем, что Господь пожелал быть познанным… Но так как Его могущество бесконечно, то оказывается и бесконечным необходимость нашего Его познания…

    Поэтому возникает в нас необходимость «открывать» все новое и новое в Господе… А для того, чтобы открывать что то новое, для нас становится необходимым «уходить» в абстрактные знания, например, в прикладной науке – математику… 

    Для изучения же таинств мироздания теоретическим путем научного религиоведения, нам и служат абстрактные знания, которые и заложены в Священных Писаниях…

    Иначе, без применения этих абстрактных форм «согласия» с Господом, так как они переданы нам от Него через его пророков, мы ничего не сможем найти нового ни в Господе и ни в Его Творении….

    С этим противоречием ты наверное часто сталкивался в своей повседневной жизни тогда, например, когда пытался "оформить" патент на свое какое-либо изобретение или открытие.

    Если ты при описании своего изобретения все попытаешься объяснить: "Что к чему.", не прибегая к «скачку в абстрактное», то экспертиза тебе может сказать, что ничего нового она в твоем изобретении "не видит". Поэтому-то, в старой практике оформления авторских свидетельств, заявки "проходили" у тех, кто их мог "нелогично оформить", например, представив некий "идеальный",  часто  "не рабочий",  вариант  изобретенного устройства.

    Поэтому то философский принцип новизны в логике, является "краеугольным камнем", который решается  только тогда, когда говорят: "Новое - это давно забытое старое".

Таким образом, человек находясь в состоянии мышления язычника, из-за смешения приходящей информации от Духов Света и Духов Тьмы, ни при каких обстоятельствах не может воспринимать Дух от Господа. 

Ой! Как это?.. Объясни, пожалуйста, это на каком-либо примере...

Представь себе, например, простейший широкополосный радиоприемник. В радио эфире, как ты знаешь, существует радио сигналы от множества радиостанций. И если твой радиоприемник не может селективно (настраиваться на подобие Господа) отделять сигналы радиостанций вещающих на различных частотах, то ты получишь смешавшуюся от них общую неразделенную информацию – шум, разобраться в которой очень сложно. Что от Света, а что и от Тьмы? Тем более, что Свету от Господа, чтобы попасть на Землю, приходиться  пробиваться (опускаясь по духовным иерархиям) через «Семь Небесных Твердей». А Тьма – вот она рядом в материи. Естественно, что сигналы радиостанций, которые находятся рядом, «забивают» сигналы удаленных. И поэтому в таких условиях, если попытаться разобраться в приходящей информации, то преобладать будет информация только от Тьмы.

А как здесь быть?..

Перестать пользоваться информацией от Тьмы, например, достигнув нирваны буддизма, или, как принято в аврамических религиях, произвести обряд таинства «обрезания» неразумных привычек и потребностей от своей «крайней плоти» - тела биологического робота. А это условие ты можешь выполнить только тогда, когда начнешь изучать, понимать и исполнят таинства, описанные нам в канонических Священных Писаниях, которые и содержат информацию от Света – Земного Духовного Опыта Человечества.
Уровень языческого мышления человека условно можно отнести к мифической «Земле», на которую, при определенных духовными школами и религиями условиях, может «опуститься Спаситель Мессия».

«…и бойтесь Аллаха, и знайте, что вы его встретите, - и обрадуй верующих!»    

(Коран, 2:223) 

« И придет избавитель для Цийона и для отвратившихся от нечестия в Йаакове – слово Господа!» 

   (Пророки, Йешайа, 59:20; Ев., Рим., 11:26)  

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

 (Тора, Ваикра, 26:11;12)

« Какая совместимость храма Божья с идолами? Ибо вы храм Бога Живого, как сказал Бог: «Вселюсь в них и буду ходить в них, и буду их Богом, и они будут моим народом» »   

 (Ев., Коринф., 6:16)

Но пока человек не стал «проводником» Святого Духа, духовное состояние его мышления на «Земле» можно назвать одним словом – «попугай». Что услышал от кого–либо, воспринял от навиваемых «неверных мыслей» от Тьмы или, в крайнем случае, от своего индивидуального опыта, то и повторяет – на том и язычествует.

И так, в мышление материалиста, ни при каких обстоятельствах, не проникает  таинство Духа от Господа. Исключение составляет лишь тот случай, когда на эту грешную Землю, Его «проводником» становится миссионер, исполняющий Волю Отца, который единственно и обладает реальным правом быть для нас духовным «Земным Учителем». В христианстве, для язычников - материалистов, таким примером служит апостол Павел, а в исламе, для заблудших, «смешавших» духовные языки – «аравитян», пророк Мухаммад. В противном случае, материалистов и заблудших учат только «удары судьбы», т.е. кармы.

ИРРАЦИОНАЛЬНО – СИМВОЛИЧЕСКОЕ МЫШЛЕНИЕ ИДЕАЛИСТА, НАПРИМЕР, ИУДЕЯ НАХОДЯЩЕГОСЯ В РАССЕЯНИИ СРЕДИ ДУХОВНЫХ ЯЗЫКОВЫХ СПОРОВ ТЬМЫ СО СВЕТОМ

" Вот,  полагаю в Сионе камень преткновения и камень соблазна; но всякий, верующий  в Него, не постыдится. "  

(Ев., Рим., 9:33)

    Теперь рассмотрим восприятие таинств через их осмысление в возможных "повышенных" состояниях  нашего  сознания (в которых  может находиться наш разум и сознание).

    Ну,  ты  меня  удивляешь!..  Неужели каждый из нас ежесекундно не осмысливает происходящее вокруг нас  в мире?.. Ведь этим то мы занимаемся с самого  детства!.. И  уж  это то  мы  наверняка  умеем  делать!?.

    Действительно, наблюдая  за новорожденным  ребенком мы замечаем, что он  "научается" мыслить гораздо раньше, чем начинает ходить и, тем самым, в какой то мере становится "самостоятельным" от своих родителей.

    Чтобы эта самостоятельность реализовалась, его мышление должно "перевернуться" от внутреннего мира, из которого он родился, как бы, в мир внешний.
    И, например, когда он учится ходить, у него "закрепляется" ложное представление о том, что опорой в сущности  его  бытия является пол или земля расположенные внизу...

    А разве это не так?..

    Конечно же, нет!!!... Ведь заметь, что в любом нашем действии, если  мы  не хотим  "попасть  впросак", то, прежде всего нам приходиться "опираться" на свое осмысление, как это действие произвести... И, значит, фигурально  говоря, в таких  случаях,  мы прежде всего, на самом то деле, опираемся на свой ум, находящийся в голове, а не в ногах...

    Из-за этого  противоречия  у нас возникает ложное представление об отдельном существовании  внешнего, как выражаются в материалистических науках, объективного мира и мира внутреннего, так называемого в научной философии, субъективного...

" Ребенок познает мир, исходя из ограниченного количества заранее сформированных мнений, до тех пор, пока его не обучат видеть вещи таким способом, который соответствует общепринятому описанию. Мир - это по сути соглашение. "  

 (А. П. Ксендзюк,Тайна Карлоса Кастанеды, с. 80)

    С возрастом мы постепенно,  все более и более, становимся "самостоятельными". В нас накапливается "опыт". Для поддержания опыта в нашем мышлении начинает "доминировать" эгоистическая (животная) душа, которая  обзаводится памятью и различного  рода  защитными  "механизмами", которые  объединяются иллюзией нашего отдельного существования,  от всего другого в этом мире. Из этой то иллюзии и берет свое начало, наш  основной враг  на пути спасения в  Господе - наша  "гордость".

    Таким  образом,  мышление  такого  человека  оказывается "повернутым" в этот греховный мир, ограничиваясь накапливаемым опытом нашего существования в окружающем нас "социуме" этого мира, воспринимаемого нами  через органы нашего внешнего восприятия.

    Так человек, вынужденный с рождения "перевернуться" в своем мышлении, оказывается  целиком  погруженным  во  грех этого мира, воспринимаемого нами через пять его  физических параметров: зрение, слух, обоняние, вкус  и  осязание, которые также базируются, как и органы действия, на нашем мышлении.

" Он сказал, что современный человек оставил область неведомого и таинственного и устремился в область  функционального. Он повернулся спиной к миру предчувствий и восхищения и приветствовал  мир скуки. "   

 (Карлос Кастанеда, Внутренний Огонь)

    А как же здесь быть?...

    "Повернуться" к восприятию  Господа!.. Как это сделать, и учат все религии и духовные школы...

«И Он сказал мне: сын человеческий! Встань на ноги свои, и Я буду говорить с тобой (Прор., Иезекииль, 2:1;2). Икогда Он говорил мне, вошел в меня дух и поставил меня на ноги мои, и слышал я Говорящего мне.»

(Кет., Теhилим, 138:2; Библ., Пс. Дав., 137:2)
    Ведь ты помнишь  слова  Спасителя, что  «Я не от мира сего». Этим  Он  говорит, что родившись вне греха,  Он никогда не "поворачивался" к этому миру своим мышлением, и посему находился всегда в нем вне греха.

    А как же Он достиг своей  "самостоятельности"  в этом мире, без которой  мы никто не можем  никак  обойтись?..

    Так вот, если ты будешь внимательно изучать Евангелие, то ты там нигде не найдешь фактов, что Он  когда-то, в Своем пришествии  к  нам  на землю, совершал какие либо самостоятельные поступки в этом мире...

    Все Его действия всегда  руководствовались только Волеизъявлением нашего Господа - Отца. Поступая  таким  образом Он никогда со Своего рождения не "отворачивался"  от  Отца, и  тем самым  никогда не был  "повернут"  к миру.
    Итак, чтобы опять нам в своем  мышлении или осмыслении "повернуться" к  Господу для восприятия Его таинств, необходимо, от накопленного нами индивидуального опыта, "убеждающего" нас в чем то фактами существования в окружающем нас социуме, перейти, сделать «прыжок», к некоему иррациональному духовному опыту Человечества.  К пути "веры в спасение" от этого греховного мира, категорично отказавшись  от  иллюзии  нашей  самостоятельности, и целиком положиться в этом на Волю и Милосердие Господа...

    Получается, что механизм "осмысления"  Таинств Господних аналогичен нашему привычному мышлению с той только разницей, что основу этого мира необходимо опять "перевернуть" "с головы на ноги"...

"Отложить  прежний  образ  жизни  ветхого человека, истлевающего в обольстительных похотях, А обновиться духом ума вашего и облечься в нового человека, созданного по Богу, в праведности и святости истины."    

(Ев., Ефес., 4:22...24)

"Если не сделаете среди вас нижнее верхним и правое левым, не войдете в царствие мое." 

 (Апокрифы древних христиан, Аграфа, Деяния Филиппа, 34)    
    Ты, наверное, слышал, что в буддизме почитается "след" от стопы Будды. Так  вот, выражаясь на языке христианина  этот "след", находится  в  Царствии Небесном  (т. е. Заповеданных Имен Господних)...

    Недаром  Спаситель говорил, чтобы  Его ученики мыли друг другу ноги, ибо это деяние, по Его Завету, равносильно действию, совершаемому нами - учениками  на  Небесах в Его Именах (божественных изречений Таинств Священных Писаний).

    Теперь тебе,  наверное, понятно, что  почему в религиях и духовных школах, пока ты не начнешь воспринимать и выполнять Волеизъявления  Господа через  Святой Дух, от тебя только и требуется, чтобы  ты  беспрекословно  выполнял все указания твоего духовного  наставника  или священника, и изучая то, что он тебе раскрывает, "держался" бы за него как младенец за сосцы своей матери...

    Осмысление  таинств  путем альтруистического - иррационального понятия  веры, таким  образом, можно отнести  к  начальному  этапу нашего духовного ученичества, постигая который мы начинаем понимать то, что будучи "вывернутыми" в сторону мирового  "социума", мы всего на всего играем в нем различные роли, которые можно подразделить, выражаясь языком традиций хинди, делящих людей по кастовым принадлежностям, на: псевдо - лицедеев, псевдо - охотников, псевдо - воинов, псевдо - царей и псевдо – священно служителей.

    А почему ты применяешь  слово "псевдо", ведь в индусских традициях его нет?..

    Зато там есть понятие «майи». Мы ведем  с тобой  разговор о духовном пути, и этим словом я подчеркиваю тебе, что они относятся к "мирской - светской" нашей жизни, где мы оказываемся просто скоморохами - актерами, играющими различные роли...

    При повороте же к духовному  восприятию,  нам  является понимание этого "актерского" мастерства. Того, что люди в физическом  материальном мире, одев  на  себя "личностную - индивидуальную одежду сущности физического тела",  стали говорить на разных "сущностных"  языках.  И для общения между собой, чтобы как то понять друг друга, вынуждены стать этими «артистами». А все окружающие нас предметы оказываются  ничем иным, как тем  актерским  реквизитом, который  мы  вовлекаем в наше "театральное представление" живя в этой жизни, и  "привязываясь" к этим предметам, оказываемся  всего на всего  как бы идолопоклонниками.

    Мы с тобой об этом уже говорили, что это произошло из-за кары  Господа, обусловленной строительством   «Вавилонской Башни», т.е. теперь, чтобы  как-то  объясниться  между собой, мы все, по существу, играем  различные роли, в  зависимости от того, какой сущностный ("личностный")  костюм   на себя "одеваем" (Аушра Аугустинавичуте, Теория интертипных отношений, Соционика, Вильнюс,1980г.) или (И. Н. Каленаускас, Наедине с миром).
    Здесь начинаешь понимать, почему пришедший  на землю очередной  посланец, не воспринимается язычниками – умствующими заблудшими, которые  оказываются  "повернутыми" своим  мышлением  в  мир:  

"Пришел здесь, какой-то!.. Играет здесь роль Учителя!.. Правда, хорошо играет, с  показом  всяких там фокусов и колдовства, в исцелении людей, этого у него не отнять... Но уж очень настойчиво нас начинает убеждать в чем-то... Что он, сумасшедший, что ли ?.. Поиграл себе роль, ну и хватит !  Делу время, потехи час!.. Мы здесь все неплохие актеры! И даже очень ценим  артистические  таланты, особенно особ  выступающих  в  жанре  юмора! Тут мы  и посмеяться можем  вполне искренне. Ну, а уж роль то учителей, мы все прекрасно можем играть, и уж  и так  на этой  роли  друг другу  надоели! Особенно ближний ближнему! А он?.. Вот привязался!.. И тянет к нему,  как загипнотизированного... Что за "наваждение" такое?  И злит это меня!  Как бы от него отделаться?.. От него же не отвяжешься!.. И зовет куда-то все идти!.. Как было спокойно раньше... Что это я слышу?.. Распять его хотят?.. Или повесить?.. Или, вообще, сжечь, чтобы  следа от него не осталось?.. Конечно  же, сжечь его!!!... " 

" И было ответом  его народа только то, что они сказали: "Убейте его  или сожгите!" И спас Аллах его из огня. Поистине, в этом - знамение для людей верующих. "   

 (Коран 29:23)

    Чтобы "повернуться" к иррационально – альтруистической вере, в нашем естественном  состоянии мышления, нам надо глубоко понять, что тот мир, который мы воспринимаем через свои органы внешнего его  восприятия, является  "греховным"  не по своей  сути, а из-за нашего греховного его восприятия. Почему  это так, ты можешь постигнуть, изучая Священные Писания, например, из Торы или Ветхого Завета.

    После  первого  грехопадения,  связанного  с  вкушением "запретного плода", человек  "прозрел"  (во внешний мир), а после  последующих  его  грехопадений,  он  "приобрел"  еще дополнительные  способности  этот  мир :  слышать, обонять, определять  все  на  вкус, ну  и, наконец, осязать.

    Поэтому  любое  действие  человека, связанное  с  нашим внешним восприятием этого мира, выполняемое по "разрешенной" нам нашей "свободной воле", является греховным.

"Иисус сказал им: если бы вы были слепы, то не имели бы на себе греха, но как вы говорите, что видите, то грех остается на вас. "    

(Ев., Иоан., 9:41)

    Если, об этом говорить, на принятом нами,  научном  языке, то эту  "греховность" можно сравнить с существованием в этом мире основного незыблемого закона  СОХРАНЕНИЯ (у Ломоносова - материи), объясняемого законом "неразрывности" причин от следствий.

    На каждое наше  действие  мы обязательно получим равное и противоположно направленное противодействие в последующей нашей судьбе...

    Нет! Я что то не замечаю этого в нашей жизни...

    Это потому, что Господь, по Своему  Милосердию, дает нам время "одуматься" в совершаемых нами грехах, и мы по своей «свободе выбора» должны придти к раскаянию о содеянном, т.е. к покаянию путем исповедания этих грехов перед Господом.
    Тот, кто в своей жизни  не раскаивается в этом, того и ждет в последующем "огонь" ада.

"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)

    Недаром Спаситель говорил, что  Я послан к погибшим овцам  дома  Израилева  (Ев., Мат., 15:24), т.е.  к тем которых, аллегорически говоря, "бьет" судьба уже в этой текущей жизни. И человек  "не видит" в ней  ничего для него утешительного, и ему ничего не остается  делать, как раскаяться в содеянных грехах и повернуться к вере  в  Господа.

    Для этого ему становится  необходимым, после  покаяния, дать перед  Господом СЛОВО ОБЕТА, следовать  к  Нему  путем веры, закрепляя свой ОБЕТ крещением, обрезанием или другими принятыми в твоей религии таинствами.

"...Ты должен как бы умереть для мира, дабы  воскреснуть  истинно  живым, усилье это сжигает карму...  "    

(В.М. Сидоров, "На Вершинах")

    После твоего  обета, ты должен  начать  разделять свое восприятие на две половины, мирскую и духовную, МЕЧом рассудка, привнесенным  в  мир Спасителем  (Ев., Мат., 10:34), и в последующих  своих  действиях  всегда  "отворачиваться" от мирского и "поворачиваться" к духовному восприятию Господа.

    Для  эффективного  выполнения  этого условия, ты должен будешь стремиться к наблюдению за своими действиями, как бы "со стороны", и судить уже не других, как ты привык  в этой жизни, а только  именно себя.

    Здесь, ключевым моментом является то, чтобы мы пробудили свою совесть, которая бы нам  и  позволяла  это  наблюдение осуществлять через иррациональное восприятие Святого Духа.

    Ты, наверное, замечал, что мы  очень  хорошо  осведомлены в правилах  этического и эстетического  поведения, когда мы судим действия кого-либо другого, но только не себя...

    Почему  это  так?..

    Да потому, что мы  "повернуты" в мир и судим все в нем.

    А правильно ли мы судим?..

    Я бы сказал  тебе так, что этот суд  был бы правильным, если бы на месте того, кого мы судим, оказались бы мы сами...

    Ибо Господь и дает эту нам  способность  судить, именно для того, чтобы мы, прежде всего, в поведении ближних, видели бы свои ошибки. А судя других, мы, конечно же, ошибаемся в этом суде, потому что судим их по "своей мерке", предназначенной  только для нас самих.

    И именно по этому, во всех  религиях и духовных школах, прежде всего, самое большое значение играет выполнение людьми этических и эстетических норм, которые "подсказывает" нам Господь,  и  которые  "раскрываются"  нам  в  Писаниях.

    Чтобы научиться наблюдать за собой  "со стороны" многие духовные школы  используют  различную  "технику"  движений, например, в танцах, боевых  искусствах и др.

    Древние толтеки - "Видящие"  считали, что это  быстрее можно  достичь, "играя"  какую-либо  артистическую роль в повседневной жизни.

   Для  этого, например, мужчинам,, в повседневной их жизни, поручалось  играть  роль  женщин.  Так,  заодно  с учебой, на своей "шкуре", можно заодно и вкусить все их  "социальное" бесправие.

"Охотник просто охотится, - сказалав она (Ла Горда). - Сталкер же выслеживает все, включая самого себя. - Как он делает это? - Безупречный 
сталкер может все обратить в жертву. Нагваль говорил мне, что  мы  можем  выслеживать даже собственные слабости... Точно  таким  же способом, как ты выслеживаешь жертву. Ты разбираешься в своем  установившемся  распорядке жизни, пока  не  узнаешь  все действия  своих  слабостей, а затем приходишь за ними и ловишь их в клетку, как кроликов. "   

 (К. Кастанеда, "Второе кольцо силы",с.510)

    В  религиях, как ты знаешь, используются поклоны, крестные знамения и, особенно, молитвы. Праведная их "техника" выполнения, обязательно должна совмещаться  с наблюдением себя "со стороны",  чтобы  постоянно иметь возможность "идеализировать" свое служение перед  Господом.

    На этой стадии "осмысления"  Таинств Господних, мы, по сути своей, начинаем только обучаться их восприятию через  Святой  Дух.

    Это обучение, в плане рассматриваемого нами вопроса в данной  главе, содержит четыре ступени  возможного  нашего "взаимодействия" с Ним.

    Судя по Евангелию, эти ступени можно связать со знаками языка иврит, начиная их отсчет снизу, от "алеф"  по "далет", причем первый знак есть "дверь" возможного нашего перехода от восприятия материального мира,  к восприятию Духа. По христианскому учению, который открывается, например, тем, кто принял веру во Спасительное Живое Слово Писаний. А четвертый - также "дверь", но уже выходная из этого повышенного нашего восприятия   к последующему более высоко духовному  восприятию  таинств.
    В Евангелии, эти четыре ступени описаны в первых четырех посланиях Святого апостола Павла. Об этом же нам есть намек и в посланиях от Петра: «Павел уже написал вам прежде» (2. Петр., 3:15).

    У человека, принявшего веру, иногда возникают моменты, что какая то "пелена спадает с глаз".

    Мозг такого человека, как бы очищается, и его сознание входит в повышенное состояние своего восприятия. Это как раз и обусловливает практический опыт существования различных иерархически расположенных возможных состояний нашего сознания и, как следствие, существование различных состояний мышления, т.е. восприятия иррационального знания абстрактного…

"Анания пошел, и вошел в дом, и, возложив на него руки, сказал: брат  Савл! Господь Иисус, явившийся тебе  на  пути, которым ты шел, послал  меня, чтобы ты прозрел и исполнился  Святого Духа. И тот час как бы чешуя отпала от глаз его, и вдруг он прозрел, и встав крестился... "    

(Ев., Деян., 9:17,18)

    В различных духовных школах эти четыре ступени повышенного состояния восприятия могут называться различно. Опять  таки, в  произведении  Карлоса  Кастанеды  (Сила Безмолвия)  они  названы, по  их порядку нашего знакомства с Духом: 

1. "Манифестация Намерения Духа"; 

2. "Стук Намерения Духа"; 

3. "Обучение  Тайнам  Намерения Духа"  или "Очищение Связующего Звена  с Намерением  Духа"  или "Надувательство Намерения  Духа"; 

4. "Нашествия  Намерений  Духа".

    Здесь, я хотел бы обратить твое особое внимание, что третье звено  у большинства людей  оказывается  "мертвым".

"Другой же из учеников Его сказал Ему: Господи! Позволь мне прежде пойти и похоронить отца моего. Но Иисус сказал ему: иди за Мною и предоставь мертвым погребать своих мертвецов. "     

(Ев., Мат., 8:21;22)

    Почему это так, Карлос Кастанеда поясняет, что когда Дух ставит какую-либо задачу перед конкретным человеком, в его повседневной жизни, а он ее не принимает, то Дух делает к этой задаче  "надувательство". И так, как человек в этом мире  пользуется  обычным  состоянием  нашего  мышления язычника, то  он, естественно, привыкнув все время «бежать от себя», отказывается и от всех "намерений", которые предлагает  ему Дух, и тем  самым, как бы, сам в себе "умерщвляет" свое соединение с Ним. Поэтому в христианстве существует изречение, что от Отца – простится, от Сына – простится, но от Духа не прощается, когда от Него отворачиваешься.
" Не упусти, не упусти мгновение.

             Готовь себя  к великому прыжку.       

                 
      Приказ и зов не прозвучат здесь дважды.

             ... Себя отвергни - и войдешь  сюда

                И  меч  в  руках  почувствуешь  тотчас же.

                 Но  до  конца  себя  отвергнуть должен. "

                   
(В.М. Сидоров, "На Вершинах")

    Так вот, пока любой человек  не "очистит"  это третье - "связующее" звено  с Духом, в любой  из религий  и духовных школ, он будет считаться только "учеником", не выполнившим своего основного  предназначения: " Зачем он пришел в этот мир?".

    А чем же все-таки отличается механизм нашего восприятия при обычном нашем мышлении от  рассматриваемого нами "осмысления" таинств?..

    Я уже  тебе говорил: «Повышенным  состоянием  восприятия нашего сознания...

    Это состояние, конечно же, характеризуется рядом специфических своих особенностей...

    Первая  - разительным  отличием  работы  нашей  памяти.

    Ты,  наверное, замечал такое явление с нашей памятью, что когда мы находимся в состоянии  обычного  нашего мышления, то, чтобы  легче  что то запомнить, мы  стараемся это все понять.

    Ну, а если же изучаемый  нами материал нам  не понятен, то нам приходиться "заучивать" его наизусть.

    Так вот, когда мы пытаемся чего то понять, чтобы легче это запомнить, мы тем самым, как бы, "приоткрываем дверь" в повышенное состояние нашего восприятия.

    При естественном  достижении этого восприятия, когда мы "поворачиваемся" к  Господу, у нас во много раз  увеличивается "порог" нашего понимания.  Поэтому, в этом состоянии, нам достаточен обычно один  "взгляд" на какую-либо ситуацию или один раз "проработать" любой сложнейший материал, чтобы он "запечатлелся" в характерной для  этого состояния памяти.

    Эту память можно  назвать " памятью религиозного человека",  "открывшегося" Духу.

         "... Сердце  в себе  концентрирует  память,

                  Но не простую -

                    Предвечную память.

                      Вечность есть тайна.

                        Предвечное - тайна  из тайн. "

                          (В.М.Сидоров."На Вершинах")

    Механизм работы этой  памяти совершенно другой. Так, если надо что то вспомнить, становится необходимым "настроиться" на вспоминаемую ситуацию и "пережить" ее вновь, с четким восприятием  всех  ее деталей, как, например, делал это великий сыщик Шерлок Холмс.

    Вторая  -  полной "потерей" информации  и  "кажущейся потерей"  этой  памяти  в тех ситуациях, на которые  мы не "настроены"  или  по каким то  причинам  не можем на них настроиться.

    Ты,  наверное,  замечал  много  раз, что когда  мы что то "видим" во сне и проснувшись, если мы не "прокрутили" это все "виденное" в своей обычной памяти, мы быстро все "забываем". Забываем даже те  "открытия", которые во сне нам  "казались"  "сверх понятными"  до  элементарности.
"Но почему  получается так, что человек  все забывает? - спросил я. - Потому что эманации, дающие особую четкость восприятия и ясность сознания, остаются выделенными и усиленными только  пока  воин  пребывает  в  состоянии  повышенного осознания, - ответил  дон  Хуан. - А без их усиления любые ощущения, которые испытал  воин, и  любые картины, которые он созерцал, тают без следа. … задачу, которую новые видящие  ставят  перед учениками, (является) вспомнить.  Для  этого  ученик  должен самостоятельно добиться выделения и усиления соответствующих эманаций – тех, которые были задействованы в   состоянии повышенного осознания. "    

 (К.Кастанеда,"Огонь Изнутри",с.359) 

    Это  получается  именно  потому,  что  у  нас   во  сне "включается" именно этот, упомянутый механизм нашей памяти.

    Таким образом, при обычной нашей памяти в течение всей нашей жизни, мы как бы  накапливаем  в ней  опыт, который, как нам кажется,  оказывается  необходим для решения возникающих, на нашем  пути,  проблем. При этом, если у какого то человека возникает ситуация "потери" им памяти, его начинают считать  "ненормальным" и, как правило, скорее "сдают" его  на попечение врачам, а те, в свою очередь, в соответствии  с медицинской наукой, его интенсивно "лечат". Сам же человек, с детства привыкший к своему "социуму", начинает постоянно волноваться и переживать за возникшую ситуацию  состояния  своего  "здоровья".  У него и его близких, из-за этого, возникает  ложный страх, что как же ему теперь жить дальше, без  того "накопленного" опыта прожитой им жизни  и, что он  оказался не равноправным  членом  своего общества.

    А на поверку получается, что  у такого  человека, всего на всего, начинает "включаться" другой механизм его памяти и Господь ему тем "подсказывает", что пора бы и ему уже встать на духовно - религиозный путь своего существования.

" - Начиная с этого момента времени, ты будешь жить жизнью, в которой  нет  ничего  важнее осознания (себя в Господе), - сказала она таким тоном, будто я дала молчаливое согласие остаться  с ней. - Ты  должна  избегать всего, что может причинить вред телу или уму,  либо  ослабить их. Кроме  того, в настоящее время  для тебя  очень  важно  порвать  все  физические и эмоциональные  связи  с миром (уход на сорок дней в пустыню, даже Спасителя). - Почему это так важно? - Потому что, прежде всего ты должна стать целостной. " 

   (Тайша Абеляр, "Магический переход",с.65)

    Этим эффектом "забывания" пользуются многие тайные духовные школы, умышленно вводя своих  учеников при  их обучении в повышенное  состояние  их сознания, и те, затем, выйдя в свое обычное состояние, как бы  "забывают" чему их учили.

"В состоянии  повышенного сознания  я мог оглянуться  и вспомнить все, я мог дать себе отчет обо всем, что я делал в любом состоянии, я мог даже вспомнить свою неспособность вспомнить. Но как только я возвращался  в свое  нормальное повседневное  состояние  сознания, я  не  мог вспомнить  ничего  из того, что делал в состоянии повышенного сознания, даже если бы от этого зависела моя жизнь. "     

 (Карлос Кастанеда, "Огонь Изнутри")

    По этой же причине, мы не "помним" и своей задачи, для решения которой мы и пришли в этот мир, в нем родившись.

    Третья - для того, чтобы мы имели  постоянный доступ к этой  памяти  -  повышенного  состояния  сознания, человеку необходимо иметь в себе большой потенциал "жизненной" своей энергии, на достижение  которого  и направлены  большинство рекомендаций  различных  религий  и  духовных  школ.

"Неразумные, взявши светильники свои, не взяли с собою  масла; Мудрые же, вместе со светильниками своими, взяли  масла в сосудах своих …"    

 (Ев., Мат., 25:3...12)

    Если опять повторяться, а это очень важно, это прежде всего этическое и эстетическое  воспитание  человека  плюс "абсолютное", контролируемое Духом, здоровье его тела, достигаемое тогда,  когда  мы  свое  сознание  устремляем  к Господу, а свое тело, вплоть  до тела  эгоистической  нашей души, "отдаем" под контроль Духа.

    Когда у человека наблюдается достаточный запас "жизненной" его энергии, он имеет возможность, в любое время по его желанию, переходить  от  нормального  нашего  состояния  до очень высоких уровней повышенного своего сознания и наоборот. Тем самым он может "совмещать"  воедино  достижение обоих механизмов своей памяти, например, священнику для необходимости  разъяснения, своей  пастве, тех тайн,  которые он постигает  в Господе через Святой Дух.

" Когда  же  поведут  предавать  вас, не заботьтесь наперед, что вам говорить, и не обдумывайте; но что дано будет вам в тот час, то и говорите: ибо не вы будете говорить, но Дух Святый. "      

(Ев., Мар., 13:11)

    Прости меня, я не понял, откуда у нас  взялась эгоистическая душа?..

    После совершения первородного греха, когда Адам и Ева были выдворены из Рая, и когда Господь разрешил им свободу выбора своего пути в жизни, тогда у Человечества и появилась эта душа, которую я и называю  эгоистической. Потому что она, в "витках" грехопадений  Человечества, и стала таковой - именно  эгоистической.

    Четвертая  -  когда у человека оказывается недостаточно  "жизненной" его энергии, для того чтобы он "плавно" переходил  от обычного состояния  своего мышления  в его повышенное. При этом, могут наблюдаться  случаи  "скачкообразного"  его  перехода. У такого человека "образуются" две характерные области устойчивого его состояния мышления. В случаях достаточно далеких друг от друга таких областей, медицина может констатировать "раздвоение личности". На эту тему есть достаточно подтверждений и в мировой художественной  литературе, особенно  касающейся  жанра  юмора.

    Если у человека  наблюдается  несколько  скачкообразных уровней его входа в повышенное  состояние  восприятия, да к тому же, если эти уровни не устойчивы и все время "плавают", то медицина может констатировать у него  какую-либо степень сумасшествия.

    Обычно  часто  наблюдаются  случаи, особенно  у пожилых людей, когда уровень  их духовности  достаточно велик, но в них нет уже  в достатке  былой  "жизненной"  энергии, то они могут "входить" в очень большое количество "дискретных" состояний (на небольших уровнях повышенных состояний своего восприятия). В этих случаях такие люди очень быстро забывают то, что с ними происходило несколько минут, часов  или дней  назад, но достаточно хорошо помнят, до мелочей, те события, которые происходили, с ними,  например, в их  молодости. Они могут часами о них рассказывать, опять таки забывая, что они это рассказывали  уже  тысячу  раз. Здесь основное отличие медицины от духовных практик  заключается в том, что первая "лечит", а вторые  исцеляют.

    Однако, я хотел обратить твое особое внимание, что если кто то сталкивается с каким-либо хроническим заболеванием, которое  медицина  не  может  излечить, а только, время от времени, снимать острое течение  его состояния, то это является, для такого человека, явным Знамением Господа, что ему давно настала уже пора "вплотную" обратить себя к духовным практикам.
"Смотрите, бодрствуйте, молитесь; ибо не знаете, когда наступит это время."  
(Ев., Мар., 13:33)

    Пятая -  при "частых" входах человека в состояние повышенного сознания, у него наблюдается улучшение  состояния его здоровья, а также возможно и частичное его "омоложение" за счет увеличения в нем его "жизненной" энергии, что обусловливается усилением контроля Духа, над работой различных органов и их  систем в нашем теле.
    Ты, наверное, не раз наблюдал пьяниц, а теперь еще и наркоманов, которые могут  валяться  на голой земле, и никакая простуда их не "берет". Это как раз подтверждает, высказанное мной выше, об их повышенном  состоянии  здоровья, потому что они также входят в повышенное состояние своего восприятия, но, в полусонном состоянии и с потерей жизненной энергии.

    А  что же  "толкает"  человека на то, что он становится алкоголиком и наркоманом?..

    Именно неимоверная тяга человека, познавшего  свое сотворчество с Духом, но не достигающего Его в своем  "трезвом" состоянии  из-за "низкого качества" и недостатка своей "жизненной"  энергии.

    Таким образом, здесь можно  условно себе  представить, что при обычном нашем мышлении мы пользуемся той информацией, которая "лежит на островке поверхности" нашей памяти, а когда мы входим  в повышенное состояние нашего восприятия, то для нас дополнительно открывается возможность вспоминать то, что также  находится на  "островках", но, во первых, в разных частях этой  "поверхности", и, во вторых, нам  может "открываться доступ" и к другим всевозможным "поверхностям", находящимся уже на различных ее "глубинах", все той же нашей памяти.

    Для обычного состояния нашего ума, "добровольно" войти в состояние повышенного нашего восприятия, является задачей преодоления колоссального "барьера" страха, граничащего со "страхом смерти".

"Прелюбодеи и прелюбодейцы! Не знаете ли, что дружба  с миром  есть  вражда  против Бога! Итак, кто хочет быть другом миру, тот становится врагом Богу . "     

 (Ев.,  Иак., 4:4)

    Для преодоления этого "барьера" страха  и служат различные методы религий и духовных школ, которые обусловливаются применяемыми в них ритуалами. К ним можно отнести - молитвы, длительное  нахождение в какой-либо "удобной" позе, горящие лампады и свечи, иконы, различные благовония, сравнительно повышенное содержание углекислоты во вдыхаемом  воздухе, пение, звучание органа или колокола, всепроницающий голос священника.

    Задача таких ритуалов только одна, "настроиться" и "перейти" в повышенное состояние восприятия. "Отвернуться" от "суда" над миром (ибо не наше дело судить мир) к восприятию Таинств Господних.  Лучше ведать неизведанное... Быть  молчаливым  "свидетелем"  неведомого...

    Эта глава была бы не полной, если бы мы с тобой не обратили внимание на слова Спасителя "о начальствующих" (Ев., Мар., 10:42...44):
"Иисус же, подозвав их, сказал им: вы знаете, что почитающиеся князьями народов господствуют над ними, и вельможи их  властвуют ими; Но между вами  да  не будет  так: а кто хочет быть большим между вами, да будет вам слугою; И кто хочет быть первым между вами, да будет всем рабом...  "      

    Дело здесь в том, что человек стремясь быть начальником, в "наваливающихся" на него заботах, естественно  может входить в "начальные" области повышенного состояния своего сознания. При этом, он интуитивно понимает, что это состояние "возвышает" его над окружающими его людьми - язычниками, и, естественно, его начинает "тянуть" это "возвышение"...
    С духовной же точки зрения, стремления такого  человека к повышенному состоянию своего сознания по сравнению с его обычным состоянием, вполне очевидно и объясняется повышением степени его духовности. Однако, если такой начальствующий действительно оказывается духовно выше над мирянами, то, по сравнению с людьми, занимающимися любой духовной практикой, такой начальствующий оказывается всего на всего "стоящим"  на низшей  духовной ступени. Поэтому то он и оказывается "слугою" для всех остальных членов духовного коллектива...

    В такой же ситуации, как и начальствующий, оказывается ученик, ученый или любой другой человек, который "глубоко"  задумывается  над  каким-либо вопросом. Наш с тобой  "разговор" так же способствует "входу" в это состояние мышления...

В качестве духовной практики иррационально – символического мышления посвящает себя «Крия или Агни Йога», включающие в себя две ступени классической йоги: 1. «яма» (этика); 2. «нияма» (эстетика). Но с точки зрения аврамических религий, освоение этих ступеней обязательно, но не достаточно.

При постижении этой стадии мышления мы можем наблюдать два характерных состояния человека: 1. «отвернувшегося» от Духа – духовно мертвого; 2. «входящего в состав избранного Богом народа», например, Йисраэйля, который принял «намерение» - «волю» Духа и, тем самым, Им оживляется.

В этом состоянии мышления, первых – можно отнести к артистам, которые только «заигрывают» с Духом, а вторых – к Его избранникам.

Получается так, что чтобы духовно ожить, человеку становится необходимым не только неукоснительно исполнять этические и эстетические законы, но и  чтобы эти законы были в гармонии с Духом Господа. Т.е., опять таки, все сводится к тому, чтобы человек в своей жизни руководствовался бы Священными Писаниями, воспринятые Человечеством от пророков через Спасительное Живое Слово Господа.

А почему именно народ Йисраэйля стал избранным?..

По моему из-за того, что добровольно согласился на историческом примере своего духовного пути – своих ошибок и недостатков, отразить и выявить в Писаниях, скрытые в филосовском принципе «отрицание отрицания», таинства «Прямого Видения Намерений Господа», что соответствует выражению «Эрэц Йисраэйль» - «Я Буду Желать Видения Воли Бога».

Из-за двойственности этой ступени мышления идеалиста, по взаимоотношения его с Намерением Духа, она становится как бы основным «камнем преткновения», преодоление которого и вменяется во «главу угла» ученикам духовных школ и религиозных университетов.

Базу этого состояния мышления, «Первой Небесной Тверди», Господь, судя по Торе, создал в Первый День Своего Творения. В иудаизме она относится к  сефирот «Хесед» - «Доброта», «Свет».

АНАЛИТИЧЕСКОЕ, РИТУАЛЬНО – ТЕРМИНОЛОГИЧЕСКОЕ, 

ЛОГИЧЕСКОЕ МЫШЛЕНИЕ ОПРАВДЫВАЮЩЕГОСЯ  

ИНДИВИДУАЛЬНЫМ ОПЫТОМ, НАПРИМЕР, САДДУКЕЯ

"И подчинил Он вам  ночь и день, солнце и луну, и звезды подчинены Его повелением, поистине, в этом - знамение для людей разумных! И то, что рассеял Он для вас по земле разных цветом, поистине, в этом - знамение для  людей вспоминающих!"     

 (Коран, 16:12;13)
Прости меня, читатель, за несколько тяжелый к восприятию последующий материал, касающийся различного рода таинств. Но ты, наверное, понимаешь, что само название – таинство постигаемое нами в возможных повышенных состояниях нашего сознания, уже само говорит о себе, что его восприятие недоступно для привычного, нашего обычного состояния ума.

    Поэтому, еще раз обращаю твое внимание, что последующий наш с тобой разговор, не раскрывает для него в "полноте" все эти таинства. Он скорей является, если можно так выразиться, классификационным, схематичным или "структурным" материалом, преподнесенным  ему с той лишь целью, чтобы  он  мог "оценить" тот колоссальный объем  информации, который скрывается за "всем этим".

    Мы, в современный век  развития  науки и техники, людей достигших разбираемого нами возможного состояния ума отмечаем,  как достигших какого то совершенства и  считаем их как бы умудренных опытом. Но с духовной  точки зрения, для человека, это является только первым шагом в постижении таинств, которые раскрывает нам  Господь по своему Милосердию, но уже в непосредственном, осознаваемом  нами, сотворчестве с Духом.

    Здесь можно сказать, что этот первый шаг является второй ступенью в постижении таинств в единстве с Духом, потому что оно от Него уже становится "неотрывно".

    Все, что было  с человеком  до постижения  этой  ступени можно отнести только к периоду его ученичества – духовного "детства".

    Если ранее нам необходимо было принимать любое духовное учение на веру, то по достижении  этой ступени мы как бы "соединяемся" с Духом. Это соединение практически уже не может быть разъединено, так как мы, с этого момента времени, исповедуемую веру приобретаем в наше сердце, и  это становится нашим "открытием", нашим озарением, нашим сокровенным интимным  "откровением".

    Понятие  Веры для такого человека становится (не как до этого - определенной  мало ощутимой абстрактной  концепцией, а)  естественным  состоянием  его бытия.

    Русское слово, отражающее смысл жизни и духовное состояние таких   людей - "охотящиеся", за своими недостатками. Таких именно людей, в Индии, относили к первой (снизу «не смешанной») касте, а в Торе, Евангелии и Коране, того, кто не исповедует Единого Бога, называют многобожниками или идолопоклонниками.

    Это путь постижения Чистоты, на санскрите  "Сат".

    Здесь человек  как бы попадает в непосредственное понимание любой вещи, картины, живого существа итд. Чистота здесь постигается в относительности. Относительно того, куда направлено наше намерение, наше  "Хочу", в данный момент времени. Здесь наше мышление, как мы привыкли его понимать, сконцентрировано на том объекте, куда обращено наше "внимание".

    В таком  состоянии  между нами  и  Господом  стоит этот объект  нашего  повышенного  внимания, обусловленный нашими "постоянными" мыслями об этом как бы "вырабатывающими" наше намерение об этом и, по данной нам  "свободе выбора", превращаемое из-за  этого в наш тотем или божок.

    Это очень "опасное", на пути к Господу, состояние, при котором мы имеем повышенное восприятие всего "окружающего" нас  мира, понимание всех его вещей, и потому могущего нас вполне успокоить на достигнутом.

    По сравнению с обычным нашим мышлением  -  это " небо и земля " (Вторая Небесная Твердь).

    Здесь  мы  впервые, практически,  на  интимном  уровне, сталкиваемся  с восприятием  Господа  через  Святой  Дух, и постигаем  истинность Его существования.

    Про достижение этого состояния имел ввиду  Будда, когда говорил, что вопрос веры человека или его неверие в существование Бога автоматически отпадает при достижении им этого состояния мышления.
    Здесь  Господь  постигается  нами  через каждый  объект нашего  "повышенного"  внимания. Но этим то это состояние и "опасно", так как любое наше понимание, любой вещи и даже в целом Господа, мы воспринимаем  здесь только относительно того объекта, куда направлено наше "повышенное внимание или намерение или наша свобода выбора".

    Здесь мы можем "воспринимать" Господа через множество объектов нашего "намерения" и уподобиться  "многобожникам" или  "идолопоклонникам".

    В этом состоянии, чтобы избежать ошибок, нам надо "отказаться" от всех "личных" идей и лучше всего "положиться" на Волю Господа. Именно только по этой  причине, чтобы не успокаиваться на достигнутом  и  не "уснуть" в  этом  состоянии, многие религии не используют при проведении "своего"  Богослужения музыкальных  инструментов, иконы,  различные изображения Господа, и даже, почитание, до уподобления  Господу, Святых Отцов Церкви.

    Вот почему в Евангелии упоминается, что истинным наставником и учителем может быть только Господь. В Коране по этому поводу, по его тексту, идут постоянные предупреждения нам, чтобы мы  не придавали Аллаху сотоварищей. Коран остерегает нас, что в таком повышенном  состоянии  нашего мышления, обусловливаемым  повышенным состоянием  нашего внимания, которым одаривает нас  Господь, при нашем искреннем стремлении к Нему, мы  еще оказываемся не на абсолютном - "прямом пути"  к  Господу, а  общаемся с  ним как бы через относительную "призму"  посредника -  "сотоварища". (Коран, 5:76)

"О да, ведь Аллаху - и тот, кто на небесах, и тот, кто на земле! Чему следуют те, которые  призывают помимо  Аллаха  сотоварищей? Они следуют только за  мнением, они  только  предполагают. Он - тот, кто создал для вас ночь, чтобы вы покоились в ней, и день, чтобы  он  помогал  видеть. Поистине, в этом - знамения для  людей, которые слышат! "     

(Коран,  10:67;68)

    Как видишь, санскритское название этого пути созвучно с привычным для нас русским словом - "Сатана", которое, если мы будем переводить его с иврита, означает - "переменчивый", как бы зависящий от того многообразия объектов, на которых мы  можем "остановить свой  свободный выбор ".

    На "пути" Таинств Господних мы продолжаем свое духовное обучение "объединяясь" с Духом и постигаем последующие четыре ступени абстракций  нашего сотворчества с Ним. Причем первая ступень оказывается объединенной с четвертой ступенью, но предыдущего по иерархии постижения таинств (входная "дверь"), а четвертая - с последующим (выходная). Судя по Евангелию - это ступени  от "далет" по "зайн", или от четвертого послания Святого Апостола Павла, к "Галатам", по седьмое его послание, к "Колоссянам".

    Этим видом  мышления человек  пытается "субъективно" познать таинство законов своего внутреннего - эмоционального мира, мира намерения , мира "Хочу", правда только в отношении посредника.

    Здесь, если человек "хочет" избежать бытия "многобожества", он должен перестать чего-либо хотеть вообще, даже этого своего хотения избежать и "спастись", быть абсолютно "чистым" и целиком полагаться только на "действия" Святого Духа , т.е. , для этого, человек должен перестать даже молиться, перейдя как бы в молчаливую ее форму, так называемую, в Православии, умную молитву.

"... Молитва, пост, бдение и всякие другие дела христианские, сколько  ни хороши они сами по себе, однако не в делании только их состоит цель нашей христианской жизни, хотя они и служат необходимыми средствами для достижения ее. Истинная же цель состоит в стяжании  Духа Святого Божиего. Пост же и бдение, и молитва, и милостыня, и всякое другое Христа ради делаемое доброе дело, суть средства для стяжания Святого Духа Божиего. Заметь, батюшка, что лишь только ради Христа делаемое дело, приносит нам плоды Святого Духа...И когда благоволит  Он  посетить нас, то надлежит уже перестать молиться. Чего же тогда Ему: "приди и вселися в ны и очисти ны от всякие скверны  и спаси блаже души наши", когда уже пришел  Он, во еже спасти нас, уповающих на Него и призывающих имя Его святое во истине, т.е. с тем, чтобы  смиренно  и с любовью встретить Его, Утешителя, внутрь храмин  душ наших, алчущих и жаждущих Его пришествия...  "       
("Житие Серафима Саровского Чудотворца", 1904)

    Для этого в христианстве и служат таинства  исповеди  и покаяния, которые и направлены, чтобы "очистить" исповедуемого от всех его "хочу". Между  исповедями же такому человеку рекомендуется, по мере своей  возможности, избегать воздействий различного рода "лукавств" нашего греховного бытия в этом мире.

    Существуют духовные школы, в которых к этому вопросу относятся  несколько иначе. Например, "уговором" самого себя: " Я живу в этом греховном мире, в цикле многократных своих перерождений. Как много я всего "хотел" за эти времена... Однако все эти мои "хочу" до сих пор не привели меня к "спасению", и только увеличивали количество моих "греходеяний". И, поэтому, не пора ли мне "минимизировать" это свое "хочу", перестав обращать на него свое внимание и усердие, а самому сконцентрироваться только на восприятии или "созерцании" Господа Бога и на его Таинства...".  

    В учении дона Хуана это достигается комплексом средств, которые представляет своим  ученикам учитель или нагваль.

    Среди них и "вспоминания"  или  "перепросмотр", которые  несколько напоминают  нам  таинство  исповеди,  существующее в христианстве, и "стирание личной истории", напоминающее  нам "монашеский образ жизни",  и  даже систему различных физических упражнений направленных на восстановление  психического состояния нашего организма в целом,  напоминающих  нам  "Хатха - йогу".

" Затем она попросила меня стать на четвереньки и, поднимая  поочередно  каждую ногу стопой вверх, укололо палочкой  в то  место, которое находится сразу же под выпуклостью большого пальца. Я завопила  от боли. - Это  не так  уж  плохо, - сказала она  тоном  человека, который уже не в первый раз лечит больных.  - Традиционные китайские врачи часто использовали этот  прием для того, чтобы вернуть силы слабым или ввести человека в состояние повышенной внимательности. Но в наши дни эти древние знания вымирают.  -Почему так происходит, Клара? - Потому что преклонение перед материализмом увело человека в сторону от  эзотерических наук. ...это - место силы, то есть такое место, которое  древние китайские маги, владеющие искусством фэн-шуй, несомненно выбрали бы для постройки храма. - Здесь элементы воды, леса и воздуха  находятся в идеальном  равновесии, - сказала она. - Здесь энергия циркулирует в изобилии. Ты поймешь, что я имею ввиду, когда войдешь в пещеру. Ты  должна  воспользоваться энергией этого неповторимого места  для того, чтобы очиститься. ... - Вершиной того искусства, которому я хочу научить тебя, - начала она, является то, что называется абстрактный полет, а средством овладения им  есть  воспоминание. ... Первым  делом  давай  рассмотрим  технику правильного дыхания, которая хранилась в тайне в течении многих веков. Эта техника отражает двойственную суть возникновения  и исчезновения, света и тьмы, бытия и не-бытия. ... сесть наклонившись вперед  и  придвинув колени  как  можно ближе к груди. Не отрываясь  ногами  от земли, я  должна  была  обнять  икры,  плотно обхватить их руками  перед собой  и положить ладони на локти, если мне так было удобнее.  Легким нажатием она опустила мне голову так, что подбородок касался груди. ... Это очень эффективный метод, - сказала она. - Может даже случиться так, что скоро ты потеряешь  сознание или уснешь. ... следует делать  короткие 
поверхностные вдохи. ... Она хотела, чтобы я дышала  поверхностно хотя бы минут десять. ... Затем через мучительно долгое время Клара толкнула меня так, что я перекатилась на спину и продолжала лежать на земле, но она не разрешила мне ослабить напряжение в  руках. Единственное, что я могу сказать о своих ощущениях, - это то, что с помощью  такого дыхания что-то внутри меня освободилось, а затем начало растворяться и в конце концов исчезло полностью. ... Для того чтобы жить и действовать, нам нужна энергия, - продолжала Клара  - Как правило, энергия, которую мы израсходовали, уходит от нас на всегда. Поэтому, если  бы не вспоминание, мы бы никак не могли вновь  обрести потерянное когда-то. Вспоминание наших жизней и выметание нашего прошлого с помощью очищающего движения работают совместно. "     

(Тайша Абеляр, "Магический переход", с. 61...72)     

    В это состояние мышления человек может "попасть" и случайно, в "пылу" своего психологического "бунта", находясь в какой-либо экстремальной ситуации.  "Отказа" от различного рода  своих "грешных деяний", в состоянии какого-либо эмоционального своего "взрыва".

    Такое состояние человека, в духовной литературе, обусловливают с возможным достижением им момента  растождествления своего  сознания  со  своим  физическим телом, которое, при этом, переходит в его эфирное тело.

    В христианстве это объясняется стремлением его последователей якобы к умерщвлению (требований) своей крайней плоти (физического тела).

«Здесь старца Феодора постигла болезнь (горячка), которая проявлялась жаром в теле и слабостью. Феодор был в памяти, и на лице  его обнаруживалось действие внутренней  сердечной  молитвы. С ним началось  состояние исступления, и он выступил из самого себя. Тогда ему явился некий безвидный юноша, ощущаемый и зримый одним сердечным чувством, который повел его узкою стезею в левую сторону. Сам о.Феодор, как потом рассказывал, испытывал чувство, что уже умер, и говорил себе я скончался. Неизвестно, спасусь ли, или погибну. - "Ты спасен!" - сказал ему на эти помыслы незримый голос. И, вдруг, какая то  сила, подобная стремительному вихрю, восхитила его и перенесла на правую сторону. "Вкуси сладость райских обручений, которые даю  любящим Меня", провещал невидимый голос. С этими словами о. Феодору показалось, что Сам Спаситель положил десницу Свою на его сердце, и он был помещен в неизреченно приятную, как бы обитель  совершенно  безвидную, неизяснимую словами земного языка. От этого чувства он перешел к другому, еще превосходнейшему, затем к третьему.  Но все  эти чувства, по собственным его словам, он мог  помнить только сердцем, но не мог понимать умом. Потом он увидел храм и в нем близ  алтаря, как бы  шалаш, в котором было 5 или 6 человек. "Вот для этих людей", сказал мысленный голос, "отменяется смерть твоя. Для них ты будешь жить."...»      

(И.М. Концевич, "Оптина пустынь и ее время", с. 105)

    С термином "умерщвления плоти" не согласен был  пророк Мухаммад, считая это ересью, потому что, в этом  случае, считал он, Господь не может допустить смерть праведника или пророка. И, действительно, параллелью со смертью  здесь является только то, что наше сознание в том и другом случае выходит из "оков" грубо материального физического тела, но на этом вся подобность и заканчивается.

    В смерти, как мы знаем, тело начинает  подвергаться процессам разложения, а в случае праведной нашей  подвижнической деятельности, Господь Сам освобождает наше сознание. При этом наше грубо материальное тело остается жить. В него проникает Святой Дух, который постепенно и делает это тело  абсолютно здоровым и неподверженным никаким заболеваниям.
    В этом состоянии мышления  мы можем наблюдать свое тело как бы  со стороны.

    Человек здесь освобождается Богом от греха за «строительство Человечеством Вавилонской  Башни». Вавилон  с  иврита  переводится  буквально "в завесе".

    Здесь основным инструментом познания являются науки, к которым впереди прибавляется  слово  -  оккультные. Отсюда начинают "свой  путь" все духовные  школы  и религии, но уже в непосредственном сотворчестве с Духом.

    При умствовании мы пытались "насильно захватить" знания у Господа. Здесь же Он дает нам понимание законов "Хорошо": Нам "Хорошо", потому что мы осознаем свою связь с Духом и Он дает нам возможность "охотиться"  на  самих  себя, для искоренения наших недостатков.

    Квинт эссенцией этой ступени мышления, как бы  его "дыханием", является  восприятие: " Вдох -  красиво - постижение состояния: "Хорошо!!!"; выдох - некрасиво, постижение противного состояния: "Что-то не хорошо - плохо!!!"." Но вера в Милосердие Господа.
"...Каждое дыхание, да хвалит Господа..."     

(Из повседневного Богослужения в Православной Церкви)

    Основной особенностью этого возможного нашего состояния мышления является то, что в нас "включается"  синтетический или, в другой терминологии, диагностический тип  восприятия, и мы познаем единство "здесь" и  "там".

    Последнее нами начинает восприниматься также как и "здесь": "Здесь - я" и "Там - неизведанное".

    Здесь мы знакомимся с "неописуемой" возможностью нашего восприятия любой информации "целиком", ее или нет  или если есть, то уж тогда она представляется сразу вся. Поэтому в духовных школах постижение тайн в этом состоянии мышления иногда называют "голосом безмолвия".

"Учение спасителя и откровение тайн, скрытых в молчании, всех вещей,  которым  Он обучил Иоанна, своего ученика. "  

(Апокрифы, Ев., Иоан., 1) 

    Как это?..

    Как же тебе объяснить, чтобы это тебе стало понятно?..

    Это  как бы вторая половина нашего ума, которую условно  можно   назвать  мужской  -  "Адама". Который, как мы знаем,  в  раю  имел возможность общения с Самим Богом, т.е. мог воспринимать не только  неизведанные таинства, но и  "соприкасаться" с "неизведанным", с "непостижимым", "не исповедуемым", про которое ничего нельзя сказать и от "соприкосновения" с которым, мы приобретаем  практический  опыт - Веру, в существование этого Нечто.

    Сейчас же, будучи в греховном теле, через это состояние нашего восприятия, мы можем  познавать только  Дух, который часто ассоциируется нами  в виде яркого света.

    В учении дона Хуана, в этом состоянии мышления, мы можем непосредственно постигать "нагваль".  В этом состоянии мышления, понятие  "там" и "здесь" для  нас  становится  единым. И  там  и  здесь мы соприкасаемся с не исповедуемым, и через  Него постигаем  и себя  и неизведанное, и  исповедуем  неисповедимое.

    Здесь, мы постигаем "мужские", "сбегающиеся" во все  свои "центры масс", вселенные, которые в Евангелии, словами Спасителя, аллегорически представлены "горчичным зерном" Веры.

«Главное свойство  магических движений (здесь можно сказать так и про нашу "обычную" физзарядку) заключается в том, что, упорно практикуя их, человек постепенно начинает  осознавать существование некой особой силы - она огромна и соединяет все поля энергетического тела человеческого существа в единый конгломерат. Видящие называют  эту силу связующей или 
собирающей. По своей сути это явление аналогично тому, которое, по самым современным представлениям астрономов, имеет место в сердцевине каждой галактики, существующей  в космосе. Сердцевина галактики является источником  и  точкой  центрирования огромнейшей силы (в отличии от женской «расширяющейся» материи, мужская «сужающаяся» составляющая Его Творения), которая удерживает вместе мириады небесных тел (и «оплодотворяя»), образующих галактику.»     

 (Дар Нагваля, "Тенсегрити", изд. "София", Киев, 1996, с. 17) 

    Это наше состояние мышления, благодаря  дарованной  нам нашей свободе  выбора,  может "рождать"  «тонко - материальный  Мир», в  оккультных  науках  называемый  эфирным  или праническим. Этот мир, при особых условиях, которые мы разберем с тобой позднее, может восприниматься и "обычным"  нашим зрением. Отсюда ты слышал рассказы о существовании различных "приведений" и "летающих тарелках".

    В современных науках понятие тонкой материи пока еще не "прижилось", хотя она, например, изучая  электромагнитные поля, никак не смогла бы утверждать, что они такие же по своей структуре, как и окружающие нас предметы.

    В настоящее время, физика "открыла"  уже  четыре  вида взаимодействия сил  в природе: сильное, слабое, электромагнитное и гравитационное. Так вот четвертая сила  взаимодействия - гравитационное, в  грубо материальном  мире  является  самым  "тонким", по нашей терминологии, и, одновременно, самым грубым, в тонкоматериальном - эфирном мире.            

    В заключении, можно тебя обрадовать, что это состояние восприятия таинств мы всегда достигаем  при нашем "отходе" ко сну, правда  в "засыпающем" состоянии нашего сознания. Применяя медицинскую  терминологию, на границе между нашим  бодрствованием  и  сном, и наоборот.

Задаче совершенствования ритуально – терминологического мышления посвящают себя комплексы связанные с системой психофизиологических движений, например, «Тансегрити», «Лабиринт Льва и Дракона» и комплексы «Хатха Йоги».

Базу этого состояния мышления, «Вторую Небесную Твердь», Господь создал во Второй День Своего Творения. В иудаизме она относится к сфироту «Гевура» - «Небосвод», «Сила». 

ДИАГНОСТИЧЕСКОЕ, ОБРАЗНОЕ, ИНТЕРПРЕТАЦИОННО – ТРАНСФОРМИРУЮЩЕЕ (МИДРАШ, ХАДИС) МЫШЛЕНИЕ ОБОСОБЛЕНЦА, НАПРИМЕР,  ФАРИСЕЯ ШКОЛЫ ШАМАЯ

"И  свидетельствовал  Иоанн, говоря: "Я видел  Духа, сходящего с неба, как голубя, и пребывающего на Нем. Я не знал Его, но Пославший меня крестить в воде сказал мне: "На кого увидишь Духа сходящего и  пребывающего на Нем, Тот есть крестящий  Духом Святым." И я видел и засвидетельствовал, что Сей есть  Сын Божий. "      

 (Ев., Иоан., 1:32...34)

    Русское слово, отражающее смысл жизни и духовное состояние таких людей - "воинствующие" со своими греховными помыслами.

    Это, если можно так выразиться, третья ступень непосредственного сотворчества с Духом во всех духовных школах и религиях. "Духовный путь" человека постигающего тайны этими двумя ступенями описал в художественно - юмористической форме в своих произведениях Карлос Кастанеда.

    Эти три ступени, но уже рассматриваемые с точки зрения Учения Единого Господа – аврамических религий, приведены в писаниях Торы (Ветхого Завета) и являются основой  иудеев, христиан  и  ислама.
    Преимуществом их перед "многобожниками" является то, что по мере "очищения" и "освобождения от греховных помыслов", в восприятии Единого Господа, здесь постигается абсолютное понимание и знание, в постижении  ими, "практической" в Господе, Веры и Надежды.

        В  этом  состоянии  мышления  как бы  объединяются два состояния  нашего ума, которые мы  условно разделяли на "мужскую" и "женскую" его половины, и человек получает удивительную "способность" своим сознанием ощущать и, даже, "осознавать" себя в двух местах "одновременно". "Здесь  я, неизведанное и неисповедимое" и "Там, в  котором  также я, неизведанное и неисповедимое".

"Некоторые люди  являются  хозяевами  своего дубля... Они могут не просто осознавать его, но и приводить его в действие. Однако большинство из нас не имеет даже представления о том, что двойник существует. - А что двойник может делать?.. Все, что мы захотим. Он может перепрыгнуть через деревья или летать по воздуху, становиться большим или маленьким, либо даже приобретать очертания животного. Еще он может осознавать мысли других людей и переноситься на большие расстояния в мгновение ока. -Он может действовать так, как личность... Если ты умеешь с ним  обращаться, ты можешь предстать перед  кем-то в другой стране и поговорить с ним так, будто ты действительно находишься там.  "     

 (Тайша  Абеляр, "Магический переход", с. 179) 

    Но в религиях, по-моему, категорически  отрицается такая возможность нашего нахождения в двух местах  одновременно?..

    Зря ты так думаешь... Ты не можешь, например, отрицать тот факт, что когда ты спишь, твое физическое тело остается на кровати, а душа может находиться  где угодно и  "видеть" сны.

    Но наука же отрицает реальность наших снов?..

    Все правильно. Наука пока еще только имеет  возможность изучать наш грубо материальный  мир  и поэтому, естественно, мир нашей души ей и не постижим.

    Другое дело религия - история содержит  много примеров, когда высоко-духовные люди и Святые Отцы  Церкви обладали такой  возможностью, правда ее не "афишируя".

 "...Это вскоре сбылось при погребении Блаженной. Г-жа К. увидела о. Филарета  в клобуке, кланяющимся останкам умершей. Но когда она  тут же вошла в сени о. Филарета, то он сам открыл ей двери. Оказалось, что он не выходил  наружу. "      

(И.М. Концевич, "Оптина пустынь и ее время", с. 134)

 "...но старцу, как и другим святым, было свойственно являться, по мере нужды, людям,  находившимся в обстоянии, или на яву, или во сне, для оказания им помощи... "       

(Там же, с. 273)

    Если ты будешь внимательно читать Евангелие, то найдешь там примеры, что и Спаситель пользовался такой  возможностью, уходя от Своих преследователей, до времени свершения таинства Его распятия. Да и в последствии Его ученики - апостолы (в Деяниях) имели возможность "уходить" из оков тюрьмы из под стражи.    

    В таком же состоянии "дубля" часто являлся Карлосу Кастанеде его  нагваль - дон Хенаро.

    И так, основной особенностью этого возможного состояния нашего мышления является то, что в нас, как  отмечается  в "Общинном" учении "Агни - йоги", "включается контролирующий" тип нашего восприятия. Судя по Евангелию, это последующие четыре ступени нашего сотворчества со Святым Духом, это от "зайн" по "йуд", или с седьмого послания Святого Апостола Павла, к "Колоссянам", по десятое - "Первое к Тимофею".
    Это состояние восприятия  мы всегда  достигаем, правда только в сонном состоянии нашего сознания, в   нашем сновидении.

Задаче совершенствования интерпретационно – трансформирующего мышления посвящает себя, например, «Раджа Йога».

Базу этого состояния мышления, Третью Небесную Твердь, Господь создал в Третий День Своего Творения. В иудаизме оно относится к сфирот «Тиферет» - «Красота», «Милосердие».

КОНТРОЛИРУЕМОЕ, АБСТРАКТНО – ДОКАЗАТЕЛЬНОЕ МЫШЛЕНИЕ ИССЛЕДОВАТЕЛЯ ПИСАНИЙ, НАПРИМЕР,  «КНИЖНИКА» ШКОЛЫ ГИЛЕЛЯ

"Звучит в тебе великое Единство. Все чакрамы сливаются в одно. Различья есть. Но главное  - Единство.  ...  Здесь встреча начинается твоя  С Единой Жизнью и Единым Светом. "     

 (В.М. Сидовов, На Вершинах, с. 278...310)

"Ваши же блаженны очи, что видят, и уши ваши, что слышат. Ибо истинно говорю вам, что многие пророки и праведники ждали видеть, что вы  видите, и не видели, и слышать, что вы слышите, и не слышали. "   

 (Ев., Мат., 13:16;17)

    Следующей духовной ступенью человека в постижении таинств является вход его сознания в состояние как  бы слушания мысли. Русское слово, отражающее  смысл жизни и духовное состояние  таких людей - "царствующие" над "искоренением" в себе всякого  рода  соблазнов, над  раскрытием  своего сердца в постижении любви к Господу, себе и "ближнему". Такому «царствующему» ничего не надо, потому что у него все есть в исследуемом им Писании.

В оккультных науках считается, что это состояние достигается тогда, когда наше сознание растождествляется с нашим тонкоматериальным  или  эфирным  телом, и  переходит  в еще более "тонкое" -  астральное тело.

Современное христианство, не акцентирует свое понимание на существовании различных тел у человека, применяя понятия различной степени "умерщвления" его плоти. Однако, нельзя отрицать таковое разделение в тайнописях Священных Писаний, так как после каждого "очередного" грехопадения  Человечества, они от  Господа, по Его Милосердию, получали отличный от предыдущего мир, землю и плоть. В Евангелии это  существование "сути семи церквей".

    Находясь в состоянии "разумения" таинств человек  может наблюдать  как бы  со стороны эти свои  два тела  -  грубо материальное и эфирное (тонко материальное).

    Эти тела в  Евангелии называются  двумя  лжесвидетелями (Ев., Мат., 26:60;61).

    Но почему же лжесвидетели?..

   Потому  что, не имея истинного видения таинств, мы этими телами воспринимали все нас окружающее, через органы нашего внешнего восприятия мира, и тем самым  "погружались" в его греховность и лжесвидетельствовали в нем.

    Третье тело уже есть: 

" свидетель верный - Антипа".     

(Ев., Откр., 2:13)

    А почему он свидетель верный?..

    Потому что, освободившись от лжесвидетелей: 1.материального; 2.эфирного; тел с помощью третьего свидетеля можем постигать таинства Господа уже в истине Священных Писаний.                          

    Это четвертая ступень непосредственного сотворчества с Духом во всех духовных школах и религиях. С этой ступени, в основном, только и начинают раскрываться некоторые таинства канонических Писаний.  Этим  вероисповеданием  или внутренним слушанием Воли Господней:

"...Кто имеет уши слышать, да слышит!...";      

(Ев., Мат., 13:9)

человеку  Господь  открывает  таинства  законов внутреннего мира мыслей - законов "Надо", время "разбрасывать камни" или "разбрасывать зерна" или "последнее отступление в Духе", как бы последнее  оправдание перед Господом, когда мы еще в праве "пользоваться" своей «свободой  выбора».

"Посеянное же на доброй земле означает слышащего слово и разумеющего, который и бывает плодоносен, так что иной приносит плод во сто крат, иной  в шестьдесят, а иной в тридцать."

   (Ев., Мат., 13:23)

     Только таких людей, в древние времена, позволительно было посвящать в грамоту. И именно для таких написаны все древние Писания и Великие произведения - Тора, Евангелие и Коран. И  именно  через  этот  путь они назидают идти всему Человечеству.

    Основной особенностью этого возможного состояния нашего мышления является то, что в нас "включается кооперационный" тип нашего восприятия. Судя по Евангелию, это последующие четыре ступени нашего сотворчества со Святым Духом, это от "йуд" по "мэм", или с десятого послания Святого Апостола Павла  - "Первое к Тимофею", по тринадцатое – к "Филимону".

    К этому состоянию ума в постижении таинств, нас "паству" и призывают, например, православные "пастыри" - священники, "глаголом": " В Он мэм !... " (Воспримите Премудрость Бога).

Задаче совершенствования интуитивно – доказательного мышления целиком и полностью посвящают себя , например, «Джнана Йога» (Знания) или исследователи Писаний.

Базу этого состояния мышления, Четвертую Небесную Твердь, Господь создал в Четвертый День Своего Творения. В иудаизме она относится к сфирот «Нецах» - «Вечность», «Победа». 

КООПЕРАТИВНОЕ, ИНТУИТИВНО – ДИАЛЕКТИЧЕСКОЕ МЫШЛЕНИЕ СВЯЩЕННОСЛУЖИТЕЛЯ

« … перламутра лес в тот же миг восхитительным стал. Живущие все таких благовоний почувствовав запах,  уничтожали безграничную тяжесть проступков. "  

     ("Бяньвэнь по Лотосовой сутре", с. 224)

    Пятой ступенью непосредственного сотворчества Духа с человеком, в постижении им Таинств Господних, является кооперативное, интуитивно – диалектическое мышление. Русское слово, отражающее смысл жизни и духовное состояние  таких  людей  -  "священно служение".

    В Индии таких людей относят к наивысшей касте.  Это путь совместного постижения Чистоты, Знания и Любви, на санскрите, как ты уже догадался, "Сат" -"Чит" -"Ананда".

    После подвига Спасителя и свершения таинства Его распятия, всему Человечеству дан шанс быть в этой высшей касте священного служения (причем, даже женщинам, но только при совместном богослужении с мужчинами).

    Здесь кастовое разделение  Человечества уже теряет свою актуальность.

    Здесь человек, выполняя Волю Господа, объединяет все "Три Дерева", Т.е. Чистоты, Пути,  Веры или Знания, Истины или Надежды, и Жизни или Любви, в Единое, и может  нести "СВОЙ КРЕСТ" – своей судьбы.

" Себя ты утверждаешь сим крестом,

 
Освободив светящееся тело. "

(В.М. Сидоров, "На Вершинах")

    Здесь у человека начинает доминировать его интуиция. На этой ступени у него оказывается как бы «распятой» бывшая «свобода выбора его пути» вместе с "распятым Христом" и он оказывается внутри самой тайны, и с этого момента времени, выполнение Воли Господа, становится его естественной необходимостью.

"Кто побеждает и соблюдает дела мои до конца, тому дам власть над  язычниками, и будет пасти их жезлом железным, как сосуды глиняные, они сокрушатся, как и я получил власть от Отца Моего, и дам ему звезду утреннюю. Имеющий ухо (слышать) да слышит, что Дух говорит церквам. "    

 (Ев., Откр., 2:26...29)

    Заметь, я хотел  обратить  твое  внимание  на символику ислама. Полумесяц это душа стремящаяся к  Господу. И тому, кто  побеждает  и соблюдает  дела  Его  до конца, т.е. Волю Господа, тому Он дарит звезду утреннюю, которую представляют в виде двух  взаимно  пересекающихся  четырехугольников или крестов - восьмиугольная звезда. Получается так, что выше приведенная притча из Евангелия, с точки  зрения  исповедания Единого Господа, служит и основой в символике ислама.

    В православии эта даруемая  Господом "звезда утренняя" "трансформирована"  в восьмиконечный крест символизирующий Единство Таинств Нового Завета - " распятия Христа ", Изъявления Воли Господа нашего Отца - "возьми крест свой и иди за Мной" (А куда всегда шел Спаситель?.. - Исполнять Волю Господа Отца).  Тому кто исполняет эту заповедь даруется, по Его Обетованию: "Дам  тебе звезду  утреннюю".

    В традициях других  духовных  школ,  состояние  нашего ума, находящегося в этой стадии постижения таинств, условно представляют в виде, опять таки, двух взаимно пересекающихся крестов или четырехугольников (Знак Соломона), или  монады, в белом  и в черном  поле  которой проявляются противоположного цвета точки.

 Эта ступень духовного познания является тайною из тайн, во всех духовных школах.

 К этой ступени ведут нас все религии мира.

 Люди, которые реально могут достичь это  духовное состояние - это священно - служители  всех церквей, "монашествующие в Миру", или исповедники "Грядущего Нового".

"Потом Мы отправили по следам их Наших посланников и отправили в след Ису, сына Марйам, и даровали ему Евангелие, и вложили в сердца тех, которые последовали за ним, кротость и милосердие, а  монашество они  изобрели, Мы им его не предписывали, если  не для снискания благоволения  Аллаха. Но не они соблюли этого должным  соблюдением. И Мы даровали тем из них, которые уверовали, их награду, а многие из них распутны. "      

 (Коран, 57:27)

 И так, этим видом мышления, как можно сказать тонкого чутья священного служения  по Воле Господней, человеку Господь открывает  таинство законов мира нашего эгоистичного я. Законов проблем - "почему?", законов цели жизни, так сказать установления границ и формообразования  окружающего, это я, "социума". Здесь Господь людям "
подсказывает" момент, когда им можно "собирать камни" или "собирать зерна" или "наступать в Духе". И в тот момент, когда мы исполняем Волю Господнюю, у нас происходит "встреча" со Святым  Духом, со всеми компонентами его Света и Силы.

 Основной особенностью этого возможного состояния нашего мышления является то, что в нас "включается прогнозирующий" тип нашего восприятия, от которого и появляется в последствии способность человека  к различному роду пророчеств. Судя по Евангелию, это последующие четыре  ступени нашего сотворчества со Святым Духом, это от "мэм" по "айн", или с тринадцатого послания  Святого  Апостола  Павла  - к "Филимону" по "Первое послание Петра".

    Как ты теперь понял, всему  Человечеству, через освящение нас Господом, дан шанс быть в этой высшей касте священного служения  Господу.

"И от Иисуса Христа, Который есть свидетель верный, первенец из мертвых и владыка царей земных. Ему возлюбившему нас и омывшему нас от грехов наших  Кровию Своею. Соделавшему нас  царями  и  священниками Богу и Отцу Своему, слава  и  держава  во веки веков! Аминь. " 

    (Ев., Откр., 1:5;6)

    На этой ступени постигается и исполняется долг наш перед  Господом - при  исполнении только Его Воли. Все глубоко и искренне исповедующие Господа на этой ступени духовного развития, могут считаться «избранным» Его народом, исполняющим Его Волю на Земле.

"О вы, которые уверовали! Когда  говорят вам: " Дайте  простор в собраниях ! ",  то давайте простор, и  Аллах  даст  вам простор. А когда вам говорят: "Вставайте!" - то вставайте. Возвышает  Аллах тех из вас, которые уверовали, и тех, кому дано знание, на разные степени. Аллах сведущ в том, что вы делаете. "     

 (Коран 58:12)

Задаче совершенствования интуитивно – доказательного мышления целиком и полностью посвящает себя, например, «Кундалини Йога».

Базу этого состояния мышления, Пятой Небесной Тверди, Господь создал в Пятый День Его Творения. В иудаизме она относится к сфирот  “hод” – «Величие», «Отклик».

ПРОГНОЗНОЕ, hАЛАХИЧЕСКИ – РИТОРИЧЕСКОЕ ОСОЗНАВАТЕЛЬНОЕ МЫШЛЕНИЕ СО-ПРИЧАСТНИКОВ МЕССИОНЕРСКОГО ПОДОБИЯ (ЕГО «КРОВИ») НА ДУХОВНОЙ ЗЕМЛЕ – МУДРЕЦОВ ЙИСРАЭЙЛЯ, ЕВАНГЕЛИСТОВ, «МАЛЫХ АПОСТОЛОВ»

" То и Исус, дабы освятить людей Кровию  Своею, пострадал вне врат. Итак выйдем к Нему за стан, нося Его поругание. Ибо не имеем здесь постоянного града, но  ищем  будущего. "       

(Ев., Евр., 13:12...14)

Об этом  уровне возможного духовного состояния человека ничего нельзя сказать. Максимум, что здесь возможно, это только то, чтобы написать о нем сказку, легенду, сказание, притчу, аггаду или тому подобное.    
Мы подошли с тобой  к разговору  о таких таинствах, о которых религиозный человек  не может позволить себе ничего говорить, без "попытки" ввести себя в определенное состояние "святости" и богопроникновенности и богопочитания, например, путем  произнесения им привычных для него молитв.

    Поэтому давай и мы с тобой  договоримся, что дальше ты читать не будешь, пока не помолишься и не дашь сам себе обет, хотя бы сделать попытку в дальнейшей твоей жизни, идти к Богу, а не "бежать" от Него, да и, как следствие, от самого себя.
    По этим же причинам мне уже "тяжело" даже давать названия к последующим главам. Так эту главу можно было бы назвать: "Таинства Причастия Крови Христа" или "Таинства Совершенного Разума" или "Таинства разума Чистой Девы" или "Таинства Священных Писаний".

    Ну что?.. Дал сам себе обет?..

    Помолился?..

    Тогда помолясь, с божьей помощью, приступим...

Человек, достигающий этого состояния мышления, практически полностью производит «обрезание» греховных привычек своей «крайней плоти» (на физическом, эфирном и психическом планах бытия). Это "возможное" наше состояние постижения таинств относится к области Предвидения Господнего из Которого "формируются" основные Его Законы, вершиной Которых является Само-Евангелие – Благая Весть Его Спасительного Живого Слова.

" И во всех  народах  прежде  должно быть проповедано Евангелие. "    

 (Ев., Мар., 13:10)

    Выражаясь научной терминологией, "потенциальную возможность" "подойти" к этому состоянию мышления, в христианстве, дает нам таинство причастия.

" И взяв чашу, благодарив, подал им; и пили из нее все. И сказал им: сие есть Кровь Моя нового завета, за многих изливаемая. "    

 (Ев., Мар., 14:23,24)

    Такое состояние человека, в духовной литературе, обусловливают достижением им момента  растождествления сознания со своей эгоистической душой (телом эго).

"Затем он заговорил о древнем человеке. Он сказал, что древний человек самым  непосредственным и наилучшим образом знал, что делать и как делать что-либо. Но, выполняя все действия так хорошо, он начал развивать эгоизм, из-за чего у него возникла  уверенность  в том, что он может предвидеть и заранее намечать действия, которые он привык  выполнять. Вот так появилось представление об индивидуальном "я", которое начало диктовать человеку характер и диапазон  его действий (этой фразой дон Хуан косвенно  подтверждает, что  их путь отличается не самостоятельными  их поступками, а следованию намерениям  Духа, т.е.  тем самым косвенно подтверждая  концепцию о  существовании Единого Господа). ...Битва для  воина - это тотальная борьба против  индивидуального "я", которое лишает  человека  его силы.  " 

 (К. Кастанеда, "Сила Безмолвия", с. 146)

"Ортодоксальная йога, тибетские учения калачакры, древние школы буддизма, даосизм, дзен  -  все  они  провозглашают  различные теории, как онтологические, так  и психологические, декларируют различные цели  своих дисциплин, но в отношении эго (как и Евангелие) всегда единодушны и категоричны: эго - главное препятствие на пути духовной  практики. Дон Хуан, владеющий знанием совершенно иной цивилизации, своими суждениями  как бы  еще  раз  подтверждает  истинность этой  идеи.  " 

             (А. Ксендзюк, "Тайна Карлоса Кастанеды", с. 205)    

    Поэтому достижение этого состояния обычным человеком приводит его к мгновенной смерти. Для того чтобы это не произошло, в православии употребляется молитва: "Да не усну в смерть!"

    В Даоской йоге, чтобы  "войти"  в это состояние, существует  целое учение  о создании  так называемого "Золотого Двойника".  

"Советую тебе  купить  у Меня золото, огнем очищенное, чтобы тебе обогатиться, и белую одежду, чтобы  одеться  и чтобы  не  видна была срамота наготы твоей, и глазною мазью  помажь  глаза  твои, чтобы  видеть. "       

 (Ев., Откр., 3:18)
В конце этого учения говорится, что путь завершен, но это только  начало другого пути,  по созиданию уже  "Алмазного Тела". "Новые видящие" - толтеки  могут входить в это состояние только в "телах сновидения третьего внимания" и то только при  проведении "совместного группового сновидения".

"...Дон Хуан сказал, что имеется еще одна  ловушка сновидения - сама крепость тела сновидения. Например, в теле сновидения  очень легко смотреть на эманации орла непрерывно  длительное время, но также легко, в конце концов, оно может быть поглощено ими. Видящие, созерцающие эманации орла, разделяются на тех, кто созерцает без отмирания  тела сновидения, и тех, чье  тело  сновидения  сгорает  от  внутреннего огня. Новые видящие решили эту проблему путем видения целой группой (сравни двенадцать апостолов Спасителя, или выражение - Я есть  алев  и  тав): пока один созерцает эманации, другие стоят около, готовые прекратить видение. -  Как это новые видящие видят группой? - спросил я. - Они сновидят вместе, - сказал он - как ты сам знаешь, вполне возможно группе видящих  активизировать те же самые неиспользованные эманации. И в этом случае нет  известных шагов - это просто случается: нет методики, которой можно следовать. Он добавил, что при совместном сновидении ЧТО-ТО в нас берет руководство, и неожиданно мы обнаруживаем себя разделяющими с другими тот же образ (сравни - например, в христианстве -  явление Божьей Матери). Происходит то? что наши человеческие условия заставляют нас автоматически фокусировать свет сознания на тех же эманациях, которые используются и другими: мы приспосабливаем  положение  нашей точки сборки так, чтобы сойтись с окружающими. Мы делаем это на своей правой стороне, при обычном  восприятии, а также делаем это и слева, при совместном сновидении. "      

 (Карлос Кастанеда, "Внутренний Огонь")

    О создании условий входа в это состояние мышления, но уже с точки зрения Единого Господа, повествует нам в своих пророчествах учение Торы (Старого Завета).

    Из-за того, что "прямой путь" "входа" в это состояние очень затруднителен, Господь Бог по своему Милосердию послал в мир - нашего Спасителя, который Своим Подвигом реализовал возможность нашего спасения по Новому Завету от Господа Отца.

    Поэтому это "возможное" наше состояние постижения таинств "раскрывается" тем, кто  исповедует, например, Новый Завет.

    Судя по Евангелию, это последующие четыре ступени нашего сотворчества со Святым Духом, от "айн" по "куф", или с "Первое послание Петра" по "Второе послание Иоанна".

    После таинства распятия Спасителя, так как Он после этого, по  Завету  Господа нашего  Отца, как Его Спасительное Живое Слово, стал нашим Наставником на земле, "Картину Сказки" этого возможного нашего  мышления  можно  представить, как "Океан с Его Кровью - Подобия". Этот Океан, по Предвидению Господнему представляет собой основное Учение – Чудесных Знамений Его Спасительного Живого Слова всех духовных Писаний и Преданий, т.е. Всеобщей Благой Вести или Всеобщего Евангелия. В этот океан впадают реки других всевозможных духовных учений и "толкований" Человечества, текущие через различные препятствия, изливаясь и низвергаясь в некоторых местах в качестве грандиозных водопадов...

"Так молвив, красотой сияя, он вознесся на небо; Весьма  удовлетворенный  приветствовав  меня, прадакшину совершил махатма. Он всем  небожителям, начиная с Брамы и всем, кто внизу обитает, владыка раджей, преподал это учение, они на праведный путь умиротворения вступили. Все последователи Санкхьи, радующиеся основам Санкхьи, также йогины, радующиеся основам йоги, и другие люди, стремящиеся к освобождению, правде - этого учения стали причастны... "     
 (Махабхарата, "Мокшадхарма", 320:85...87)

    А если какое-либо учение не приняло это Всеобщее Евангелие?..

    Тогда оно похоже  на реку, которая пока еще "затерялась в "Простых" песках воплощенных и развоплощенных душ",  в отличии от "Золотых" и "Алмазных".

    Но эти  реки и песок, по своему Завету о "блудном сыне" также любит  Господь, и приемлет их к Себе, когда они поймут, что где бы они не были, а у  Отца то даже Его рабам лучше.

     Здесь я обрисовал тебе "кажущуюся" картину, с точки зрения обычного состояния  нашего ума. На самом  деле она гораздо проще и привлекательней.

    Во всех духовных школах и религиях этапы духовного совершенствования человека "разбиты" на три части. Первая - содержит информацию о устройстве этого грешного мира, обетования Господа о возможном  спасении Человечества из этой "греховности" и некоторые  пророчества на будущее. Условно эту часть  можно охарактеризовать: "Что же прошлое обетует (говорит) будущему?". Вторая - посвящается практическим "методикам": "Что надо делать, в настоящем времени, чтобы этого достигнуть?". И третяя - реализация Господнего обетования в будущем: "Что будущее свидетельствует (слушает) о прошлом?".

    С этой точки зрения, вышеупомянутая картина  может быть представлена как ОКЕАН ОБЕТОВАНИЙ ПРОШЛОГО,  из  которого вытекает могучая РЕКА РЕАЛИЗАЦИИ ВОЛИ ГОСПОДНЕЙ НАСТОЯЩЕГО, которая впадает в ОКЕАН СВИДЕТЕЛЬСТВОВАНИЯ БУДУЩЕГО.

    В этих "трех" скрыты все тайны. Дерзай постигнуть их!

    В этом плане, все религии, исповедующие Единого Господа, отличаются друг от друга, в основном, только  второй  их частью.

 «Зачем  мятуться  народы и племена замышляют тщетное? Востают цари земли, и князья совещаются вместе против Господа и против Помазанника Его. "Расторгнем узы их, и свергнем с себя оковы их." Живущий на небесах посмеется, Господь поругается им.»

    (Библия,"Псалтирь",2:1...4)

    Путь, Истина и Жизнь - настоящего времени.

"Тогда скажет им во гневе  Своем и  яростью Своею приведет их в смятение... И так  вразумитесь,  цари;  научитесь, судьи земли! Служите Господу со страхом и радуйтесь перед Ним  с трепетом. Почтите  Сына, чтобы Он не прогневался, и чтобы  вам не  погибнуть, в пути вашем, ибо гнев  Его возгорится вскоре. Блажены  все уповающие на Него." 

     (Библия,"Псалтирь",2,5.10...12)

    Здесь, в псалмах Давида, переведенное на русский  язык слово "гнев" не совсем корректно  передает смысл псалма, в связи со специфической особенностью русского языка – точных его выражений. В настоящее время, когда  нам  уже  известен ниспосланный Аллахом Коран, который является, если можно так сказать, сводом  Уставных Правил Изъявлений Воли Господа, исповедуемых в исламе, под этим словом  можно было бы понимать именно эти Изъявления Его Воли.

    Основа и Цель Веры и Ее пророчества в Новом Завете - будущего времени (в знаках иврита - "Алеф" и "Тав").

"Я помазал Царя Моего над Сионом, Святою горою Моею; возвещу определение: Господь сказал Мне: Ты Сын Мой; Я ныне родил Тебя; проси у Меня и дам народы в наследие Тебе и пределы земли во владение Тебе; Ты поразишь их жезлом железным; сокрушишь их как сосуд горшечника.   "   

  (Библия, "Псалтирь", 2:6...9)

    Поэтому, продолжая мысль о единении всех духовных учений, по аналогии, например, города  Тель - Авив,  который с близлежащими около него городами  называют "Большой Тель - Авив", так же вышеупомянутый Океан - Учения Всеобщего Евангелия, с впадающими в него, и даже пока еще не впадающими, реками, можно  назвать "Большим"  или "Полным" Евангелием, которое, по  Завету, должно распространиться по всей земле.

    Единству (Тела) и Подобию (Крови) Живого Слова этого "Полного" Евангелия и посвящается наше с тобою общение и эти книги.

         "  Священной Чашей причащает тот,

              Кто на Престоле духа восседает.

                Подняться ввысь к подножию Престола

                   Возможно лишь, вооружась

                                       

 бесстрашьем

                        И каждой клеткой Вечность

                                         


 возлюбив. "

                           (В.М. Сидоров, "На Вершинах")

Задаче совершенствования hалахически - риторического мышления посвящает себя , например, тайная школа «Даоской Йоги» по рождению «Золотого Двойника». В религиях это связано с термином индуизма – «дважды рожденный»; понятием в иудаизме: 1.рождение от грешной матери в материальном теле; 2.рождение от Господа Отца. Примером такого рождения в христианстве может служить безгрешное зачатие  и рождение Спасителя.

Базу этого состояния мышления, Шестую Небесную Твердь, Господь создал в Шестой День Своего Творения. В иудаизме она связана с сфирот «Йесод» - «Начало», «Элемент», «Будет Тайной».
ОСОБОЕ ОЗАРИТЕЛЬНОЕ, ПРИТЧЕ – АГГАДИЧЕСКОЕ, СКАЗОЧНО – МИФОЛОГИЧЕСКОЕ МЫШЛЕНИЕ СО-ПРИЧАСТНИКОВ МЕССИОНЕРСКОГО ЕДИНСТВА (ЕГО «ТЕЛА») НА ДУХОВНЫХ НЕБЕСАХ – ПРОРОКОВ, «БОЛЬШИХ АПОСТОЛОВ» И ПРАВЕДНИКОВ

" Се, грядет с облаками, и узрит Его всякое око, и те, которые пронзили Его, и  возрыдают  перед Ним все племена земные. Ей аминь."        

(Ев., Откр., 1:7)

Признаюсь тебе, что фактически этот уровень возможного духовного состояния человека выше любой сказки. Он соответствует прямому восприятию человека из «Сосудов Хабад» (Мудрости, Разума, Знания) Спасительного Живого Слова Знамений Господа.  Поэтому этот уровень можно назвать как бы существующим от Спасительного Живого Слова Отца. В христианстве это Спаситель,  а в исламе – ИСО (Иса), абривиатура этого выражения, принятая в тайных школах суфизма: «Иман (Вера, Закон, Знание) Сабоhи (учеба, урок) Охер (непоколебимая жесткость целее устремления) От (Чудесные Знамения Бога). Об этом состоянии ни только ничего нельзя сказать, но и даже что нибудь написать. Поэтому то даже в сказках существует выражение: «Ни в сказке сказать, ни пером описать!». Но учти, что я об этом пишу чисто условно, только лишь для того, чтобы показать, «заблудшей» рациональной части ума человека, перспективу возможного его совершенства.

 "Стараясь" постоянно быть в молитве, с Божией помощью, приступим...

    По тем же причинам этой главе также можно было бы  дать другие  названия:  "Таинство Причастия Телу  Христа" или "Таинство Свидетельствования Истинны" или "Таинство Спасения в Едином Миссионерстве" ...

    Новые видящие толтеки "уходят сюда" группой "сжигая себя (свои плевелы) внутренним огнем".   Это осуществляют они при  полной своей  "жизненной  энергии", 
целиком  полагаясь на "Дар Орла" и  становятся "зримо  недоступны" своим ученикам - их последователям. Сюда не распространяется учение дона Хуана, это потенциально-возможное  наше состояние  ума  выходит за пределы вселенной  Орла, и, как следствие за пределы кармы и воздействия «Тьмы».  

    Как  пишет  Карлос Кастанеда, в своем  произведении "Дар Орла", что они стали невидимы, и только  цепочка  огней  побежала  по  небу.

         " Земля есть небо, если Лотос Брамы

              Пришел в движенье, осенил тебя. "

                 (В.М. Сидоров, "На Вершинах")

    В этом состоянии постижения таинств Господних, мы можем оказаться лишь в том случае, если потеряем свою эгоистическую душу, сожжем свои плевелы. Оно характеризуется тем, что мы "попадаем" в одно из многочисленно возможных качественных состояний Господа нашего Отца в качестве Свидетеля Истины - Сына Человеческого, но чтобы нам "спастись" окончательно, необходимо чтобы нас спасало наше приверженность ко Всеобщему Миссионерству (второе Его пришествие в знаках «алеф» и «тав») и, тем самым, Господь ввел бы нас в Свое Тело - Эон  Милосердия, где уже не существует сила действия соблазнов сего материального мира.

    Поэтому этот тип потенциально возможного нашего  мышления  мы  можем  отнести  с  тобой  к  области Милосердия Господнего Которое, после свершившегося таинства Его распятия, представляет из Себя Его Тело "Света от Света" - со "строящимся" в Нем Новым Иерусалимом, в котором "его обитатели", "одетые в белые одежды - Света",  "оказываются"  уже под Его защитой  спасенными от "лукавого" – от Закона причинно – следственных связей (Тора, Брейшит, 3:15).

"Поистине, те, которые уверовали и творили благое, -  Господь  их поведет их по их вере, потекут под ними реки (Законов) в садах благодати. Зов их там: "Хвала Тебе, Боже!", а привет их там: "Мир!", а конец их зова: " Слава  Аллаху, Господу  Миров ! ".  "      

 (Коран, 10:9...11)

    Господь уберегает их там по Завету Господа  нашего Отца, от  разного рода, как мы привыкли говорить в этом мире, дьявольских козней и искушений.

    Опять таки, выражаясь научной терминологией, "потенциальную возможность" "подойти" к этому состоянию мышления, в христианстве, дает нам Таинство Причастия.

"И когда они ели, Иисус, взяв хлеб, благословил, преломил, дал им и сказал: приимете, ядите; сие есть Тело Мое. "     

 (Ев., Мар., 14:22)

    После свершившегося таинства распятия Спасителя, Он посредством Святого Духа исходящего от Господа нашего Отца, через своих апостолов Живого Слова и Единую Соборную Апостольскую  Церковь, "создал" потенциальные условия для "входа" в это состояние мышления для людей, которые приняли Живое Слово Всеобщего Евангелия. Для тех, которые  после своего "развоплощения" теряют свою эгоистическую "душу" ради  Господа, в таинстве "Его крещения Огнем".

         " А чакрамы, в которые уходишь,

              
Есть тело света. Лишь в него  облекшись,

                     
Ты можешь стать творцом  и сотворцом. "

                        (В.М. Сидоров, "На Вершинах")

    Судя по Евангелию, это последующие четыре ступени нашего сотворчества со Святым  Духом, это от "куф" по "тав", или с "Второе послание Иоанна" по "Откровение Иоанна Богослова". Задаче сказочного – аггадического мышления посвящает себя тайная школа «Даосской Йоги» по созиданию «Алмазного Тела». Этой ступени мышления в аврамических религиях, например, посвящает себя и тайная часть Торы иудаизма. 

Базу этого состояния мышления, Седьмая Небесная Твердь, Господь создал в Седьмой День Своего Творения. В иудаизме она относится к сфирот «Малхут» - «Царствие», которое достигается только при условии соблюдения таинства «Шабат» - «Субботы» (Библия, Исход, 19:5; Ев., 1 Петра, 2:9).

ЗАКЛЮЧЕНИЕ

В этой книге, рассматривая иерархию принципов тайноведения, мы практически и коснулись ссылкой описанных нам в Новом Завете на существование 22 «абстрактных ядер». Но более высокая степень абстракций интимных индивидуальных теоретических исследований человека все-таки приводится нам в «Танахе» – Ветхого Завета, например, в псалмах Давида. Познание же абстрактных ядер «Танаха» требует от человека более высокую степень его духовной подготовки.
