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В В Е Д Е Н И Е

Начиная с тобой наш разговор о восприятии таинств, так как это очень важно, сразу оговоримся: «Все, что писано и тем более высказано в устной речи, не раскрывает напрямую таинств Господа. Максимум, что это может быть при изучении и аналитическом исследовании таинств канонических Писаний, так это абстрактным "указующим перстом" на Него».

Особенно будь осторожен с современной литературой, пытающейся все объяснить "языческой" части нашего ума. В древности такие повествования назывались ересью. Читая такую "еретическую" литературу, особенно не увлекайся, гляди на все "со стороны", принимай все к сведению, но постоянно держи все под контролем своей интуиции. Всегда имей ввиду такой исторический пример, что религия, как метод познания, основывается на нашем доверии - вере в беспредельность опыта творческого Его потенциала в Его Творении, осознание и исполнение которого ведет к раскрытию таинств Его знамений, а современная практически озабоченная наука - на необходимости убеждения нас в чем то, соблазняет наш пытливый ум и уводит его от них. 

А на поверку оказывается, что наука изучает то, что давно сотворено Господом. А пытливость твоего ума связана с тем, что он пытается "вспомнить" то единственное твое предназначение, для исполнения которого, в соавторстве с Господом, ты и пришел в этот мир...

Моей задачей, в этом нашем с тобой разговоре, является именно только это, чтобы ты вспомнил себя в Господе и это свое предназначение... Если таковое с тобой уже случилось - все !!!... ДЕРЗАЙ !!!... Исполняй то, что тебе Волеизъявляет Господь!...

Если ты чувствуешь Господа в себе, но еще не можешь "осознать" Его Волеизъявления, глубоко изучив тексты Писаний попробуй начни писать сам, например, о том, с чем ты не согласен со мной или с другими соавторами. Я лично, чтобы не «выплеснуть ребенка при его купании с мыльной водой», выбрал путь иследований таинств всех религий и духовных школ, не в поиске их противоречий, а в их общности.

Может такой подход поможет тебе стать более "твердым" в вере... Ведь не даром говорит Спаситель о времени своего пришествия, что оно будет характеризоваться массой лжеучений. Не бойся этого явления , ибо Ему было видней, что на своем духовном пути, мы обязательно этим должны все "переболеть"... Ведь, главное, не отвратиться и не заблудиться в пути к Господу...

Однако, прошу тебя, когда ты будешь писать что то, то чтобы было понятно для обычного состояния нашего ума, обязательно предупреждай своего читателя, что наш стиль изложения Таинств Господних – далеко не канонический, а скорее близок к еретическому, ибо мы вынуждены были "спуститься сюда", чтобы повернуть "языческую" - умствующую часть нашего ума, от методов познания «устоявшихся» современных практических наук, техники и технологии, к религиозному восприятию Господа.

А зачем нам сюда "спускаться"?..

Ты, наверное, не раз встречал произведения религиозных авторов, которые пытаются там нас "уберечь" от неправедных путей. Так вот, как мы привыкли выражаться, для логической части нашего ума, в принципе связанного только с рациональной компонентой нашего мышления, привыкшего, в современное время, к последовательным научным доказательствам, эти "предупреждения" порой нам кажутся неосновательными. И именно только по этой причине, мы и "спускаемся" с тобой сюда, чтобы путем простых разъяснений - интерпретаций, понятных нашему уму, показать ему то, что ранее тебе казалось необоснованным.

Но, наверное, не все, о чем мы с тобой говорим, еретическое... Ведь не все же мне, по крайней мере, сразу становится понятным. Приходится по нескольку раз перечитывать, анализировать, синтезировать.. Иногда перечитывая вновь, открывается ведь совершенно нечто другое.

Ну, я рад за тебя... Конечно, ты прав... Иначе, зачем же мы с тобой об этом беседовали бы...

Ты же, к тому, ведь приводишь ссылки канонических текстов различных религий, чтобы помочь моему их восприятию...

Вот хорошо, что ты вспомнил о ссылках... Приводя эти ссылки, я тебя заставляю смотреть на них под каким то "углом твоего зрения". Хорошо, что тебе что-то в них раскрывается... Но, главное, помни, что канонический религиозный текст всегда является "свернутой" информацией... И, под разными "углами твоего зрения", может всегда раскрываться по разному, и передавать для тебя, каждый раз, нечто новое... 

Так вот умели мыслить, с Божьей помощью, абстрактно - интуитивно в древние времена, например, приверженцы религий о Едином Господе, который всячески способствовал им в этом, особенно праведникам.

Ну, а теперь, когда мы об этом с тобой договорились, продолжим нашу беседу далее... 

О ТАИНСТВАХ

" Мне должно делать дела Пославшего Меня, доколе есть день, приходит ночь, когда никто не может делать. Доколе Я (Живое Слово) в мире, Я (спасительный) свет миру. " 

(Ев., Иоан., 9:4,5)

Человек с самого детства устремлен на поиски таинств. Но с возрастом "тяжелые будни" многим постепенно "отбивают" последние надежды, что таковое вообще существует.

Чем же тогда утешить себя?..

Для проторенного пути, чтобы как то заглушить эту потребность поиска таинств, открыты все виды соблазнов. Пожалуйста, выбирай любые из них. Но, что это, сколько бы ты не соблазнялся чем-либо, несмотря на то, что, вопреки всему, это приносит тебе временные удовольствия, ты все же таки в глубине своей души остаешься, не удовлетворен. И на поверку выходит, что, сколько бы этих соблазнов не перепробовал, внутреннее чутье тебе подсказывает, что это все что, то не то.

Селяви, как говорят французы...

И это все?.. Не хочу такого селяви!.. В чем же тогда заключается смысл жизни?..

А вот!.. Все религии и духовные школы говорят, что смысл жизни и то удовлетворение, которое ты искал, заключается в вере в тот беспредельный потенциал опыта жизни Единого Господа и в поиске Его в себе, и себя в Нем.

Но я уже пробовал посещать и церковь... И, вроде бы, не прочь и верить в Господа, но опять таки, по их учению - отказываться от всяких соблазнов, я, наверное, должен отказаться и от этого стремления к поиску таинств.

Ничего подобного!.. Зря ты так думаешь!.. Здесь ты не прав!.. Когда, Бог даст, ты откроешь в себе Господа, тогда то ты и начнешь постигать Его таинства. Только учти, что это происходит не сразу... И оно будет требовать от тебя, чтобы ты шел непроторенным "тернистым" путем, и желательно в коллективе единомышленников.

Что то, здесь, я тебя не понимаю... Почему же этот путь непроторенный, если существует столько различных религий и их учений?.. Значит, уже многие шли этим путем...

Что же здесь непонятного?.. Все эти учения есть, как бы, твоя база на твоем индивидуальном, специфичном только для тебя, пути к Господу, например, как фарисея...

А что такое фарисей?..

Понятие фарисей, переводимое с иврита на русский язык, имеет смысл близкий к слову – интерпретатор или "обособленец". Почему он "обособленец" - ты теперь и сам можешь догадаться. Да, да!.. Все это по той же причине последнего грехопадения Человечества (Господь "спутал нам языки" или, как еще можно перевести с иврита, "спутал наш спор"). Поэтому, находясь в обычном нашем состоянии рационального мышления, и углубляясь иногда в нечто иррациональное, мы вынуждены быть этими "обособленцами", непонимающими друг друга: "Конечно же я прав!.. Ведь у меня же есть голова на плечах, не то что у "ближнего"!.. Куда то "забрел" и конечно же неправ!.. Да ну его!.. Чего о нем говорить. Сам забрел, пусть сам и выбирается оттуда!.."

Ты прости меня, что я тебе здесь не "разжевываю" все это подробно. И дело здесь не в том, что я этим самым открою некие "заветные" тайны, которыми могут воспользоваться люди, для увеличения своих мирских соблазнов. Это их «свободный» выбор, который может привести к вечной их смерти, или к их рождению еще в более греховном мире, чем наш, т.е., как увещевают нас многие религии, в аду... Главное здесь в том, чтобы ты включился в свое сотворчество с Господом сам, для осознания тех тонкостей тайн, которые скрыты именно в твоей индивидуальности. Ведь, как говорится в Евангелии, что каждый из нас является "индивидуальным членом" в Единстве Господа, или, как писано в Коране, что "не понесет ношу другой"...

" Не понесет носящая ношу другой, если и позовет отягченная понести ее, не понесут у нее ничего, хотя бы и был это родственник ... " 

(Коран, 35:19)

А ты мне ранее советовал, чтобы этому я следовал в творческом коллективе, а сейчас остановился на моей индивидуальности... Как же теперь тебя понимать?..

Так и понимай, что твой путь индивидуальный, но выявляется в полной мере в таком творческом коллективе. И, в принципе, от такого коллектива неотрывен, также как и неотрывны все члены в Едином Господе...

Опять таки, где легче решать эти проблемы, как не в коллективном сотворчестве с Господом в постижении (исповедании) Его Таинств.

Ты все говоришь о таинствах вокруг да около, а самих таинств не раскрываешь...

Дело то здесь в том, что те таинства, которые я мог бы тебе бесконечно рассказывать, потому что о них так много можно рассказывать (одних то тех, что сотворил Христос, книги подробного их описания не вместил бы мир, как упоминается в Евангелии от Иоанна 21:25), тобой, в лучшем случае, будут восприняты как интересный и увлекательный рассказ да и только...

Главное здесь как раз в том чтобы ты сам стал постигать эти таинства самостоятельно или в своем коллективе, в твоей Церкви... Ибо, необходимо именно только личное непосредственное переживание этих таинств, в личном переживании Воле Изъявлений Господа. Личная твоя их реализация, и будет расскрывать твой духовный путь и твой духовный рост, как можно выразиться - в твоих молитвах и исповеданиях к Господу.

А слушание рассказов, читка и усвоение духовных текстов, разговоры между единомышленниками - это все есть только подготовка к твоему личному духовному скачку в их понимании и исполнении тобой.

Другое дело совместная молитва среди единомышленников (миньян), где этот скачек может и осуществляться.

Поэтому, мы с тобой чаще говорим о том: “Зачем?..”; “Почему?..” и "Как?..", чтобы ты уже сам индивидуально или в коллективном сотворчестве, воспринимая Свет Господний, и в этом духовном скачке постиг: " ЧТО! ... и ... КТО! "; "ОТКУДА? ... и … КУДА?"

Дело то в том, что это то определенным образом и скрывается от нас, и потому то и называется таинством, к которому человек и стремится всю свою жизнь, интуитивно ожидая в «Грядущем» приобретения вечного счастья.

О СОКРЫТИИ ТАИНСТВ

1. ВЫНУЖДЕННОМ

Ари, о вынужденном сокрытии таинств, говорит, что существуют три причины засекречивания Торы: 1. «Нет необходимости»; 2. «Невозможно»;  3. «Личная тайна Создателя». 

«Нет необходимости». Смысл этого запрета состоит в том, что нет никакой пользы от разглашения. Оно возможно только в случае явной пользы обществу. Люди, действующие по принципу «Что с того?», занимаются сами и вынуждают заниматься других делами, в которых нет необходимости для    духовного совершенствования. Совершаемые ими дела, являются многочисленными источниками страданий в этом мире. Так, в прошедший «железный век», принято было принимать в духовные ученики только того, кто способен хранить тайну и не раскрывать ее, если в этом нет необходимости.

«Невозможно». Это запрет есть следствие ограниченности языка, не способного передать тонкие духовные понятия, поскольку все словесные попытки обречены на неудачу и ведут к ошибочным представлениям, сводящим с пути интересующего. Например, при ограниченности алфавита языка, содержащего менее двадцати двух его «согласных с Богом» знаков. При раскрытии этого вида тайн, требуется разрешение свыше.

«Разрешение свыше».  Те, чьи души наполнены окружающим свечением, обладают даром излагать тайны, облачив их в словах так, что не поймет их недостойный.

«Личная тайна Создателя». Смысл запрета состоит в том, что тайны Торы раскрываются лишь верным и уважающим Его. И эта причина хранения тайн Торы от 
широкого круга шарлатанов – самая важная.

В наше время всеобщей граммотности и необъятной лавины всеобъемлющей информации актуальность вынужденного - искусственного сокрытия таинств священных учений снизилась. Ибо они были тайными, для того чтобы не подготовленный (непосвященный) человек до некоторого духовного уровня, не смог бы навредить миру и, самое главное, себе. Мир то справится с его вредом, а вот сам такой человек может открыть еще один из (прямых) путей себе, да только, к сожалению, в "огонь".

Ты ведь теперь понимаешь, например, по гонке вооружения, что граммотный человек не знакомый с таинствами духовного развития Человечества, по не опытности своей, не знания причино – следственных (кармических) законов, может навредить себе разрабатывая средства для убиения людей и всего живого на земле. По этой причине продолжать скрывать от него эти тайные учения, в двадцатом веке, многие духовные школы посчитали не целесообразным.

Например, для массового сближения еврейского народа с Торой, в 20 веке, для повседневного общения, был возрожден тайный язык иврит, ранее употреблявшийся только для священного служения. Дополнительно к этому, открылся доступ и к тайной книге иудаизма «Зоhар», т.е. «Сияние» (заметь, что название основной книги ислама «Коран» имеет с ней близкое смысловое значение – «Лучеиспускающий»). 

«Поистине те, которые скрывают то, что низвел Аллах из Писания, и покупает за это малую цену, - они пожирают в свои животы только огонь; не заговорит с ними Аллах в день воскресения и не очистит их, и для них – мучительное наказание (вечной самсары).»

(Коран, 2:169)

Другим не мало важным фактором необходимости некоторого раскрытия таинств этих учений явилось и то обстоятельство, что при создании нового духовного учения нашей новой эпохи, "старые" учения так же "хотят" попасть в него хотя бы своей частицей, а с этими учениями и люди их представляющие. Ибо и они освящены Богом, и внутри себя знают о "Грядущем Новом".

А почему необходимо новое учение, когда оно все равно объединяет все «старые»?

Все старые учения базировались, по вполне объективным причинам наступавшего на духовность Человечества так называемого «железного века», на искусственное сокрытие таинств. Новое, оно только и нужно для того, чтобы максимально очистить доступ к этим таинствам любому целеустремленному к ним человеку. Но для того, чтобы в новом учении использовать старые, надо учитывать еще: во-первых и то обстоятельство, что любая древняя информация лежит как бы за терминологическим «барьером веков»; и во вторых естественно скрыта от человека в «Пардисе».

А что это за слово и что оно означает?

Это слово - “сленг”. Оно состоит из начальных букв слов языка иврит: 1.Пшат - простой или бесхитростный; 2. Ремез - намек; 3. Друш - необходимый или требуемый; 4. Сод – секрет (тайна).

Пардис может быть преодолен только тогда, когда человек, поднимаясь по духовной лестнице «Йакова» духовного своего совершенствования, целеустремлен к возвышению в Йисраэйль, где «Есть Видение Бога», или как писано в Коране, что стоит на прямом пути к Господу, не придавая, Ему в сотоварищи ничего бездуховного.

2. ЗА «ОБЛАЧНОСТЬЮ» АБСТРАКЦИЙ ЯЗЫКОВОГО БАРЬЕРА ВЕКОВ

В древние времена, при написании изотерических (внутренних) учений, использовался многоуровневый метод в посвящении, ключ которого мог теряться при переводе на другой язык, да и без перевода многие "прямые" языки настолько изменились, что стали трудно понимаемы современному читателю.
В древности, когда все Человечество открыто делилось на касты, каждый человек выполнял «Небесный Закон» духовного своего долга, предначертанного ему судьбой. Как пишется в древнейшем эпосе индуизма – «Махабхарата», в ее книге «Мокшадхарма – Основы Освобождения» (271:11…14):

«Всеобщее соблюдение Закона издревле для них было счастьем; им даже на мысль не приходило совершить проступок, ибо во истину пребывали в Законе и считали его нерушимым, себе подчинить, поколебать закон они никак не стремились. Только наилучшую возможность они избирали, и не требовалось для них никакого покаяния, ибо стоящие в Законе не нуждаются в покаянье; только на слабосильных (подверженных искушениям крайней плоти – не «обрезанным») налагается покаяние, так (указуют) Шрути («услышанное» от Духа).»
Для того чтобы непосредственно воспринимать этот «Небесный Закон», человеку приходиться прежде всего «повернуться» к Духу от Господа, произведя таинство «обрезания» вредных привычек «крайней плоти», суть которого передана нам в «преданиях» или, по существу, в Писаниях индуизма, зороастризма и буддизма. Здесь надо четко понимать, что без исполнения этого таинства, говорить о какой-либо причастности человека к духовному совершенству, все равно, что обманывать самого себя (там же, 271:20…21):

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

С наступлением же «железного века», характеризующегося духовным упадком людей, «Небесный Закон», из-за возникшего изменения понятий и терминологии слов, в результате дефицита духовного (непосредственно телепатического) общения и с Богом, и с людьми, стал закрываться «облачностью» абстракций языкового барьера веков.

Или как писано в Коране (10.9...11):

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

Все хорошо!.. Но, что же это за реки и сады благодати?..

Дело заключается в том, что мы, к великому сожалению, можем пользоваться с тобой не оригиналами Писаний на родном своем языке, а довольствоваться только их переводами. Здесь конечно мы многое теряем. Тем более, что мы имеем дело с необычными литературными произведениями, которые пишутся для удовлетворения нашего с тобой любопытства берущего начало из нашего языческого состояния мышления, а для человеков которые, по крайней мере, как говорится, "имеющие уши да слышат".

Древние языки иврит и арабский, особенностями своих грамматических построений, позволяли в Священных Писаниях, скрыть в некоторых местах, их тайный смысл. Он также мог скрываться за названиями имен людей, городов, местностей, народностей, государств ит.д. А ты ведь знаешь, что в традициях переводов на русский язык, именно эти названия никогда и не переводятся.

Ну, чтобы далеко не ходить, например, мы привыкли к имени Иисус. Вот теперь представь в каком "положении" оказываются русскоязычные верующие. Они, получается, называют Его не на родном Его языке иврит - "Йешуа", а также и не по-русски - "Спаситель".

Несмотря на то, что Коран был писан по-арабски специально для простонародья простым языком, но и здесь, по тем же причинам, от нас также многое скрывается.

Но ты по этому поводу уж так сильно не горюй, потому что все эти писания писаны не для того, чтобы над ними умствовать, а для того человека "который начинает слышать" то, что большинство людей не слышит, а вернее не прислушиваются к себе, к совести, к интуиции. И чтобы последние не сбили его с толку на пути исповедания Господа, он может воспользоваться этими Писаниями как подтверждением того, что он на правильном пути, и с его "личной" психикой все в порядке. Ну, а на твой вопрос можно ответить так. Слово сад, конечно же, плодоносящий, в арабском языке произошло из такого понятия, как "охраняемая территория". Реки - нечто текущее по законам Господним. В результате получается, что тех, которые уверовали и творили благое, Господь поведет по их вере в сады благодати охраняемой Им территории (где Господь охраняет своих посланцев, сравни - Тело Христа - Мессии), где внизу текут реки законов Новых тех Заветов, которые они исповедовали или пророчествовали (сравни - Кровь Христа).

Таким образом, в условиях существования терминологического барьера заведомо неоспоримо, что только приятие «изюминок» всех духовных культур может расширить кругозор человека. 

Но как быть, если эти «изюминки» писаны на различных языках и находятся за «облачностью абстракций языкового барьера веков?.. Тем более, когда мы сталкиваемся с проблемой перевода канонических текстов Священных Писаний, в которых заведомо заложено несколько уровней их понимания, в зависимости от состояния само-о-со-знания Пардиса, в котором может находиться постигающий их человек. Так что же я могу понять в этом Пардисе, если я изучаю Писания только те, которые переведены на мой родной язык?..

Ты прав. Хвастаться здесь нечем. И, рассчитывать на глубокое погружение в Пардис мало вероятно. Для этого надо дополнительно к изучению Писаний хотя бы освоить и язык, на котором существует их оригинал. 

Рассмотрим пример:

"Скажут они: "Трое, а четвертый у них пес", и скажут: "Пять, а шестой - пес" - гадая о скрытом; и скажут: "Семь, а восьмой - пес". Скажи: "Господь мой лучше знает число их. Знают его только немногие"... " 
(Коран, 18:21)

Аллегорическое содержание этого аята прямо говорит, что в нем содержится нечто скрытое…

Но как же здесь к этому подступиться?..

Для начала, возьмем словарь древнего языка санскрит, иврит или арабского. Переведем интересующее ключевое выражение на этот язык, а затем переведем опять получившееся выражение на свой родной язык, но уже с учетом того, что мы имеем дело или с составным словом, или с схожим по написанию или по звучанию... 

Так как каждое слово, например, при переводе на русский язык, имеет несколько значений, нельзя стараться на каждое, арабское слово выбирать только одно русское, пусть их будет несколько. 

Таким образом, в переводе, понятие из нескольких слов, может больше приблизить его смысл к тому осознанию, который получает читающий их человек на языке оригинала...

Таким образом рассмотрим небольшой отрывок из текста приведенного аята: "трое" - Его Имя (Назначенное, Заповеданное); "а", в альтернативе - союз "и"; "четвертый" – 

Свет проблем (вопросов, задач); "пес (собака)" - как сердце (нутро, середина, чувство). 

В связи с выше изложенным такой "расширенный" перевод части этого аята будет восприниматься более детально: 

" Триединое Имя Его Назначенное (Иса) - Заповеданное (Спаситель от Отца) и Свет проблем, вопросов и задач, у них как внутреннее чувство (Живого Слова Духа) - середины сердца... "

Так, текст Писания приобретает совсем другой смысл, чем в русском переводе Корана. И переводчика здесь винить нельзя, потому что он, в традициях литературных переводов, старался на каждое арабское слово найти наиболее близкое по смыслу - русское, а тексты Священных Писаний нельзя относить к чисто литературным, так как они содержат скрытые в них "научные тайны аксиом" - основ канонических Писаний религий. Тем более, как мы с тобой отмечали раньше, содержат несколько уровней их само-о-со-знания - посвящения в «Пардисе» таинству «Небес» и абстракции «Облаков», открывающиеся только Господом. Тем, кто упорно и постоянно ищет в них скрытый их смысл и интерпретацию, прибегая к их толкованию с помощью разумно – рассудочного своего теоретического (тео – бог; рейя – интимная связь с Ним; этическая) само-о-со-знания - «Я есмь».

И, в принципе, прав оказывается Мухаммад, когда заявляет, что для каждого народа, с его конкретным языком, необходим свой «посланник». 

3. ЕСТЕСТВЕННОМ

"Знаю, что вы семя Авраамово, однако ищите убить Меня, потому что слово Мое не вмещается в вас. "
(Ев., Иоан., 8:37)

Учитывая вышесказанное о сокрытии таинств, при изучении духовной литературы старайся принять непонятное к сведению, ищи ключ в аналогиях и всегда и во всем старайся полагаться только на свою интуицию. Дело в том, что «все гениальное очень просто» и как не парадоксально, но самые тайные учения оказываются те, которые воочию кажутся явно раскрытыми. Обрати внимание на учения, о Едином Господе, ты не будешь отрицать, что они в Писаниях доступны для нашего исследования. Но жизненный опыт нам показывает, что мало кто постигает их таинства через обычное "умствование".

В чем же здесь причина?..

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

(Коран, 2:24)

Здесь бы я мог тебе сказать "каламбур", что причина здесь в причине, что мы до сих пор не вышли из этой причины. Вот видишь, что напрямую твоему уму это как бы не совсем понятно, а я ведь тебе этим сказал больше, чем ты спрашивал.

"...Смотрите на меня те, кто думает обо мне!


Те, кто слушает, да слышат меня!




Те, кто ждал меня, берите меня себе.




И не гоните меня с ваших глаз!..."
(Апокрифы, “Гром. Совершенный ум” , 13:6...10)

Этим хочу обратить твое внимание на то, что наш ум, так это еще не мы с тобой, а некий наш механизм, которым, как и любой другой машиной, необходимо учиться пользоваться.
Послушай и осознай, не надо спорить. Истина никогда не рождалась в споре. Ибо истина рождается только в тишине, когда ты интимно "общаешься" с Господом. Ну, а тем каламбуром я хотел тебе сказать, что причина здесь лежит, хочешь ты этого или нет, в нас самих, в той части "распутства", которая в большей или, уж лучше, в меньшей степени есть в каждом из нас. Вот здесь и возникает слово сложного альтруистического иррационального понятия "Вера", и осознание ограниченности наших знаний, разума - понимания и мудрости, и беспредельность Высших Знаний, Разума и Мудрости Господа, «крохи» которых отражены Человечеству в канонических Священных Писаниях.

И если мы раскаиваемся искренне в своих грехах и принимаем как бы на веру, рассматриваемое или исповедуемое нами учение, то в результате этого (так как эти учения были созданы людьми избавившимися от этих грехов - "распутств" или еще большее исходили от Воли Самого Господа) тем самым нам наши грехи прощаются, и в это мгновение мы осознаем беспредельность «опыта» Господа и приобретаем тот необходимый духовный потенциал, который заложен в исповедуемой нами Вере, и нам может "приоткрываться" интересующая нас исследуемая нами "тайна" Йисраэйля, где Есть Видение Бога, или, как говорится в христианстве и исламе «Прямо (Я есмь путь, истина и жизнь) Бог».

При знакомстве с духовным опытом Человечества, через изучение и анализ сведений содержащихся в Писаниях, нужно иметь ввиду естественное их сокрытие, потому что у нас нет слов выразить и передать духовные понятия не связанные ни временем, ни местом, ни движением, поскольку наш словарь ограничен восприятием нашего внешнего мира. 

Но как же можно выразить неуловимое нашими органами восприятия только внешних чувств, точно описать и передать друг другу его смысл? Ведь если одно понятие не найдет себе точного соответствия в слове, то и пропадет точный смысл постигаемого таинства.

Материальный потребитель воспринимает от духовного таинства лишь то, что он хочет выделить из его бесконечного и беспредельного множества свойств. Само же духовное таинство включает в себя всевозможные в нашем мире формы и свойства. По этой причине качество и количество воспринимаемой и осознаваемой информации духовных таинств целиком и полностью зависит от того, на каком уровне или ступени духовного совершенства человек находится. Дело в том, что духовные объекты разделяет не пространство, а их духовные несоответствия несхожести их свойств. Например, если радиоприемник имеет очень широкую полосу пропускания, он будет принимать сразу несколько радиостанций, где будет трудно разобраться в сигналах интересующей нас передачи. А если радиоприемник будет иметь нормальную полосу пропускания, для интересующей нас радиостанции, то к нему уже будут предъявляться требования, которые поддерживали бы его точную на нее настройку.

Таким образом, кто не постиг описываемого в Писаниях уровня таинств, тому не поможет чтение его намеков, или, что еще хуже, введет в заблуждение и может отбросить в сторону от возможного впоследствии правильного понимания истины. 

" Потому говорю им притчами, что они, видя не видят и, слыша не слышат и не разумеют. "
(Ев., Мат.,13:13)

Но верующий не равен распутному (Коран, 32:18):

«Неужели тот, кто верует, подобен тому, кто распутен? – не равны они!
Как говорится в Евангелии, что ищущему всегда будет открыто.

Таким образом, для преодоления человеком естественного барьера сокрытия таинств, оказывается необходимым только его усилия в его целеустремленности изучения, понимания и исполнения таинств Писаний. 

О БЕЗОСНОВАТЕЛЬНОСТИ ДОКАЗАТЕЛЬСТВ 

ИНТИМНОГО ВОСПРИЯТИЯ

“Но если кто заменит неверием (требуя доказательств) веру, тот сбился с ровной дороги”. 

(Коран, 2:102)

Чтобы “защитить” свою целенаправленность в исследованиях (“полезных” экономике и политике) современные ученые вынуждены говорить о некой “доказуемости” своих взглядов. Требование “доказательств” настолько укоренилось в современном человеческом лексиконе, что мы забыли изначальный смысл этого слова, который подразумевал прежде всего то, что “до” того как мы стали произносить аргументированные свои рассуждения по какому-либо вопросу, мы основывались на “казательствах” (кажущихся) выводах прежнего нашего опыта, “строящего” (“делающего себя”) изначально на базе принятых ранее аксиом, не требующих никаких доказательств. Так даже при анализе работ богословов современные авторы рассудочные их толкования – “мидраш” (пер. иврит), подменяют словом “доказательства”.
“Ряд документов, приводимых нашим теологом, не совсем прямолинеен, он иногда прерывается возражениями и последующими опровержениями. Но, несмотря на это, весь ход доказательства дает довольно связную и цельную картину”.

(Ульрих Рудольф, Ал- Матуриди и суннитская теология

 в Самарканде. Алматы, Фонд XXI век, 1999 г., с. 183)

А что это значит доказать?

“Все без исключения ранние авторы просто утверждали, что от сотворения можно провести рациональное (рассудочное) заключение к его творцу. И ни один не объяснял, как должно протекать это доказательство”.                         

 (Там же, с. 207)

Речь здесь не идет о “практической” математике, которая строит себя на “идеальных” условиях, нарушение которых приводит к неточности ее результатов. Которая “простирает себя”, например, в физике, не далее расчетов о “взаимодействии трех тел”. Вопрос о “доказательствах”, в современных науках, “застрял” между утверждениями: 1. о “существовании” - жизни; 2. о “не существовании” - смерти. Ведь, по существу, богословие, если рассматривать его канонические Писания как свод аксиом, всего на всего утверждает вечную жизнь, а атеизм – бездоказательно вечную смерть. Причем, хотя богословие и не базируется на принципах необходимости в “доказательствах”, оно все же имеет по крайней мере два, утверждающих праведность Писаний, факта: 1. Мы можем поверить пророкам и праведникам, которые находились в духовном видении Бога, т.е. “возвышались в Йисраэйль”; 2. Тому, кто им не верит, представляется возможность реальных способов проверки их праведности, при беспрекословном исполнении их предписаний, на “своей собственной шкуре” испытать бытие Бога. Атеист же, фактически пасует перед вопросом: “Что должен сделать человек, чтобы убедиться, что Бога нет, и что без Него, вне Его жизни, все пребывает в смерти?”. Поэтому такому атеисту ничего не остается делать, как требовать доказательств от богословов.

“Вот пришли мы к ним с книгою, которую изложили со знанием, как прямой путь и милосердие для людей, которые веруют”.
(Коран, 7:50)
Но почему же человек, воспринимающий речь собеседника, требует от него доказательств?

Опять-таки, отвечая на этот вопрос, можно сослаться на Тору, где указано, что за “строительство Вавилонской башни Бог спутал языки”, т.е. появились “споры человеческие”, в результате чего процесс согласия между людьми оказался затруднительным. Чтобы глубже прояснить себе этот вопрос, приведем пример с необходимостью “усвоения” пищи. На физическом плане живое существо, для поддержания своей жизнедеятельности, вводит пищу в желудочно – кишечный тракт, в котором происходит таинство “различения” элементов, составляющих эту пищу; их “разложения”; “усвоения” организмом необходимых и “полезных” для него элементов и “устранения” из организма – “вредных”.

Мы знаем, что жизнедеятельность человека не ограничивается восприятием, только физической пищи. Ему требуется и “пища” восприятия “окружающего его мира”. “Пища” эмоциональная (душевная), “пища мыслимая” и “пища” духовная. По аналогии необходимости физического “усвоения пищи”, на всех этих “планах бытия” также должно существовать таинство различия аспектов (в арабском языке здесь вводится понятие о «джихат»), составляющих “эту пищу”, их разложения, усвоения и устранения. Так вот, с точки зрения религий и духовных школ, духовная пища человека, является для него наиболее ценной, и она учит его таинству ее усвоения. Но прежде чем “усвоить” духовную пищу, человек должен быть посвящен в таинство процесса различия аспектов этой пищи, или, что тоже самое, в веру, или закон, или разумения (“меч” Спасителя).

Способность человека к размышлению (“меч” Спасителя) может обращаться к различным проявлениям разума, а через них и к мудрости и получать личную  информацию, в том числе и теоретическую («тео» - Бог; «рейа» - истечение из Него Святого Духа; этического) своего предвидения - “само-о-со-знания”, которые не требуют доказательств в выборе своей личной истории. Если более глубоко разобраться, то можно заключить, что доказательств требует только ложный мотив. Который в принципе является “защитным” механизмом не зрелой (не развитой духовно) психики, или ущербной личности  или с помощью “защитного” мотива человек пытается сложить о себе представление, “в лучшем свете, у окружающих ”, “в более выгодном положении” и т.п.

Поэтому хотелось бы заострить внимание на том, что истина может быть приближена к человеку только именно через личную интимность восприятия таинств Высшего Разума. Дело здесь в том, что только такое восприятие, лично каждого человека, может открывать ему истину так, как она есть на самом деле, без ее искажения, в ее “чистом” виде, т.е. интуитивно. И эта истина может существовать именно только в этой интимной связи – “само-о-со-знания” личного со-при-частия с Высшим Разумом. Ею нельзя “поделиться” ни с кем, не исказив ее, за исключением того случая, когда ее “наблюдает” группа “видящих и слышащих” (в иудаизме - “миньян”), объединенная духовным братством (единством) - выполнением единой духовной задачи.

Обычные обстоятельства жизни требуют при нашем мышлении использовать рассудок, разум и мудрость опыта, который фиксируется в нашей памяти. 

Так, духовная одаренность человека скрыта в таинстве слова “йеhудаh”. Оно несет в себе следующее скрытое смысловое значение: 

1. “Йе h” - в языке иврит запрещается  писать эти два знака отдельно от продолжающегося повествования даже тогда, когда возникает необходимость обозначить цифру 15, так как они “призваны” передать тайный смысл интимной – не поддающейся написанию возможной только  внутренней связи человека с Богом, через его “само-о-со-знание”;
2.  “у” - союз “и”, объединяющий два составных слова; 

3. “да” - “потускнение” Света от Бога в принимающем Его и согласном с Ним – “да” и покорном Ему человеке – иудее, возвышающимся, при этом, в Йисраэйль – где “Есть Видение Бога”;

4.  “h” - пятикратное дыхание Господа, которым Он оживил Адама (в индуизме: прана, апана, самана, вьяна, удана), в символике знаков языка иврит означает слово “религия”.

Отвернувшийся от Него, не принимающий Свет от Бога, человек сам себя “загоняет” в “ад” (обратное прочтение согласного с Богом слова “да”); “у hей” - и Земля – Гея (на Земле в теле человека). Поэтому те, кто находятся вне Йисраэйля, отвернувшиеся от Бога, хоть и могут себя называть иудеями, но они по духовной сути своей не таковы, “духовно мертвы”. 

О ПУТИ ЧЕРЕЗ СТРАХ

    Скажи мне пожалуйста, как тебя понимать, если ранее ты мне говорил о том, что путь к Господу лежит  через Страх Господний, а  затем  упоминал о том, что от страха  может затрачиваться  жизненная  энергия?..

    Я и раньше тебе говорил , и сейчас от этого не отказываюсь, что путь к Господу может лежать действительно и через страх, во всех смыслах этого выражения. Ты ведь всегда интуитивно можешь чувствовать, где у тебя  находится страх. То направление, где находится страх, есть "указующий перст" к  Господу.

    Надо идти в направлении страха, но при этом перестать им искушаться и обращать внимание на него, т. е. не поддаться на реализацию испуга, все время уповая на Господа, что Он спасет нас из любой ситуации, даже если  она граничит со смертью  для  тебя.

    Заметь здесь, что самый большой грех связан с самоубийством, потому что оно осуществляется по Закону свободы выбора своего дальнейшего существования этого самоубийцы. Но, если в возникшей ситуации, человека может "убить мир", помимо  его свободы выбора, в том нет на нем греха, и у него открывается шанс  на его спасение, как мученика, если это совершается им во имя Господа.

    Даже при распятии Спасителя, Он, по Своей Свободе Выбора,  не соглашался с возникшей с Ним этой ситуацией, и чтобы возникшая ситуация не вменилось бы Ему во грех, Он  все время  повторял, что Отче зачем  ты  меня  оставил:

" А около девятого часа возопил Иисус громким  голосом: Или, Или! Лама савахфани? , то есть: Боже Мой, Боже Мой! Для чего Ты  Меня оставил?.."    

(Ев., Мат., 27:46)

    При реализовавшемся испуге происходит самопроизвольное спонтанное «течение» из человека, и вообще  из всего живого, его жизненной энергии. А последняя является лакомой пищей для не видимых "простым глазом" организмов, к которым можно причислить и, так называемую, "нечистую силу". Всякая нечисть пугает нас для того, чтобы  при реализовавшемся  нашем  испуге, всего  на всего "пообедать" нашей  жизненной  энергией. Поэтому  я не рьяный  сторонник  считать  эту "нечисть" абсолютным злом  и вообще обращать на нее внимание, как это делается  в  простонародье,  чтобы,  в  конечном  итоге, не искушаться  на  реализацию страха.

     Главное, надо остерегаться, чтобы не уподобится ей… А так, вообще то, мы все не "подарки", имея "греховное" тело – «крайнюю плоть», мы все что то или кого то  едим. В этом плане, чем мы лучше их?..

     А  как  не  испугаться, если  страшно?..

     Во-первых, если  ты  ведешь  праведный  образ  жизни и искренне покаялся в своих грехах, то тебе, идя через страх, нечего пугаться Знамений Господних, а, наоборот, необходимо уповать  на  Его  Милосердие.

     Во-вторых, если  тебя  пугает  какая то  "нечисть", то реализацию испуга можно избежать, зная то, что, она  не имея грубо-материального тела, не может  нанести непосредственно удар нашему физическому телу. Если только, конечно, ты сам, поддавшись испугу, по своей  «свободе  выбора», не нанесешь себе  "психологический  удар",  который  может проявиться, в последствии, и на грубо-материальном уровне.

    В-третьих, эта нечисть не имея физического тела, по сути своей  обитает  в  более  высокой  духовной  иерархии, даже находясь  на  ниспадающем  витке грехопадения, по сравнению (здесь я подчеркиваю тебе, не с нашим сознанием, а) с нашим физическим  телом,  и посему  не  имеет  никакого  резона ввязываться  с ним  в  причинно-следственные  связи. Иначе, если эта "нечисть"  ввяжется в это, ей придется возродиться в этом  материальном  мире физически, чтобы  понести  кару следствием, обусловленным появляющейся, при этом, греховной причины, из-за нарушения не своей - чужой свободы выбора... А торопиться спускаться вниз по иерархии, ближе к аду, не каждому то хочется, даже если «разговор ведется» о "нечистой силе".

   И, в-четвертых,  даже если человек, в некоторые  моменты испугавшись, нанесет себе "психологические удары" или, как говорится в некоторых духовных учениях, ему будут  нанесены непосредственные  удары  по  его  «эгоистической» - «животной» душе, и  оно  потерпит повреждения, то во время  и после "схватки" с "нечистой силой", имея свободу выбора и для грубо - материального тела, с его помощью  мы имеем возможность, как говорят: "через открытое свое сердце", например, в молитвах, эти все изъяны  быстро восстановить за счет открывающейся, при  этом, Благодати  Господней.

    Именно таким способом, имея  открытое чистое безгрешное сердце, пользовался Спаситель при исцелении людей от различного рода их заболеваний.

    Не понимаю!.. Зачем эта "нечисть" вообще существует?..

    Ну, наверное,  не  нам  судить  об  этом... Значит так необходимо в Предвидении Господа...

    Во-первых, эта "нечисть" пугая, в какой то мере защищает верхние духовные иерархии, от проникновения туда недостойных грешников.

    Во-вторых, если бы ее не было, человек мог бы "уснуть" на своем духовном пути и целиком погрязнуть в  греховном мире. А так она, время от времени, пугая его, тем  самым  не  дает  ему «спать».

«Зачем щука в озере? Чтобы карась не дремал.»   

(Поговорка)

    И, в-третьих, она служит индикатором, где нам эффективнее всего необходимо стремиться к Господу.

    Как это так, я не понял?..

    Для ответа на твой вопрос, здесь можно провести аналогию из животного мира. Всем  этим животным необходимо, время от времени, например, ходить на водопой. На пути  к водопою  и подстерегают  их  различные  хищники. Так вот, человек  не зная  пути  к  водопою, может  его достигнуть, ориентируясь по скоплению этих хищников.

    Так это  получается, что путь  к  Господу  лежит  через преодоление  "нечистой силы"?..

    Вероятно! Но можно сказать точнее, что через "нечистую силу" и победу над собой, «открывающую» ему путь к Таинствам Господним... Не поэтому ли  путь к Господу всегда подобен подвигу, сопровождающемуся  радостью и счастьем от выполняемых Воле Изъявлений Господа.

    А как пугает "нечистая сила"?..

    Через органы нашего восприятия... Как появляется испуг от органов внешнего восприятия мира ты уже имеешь  представление, и, пока, на этом  мы останавливаться с тобой  не будем. А вот появление страха от органов внутреннего восприятия для  нас является  уже определенным таинством. Ты,  наверное  знаешь, что некоторые люди бояться оставаться  на  ночь одни, даже если они, как говорится, находятся за семьюдесятью замками,  в недоступном для субъекта  внешнего материального мира  помещении. Казалось бы, чего бояться в таком случае. К тому же ночь располагает к отдыху и органы  нашего  восприятия  внешнего мира могут спокойно отдохнуть. Но тут то, когда они отдыхают, наш мозг увеличивает свою чувствительность от органов нашего  внутреннего восприятия.

    Темно, тишина, чистый воздух без запахов, с точки зрения грубо - материального физического мира, ничто  не  может нарушить покой.  Ан нет, появляются  различного рода  устрашающие мысли, аж по коже пробегает "мороз". Мы говорим, что в этом случае, человек  чего то боится  на подсознательном уровне, а страх как то  странно  приходит через  мысли, казалось, обычного нашего мышления.

    Странно, страх и мышление, какая же связь между  ними?.. Конечно, если  начитаться  или  наслушаться разного рода устрашающих историй , то можно себе представить в каком  состоянии  может  оказаться "психика" впечатлительного  человека...

    А хорошо ли быть впечатлительным?..
    Конечно же!..  Впечатлительный  человек  ближе стоит к восприятию Таинств Господних, а значит и к  Царствию Небесному (Заповеданному)... Другое дело, при его впечатлительности, ему, чтобы не поддаться на "соблазн" испуга, на много больше  надо быть бдительным и внимательным.

    И так, возникает  противоречие: с  одной  стороны  быть более впечатлительным и более подверженным  страху, а с другой  - как  можно реже попадать в ситуацию реализовавшегося  испуга.

О СТРАХЕ

   "  Истинно, истинно  говорю  вам: кто соблюдает слово Мое, тот не увидит смерти  во  век. " 

(Ев., Иоан., 8:51)
Ну, что же здесь особенного? Страх есть страх, уж это то чувство мы очень хорошо знаем с самого детства. Здесь  все для меня однозначно и все ясно.

    Не спеши, читатель. Давай с тобой проанализируем, откуда этот страх взялся, ведь на него намекают почти все учения.

    Какими учебниками будем руководствоваться в этом вопросе?..

    Давай с тобой один раз поверим, что, самым мудреным для нас учебником является, например, Библия. Начинаем ее внимательно читать с самого начала, все время имея ввиду и думая о том, что бы найти то ее место, где первозданно может возникнуть идея о страхе.

    О!.. Стой!.. Нашел!.. Это в том месте описания мифа о рае, где Господь Бог запретил Адаму и Еве вкушать запретный плод.

 "Змей же был хитрее всех зверей полевых, которых создал Бог Живых, и сказал он  жене:   " Хотя  и сказал Бог Живых:  не ешьте  ни  от  какого дерева этого сада." И сказала жена  змею: " Из плодов деревьев  этого сада можем есть, только от плодов дерева, которое в середине сада, сказал  Бог Живых не ешьте 
от него и не прикасайтесь  к нему, а то умрете". И сказал змей жене:  " Никак  не умрете. Но  знает  Бог Живых, что, когда поедите от него, откроются  глаза ваши, и вы станете, подобно Богу Живых, знающими добро и зло". И увидела жена, то дерево это хорошо для еды и что услада оно для глаз, и возделано это дерево для  развития ума, и взяла плодов его и ела, и дала также мужу своему с собою, и он ел. И открылись глаза их обоих, и узнали, что наги они, и сшили  смоковные листья  и сделали себе опоясания. И услышали, как  голос  Бога  Живых проходит по саду в прохладу дня, и скрылся человек  с  женою своею  от  Бога  Живых среди деревьев сада. И воззвал Бог Живых к  человеку и сказал: "где ты." И сказал  он:  "Голос твой услышал я в саду  и  убоялся, так как я наг  и скрылся... "    

                   (Тора., Брей., 3:1...10)

    Здесь, Господь изъявил им Свою Волю и этот запрет уже породил в Адаме и Еве еще не осознаваемый ими Страх Ее нарушить.

    Так  вот  откуда  у нас  первозданно  рождается  страх… Он оказывается в том, чтобы нам ни в коем случае не ослушаться Воли Господней.

    Но там же это происходит с Адамом и с Евой!..  А кто они для нас?.. А может быть ... - в нас?..

    В нас, судя по аналогии, что они  прародители наши, так получается, что это может быть первозданная наша душа. Как бы две ее стороны - внешняя и внутренняя.

    А причем здесь внутренняя?..

    А ты, что забыл? Ева то сотворена из ребра (с иврита – грани) Адамова, т.е. из его внутренней стороны.

    И так! Значит, первозданный наш страх идет к нам непосредственно от нашей первозданной души и связан с нашей потребностью и необходимостью исполнения Воли Божьей.

    Но ведь я ее не слышу! У меня теперь  свобода выбора! А откуда же теперь у меня берется страх?

    Все естественно, наше сознание после "съеденного" запретного плода опустилось в мысли. Наши мысли мы связываем с необходимостью удовлетворения наших потребностей, еще бы на земле ведь, по крайней мере, еще не райское место. Так наше сознание опускается еще ниже - в область органов восприятия внешнего мира, в так называемую эмоциональную сферу.

    Для  удовлетворения  наших  потребностей мы начали наблюдать  мир...

    Ох! Как хорошо!.. Как интересно! Какой он прекрасный!

Правда попадаются здесь некоторые кусачие твари! Ну, а в общем то ничего! Есть чем соблазниться еще! Но, что это? Хочется, что то пить или поесть... Мы опять,  что то хотим, у нас опять какие то  потребности исходящие уже из нашего тела.

    Наше сознание погружается в тело.

    Ох! Как сладко пьется! Ох! Как вкусно кушается!..

   Что ты! От этого разве можно оторваться? Если мы не удовлетворим в чем-нибудь наши потребности, мы же помрем! Страшно!..

    А  ты, читатель, наблюдая, что все вокруг подвержено смерти, сам  когда-нибудь задумывался, что ты, не дай  Бог, умрешь тоже.

    Да, вроде бы думал, но что об этом думать, когда это еще будет? Да, вообще, мне некогда, надо спешить жить!..

    А живешь ли ты? Или у тебя в понятие жизни входит только удовлетворение телесных потребностей («крайней плоти»)?.. Ты боишься, что какую-нибудь потребность еще не испытал в своей жизни? Слушаешь других, какие же они  имеют потребности? Как сладко они о них рассказывают?.. Наслушавшись их, ты пытаешься испытать услышанные тобой чужие потребности на себе.
    Ну, а как же?.. Жизнь ведь так коротка... А потребностей ведь так много... Все хочется испытать на себе... И боюсь, что-нибудь упустить... Ведь все так интересно...

    Стоп!!!... Остановись!!!... Ты задумался хоть раз о том, что удовлетворив какую то  потребность  хоть один раз, тебе через некоторое время хочется удовлетворить ее снова! Когда же ты их насытишь?.. Никогда!!!... Такова уж эта "привычная" для тебя "жизнь"!.. Ты думаешь, что если в чем то не удовлетворишь себя, то помрешь?..

    А ты ли это - твое тело, твой эмоциональный и умственный аппарат?.. Это же не ты!!!...  Это же твои машины!..  Ты можешь себе представить, что ты по существу всю свою "жизнь" заботился только о своих машинах, придумывая работу для себя!.. А когда же ты сам начнешь заботиться о себе?..

    В заботах о своих машинах ты "уснул" и забыл себя!.. Мало того, ты стал заботиться о "чужих" машинах, делая "добро" другим, особенно своим детям. Стал учить и их так же этому!..

    Стал изобретать искусственные механизмы, чтобы удовлетворить свои!..

    Разве ты  их всех  удовлетворишь?.. Они же не насыщаемы! Они же не знают принципа насыщения. В них просто его нет. Это же так естественно, что они  сделаны  Господом  для того, чтобы обеспечивать нашу жизнедеятельность. Чтобы мы, не отвлекаясь на всякую "ересь",  могли бы постоянно постигать себя в Нем.

    Слушай!.. Вспомни, кто ты есть?..

    А как?..

    Ну, хотя бы через страх Господний!!!...

    Но ведь страх я воспринимаю... Он всегда со мной... Другое дело, что я не даю ему "воли" и не "распускаюсь" сам...

    А тот ли это страх?.. Не придумал ли ты его сам, когда придумывал себе заботу о своих "машинах"? Это страх от "Дьявола" или "Сатаны", он тобой "надуман", его нет на самом  деле.

    Как это так?.. 

А вот так! Ты говоришь, что ты боишься умереть, и поэтому как то в чем то поступаешь, якобы преследуя цель ухода от смерти. А есть ли она  у тебя  на самом деле?..

    Не "видишь" ли ты вокруг иногда, что умирают "чужие механизмы", "машины", и может быть,  когда то умрут  и твои. Это же так  естественно. Машины  изнашиваются, изнашиваются одежды, надо же их когда то менять на новые!.. Вот ты и видишь проявление смерти. Но ты видишь и процесс рождения нового.

         "...Душа  не больше ли  пищи, и тело - одежды ? "

                                   (Ев., Мат., 6:25)

    Это умирают и рождаются вновь в материальном мире наши механизмы,  наши машины, наши новые более чистые одежды. Из праха рождаются и в прах уходят...

    А как же твое сознание?.. Ты ведь постоянно видишь проявление смерти. А загляни в себя...Что оно тебе говорит?.. Умрешь ли ты?..

    Нет!!!...

    Оно, несмотря на то, что постоянно наблюдает вокруг смерть, уверено, что никогда не умрет!..

    Почему это так?.. 

Просто у твоего сознания нет "опыта" смерти!.. Оно бессмертно!!!... В твоей  интуиции  есть все, включая  и опыт прошлых рождений, но не найдешь ты там опыта смерти.

    О чем это говорит?..

    О том, что смерти для твоего сознания нет. Оно из "Сна" приходит к нам, в новорожденном ребенке, и  также в "Сон" уходит, когда мы видим покойника. Вот одна из тайн, которая "неразрешима" для нашего рационально - логического  ума...

    Другое дело, когда речь идет о духовном твоем "развитии" в этом конкретном 
данном тебе "рождении".

  "Самой дорогостоящей ошибкой обычных людей  является потакание  ощущению, что мы бессмертны, как будто если мы не будем  размышлять о собственной смерти, то сможем избежать ее.  "  

 (А.П.Ксендзюк, "Тайна Карлоса Кастанеды",1995, с.211)
  "...Без ясного взгляда на смерть нет ни порядка,  ни трезвости ума, ни красоты.  Маги  борются за достижение очень важного понимания (как и в религиях)... : у них нет  ни малейшей  уверенности, что их жизнь продлится дольше  этого мгновения. ... -Да, -продолжал  он, -мысль о смерти - это единственное, что может придать  магу мужество быть искусным  без самомнения, но самое  главное - она  дает ему мужество быть  безжалостным (к своим недостаткам) без чувства собственной важности.   "

             (К.Кастанеда,"Сила Безмолвия",с.110...111)

    Ну, ты все понял?.. Согласен ли ты со своей внутренней интуицией?..

    Вроде бы, да...

    А тогда чего же ты так боишься умереть?..

    Вот пристал! Что ты задаешь мне глупые вопросы? Аж мороз по  шкуре  идет...

    Постой! Не все это так и глупо как ты думаешь... Дело здесь в том, что мы свой естественный страх, исходящий из нашей души, обусловленный необходимостью исполнения Воли Господней, увлекшись своими, а иногда даже больше чужими, машинами, связали его с ложными представлениями. И поэтому страх смерти у нас все таки присутствует в подсознании и крайне мешает нашему духовному развитию.

 "...страх смерти  совершенно естественным образом  уходит в подсознательное, скрывается за целым  комплексом защитных механизмов и реакций,  уходит так глубоко, что личность погружается в  утешительную иллюзию ... страх  смерти ... одно  из важнейших препятствий  на  пути  духовного  знания, а для этого его надо извлечь из  подсознательного и раскрыть все многообразия  масок, надеваемые  этим чувством ... рассмотрим  лишь важнейшие деформации страха смерти в  сознании человека:  1) Первейшей  и  наиболее  явной маской  страха  смерти  является  страх одиночества... 2) Привязанность и любовь  (корыстные ее формы) - непосредственный  и  логический результат страха одиночества...  3)Влечение к чувственным удовольствиям и  впечатлениям... 4)...страх потери времени... 5) Отсюда рождается страсть к деятельности... 6) Воля к славе и борьба  за лидерство... 7)Влечение к сексуальной активности... Мы не перечислили все проявления страха смерти, но сказанного уже достаточно для того, чтобы понять простую истину: всякое сознание, не видоизмененное при помощи специальной дисциплины, несет  в себе страх смерти, даже когда всячески его отрицает.   "

            (А.П.Ксендзюк,"Тайна Карлоса Кастанеды",с.209)

    А откуда это, что мы увлеклись машинами?..

    Если мы опять внимательно просмотрим  Библию, то найдем в ней тот момент, что Господь из "ребра" Адама сделал ему "сотоварища" - Еву.

 "И навел  Бог  Живых  сон  на человека, и когда уснул он, взял  Он одно из ребер его и  закрыл плотью  место его. И  переустроил Бог Живых ребро (грань), которое Он взял у человека, в жену, и привел ее к человеку. И сказал человек:  " На этот раз - это кость от кости  моей и плоть  от плоти моей, она наречена будет женою, ибо от мужа взята она ". Поэтому оставляет человек  отца своего и мать свою и прилепляется  к жене  своей, и они становятся одной плотью."       

                              (Тора., Брей., 2:21...24)

    С этого момента человек перестал быть целостным в восприятии Воли Господней и у него появилась первая, только пока еще потенциальная возможность к совершению 

греха.

    Ну, а свершившиеся грехопадения Человечества, о которых ты имеешь уже  представления из Писаний, завершили это "темное дело".

    И именно по этому, наше  сознание  "спущенное" на землю в мир "праха", где ему была разрешена свобода выбора, теперь погрязло в заботах о своих и чужих машинах!..

    А как же теперь быть?..

    А так! Исповедуй Веру в Единого Господа!.. И исполняя Волю Господа, проснись (в религиях - покайся) и вспомни себя.

 "О сыны Исраила! Вспомните милость Мою, которую я оказал вам, и верно  соблюдайте  Мой  завет, тогда и  Я  буду соблюдать завет  с вами. Меня страшитесь и веруйте в то, что  Я  ниспослал в (Писаниях) подтверждение  истинности того, что с вами. Не будьте  первыми  неверующими в это. И не  покупайте за  Мои знамения ничтожную цену и  Меня бойтесь. "     
   (Коран, 2:38)

 "А если бы  обладатели писания  уверовали бы  и были  богобоязненны, Мы  очистили бы  с них их скверные деяния и ввели бы их в сады благодати.  А если бы они держали прямо Тору и Евангелие и  то, что низведено им от их  Господа (в других Писаниях), то они бы питались и от того, что сверху (на Небесах), и от того, что у  них под ногами (на Земле). Среди них - народ соразмерный, а многие из них (заблудшие) - скверно то, что они делают. "

                           (Коран, 5:70)

    Так получается, что самой большой милостью для нас, находящихся  в витках греховных падений Человечества, является Страх Господний???...!!!...  Он приводит наше сознание к нашей первозданной душе, а через нее и к встрече со Святым Духом!.. Вот почему во многих духовных школах, религиях и даже в древности у "многобожников", для обучения человека использовали методы, где его последовательно "проводили" через ситуации связанные с большой возможностью проявления страха, например, школы боевых искусств. Эти методы позволяли вывести обучаемого, в конце концов, на истинный Страх Господний. Так уже устроен этот мир, что чего боишься, то и получишь, как бы для практической "учебы" в нем. Поэтому, если ты боишься чего то внешнего, то идешь прямо "в его пасть".

    Все же мне не понятно как идти через страх...

    Ой, да все ты понимаешь, только боишься туда "идти"... Где у тебя находится страх?..

    Внутри меня самого...

    Вот и "иди" внутрь себя, а не вокруг да около... У тебя же есть твое хотя бы рассудочное мышление! Задавай себе вопросы и "копай" глубже через свою интуицию...Тебе только останется стараться  терпеливо  переносить, так называемые, удары судьбы  воздействия  внешнего мира, и не бойся их, ибо это не Бог, а только Его "знамения" необходимые для твоей духовной учебы. Главное бойся того чтобы не отвлекаться самому от внутреннего восприятия Господа...

Представляю тебе Таблицу 1, где также условно - абстрактно представлены средства связи со “страхом”, его причины и истинное спасение от него, в соответствии Евангелия.

Средства связи со "страхом", его

причины    и   спасение   от   него      

 Таблица 1

	Средства (органы) связи со страхом
	Причины – четыре противоположения (Аристотель, с.79)
	Спасение -"Возлюби Господа"   (Ев., Марк.,12:30)

	грешника
	святого
	
	

	свобода выбора
	Совершенный 

Разум
	соотношение между собой
	…сердцем…

	ум
	Совершенная 

Мудрость
	противоположности
	…душой…

	мудрость
	Совершенный

Ум
	лишенность и 

обладание
	...разумением...

	разум
	Воля 

Господа
	утверждение и 

отрицание
	...крепостью...


Но неужели другого пути к Господу нет, как только через Его страх?

Почему же? Есть! Через изучение, понимание и исполнение Его Воли, которая нам представлена в Священных Писаниях... В иудаизме утверждается, что существует только два пути возвышения к Господу, т.е. в Йисраэйль, где Есть Видение Господа:

1. Воспользовавшись опытом пророков всего Человечества, через изучение Торы (Писаний) и частную – личную их интерпретацию, приводящую к ее пониманию и исполнению.

2. В страдании, через страх божий, на пути приобретения человеком индивидуального опыта.

В индуизме эти два пути освещаются: 1. Санкхьей; 2. Йогой.

По свободе выбора своего пути и выбирай, каким путем ты хотел бы идти...

Конечно же я хотел бы воспользоваться, как исследователь - книжник, опытом Человечества, но он в Писаниях оказывается как бы скрыт от меня и непонятен.

РОЖДЕНИЕ ВЕРЫ

«Потому что закон духа жизни в Мессии Спасителя (Живого Слова Бога) освободил меня от закона греха и смерти (Тора, Брейшит, 3:15)»

(Ев., Рим., 8:2)

И все таки я не совсем понял как идти через страх?..

Страх рождается в человеке когда он нарушает Закон – Волю Бога.

«И воззвал Бог Жизней к человеку и сказал:Где ты?; и сказал он: Голос твой услышал я в саду и убоялся, так как я наг (стал в беззаконии своем),  и скрылся.»
(Тора, Брейшит, 3:9…10)

Попав после этого на «грешную землю», человек оказался в причинно - следственной зависимости от совершаемых им греховных причин, которые этим «язвят» потомству Змия (Антихриста, Сатаны) «голову», а те, в свою очередь, по Закону (Тора, Брейшит, 3:15), вынуждены «язвить» потомству человека, за их греховные причины,  «пяту» следствием.

И приумножился страх у человека, от «язвления» его в «пяту» сатонинцами - следствиями его судьбы от ранее совершаемыми им грехами.

При восстановлении договора с Богом, через Его Спасительное Живое Слово воспринятое Авраамом и другими пророками, страх человека был заменен верой в правдивость Законов Бога. Теперь, при условии когда человек изучает, понимает и исполняет Законы Бога, представленные нам в Писаниях, у него рождается вера в свое спасение от причинно – следственных связей этого мира.

Таким образом, при условии, когда человек руководствуется в своей жизни Законами Бога,  место его страха заменяет его вера. Вера приходит к человеку от Милосердия Господа через Его Спасительное Живое Слово отраженное нам в Писаниях.  В христианстве, поэтому, существует понятие о «Втором Пришествии Спасителя Месии на Землю»: первый раз оно представлено в Священных Писаниях; а второй раз оно приходит интимно, лично к каждому человеку, когда он осознает Законы Бога и в нем начинает жить Спасительное Живое Слово Бога. 
«И установлю обиталище Мое среди вас, и не возгнушается душа Моя вами, и ходить буду среди вас, и буду вам Богом Жизней, а вы будете Моим народом. Я – Бог Жизней ваш, который вывел вас (Своими Законами) из страны Враждебностей (Египетской), чтобы не быть вам у них рабами и сокрушил я ярмо (причинно – следственных связей – и «грехов ваших не вспомяну более») ваше, и повел вас с поднятой головой.»

(Тора, Брейшит, 11…13) 

ТАИНСТВА ДУХОВНОГО «ВОЗВЫШЕНИЯ  (В «ЭРЭЦ ЙИСРАЭЙЛЬ»), СОЗРЕВАНИЯ И ПЛОДОНОШЕНИЯ» 

«Уже секира (смерти) при корне дерева (жизни человека) лежит: всякое дерево, не приносящего доброго плода, срубают и бросают в огонь»

(Ев., Матф.,3:10)

В священной книге ислама «Коране», ее вторую главу «Корова», на русский язык можно перевести и как «Плодоношение», ибо корова имеет скрытое смысловое значение, как пример плодоношения, и, например, в Индии является священной.

Если наблюдать изображение мистического сфинкса, мы можем видеть в нем, что составной его частью являются ноги быка, несомненно, символизирующие возможности нашего духовного пути. 

А какой же плод должен принести человек?..

«Еще в символике у древних египтян, на гранях прямоугольного постамента, на котором находился мистический сфинкс, было начертано: «знать – хотеть – сметь – молчать» - формула достижения высшего блаженства, истины.»

(Гаджиев А.М., Учение о душе, Аристотель, Ташкент, 2000, с. 9)

Но как же одновременно совместить исполнение этих четырех глаголов, да еще в неопределенной их форме?.. Для этого же, по крайней мере, человеку необходимо расчетвериться?!. Знает ли Человечество пример такого исполнения?..

Да! Конечно! Все канонические Священные Писания религий в принципе и раскрывают этот вопрос.

Но ведь их так трудно понять…

Наиболее четко об этом говорил, например, Спаситель (Ев., Матф.): 

«Я есмь путь, и истина и жизнь.» 

Первая составляющая, ноги быка, символизируют путь; вторая, тело льва – истину; третья, крылья орла – жизнь, а четвертая, голова человека – свобода его выбора (которая в случае со Спасителем пребывала в «молчании», так как Он исполнял, как мы знаем, только Волю Отца).

А что же надо знать?..

Необходимо знать Закон Бога, который Он представил человечеству через пророков, утверждающий необходимый путь Человечества в Священных Писаниях. А хранителем Закона Человечества, как мы знаем, являются религии и духовные школы, например, иудаизм.

А чего же надо хотеть?..

Достижения истины, которая передается нам через Дух от Господа. Примером Учения о приятии человеком Святого Духа, как мы знаем, например, является христианство.

А чего же надо сметь?..

В своей жизни рассудочно различать различные иерархические аспекты (в арабском – «джихат») разума «приносящего плод добра» и то, что не разумно, от сил тьмы, отсекать разумным рассуждением – «мечем Спасителя». Как это исполнить в среде «смешавшихся» (в арабском – «аравитян») Духов Света и Тьмы, посвящает, например, себя ислам.

Но, а как же в своем пути, и истине, и жизни молчать?..

Провести таинство «обрезания» неразумных привычек своей «крайней плоти». А как «обрезать» неразумность своей «свободной воли», посвящает себя, например, как мы знаем, буддизм.

Но можно ли, в настоящее время, гордо «бить себя в грудь» заявляя, что я мол, например, представитель одной из аврамических религий?..

«Поистине, те, которые не уверовали, - все равно им, увещевал ты их или не увещевал, - они не веруют. Наложил печать Аллах на сердца их и на слух, а на взорах их – завеса (Вавилонского плена). Для них (эта завеса) – великое наказание! И среди людей некоторые говорят: «Уверовали мы в Аллаха и в последний день». Но они не веруют (не постигая Закон). Они пытаются обмануть Аллаха и тех, которые уверовали, но обманывают только самих себя и не знают.»

(Коран, 2:5…8)

Чтобы быть истинным представителем одной из этих религий, надо отказаться в своем пути, и истине, и жизни от своего личного своеволия, т.е. от «личной истории». Вспомним, что когда Авраам отказался от своего своеволия, и принял и положился на Волю Господа, только тогда и стал он праведником. А этот процесс не так уж и прост, и требует от человека сильного умственного внимания и концентрации. Ведь даже Спаситель, судя по Евангелию, не имевший своей личной кармы – судьбы, и то смог реализовать исполнение Воли Господа только к тридцати трем годам Своей жизни, приняв обряд «крещения в реке Иордан (в иврите – «Духовного Падения») от Иоанна – от человека, который еще при своей жизни на Земле, в соответствии с переводом этого имени с языка иврит («Иоханан») «Был Прощен» Господом.

Надо здраво себе представлять, что по своей духовной значимости, аврамические религии лежат за «порогом молчания» нирваны буддизма. Они представляют из себя высшие религиозные учения, уходящие (используя терминологию буддизма и индуизма) за стадии духовного состояния человека:

1. «дхианы» - способности, которая соединяет в одну цепь звенья мыслей;

2. и, затем, за «самадхи» - трансформации (перестройки) личности человека от «я – эго», сопричастного Тьме, к «Я есмь» - свидетеля истины, сопричастного к Высшему Разуму Господа.

Поэтому то, в настоящее время, в век смешавшихся понятий, из-за многообразия языковой терминологии, как мы видим по бурному развитию частных областей науки и техники, «судьба Человечества» как бы приготовила ему исследовательский, «научный путь» духовного возвышения в Йисраэйль, где «Есть Видение Бога». На котором, наряду с существующими таинствами религий и духовных школ, нельзя игнорировать в духовной подготовке человека и возможностями «книжника» - исследователя Писаний.

«А если вы в сомнении относительно того, что мы ниспослали нашему рабу (пророку – человеку на земле), то принесите суру, подобную этому, и призовите ваших свидетелей, помимо Аллаха, если вы правдивы. Если же вы этого не сделаете, - а вы никогда этого не сделаете! – то побойтесь огня (судьбы), топливом для которого люди (и живая природа) и камни (материи), уготованного неверным.»

(Коран, 2:21;22)

Ведь (Коран, 2:24):

«Те же, которые неверны, скажут: «Что желает Аллах этим, (например) как притчей (в Писаниях)?» Он вводит этим в заблуждение многих («необрезанных») и ведет прямым путем многих (обрезающих неразумные свои привычки). Но сбивает Он этим только распутных (исполняющих неразумную для человека волю Тьмы).»

При стремлении человека к раскрытию и анализу таинств содержащихся в Священных Писаниях, в соответствии с выше приведенным изречением у основания сфинкса, каждая из религий также может подразделяться на четыре этапа их постижения, пример которых представлен в Таблице 2.

Подразделение религий на четыре этапа их постижения 
       Таблица 2
	Тайна 

сфинкса и примеры 
акцентов в религиях
	Молчать – нирвана 
буддизма
	Сметь – 

выследить и 
выйти из 
смешения 
аспектов  разума
	Хотеть – 

уничтожить свои недостатки (грехи в 

покаянии)
	Знать – Желание Воли Господа, например, тайну Торы иудаизма

	Возрастные духовные 
категории
	детство – смешавшее свои недостатки
	юнность – 
выслеживающая свои недостатки
	период 

созревания – уничтожение своих 

недостатков
	зрелость – 

исполняющих Его Волю

	Эпоха и 
кастовый уровень 

Человечества
	«желзный век» в 

смешении, рассеянии
	«бронзовый век» 

охотников
	«серебряный век» царей и воинов
	«золотой век» священно-служащих

	«Виды ума» в исламе, Ал - Матуриди
	врожденный

от природы
	отточенный

при помощи

усилий
	дарованный

Богом
	исключительных

способностей

	Имена и «умное

делание»

христиан
	Вера – 
ритуал
	Надежда – 
очищение

ума
	Любовь – 

очищение 

сердца
	София (Победа) - приятие 

Святого Духа

	Ритуальные таинства 
иудаизма
	обрезание искушений от крайней плоти
	выход из страны Харан – Гнева или Ярости
	выход из Египта - Вражды
	войти в страну Кнаани – 

Приветливости Моей

	Уровень 

«пардиса»


	простой
	скрытый
	необходимый
	секрет

	Символика праздника «Суккот»
	ваарава – ива (нет 
запаха, нет и плода) 
	мирт (есть запах, но нет плода)
	лулав – 

пальмовая ветвь (нет запаха, но есть плод)
	душистый плод этрока

	Восприятие таинств
	Талмуда - иудеями рассеяния 
	Мишны –возвышающимися в «Эрэц 
Йисраэйль»
	Торы – 

Аhароном и мудрецами Йисраэйля
	пророками, 
апостолами и посланцами 
непосредственно от Господа


Все этапы духовной деятельности человека тесно связаны с приверженностью его к некоему иррациональному альтруистическому ритуалу, состоянию его ума, сердца и тела. Своему духовному брату, на его вопрос, что больше – телесный труд или хранение сердца, авва Агафон ответил (Добротолюбие, т. 5, стр. 243):

 «… очевидно, что мы должны все попечение иметь о плоде (Ев., Матф., 3:10), т.е. о хранении ума. Впрочем, для нас потребно и лиственное покрытие и благоукрашение, т.е. телесный труд. Дивно, как сей святой порешил всех, не имеющих хранение ума и хвалящихся одною практикой благодетелей, сказав: всякое дерево, не приносящее плодов, т.е. хранения ума и листие только имеющее, т.е. внешнюю исправную деятельность, посекается и во огнь вметается. Страшно твое Отче, определение!»Итак, как мы видим, что духовное возвышение, созревание и плодоношение человека неотрывно связанно с состоянием его ума;
«Сейчас, к сожалению, бытует мнение о вредности ума в молитве, о его ненужности. И хотя такое мнение родилось из необходимости борьбы за чистоту православия (это же наблюдается в борьбе за «свою чистоту» и в других религиях) от вольнодумства, когда человек своим ограниченным умом пытается познать тайны Божьи, некоторых это привело вообще к отвержению ума (купая ребенка, можно незаметить и выплеснуть его с мыльной водой) как нашего руководителя в молитве. Рай – это умный мир. И жители рая – это умные силы: ангелы, архангелы. Как говорит святитель Дмитрий Ростовский: "войти в рай можно умной сердечной молитвой, равно как и потерять рай из-за неразумия"»

(П. Здрилюк, Умное делание или формирование 

личности в православии, Ставрополь, 1995, гл. 1)

Способность человека к его умственному рассуждению являет ему «Мечь Спасителя», и отличает его от всех других тварей на Земле.

Насколько большую важность в условиях «вечной духовной жизни» человека в божественном творении имеет его возможность к рассудочному мышлению можно догадаться даже по древне африканским сказкам, каждая из которых обязательно начиналась словами: «Это было так давно, когда все звери были еще людьми…». Можно рассудить, в процессе эволюции – инволюции, они и стали именно зверьми, когда пренебрегли своей возможностью к рассудочному мышлению.

Преимуществом получения духовных плодов на научном пути совершенствования в современном гражданском обществе является то, что человек, в привычной для себя обстановке, решая сложнейшие частные задачи, вынужден глубоко «задумываться» до такой степени, что у него происходит приостановка обычного «правостороннего» логического мышления связанного с его «эго» («не суди, да не судим будешь!»), и он переходит в область своего «левостороннего» - иррационального мышления, которое позволяет ему не только «прикоснуться к удаленным уголкам» своей памяти, но и перестраивать ее, исследуя Писания, в соответствии с духовным опытом Человечества. 

Итак, исследовательский - научный путь, любые научные исследования, связанные с активацией рассудочной деятельности человека, может приносить ему и духовные плоды. А самому человеку остается заботиться о том, чтобы его плоды являлись плодами добра, но никак не зла.

Это требует от человека, в течении его жизни, прежде всего произвести таинство «обрезания» неразумных привычек своей «крайней плоти», т.е. не игнорировать любыми методами духовных школ, целенаправленных на это «обрезание».

Методы «обрезания» можно представить четырьмя этапами в освоении и исполнении принципов:

1. этики и эстетики, встав на путь культивирования добродетелей и правдивости;

2. физической культуры и гигиены тела, прежде всего, имея ввиду, высказывание в народной пословице, что в здоровом теле – здоровый дух;

3. психического здоровья и самоорганизованности;

4. умственного здоровья и разумно – рассудочного самосовершенствования, при переходе от опыта «личной истории» к опыту Человечества отраженного в Священных Писаниях.

Таким образом, хотя религии и делают акцент на необходимости духовного плодоношения, но чтобы подготовить себя к этому, чтобы «дерево», которое должно принести этот «плод» было здоровым: 1.морально (кармически), 2.физически (пранически), 3.психически (эмоционально, астрально), 4.и умственно (ментально). в современном гражданском обществе, например, на «научном пути духовного возвышения в Йисраэйль», относящегося к четвертому из вышеперечисленных методических этапов, нам, все же, остается необходимым, по индивидуальной личной возможности каждого человека, не игнорировать гармоническое культивирование и трех предшествующих этапов.

О  ДОРОГЕ «КНИЖНИКА», КАК «ДОРОГЕ  ЦАРЕЙ»
" Истинно, истинно говорю вам: наступает  время, и  настало  уже, когда мертвые услышат глас Сына Божья и услышавши оживут. "     

(Ев., Иоан., 5:25)

    Ты слышал  не раз, что  Спасителя  называли  царем Иудейским. Но нигде в  Евангелии нет сведений, чтобы Он Сам имел  претензии  на  царский  престол...

    Почему это так?..

    В те времена существовало тайное учение о происхождении знаков алфавита иврит, где каждый знак представлял определенное состояние  царя. В связи с этим,  становится  понятным, почему  на ранней стадии христианское учение считалось предназначенным только для иудеев, идущих  к  величию (Царствия Небесного Заповеданного)... А, в последствии, посланиями  Святого  апостола  Павла, оно стало возможным  и для всех  остальных народов, для тех людей  -  кто  раскаялся  и "принял" это христианство...

    А в чем же здесь дело?..

    В повседневном "царственном настрое" к восприятию вероисповедания  к  Господу, который воспитывался в народе Йисраэйля, после выхода их из «Враждебности – Египта»...

    Как это?..

    Христианское учение  предназначено  для тех кто  "идет" дорогой  к  Царствию  Небесному. Поэтому - то у христианина "настрой"  должен  быть соответствующий - "передающий"  его величие при выполнении  различных обрядов в вероисповедании Господа. Чтобы он все время  чувствовал, что  важнее  этого "дела" ничего  нет  в  этом  мире... Ведь ты помнишь из  Библии, что Моисей водил свой народ по пустыне  сорок  лет  специально для того, чтобы в каждом человеке умер  "сидящий внутри него раб"...

    Ты ведь наверное понимаешь, что  если  царем  поставить раба, то он по своему подобию и весь свой народ  превратит в рабов... И это так... И не потому что он ничего  другого не хочет, просто по другому он не мыслит и не умеет ...

    Поэтому еще раз повторяю, что, например,  христианское  учение для "царствующих"  и  "священно служащих", и если  ты этого не умеешь, то учись, для этого и дана тебе эта жизнь...
    Нет, ты наверное неправ... Ведь в церковь то, по моему, и ходят люди именно для того, чтобы замолить свои грехи...

    Правильно, я с тобой согласен, что это также важно, но оно не является  определяющим  фактором... Ведь если  судить по твоему то получается так, что человек в конце концов должен превратиться в слезливого грешника, который  всю свою жизнь плачется и продолжает грешить. Главное здесь в истинном раскаянии от своих неразумных привычках и их искоренение...

    Так что уже нельзя и поплакаться  Господу?..

    Ну почему же, можно, но не превращать же это в цель всей своей жизни...

    Ведь  ты  не станешь отрицать того, что если уж плакать перед Господом, то лучше всего от счастья и умиления, что Он всегда с нами... И это не должно влиять на настрой радостности и величия... Ибо ты, приняв веру, идешь к Богу, а не бежишь от Него... Если ты не имеешь этого настроя, значит ты еще не совершаешь Богоугодные дела, значит ты еще не истинный христианин... И правы  оказываются  представители  других религий, критикующих  в этом некоторых христиан, ибо  им  со стороны видней.

    В подтверждение этих слов, обращаю твое внимание на тайное учение, которое было распространено в Европе и имело "корни" в вышеупомянутом учении о знаках алфавита иврит...

    Это учение о  "Старших Арканах Таро" или "Та-Roch", что значит  буквально  "Дорога Королей", которое  заключалось в тайнах  заключенных  в  двадцати  двух  картах... Так вот там вместо двадцать второй карты  обозначающей "тав" была  введена "нулевая" карта представляющая "сумасшедшего"... Эта карта могла занять место любой другой карты... Она проникла и в обычные карты под названием "джокер".

    Вместо все объединяющего "тав" был введен все разъединяющий нуль - "сумасшедший"...

    Как мы уже говорили: "Христос - объединяет, а Антихрист - разъединяет."...

    Для чего это было сделано?.. Какой это имеет смысл?.. Кому это надо?.. К чему ведет  разъединение?.. Что это за нуль или сумасшедший?.. Какие надо сделать выводы?.. Смекай сам...

    А в чем же состоит тайна этих двадцати двух карт?..

    Ты, за период нашего общения через данное повествование, уже стал достаточно "интуитивен", чтобы  начать  принимать самостоятельные  решения... Дело здесь в том, что мы  должны  подойти  постепенно к осознанию того, что рационально - логической части ума сразу не постижимо. А для этого  необходимо, чтобы в работу включался наш рассудок и через открывающееся иррациональное, расцветающего как бутон невиданного прекраснейшего  цветка, нашего сердца, включал бы восприятие разума...

    Поэтому дальше, на прямой твой вопрос буду отвечать тебе косвенно, как было принято в древности, для того, чтобы наш "языческий" ум  понял, что есть нечто иррациональное, которое  он не может постичь... Это нечто выше его понимания, и  он  может  быть  этому нечто  только  "безмолвным"  свидетелем...

    Но как только, переходя от безмолвия, наш  ум  начинает говорить и судить об этом  нечто  и  давать ему оценку:  " Ой  какая  прелесть!.. О!  Как  красиво!.. Ну!  Какая гадость!.. ",  или,  еще  более  вероятно: " Ах!.. Как страшно!.. ", так  сразу  он перестает свидетельствовать, и, опять, "зацикливается" на суде...

    В русских традициях такой  человек  назывался  "сударь" или  "сударыня"... Суд в уме проводится с помощью известных ему слов или через образы... Словесная  наша оценка  чаще  всего  происходит, как мы говорим, наяву, а образная - во сне... Первую мы относим к описанию "объективной" реальности, а вторую – к "субъективной". Но ни первая  и ни вторая "реальности" не могут быть истинными, так как являются только "оценками" этой воспринимаемой  истины  проводимой  нашим  умом... Живя в этом мире, у  нас  появляется  необходимость по удовлетворению  потребностей  физического тела. В этих условиях наше сознание вынуждено  "привыкать"  к физической, эмоциональной и умственной деятельности человека, как говорится, отождествляется с этими деяниями... И, в связи с этим,  человек  вынужден  придумывать правила своего поведения, которые в той или иной мере обусловлены "социумом" который его окружает...
    Но эти правила оказываются далеки не только от  истины, но и от вышеупомянутой реальности, и  как бы  являются чистейшей фикцией определяемой, если можно  так выразиться, местническими  традициями... При этом мы оказываемся лицом к лицу с такими явлениями, когда сочетания, в принципе, положительных защитных функций заложенных в человеке, приводят к невероятным отрицательным последствиям...

    Рассмотрим один из возможных  примеров: " Известно, что мозг  беспокоен и это связано с основной его задачей  - необходимости поиска истины... Известно так же, что когда необходимо вспомнить что то одно, из большого  многообразия качеств, тот  же  мозг  способен "настраиваться" на это единственное и "вытаскивать" его из памяти...

    Когда объединяются эти две положительные  функции, в результате этого может образоваться одно из самых отрицательных функций - беспокойство переходящее в страх, что мозг в данный  момент времени, может "обладать" в своем уме только этим одним качеством, на которое он настроен, из всего того многообразия, которое нас окружает... И это соединение приводит к тому, что развивается условный рефлекс, что нам всегда чего то недостает..." Тут и начинается гонка накопления. Хочу это, хочу то и т.д. Причем  мы  начинаем  накапливать не только материальные предметы, но и эмоциональные ощущения,  и умственные знания. Мы стараемся, как можно больше накопить в своей памяти, читая книги, "просиживая часы" у телевизора, пускаясь в различного рода  экскурсии, путешествия  итд...

    Теперь ты читатель начинаешь понимать, что, несмотря на то, что вокруг нас все от Господа, но поступая, таким образом, мы все время "бежим" не только от Него, но даже оказывается и от себя...

    Ну, а как же здесь быть?..

    Просто надо "найти" Господа, а через него и себя... Вот этому то и учат все религии и духовные школы...

    Вспомни  принципы  царя, ему ничего не надо, у него все есть. А ты чем хуже царя?.. Ты же знаешь, что человек царь природы! Кто мешает тебе идти дорогой царей?..

    И так первая заповедь царя: " Мне ничего не надо, у меня все есть от  Господа!"...

    Учти, что в этом плане мир устроен очень просто... Когда ты  что то  захотел и пытаешься  насильственно "захватить" это, условно говоря, у  Господа, ты тем самым тянешь как бы "дверь" на себя, где  лежит то, что ты захотел, и  тем  сам закрываешь эту "дверь", потому что она открывается то совсем в другую сторону.

    В таком случае ты сам преграждаешь для себя доступ к тому, что ты хотел получить ...

    Когда же ты полностью полагаешься на Господа, ибо Он "знает все твои  нужды  наперед", необходимые для твоего эффективного духовного преобразования, Он Сам  открывает тебе необходимые "двери" и к тебе "поступает" необходимое, но уже по Воле Господней...

    В этом случае большое значение  приобретает твоя "наблюдательность",  "бдительность",  "внимательность" или "способность не спать", чтобы ты "распознавал", что тебе дает Господь в данный  момент времени и какую "проблему" ты  должен решать по Его Воле...

    Этот шаг к Господу  наиболее ответственный и тяжелый, и, поэтому  желательно, чтобы совершался тобою совместно с человеком  имеющим  в  этом  определенный  опыт. Это может быть и твой соратник, который "моет тебе ноги", т.е. постоянно корректирует твой путь. Это не исключает и того, что ты  также должен "мыть и его ноги", т.е. в чем то также корректировать и его путь.
" Вы называете Меня Учителем и  Господом, и правильно говорите, ибо Я точно то. И так, если Я, Господь и Учитель, умыл ноги вам, то и вы должны умывать ноги друг другу. Ибо Я дал вам пример, чтоб и вы делали то же, что Я сделал вам. "     

(Ев., Иоан., 13:13...15)

    Здесь, чтобы  наиболее эффективно выполнять указания своего соратника, становится необходимым  выполнение второй заповеди царя:

"Не суди! Да ,не судим будешь!.. "     

(Ев., Мат., 7:1;2)

    С того момента времени, когда ты в своем уме перестаешь судить кого то или чего то, выполняется условие соединения человека со Святым Духом...

    Третья заповедь царя: 

" Господь Бог наш есть Господь Единый. И возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим, и всею душою  твоею, и всем разумением твоим, и всею крепостью твоею. "    

 (Ев., Мар., 12:29;30)

    Четвертая заповедь царя: 

"Возлюби ближнего твоего, как самого себя. "     

(Ев., Мар., 12:31)

    Так  я пробовал  стараться  любить таких ближних, только, по моему, это  у меня  не получается  в полной мере...

    Ты, наверное, не обратил внимания на окончание той фразы.

    О!.. Так это окажется, что я как то должен любить и себя?..

    Вот-вот, теперь  ты  подошел  к одной из основных своих задач. И, по крайней мере, пока ты не найдешь себя, или не вспомнишь себя, ты просто не сможешь, как Завещал Спаситель, "любить Господа", а не полюбив Господа, не сможешь любить "самого себя", а, в свою очередь, не полюбив самого себя, не сможешь полюбить и "ближнего своего". Здесь все взаимосвязано. И, когда  ты  приступишь к выполнению этой задачи, только тогда можно будет сказать, что ты перестаешь "бежать" от себя и начал поиск Господа в себе...

    Нет!.. Кажется, ты не прав!.. Тогда другие, глядя на меня, могут сказать, что я эгоист...

Послушай, читатель!.. Это твой ум  придумывает всякие отговорки, чтобы не приступать к решению основной задачи... Так ему спокойней... Во первых, знающие  тебя  не осудят, а, во вторых, кто не знающий - ты  будешь для него служить источником познания...
А с чего же я должен любить себя?..

Например, за свою целеустремленность понять Законы Бога, и самоотверженность, чтобы их исполнить… Познание приводит к таинствам «Воскресения» - понимания Законов, а исполнение - к таинствам «Преображения» «грешной Земли» в страны Бога. 
Пятая заповедь царя: 

"Если Спаситель "алеф" и "тав", то ты  должен обладать всеми остальными двадцатью качествами царя.", как  мы  говорили с тобой  ранее, по своему  представляющие иерархические ступени лестницы духовного твоего развития.

         " Но не ползи по-рабски по ступеням.

              
Сорвешься вниз , отброшенный назад.

               
 Открыто ,  независимо ,  свободно

                 

По лестнице, ведущей вверх, иди! "
                    (В.М. Сидоров, "На Вершинах")

    В этом плане коллективу единомышленников эта задача становится более "по силам" , так как тогда Бог Сам распределяет каким качеством должен обладать каждый из его членов ...

" И говорит  им: чашу  мою  будете пить, и крещением , которым Я крещусь , будете креститься, но  дать  сесть у Меня по правую сторону и по левую -  не от Меня зависит, но кому уготовано Отцом  Моим. "     

 (Ев., Мат., 20:23)  
    Таинство восприятия «царственных вещей», которые находятся, согласно мифов дагонов, на «двадцати двух палубах корабля Номо (Ноя), человечеству уже известны в Писаниях. Но для их восприятия становится необходимым построить «Дом на камнях» (Евангелие) двадцати двух «Абстрактных ядер» (К. Кастанеда). Тайны этих двадцати двух скрыты в: алфавите – иврита; значениях Больших Арканов Таро (от слова Тора) и Ta – Rosh; Писаниях, например, в «кафизмах» псалмов Давида или в 22 посланиях апостолов.
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