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ОТ ОТВЕТСТВЕННОГО РЕДАКТОРА

Область иррационального без языкового мышления человека, как бы очерчивает телепатическую границу его разума между возможными состояниями его мудрости и рассудка. Это состояние сознания человека и изучают духовные школы и религии.

Когда сознание человека находится в «теоретическом» осмыслении «слова», его разум настраивается на «способности к само углублению».

«И когда образовал Бог Живых из земли всякого зверя полевого и всякую птицу небесную, привел он к человеку, чтобы видеть, как Он назовет их, и как назовет человек какое-либо живое существо, так и имя его. И нарек человек имена всему скоту и птицам небесным и всяким зверям полевым…»



(Тора, Брейшит, 2:19…20)

Человек, находясь в этом состоянии сознания, может изучать интимное таинство слов в соотнесении их с конкретными вещами. Согласно К. Кастанеды, это состояние сознания человека, открывает возможность называть все предметы находящиеся на «острове тональ». В науке, эта область согласования «терминологического словаря».

Когда сознание человека находится в практической необходимости «расстановки слов» в письме, его разум настраивается на способности к «решимости». 

«И научил Он Адама всем именам, а потом предложил их ангелам и сказал: «Сообщите мне имена этих, если вы правдивы». Они сказали: «Хвала Тебе! Мы знаем только то, чему Ты нас научил. Поистине, Ты - знающий мудрый!» 

(Коран, 2:29…30) 
Человек, находясь в этом состоянии мышления может изучать личные свои ценности - расстановку предметов на «острове тональ» в зависимости от своих потребностей. Этому состоянию сознания человека посвящены все канонические Писания религий, как свод аксиом с «идеальной» расстановкой ценностей для всего Человечества в целом, с точки зрения его Единства в божественном его предназначении. Согласно К. Кастанеды, это состояние сознания открывает возможность перестраивать свои личные ценности в зависимости от приоритета своих потребностей, и тем самым перестраивать свой личный «остров тональ» - первоочередность и «амплитуду» находящихся на нем необходимых  вещей. В христианстве – осознание своих грехов, и покаяние. В науке, это состояние законотворчества, обязательно базирующееся на принятых аксиомах, т.е., по большому счету, на Священных Писаниях.

Для проведения плодотворной дискуссии, по аспектам роли Учений в информационных системах познания Человечества, ее участники, представители различных культур, религиозных и научных взглядов, обязательно должны придти к некоему не “ущемляющему” друг друга соглашению – консенсусу.

Но как же придти к согласию в современном мире, когда развивающаяся в нем демократия сталкивает между собой совершенно различные культуры и идеологии: Запада и Востока, Севера и Юга?.. Ведь:

“…столкновение культур может утратить часть своей ценности, если представители одной из сталкивающихся культур уверены в своем общем превосходстве. Этот эффект усиливается, когда той же точки зрения (под давлением “сильного”) придерживаются представители другой культуры.”

 (К. Поппер, “Логика и рост научного знания”, изд. “Прогресс”, М., 1983 г., с. 579)
Если внимательно изучить труды и эти мысли К. Поппера, то оказывается он пользуется только западной литературой и ограничивает свой кругозор, превознося западную культуру. А, так называемый, “концептуальный каркас” теоретической науки давно очерчен, например, восточным философом Абу Али Ибн Сино в постановке им научных вопросов и в тринадцати посылках научной логики, выдержавших испытание временем в течение более 1000 лет.

Придавая философии иной смысл, кроме поиска любви к мудрости, т.е. устанавливая понятие “любовь” во всех ее проявлениях, в том числе и в мудрости, а именно делая из философии науку о доказательствах, современные западные ученые, ограниченные рамками чистого рационализма, придумали новые толкования и даже названия философии, говорящие о ее постоянном и пагубном влиянии на “социальную” и “политическую” философию – от Гераклита и Платона до Гегеля и Маркса.

Например, даже такой великий ученый, как Карл Поппер, не осознавая и не имея в виду первоначальную цель философии, самонадеянно утверждает: “…я доказал, что по основаниям строго логического характера предсказать течение событий невозможно”. И в тоже время признается, что “Нищета историцизма” и “историцизм представляется как блестящее интеллектуальное построение”, а весь логический “историцизм”, которым он сам, как единственным способом, пользуется и предлагает:

“Проанализируем его (“историцизма”) логику – иногда такую тонкую, такую убедительную и такую обманчивую – и докажем (опять), что недуг, которым она страдает, является врожденным и неисцелимым”.




(К. Поппер, Нищета историцизма, М., 1993 г.)
В этом плане, еще Энгельс в своей работе “Людвиг Фейербах и конец классической немецкой философии” показал торжество материализма и самостоятельность практицизма как науки, на основе рационалистического мышления, оторванного от духовного развития человека, опирающегося только на опыт и деятельность инструментального и предметного поведения. Философия, как наука духовного развития, поставленная “с головы на ноги”, перестала выполнять функции религии в сфере самопознания и этики, а значит, стала просто материализмом, в котором нет никакого дела до живых существ и как таковой жизни на Земле. “Классическая” понимается как наиболее полно отражающая настроение, мысли и жизнь человека и общества в определенный временной период. В то время, т.е. в период поклонения только “капиталу” или экономике, как основного двигателя человеческого общества, идеализм перестал воздействовать на умы из-за церковного разногласия, и радикального разочарования интеллигенции, на фоне зарождающегося экзистенциализма, сведя жизнь человека как «экономически заинтересованного робота».

В этот период и в ходе обесценивая религии и философии, откровения потеряли значение для народа. «Традиционные общества», державшиеся верой в сверхчувственный мир потеряли силу и не выдержали исторического испытания.

Человек, пишет Хайдегер, снова оказывается перед лицом абсолютной пустыни, перед лицом мира без бога, или ничто. Не имея трансцендентной опоры, он не может стойко перенести жестокие невзгоды. Он впадает в житейский страх (Furcht). Этот страх калечит первооснову человека: его изначальная тоска по безусловному теряет свою чистоту и требовательность. Индивид начинает смешивать безусловное и самые вульгарные его сурагаты: пророчества и рецепты социальных алхимиков, утешительные иллюзии, обещания демагогов. Он ищет опору в стандартной определенности анонимного, конформистского сознания (Хайдеггер обозначает его категорией “Man” – Heidegger M. Holzwege. Frankf. Am M., 1954, S. 203).

Результатом деятельности таких людей, отказавшихся от этических Законов Бога и не берущих на себя ответственность за свое духовное возрождение, явилось рождение «класса» пролетариев, готовых вступить в любую организацию, хорошо финансируемую и с высокой оплатой, и не важно с какой идеологией. Понятие пролетарий связано с тем, что такой человек, с духовной точки зрения, имеет способность только к воспроизводству себе подобных. Такой пролетарий явно тяготеет только к материальной практичности связанной с «Золотым Тельцом», из-за поклонения которому, еще во времена Моше, тот разбил «Первую Пару Скрижалей Завета», как бы находящихся в области нашего рационального мышления.
Механизмом образования такого типа людей является “свобода” без ответственности, а оправданием этой “свободы” - вечные дебаты (споров больше, но “Вавилонская башня” не приблизила человека к истине). Опасностью для общества является увеличение количества таких пролетариев нищих духовно, но не имущественно. 

Противостоянием этому является высокая естественная организованность человечества и теоретическая социология, базирующаяся не на капитале, а на абсолютных ценностях человечества, практически осуществляющая научный подход к организации и самоорганизации человечества; соблюдающая закон социологии: сохранение единства человечества и каждой индивидуальности, а в теории познания, признающая уровни сознания и этику. 

В качестве материала науки и существующих общественных устоев социальной жизни и образа мышления, а также возможность их преобразования главное условие и решающие (реформации, трансформирования) предпосылки – это установка на реализацию нравственного образа жизни путем интеллектуально – духовного и этического самосовершенствования.

Но может быть пророчески прав Гуссерль предсказав, что последним этапом на пути к этическому обществу стоит такая социальная организация, культивирующая максимальную прогматическую науку.

Свое пророчество Гуссерль представляет так (husserliana. Bd. VI. S. 329):

“В отдаленной перспективе мы интендируем претворение людей в новое человечество, адекватное абсолютной самоотверженности абсолютного теоретического понимания. Исторически, однако, этому высокому синтезу теории и практики, в котором будет доминировать теоретическая установка, предшествует другой, низший их синтез, выражающий себя в сугубо практическом оценивании ограниченных результатов теории, а потому опускающий универсальность теоретических интересов в специализированные частные науки.”

С того момента, как любовь к истине нашла в философии свою устойчивую культурную форму, самой философской мысли свойственно предполагать, что развитие общества завершится доминированием теории над практикой, а затем их полной гармонией.

Усиление ответственности каждого человека на всех уровнях сознания Человечества, и высокая научная организация сообществ его информационных систем познания, поможет быстрее покончить с революциями “открытого” общества, обусловленные духовной безграмотностью его членов. 

Р.А. Миллер, в серии своих книг: «Исследователю духовных таинств»; пытается предложить абстрактные иррациональные «ключи» помощи для преодоления этой духовной безграмотности, путем исследования читателем уже давно известных Человечеству канонов Священных Писаний.

Ответственный редактор А.М. Гаджиев
Р.А. МИЛЛЕР
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ВВЕДЕНИЕ

Задумываясь над вопросами мироздания, глубоко удивляешься, насколько в древние времена философы могли проникать в таинства окружающего нас мира. И невольно задаешь себе вопрос, что же такое произошло с Человечеством, что современная наука, так колоссально способствующая развитию техники и технологии, все же, как-то однобока? И теряет свое преимущество, когда человек начинает задумываться и спрашивать самого себя: 1. А что же такое жизнь? 2. Каковы ее цели и задачи? 3. Неужели через всего на всего каких-нибудь несколько десятков лет я умру? 4. Тогда откуда я взялся со своими индивидуальными запросами и потребностями к этой жизни? 5. И зачем я жил и мучился, хотя и стремился быть счастливым? 6. Неужели я всего на всего подобен, хотя и интеллектуальной, но все-таки механической машине? 7. И в чем тогда заключается принцип нашего заблуждения, что мы живы, а не мертвы, как мертвы созданные Человечеством машины?  8. И что тогда хотят от меня эти странные люди, ищущие Первотворца - Создателя всего того, что меня окружает?

Так можно задавать миллионы разных вопросов. Но кто же на них ответит, если я никому не верю, что они ответят мне правильно. Ведь в этом же заблудилась даже наука. 

Ну что же все-таки произошло? Наука же развивалась и не стояла на месте? 

Читатель! Никому ты не поверишь, если сам в себе не начнешь рассуждать, анализировать и учиться на своих индивидуальных выводах. 

Почему же это я не поверю?.. Что я хуже других?..

Как раз то, в этом мире, почти все мы одинаковы в смысле того, что попали в «Завесу Неведения – Вавилонского Плена». Теперь, согласно Торе, у нас спутаны языки и мы не можем договорится друг с другом.

Но что здесь особенного? Я говорю на своем родном языке своего народа, пусть себе другие народы говорят на своем. В этом случае, я же могу разговаривать и договорится со своим соплеменником?..

Нет! Ты глубоко ошибаешься, если так думаешь. Хотя сам процесс расхождения, со временем течения веков, языков разных народов так же связан с этим «Вавилонским Пленом»,

Дело здесь в другом. И это связано с нашей человеческой сущностью. В литературе, например, И.Н. Каленаускас объясняет это явление существованием так называемого «социального метаболизма» и понятии интертипных отношений в информационном обмене между людьми, интеллектуальные «механизмы» которых заложены в нас от нашего рождения.

В связи с механизмами этого информационного обмена, оказывается существует невероятный факт того, что если я высказал какую-либо свою мысль, то это не говорит о том, что я ее так же как и все понимаю.

Как это так?..

А так, что чтобы понять мне высказанную свою мысль, в нашем разговоре должны участвовать представители всех языковых сущностных (личностных) структур человека. И только тогда, когда в этом разговоре выскажутся все об этой высказанной мной мысли, без искажения ее смысла, как они ее поняли, то от последнего я смогу воспринять то, о чем я высказался первоначально и понять свою высказанную ранее мысль.

Поэтому, чтобы понять хотя бы только самого себя, что я сам себе и другим высказываю, становится необходимым собрать общество единомышленников, согласных посвятить себя исследованию духовных тинств. И в этом обществе должны присутствовать представители всех языковых сущностных (личностных) структур межсущностного общения человека. Это происходит потому, что человек, находясь в «Вавилонском Плену» социального метаболизма, говорит оказывается на одном языке, а воспринимает информацию совершенно на другом…

В этом случае совершенно по другому мы можем воспринимать информацию Священных Писаний и их интерпретации, высказанную или написанную пророками и мудрецами народа «Эрэц Йисраэйль», потому что они, с божьей помощью, были освобождены от этого «Вавилонского Плена». Это же явление мы встречаем и в христианстве, когда человек начинает говорить «от Святого Духа». И имено только по этому, в христианстве утверждается, что единственным Спасителем на Земле для человека является Его спасительное Живое Слово, которое присутствует в Священных Писаниях.

Так вот, на этом фоне высказанных закономерностей о информационном метаболизме, прослеживая исторические события развития человеческой мысли, можно придти к неожиданным выводам. 

Куда развивается наука? 

Ну, конечно же, собирая коллективы единомышленников, углубляется, все в более и более частные вопросы природы мироздания. 

А куда ведут эти вопросы? 

Конечно же, к различного рода тонкостям. 

А какие тонкости изучают наши естественные науки, и ведущая их физика, в частности? 

Конечно же, тонкости материального мира. 

А что же мы хотим тогда от этой физики получить, если в ее задачу не входит познание жизненных вопросов? 

Но она же влияет своими выводами на современную философию. 

Значит, и современная философия уже также не решает те же жизненные вопросы. 

Но она же влияет на политику современных правителей мира сего, например, идеологией такого великого «западного» ученого - материалиста, как Карл Поппер. 

А куда тогда ведет эта современная политика? 

Конечно же, к мертвой механике и мертвому миру. 

Отсюда мы и наблюдаем деградацию и уничтожение Человечеством жизни на Земле? 

Да! Посмотри, например, за какую работу платят больше денег! За ту, которая приносит наибольший вред природе. 

Но не работать то я не могу, мне же надо зарабатывать деньги, чтобы кормить и себя и семью. Как и чем, я могу изменить создавшуюся ситуацию? 

Тем, чтобы ты и все окружающие тебя люди, собираясь в коллективы единомышленников, учились задавать себе вопросы и, затем, сами себе на них отвечали. И конечно же, если в этих дебатах, каждый не будет ограничиваться своим индивидуальным опытом, а будет учиться на опыте Человечества, отраженного нам в Священных Писаниях.  

Родившись здесь на Земле, мы на ней оказались все едины в ответе за процветание ее жизни. Ведь если правы религии в том, что проповедуют вечную жизнь, то где же ты будешь жить после твоей смерти, если разрушишь среду обитания на Земле? 

А религии говорят о царствии Небесном. 

Но если таковое и есть царствие, то кто же тебя туда пустит? Если ты «нагадил» на Земле, то кто же тебе даст такую возможность «обгадить» и Небеса? Ведь ты наблюдаешь же сейчас глупейшее явление, когда террористы взрывают себя в окружении массы людей и убеждены, что это они делают во имя Бога. 

А кто их учил этому? 

Неужели учителя религий? Это же совершеннейший абсурд. 

Это происходит все от той же духовной безграммотности людей, которые пришли к этому от эйфории «скачка» материалистически направленных практических наук без учета этических законов Бога.

Но почему же Человечество свернуло к этому материализму? 

Наверное, с приходом письменной граммотности, Человечество постепенно увеличивало и совершенствовало свою интеллектуальную базу. Совершенно естественно, что вновь родившийся гений стремился создать, что то новое, отличное от старого. А если все это «старое» заполнило собой все верхние этажи духовных знаний, то этот гений создавал уже нечто более тонкое. А куда эту тонкость ему оставалось направить, если пророки уже все сказали о духовном. Конечно же, не отвергая духовное – теоретическое (где Тео – Бог; рейя – истечение из Него Святого Духа, а этическое – обязательное исполнение Его Воли заповеданной нам через Его пророков), а, затем, не нарушая этого, пояснять и развивать частное -  материальное – экспериментальное - практическое. 

А, увлекшись частным, забыв о божественной этике, Человечество оказалось перед фактом разрыва философских своих принципов познания: физики от метафизики, а современной метафизики – оккультных наук от религии. 

А в чем же заключается главный секрет этого разрыва? 

От неправильного понимания многих тайных религиозных обрядов посвящения. Например, обряда «обрезания» потребностей «крайней» нашей материальной «плоти», без исполнения которого говорить о причастности к какой-либо из религий и, даже, к маломальской духовной школе не имеет никакого смысла. Ведь она – эта плоть естественным образом все время «просит», чтобы ее чем-либо «накормили» или «вывели» из нее лишнее. 

Тем более что при современном экономическом ажиотаже реклам и устремлении нашей науки к материальной практичности, оторвавшейся от принципов божественной этики, являвшейся еще во времена Аристотеля началом всех практических наук,  никак нельзя сказать, что эти наши потребности «обрезаны». 

О  ЦЕЛОСТНОСТИ
" Он сказал им в ответ: для того, что вам дано знать тайны Царствия Небесного (Заповеданного), а им не дано. Ибо кто имеет, тому дано будет и приумножится, а кто не имеет, у того отнимется и то, что имеет... " 


 (Ев., Мат., 13:11;12)
    Ты помнишь из Торы или Библии, что когда Бог сотворил Еву из ребра  Адама, тогда и произошло нарушение  их целостности в восприятии их Царства Божьего. Еще не было никакого греха, но уже  им было запрещено  касаться кое - каких деревьев в раю и вкушать с них плоды. Получается так, что пока человек не целостен, эти деревья и их плоды опасны для него даже в Раю. Напрашивается вопрос, почему в Раю змий искуситель мог соблазнить только Еву?..

    Если это так, то получается, что  после проведенной операции по сотворению Евы, их восприятие Царствия Божьего было разделено на две части, в частности, внешнюю и  внутреннюю.                                                

    Адам через  внешнее свое восприятие мог непосредственно общаться с Господом, а через внутреннее - с Евой, и через Еву  со всем остальным творением в раю. Ева же, через внешнее свое восприятие могла общаться  со всем творением в раю, а через внутреннее - с Адамом, и через Адама с Господом.

    Ну, а теперь поговори насчет целостности, когда к этому добавились еще последующие грехопадения Человечества...

    А какие ты имеешь ввиду?..

    Первое - Ева и Адам вкусили запретный плод; второе  - Каин  убил  Авеля;  третье - "Вавилонский (в завесе) плен" - смешение  языков  за "строительство Вавилонской башни"...

    Да!..  Вот это мы "влипли"!..

    Ну  делать-то  нечего. Не  продолжать же  тонуть. Давай разбираться...

    Так, если змий соблазнил Еву, то она, можно сделать вывод, не имела  целостности  в восприятии  внешней  стороны  Рая. Иначе бы змий  не смог ее обмануть... Ну да!.. Она же сотворена из внутренней части Адама...  О!..  Значит Адам не имел целостности  в восприятии  внутренней  стороны Рая,  ибо "лишился" внутренней своей части.

    Все сходится!.. Кто такой змий?.. То, что нас искушает до сих пор!..  Мирское!.. Та часть мирского, которая от Антихриста – не завершенность восприятия внешнего мира. Значит, можно сказать, что  змий искуситель – прообраз не целостного  мира... Так мужская половина Человечества "по привычке" думает, что она продолжает воспринимать целостность внешнего мира Рая и творит "благое" дело. А мир то изменился, он проклят вместе со змием. Мало того еще и проклята земля.     Да еще  каждому  из нас  "вставлен" блок личностного восприятия, за  последнее  грехопадение, связанное со «строительством Вавилонской Башни». А остановиться  в своем  "творчестве"  он не может, ибо сказано, что если кто будет убивать Каина (на иврите Каин - Подобен Ничто), т.е. здесь отдаленно можно понимать, как - Попусту Время, то с того  семью семь раз "спросится"... Вот и смекай!..

    Ну, а что же женская половина?..

    Она уже наказана... Как ей кажется, она имеет неискаженную картину внутреннего восприятия Рая... И  рожает "себе" и рожает, но в мир-то и на землю проклятые... И  родившись здесь мы  и получаемся "великомучениками"...

    По моему от нашего разбирательства легче не стало...

    Что же мы имеем?..

    Искаженную нашим грешным восприятием картину мира и земли...

    В Раю, когда была сотворена  Ева, не целостность нашего восприятия, символично, можно представить змием свернувшимся в полукольцо... А после всех грехопадений Человечества – этот змий свернулся уже в три с половиной кольца...

    А, что же осталось не проклятым?..

    О!.. Эврика!.. Небо Рая - Заповеданное Господом!..

    Мужская  половина  Человечества!..  Вы имеете шанс наблюдать, через блок своего личностного восприятия, "часть" не  искаженной  внешней  "картины"  Заповеданного!..

    Женская половина Человечества!..  Вы имеете шанс наблюдать, через такой же блок своего личностного восприятия,  но уже "часть" внутренней "картины" Заповеданного!..

    Вот вам и Царствие Небесное - оказывается Божьими  Заповедями, представленные нам пророками в Священных Писаниях!!!...

ГЕОЦЕНТРИЧЕСКАЯ  СИСТЕМА

Но где же может находиться это «Царствие Небесное»?..

Современная наука говорит, что все планеты солнечной системы вращаются вокруг солнца, и мы, слыша это утверждение, мыслимо рисуем их траектории в виде круга. Однако, если быть точным, то это не совсем так, так как само солнце по какой то сложной траектории вращается вокруг центра нашей галактики, галактика же – во вселенной, вселенная – во вселенных и т.д. Поэтому, точнее сказать, планеты в пространстве также описывают замысловатые траектории, на которые воздействуют массы окружающих их материальных объектов, т.е. солнца, планет и т.д.

Чтобы расчеты траекторий были более точны, вводится понятие мнимого центра массы любого цельно двигающегося объекта. Вокруг этого центра масс и происходит это движение. И, так как в нашей солнечной системе масса солнца во много раз превосходит массу ее планет, то его положение и определяет мнимый для расчетов суммарный центр масс, точное положение которого определяется положением всех планет солнечной системы. Если мы хотим увеличить точность своих расчетов, то тогда должны учитывать влияние, на положение этого центра, положение окружающих его звезд, созвездий, центра нашей галактики и т.д. Но так как все движется во времени, перемещается и этот мнимый центр масс.

Для человека же, находящегося на земле и притягиваемого всемирным тяготением к ней – матушке, этот мнимый центр масс оказывается отнюдь не на солнце. Поэтому в древности, с духовной точки зрения, центром мироздания для человека считалась именно Земля. А, например, в некоторых духовных школах влияние на характер человека, в момент его зачатия или рождения, объяснялось положением планет, включая и солнце, влияющие на положения центра массы Земли. Так появились всем известные гороскопы.

В современной физике, известно четыре вида взаимодействия материальных объектов в пространстве: слабое, сильное, электромагнитное и гравитационное. И так как гравитационное взаимодействие наиболее «тонкое» в материальном мире, то можно предположить, что духовный мир, еще более «тонкий», влияет на этот материальный именно через него.

Когда человек задает вопрос: «Где же находится Бог?», то лично для него Он (Его влияние) находится в центре его массы, для группы людей в центре их массы, а для всего Человечества Он, оказывается, приближен к центру массы Земли. Поэтому для Человечества Он находится на Земле (на ее «Небесах»), и, в то же время, так как любой центр масс является мнимой нематериальной точкой, то говорят, что Он не от мира (материального) сего: «Он везде и нигде!».

Древние философы говорили, что мир не таков, какой мы его видим. Мы видим только майю – мираж – марево прямого и отраженного света, так как наше видение его зависит только от взаимодействия электромагнитного излучения с окружающими нас вещественными предметами. Наблюдая свет от звезд и галактик, современные ученые говорят о «разбегающихся» галактиках, забывая о том, что если бы они наблюдали их с помощью гравитационного поля взаимодействия, то смогли бы осознать совершенно противоположную картину, в которой галактики бы «сбегались» в свои центры масс.

Наблюдая мир в электромагнитном поле, человек оказывается как бы «перевернутым», например, относительно гравитационного поля взаимодействия. Поэтому то приверженцы учений догматических религий не согласны с теми, кто увлекшись успехами материалистических наук начинают думать, что «Царствие Небесное» находится где то там в космосе. Поэтому, даже с точки зрения материализма, с учетом гравитационного взаимодействия, для Человечества «Царствие Небесное» находится на Земле, в «Эрэц Йисраэйль», т.е. там, где Есть Прямое Видение Желания (Намерения, Воли) Бога (Силы, Возможности).

«НООСФЕРА»  ЗЕМЛИ

«Ни хлебом одним будет жить человек, но всяким Словом, исходящим из уст Божьих»

Согласно учению о существовании «Ноосферы Земли», религиозному мировоззрению о «Царствии Небесном», и «Новых Видящих» (К. Кастанеда) о «Вселенной Орла», можно принять тот факт, что Человечество живет в неком Едином Информационном Поле Земли, управляющим процессами Жизни на ней. Причем процессы Жизни мы наблюдаем в каждой индивидуальной душе, а связь ее с Информационным Полем осуществляется посредством Святого Духа от Бога и различных «служебных» духов, в задачу которых входит управление различными свойствами организмов. Задачи Святого Духа отличны от «служебных» духов. Когда человек их «путает» «смешивая» от них информацию, то попадает в различные заблуждения.
Но как же распознать, где Святой Дух, а где «служебные»?..
Чтобы отличать их информацию и не заблуждаться, человек на протяжении всей своей жизни должен постоянно учиться. В науке известны два способа обучения. Первый, связан с теоретическим изучением и анализом уже известного опыта Человечества, например, описанного в Священных Писаниях, путь Торы. Второй – с получением практического – экспериментального опыта, осуществляемого путем проб и осознания собственных ошибок, путь Нового Завета.

Получается так, что на теоретическом пути человек как бы учится посредством осознания чужих ошибок, а на практическом – путем получения «ударов судьбы от несения креста своего» и осознания своих лично индивидуальных ошибок. Естественно, что путь первого, в обучении, оказывается на много короче, чем путь второго, но обязывает первого быть «живым в Духе Бога», когда он проводит анализ таинств содержащихся в Священных Писаниях. К. Кастанеда, первых причисляет к сновидящим, а вторых – к сталкерам.

При соединении человеком анализа Писаний с Духом от Бога, в нем рождается Живое Спасительное (Йешуа, Иисус, ИСО) Слово Божье, заключенное в Благой Вести от всех пророков Бога. Поэтому существует утверждение, что время прихода Мессии Человечеству будет приурочено тому времени, когда по всей Земле будет проповедано Всеобщее Евангелие, т.е. вся совокупность Священных Писаний всех времен и народов, позволяющее каждому человеку разобраться в их духовных таинствах.  
«МИФ  КОНЦЕПТУАЛЬНОГО  КАРКАСА»

«Рациональная и плодотворная дискуссия (в науке) невозможна, если участники ее не имеют общего концептуального каркаса основных предпосылок (Священных Писаний) или по крайней мере не достигли соглашения по поводу такого каркаса с целью проведения данной дискуссии.»                (К. Поппер, там же, с. 559…560)
Почему же это так?..

Потому, что для проведения плодотворной дискуссии, ее участники, представители различных культур, религиозных и научных взглядов, обязательно должны придти к некоему не «ущемляющему» друг друга соглашению – консенсусу.

Но как же придти к согласию в современном мире, когда развивающаяся в нем демократия сталкивает между собой различные культуры и идеологии: Запада и Востока, Севера и Юга?.. Ведь (там же, с. 579):

«…столкновение культур может утратить часть своей ценности, если представители одной из сталкивающихся культур уверены в своем общем превосходстве. Этот эффект усиливается, когда той же точки зрения (под давлением «сильного») придерживаются представители другой культуры.»  

Заведомо неоспоримо, что только приятие «изюминок» всех культур может расширить кругозор человека. Дело здесь заключается в том, что как отмечает Уорф (Новое в лингвистике, вып. 1, М., ИЛ., 1960, с. 135…198):

«Сам Уорф и некоторые из его последователей утверждали, что все мы живем в своего рода интеллектуальной тюрьме (рационализма): тюрьме, стены которой возведены структурными правилами нашего языка. Я готов принять эту метафору, хотя следовало бы добавить, что это очень странная тюрьма, поскольку обычно мы не осознаем факт своего заключения. Осознавать это мы начинаем только при столкновении культур (открывающим нам «взгляд со стороны»).» 

 (там же, с. 581)
Далее К. Поппер пишет (там же, с. 581):

«Наши тюрьмы – это (и есть) наши каркасы.»   

И эти каркасы заведомо и неотъемлемо встроены в наш язык. И поэтому, когда мы встречаемся с языками двух и более различных идеологий, мы не можем полностью согласиться с теорией Тарского (Tarski A. Logic, Semanties, Metamathematics. Oxford, Clarendon Press, 1956), что понятие истины не релятивизовано по отношению к языку (К. Поппер, там же, с. 576): 

«Согласно теории Тарского невозможно, чтобы из двух высказываний, являющихся переводами друг друга, одно было истинно, а другое ложно. В теории Тарского понятие истины не зависит от языка и не релятивизовано по отношению к нему.»  

Не могут помочь здесь и переводы с одного языка на другой (там же, с. 577):

«Совершенные переводы с одного языка на другой – явление чрезвычайно редкое, если вообще возможное. Однако эти затруднения, хорошо известные всем переводчикам, следует четко отличать от обсуждаемой нами ситуации – не возможности описания на одном языке положения дел, которое вполне можно описать на каком-либо другом языке.»;  

тем более, когда мы сталкиваемся с проблемой перевода канонических текстов Священных Писаний, в которых заведомо заложено несколько уровней их понимания, в зависимости от духовного состояния само-о-со-знания, в котором может находиться постигающий их человек. 
И, в принципе, прав оказывается Мухаммад, когда заявляет, что для каждого народа, с его конкретным языком, необходим свой «посланник».  К Поппер, с точки зрения научного метода познания, по этому поводу пишет (там же, с. 579):
«Я считаю, что возможная непереводимость некоторых высказываний является, наверное, наиболее радикальным следствием, которое можно извлечь из явления, названного Куайном (Quine W. Word and Object. Cambridge, MIT Press, 1960) «онтологической относительностью.»  

Потому, что (там же, с. 578):

«Дело в том, что в самую грамматику двух различных языков могут быть встроены два различных взгляда на то, из чего сделан мир, два различных понимания основных структурных характеристик мира.»  

Поэтому (там же, с. 584):

«…ученые обычно действуют в рамках общего концептуального каркаса, следовать которому обязался каждый из них. (Мне представляется, что каркасы такого рода тесно связаны с теми образованиями, которые Мангейм называл «тотальными идеологиями».) Периоды, во время которых ученые соблюдают свою верность каркасу, рассматриваются как типичные. Это периоды «нормальной науки». Ученые же, которые работают описанным образом, признаются «нормальными учеными».»  

Нами же предлагается перейти к приятию «цепочки иерархически взаимосвязанных каркасов» обусловленных уже накопленным духовным потенциалом всего Человечества в: Писаниях религий и духовных школ; метафизических откровениях (оккультных науках); новейших трудах современной практической науки. Хотя мы отдаем себе отчет, что (там же, с. 584…585):

«…при переходе к новому теоретическому каркасу (хотя и) наблюдается даже нечто похожее на «прогресс». Однако этот прогресс вовсе не состоит в приближении к истине, а сам переход не направляется рациональной дисскуссией по поводу относительных достоинств конкурирующих теорий. Она не может направлять этот переход, так как действительно рациональная дискуссия представляется невозможной вне установленного концептуального каркаса.»  

И что Писания и религий, и метафизики, и практических наук несоизмеримы между собой (там же, с. 585):

«Вполне понятно, что два (и более) различных образа жизни и два различных способа видения мира несоизмеримы.»  ;

Так что, в этом случае, концептуальный каркас не помогает?..

В этом случае, система из иерархически соединенных каркасов позволяет соединять несоизмеримое, чтобы здраво понимать: что есть что; и в какую сторону направлен вектор регресса, а в какую прогресса.
Это еще необходимо сделать, чтобы внести ясность и прекратить споры, какая же «пища» лучше: духовная в Писаниях религий, душевная – в метафизике; или биологическая и материальная в практической науке. Чтобы каждому ученому было ясно, что какой миф концептуального каркаса он принял себе, в той тюрьме пусть и живет и не разглагольствует при современной размножающейся лавине информации, чтобы не сбить других с толка, что его тюрьма и заблуждения лучше, чем у них.

Но здесь же нужна какая то согласованность?..

Да, прежде чем продолжить наши выкладки, мы должны еще придти к соглашению о применяемых в нашей работе терминах (там же, с. 590):

«Существует еще одна специфическая форма мифа концептуального каркаса … Она находит свое выражение во взгляде, утверждающем, что, прежде чем начать дискуссию, следует достичь соглашения (и в частности) о словаре, например при помощи операции «определения наших терминов».»  

Чтобы подчеркнуть преемственность выводов К. Поппера, блестяще выявляющих нищету тюрьмы научного «практицизма», по сравнению с возможностями теоретически духовно – обоснованных дебатов; как Луне признать, что она пользуется благами Солнца, но воспринимает это как должное и потому полностью отдает свое внимание, одной своей стороной, только Земле; терминология применяемая в данной работе максимально приближена к той, которой пользуется и К. Поппер. Но когда мы будем касаться анализа таинств содержащихся в Священных Писаниях, то, так как это будет относиться к другим каркасам в их общей цепочке, эта терминология естественно будет адекватна им.
«ДЕРЕВЬЯ» ЦЕЛОСТНОСТИ ИЕРАРХИЧЕСКИ СВЯЗАННЫХ  «КОНЦЕПТУАЛЬНЫХ КАРКАСОВ» СПАСИТЕЛЬНОГО ЖИВОГО СЛОВА

« И сказал Бог Животворящий (Живым Словом): Вот человек стал как один из нас в познании добра и зла. Теперь, может быть, протянет он руку свою, и возьмет от дерева жизни, и поест, и будет жить вечно»                   (Тора, Брейшит, 3:22)
В Писаниях мы встречаем «деревья» в виде структуры перечней родословных. Но эти деревья отличаются друг от друга их внутренним имен – содержанием (Мокшадхарма, 286:2):

«О именах сокровенного бога богов слушай,

Чудесных, тайных и явных, Бхарата!»



Из древних Писаний видно, что во все живущее проникает Высший Разум – Буддхи (там же, 304:21…49):

«Знай, двенадцать тысяч лет в юге, 



четыре юги составляют кальпу; 


Десять сотен кальп называются днем Брамы, раджа;

Столько же длиться ночь, по ее исходе пробуждается (Брама)

И производит бесконечно деятельного Махана, 

   



первородную сущность 

(Уроженца – Сына – Оживляющее Слово Высшего Разума),

Вселенную, которой присущ образ, производит тот


Шамбху (Шива), Без-образный, Самосущий.

Он – малость, легкость, достиженье; он производит




непреходящий Свет, Того Владыку, 

У него везде (частицы Его Тела и Крови) руки, ноги, 





везде глаза, головы лики,

Уши, повсюду в мире; все объемля, он пребывает.

Владыка Хираньягарбха, он называется также Буддхи,

Он Махан в (учениях) йоги и еще Нерожденный Виринчи.

В учении Санкхья он обозначается Множественным по сути,

Многообразным, Душой вселенной, Единослоговым





(АУМ) – таково преданье.

Он окружен не единым по сути; он из себя (Я есмь путь,

и истина, и жизнь) тройственный мир создал;
По своей множественности он считается Всеобщим.

(Этот тройственный мир, с точки зрения: 

1. Животворящего Духа, это: «амрита» индуизма; сосуды с «Живой» и «Мертвой» водой, в сказках; Сосуды «Хабад» иудаизма;

2. Живой Души, это: пример Спасителя в Его пути, и истине, и жизни у христиан; учение о трех «гунах» индуизма; дебат в познании: кто говорит; кому говорит; о ком говорит). 

«Он, подвергаясь переменам, самого себя собой производит,

Многомощный, Основу личности (аханкара), владыку


существ (Праджапати) создающего самосознанье.

«От него, непроявленного (духовного),


 произошло проявленное (душевное); (как 


непроявленное), его именуют источником знанья;

А как (проявленное), как Махан, Основа личности (аханкара),





он есть источник незнанья.

Беззаконие и закон также из одного возникли;

Знанием и незнанием их называют те, что постигли



Шастры (Предания) и Шрути (Писания).»

«Произведение сутей (бхутов) от Основы личности,



о, царь, есть третья ступень, знай это…»

«Четвертая же – во всех (производных)  личности





происшедшие (изменения).

Производные эти: пространство, ветер, огонь, вода, земля;

Им соответствуют: звук, касание, образ, вкус, запах.

  Соответственно возникли и десять (индрий),





 это несомненно.»

«Пятая (ступень), знай, владыка раджей, есть



производные органов, согласно их целям;

Ухо, кожа, глаз, язык и нос – пятый,

Речь руки, ноги, детородный уд и органы выделения – 

Таковы органы восприятия и органы деятельности, раджа;

В сочетании с манасом (умом) они возникли.»

. . . . .

«Эти двадцать четыре («старца» в Ев.) основы (таттвы) 




пребывают во всех творениях;

Так область непроявленной (природы) мудрые





называют преходящей,

Но проявляется посредством Знания двадцать пятый.

Их познав, не скорбят брамины, знающие все досконально.»

БЛАГАЯ ВЕСТЬ ОТ БОГА, КАК «ТЕЛО ЕДИНСТВА» «КОНЦЕПТУАЛЬНЫХ КАРКАСОВ» ПИСАНИЙ И «КРОВЬ ПОДОБИЯ» ИХ АКСИОМАТИЧНОЙ СУТИ

Таким образом, в последнее время, в науке стало складываться понятие о существовании некоего «концептуального каркаса», в рамках которого только и можно обосновать то или иное обсуждаемое явление. Но так как наука, на поверку, разделилась на различные области познания, то естественным образом каждая такая область стала формировать сугубо свой концептуальный каркас.

В этих условиях современные философы, призванные обобщать достижения этих разделившихся наук, столкнулись с трудностями необходимости объединения различных их концептуальных каркасов. Упрощая себе задачу путем выбора «приоритетных открытий», в этом плане на философ существенно повлияли так названные «естественные науки». Головокружительный успех физики, математики и, на их основе, техники, постепенно привел к забвению того факта, что физика в древности была призвана изучать явления только «неживой природы». Живую же природу в те времена изучала метафизика.
Но ведь это же ведет к расколу?..
Да, так в философии он и произошел : 1. Последователи физики постепенно сформировали концептуальный каркас современных наук, «свернувших» в изучение мертвого, в органика – биологическом плане, материализма; 2. Последователи же, отстаивающие идеалы метафизики и всего живого, обосновали различного рода оккультные науки, в основном основывающиеся на идеалистической философии.

Так в философском споре различных течений между материалистами и идеалистами, оказалась в забвении древняя философия Платона, Аристотеля и др., в основе своей не противоречащая существовавшим в те времена религиозным догматам.

Если современный человек задумывается, чтобы определить цель своего существования, о смысле жизни и намеревается разобраться в таинствах истинных – абсолютных ценностях Человечества, то сталкивается с массой концептуальных каркасов различных частных наук, оккультных наук и религиозных течений, по своему содержанию противоречащих друг другу и кажущихся совершенно несовместимыми.

В этих условиях, определить для чего же живет человек, и порой, как еврей, принимает и терпит невыносимые условия жизни в «пустыне мертвого материализма», становится весьма и весьма проблематичным. Тем более, что на выбор индивидуальных приоритетов на его жизненный путь оказывают колоссальное влияние такие же, как и он, окружающие его заблудшие люди: «Блуди! Один раз живем!». 

Наблюдаемая несовместимость концептуальных каркасов усугубляется еще и тем, что Человечество разделилось на множество различных языковых групп, которые не могут, без перевода на их язык, напрямую читать и понимать трактаты древних философов и Писания религий. При переводе же их текстов, особенно канонов религий, в своем былинном, сказочном, мифическом, притче – аггодическом изложении, содержащим «ключи к многоуровневому духовному их пониманию, теряют связи с таинствами, в них содержащимися.

Но как же здесь быть?..

Существует поверие, как мы отмечали выше, что Спасение Человечества совершится в те времена, когда по всей Земле будет проповедана Единая Благая весть от Бога. Задумаемся же теперь, что же представляет собой, в смешении языковых понятий, это Всеобщее Евангелие?..

С научной точки зрения, в этих условиях, таким Всеобщим Евангелием может быть приятие канонов всех религиозных систем, в кажущимся их противоречии выражающую различную аксиоматичную их суть, отражающую законы подобо - бытия. В этих условиях и определяется время прихода Мессии Человечеству, когда оно практически начнет постигать Таинства Живого Слова Писаний в «Теле Единства» концептуального каркаса Писаний и «Крови Подобия» их аксиоматичной сути. Поэтому ожидание прихода Мессии в духовных школах сводится не только к вере в это явление и пассивном Его ожидании, но и к практическим занятиям постижения таинств истинных ценностей человека в Боге: 

1. Изучение Писаний, т.е. восприятие Знания от Бога - Иман;

2. Концентрация на Разуме Бога, при анализе Писаний в сопоставлении их с посылками Святого Духа - Сабоhи;

3. Понимание Мудрости Бога, воскрешающее Его опыт, в осуществлении Его Творения - Охер;

4. Исполнение вышеупомянутых трех, характеризующих Желание - Волю Бога, преобразующее, лично индивидуальный опыт человека, в «частицу» опыта Бога, способствующее духовному росту и преображению – открывающих Видение Его Знамений – От, возвышающее человека в «Эрэц Йисраэйль», т.е. туда, где Есть Прямое Видение Желания Бога;

5. Постижение чувства полного удовлетворения – счастья – шабат – Иман Сабоhи Охер-От (ИСО-О – частицы Мессии от Бога), т.е. частицы того состояния, которого достиг Бог на Седьмой День Своего Творения, при завершении Им воле изъявленных дел.

Итак, целостность рассматриваемого «Царствия Небесного» Человечества определяется причастием каждого индивидуального человека к части «Тела Единства» концептуального каркаса Писаний и «Крови Подобия» состава аксиом, входящих в эту часть.

« 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)
 ЧИСЛОВЫЕ ПРЕДСТАВЛЕНИЯ О ЦЕЛОСТНОСТИ
«Представь другим пересчитывать листья, манго кушай плоды.»

(Листья Сада Морий – «От Света Моего»)

А не мог ли бы ты представить целостность в числовых выражениях?.. А то я, увлекшись математикой, никак не могу осознать какое-либо раздельное количество целостным.
Это происходит потому, что ты привык к своим рациональным убеждениям, считая современную математику неким критерием «доказуемости» изучаемых нами явлений. Но я тебе уже неоднократно говорил, что кроме рационального мышления, мы можем мыслить и иррационально.

А как представить себе иррациональную сторону чисел?..

Пожалуйста! Представляю тебе их иррациональную сторону, например, согласно учению Бхагавана (Шримати Каусальярани Рагхаван, «Алфавитные и цифровые утверждения, и 108 моральных принципов», Путтапарти, 1979 г.):

«0 – «нуль» представляет мир (Творение), а целое число «один» символизирует Бога. Без «единицы» «нуль» не имеет величины. Иными словами, без Бога – «единицы» мир – «нуль» становится бессмысленным. (Нуль есть изобретение рациональной компоненты нашего ума, в относительном мире нашего рассудочного мышления, при котором он является только мнимой величиной, определяющей некую «границу», «дверь» или «точку» перехода от одного качественного состояния бытия к другому. По Закону «сохранения», раз ты есть, то ты будешь всегда. Другое дело, что условия, где ты будешь пребывать, свидетельствуя свое бытие, могут быть различными, например, рай, земля или ад. Таким образом понятие нуля, скорее всего, показывает нам на существование в нас некоего источника нашего заблуждения.) 
1 – Одной и единственной реальностью является Бог. Существует только одна религия – религия любви. Одна каста – каста человечества. Один язык – язык сердца. Наконец, существует только один Бог – вездесущий.

2 – Имеются две вещи, о которых вам всегда необходимо помнить: о существовании Бога и неизбежности смерти. Имеются две вещи, о которых не следует помнить: о том хорошем, что ты сделал для других (ибо оно к тебе вернется) и о том плохом, что другие сделали для тебя (ибо оно вернется к ним). Имеются два долга, которые необходимо исполнить человеку: один – на Пути Дхармы (Долга несения своей судьбы – «креста своего») – для этого мира, другой – на пути к Брахме (Богу) для Его освобождения.

3 -  Вы являете собой не одну личность, а целых три: одну – ту, на которую вы думаете, что это вы; другую – за которую вас принимают другие, третье же ваше лицо – это истинный вы. Если мы будем жить, различая эти три аспекта (в арабском языке – «джихат»), тогда станет возможным внести в нашу жизнь Атмататву (божественную суть). Есть три вещи, которые необходимо помнить и выполнять: 1) я не буду думать ни о чем другом кроме как о Боге; 2) я ничего не буду делать без Его позволения; 3) мое внимание будет сосредоточено на одном лишь Господе.
4 – Существует четыре цели жизни: «долг, состояние, желание, освобождение». Зарабатывайте состояние долгом и для долга проявляйте желание освобождения. Мы должны выплатить в этом мире четыре вида долга: родителям, мудрецам, природе и Богу. Только четыре дня заслуживают чести называться святыми: 1) день, когда Бхакты собираются вместе, чтобы воспеть славу Господу; 2) день, когда кормят голодных; 3) день, когда мы встречаем великого мудреца; 4) день, когда нисходит на нас озарение различения истинного от ложного.
5 – Пять оболочек покрывают Атму и не дают возможности ей проявить свое великолепие: 1)  Анна Майя Коша должна быть очищена свежей, чистой, питательной (в иудаизме «кашер») пищей; 2) Прана Майя Коша – спокойным размеренным дыханием и невозмутимым характером;  3) Мано Майя Коша – святыми (благочестивыми) мыслями и эмоциями, незатронутыми привязанностью к чувствам, или неподверженными влиянию радости и печали; 4) Виджнана Майя Коша – созерцанием реальности; 5) Ананда Майя Коша – погружением в экстаз Бога - реализации.
6 – Имеется шесть божественных качества: 1) Аишварья - Великолепие; 2)Киртхи - Процветание;  3) Джнана - Мудрость; 4) Вайрагья - Непривязанность; 5) Сришти – Сила Созидания; 6) Лайя – Сила Сохранения и Сила Разрушения.  Того, кто обладает этими качествами, вы можете считать Божественным существом. И когда бы вы ни обнаружили эти качества, знайте, что перед вами Сам Господь. 
Имеется шесть плохих качеств, которые низводят человека до уровня животного: 1) похоть; 2) гнев; 3) жадность; 4) привязанность (к «Золотому Тельцу»); 5) высокомерие;  

  6) ревность.
7 – Существует семь вещей, процветанию которых необходимо способствовать для благополучия мира: 1) Корова (Плодоносящая); 2) Аспирант (Апостол, ученик), опекаемый Брахманом (Учителем), или Брамин (Святой); 3) Веды (Писания); 4) Целомудрие; 5) Истина; 6) Непривязанность; 7) Дхарма (Долг). Но когда все это умаляется, приходит Бог в качестве Аватара (Мессии), чтобы восстановить их первоначальную чистоту и силу.
8 – Имеются восемь стадий духовной дисциплины, которые необходимо пройти, чтобы достичь завершения. Называются они «Аштанга Йога».

9 – Существует девять форм Бхакти: 1) Шравана; 2) Киртанам; 3) Смаранам; 4) Ваиданам; 5) Пада Севанам; 6) Арчанам; 7) Дасьям; 8) Сакхьям; 9) Атманиведанам. Во всех этих формах любовь – самый важный элемент. Именно любовь наполняет ум радостью и надеждой, и заставляет его трепетать.
10 – Необходимо контролировать десять Индрий (Пять Джнана Индрий – органов чувств, которыми мы познаем мир, и Пять Карма Индрий - органов действий). Тот, кто подчинил себе Индрии, тот настоящий Дасарата. Сожмите десять Индрий вместе, нетрализуя их активность, и соедините Дживатму с Параматмой. Вот истинное значение складывания ладоней вместе в Намасте (Господь установил Завет с Авраамом между 10 пальцами рук и 10 пальцами ног).»
А существуют ли другие такие числовые представления о целостности?..
Конечно!.. Например, 10 Сефирот обусловливающих 10 Основных Заповедей Торы в иудаизме.

МОРАЛЬНЫЕ ПРИНЦИПЫ, КАК КРИТЕРИЙ ЦЕЛОСТНОСТИ ЧЕЛОВЕКА НА ПЕРВОЙ ЕГО ДУХОВНОЙ СТУПЕНИ
А существует ли какой-нибудь критерий, по которому можно было бы судить, целостен человек или нет?..
Мы живем в мире «Незыблимых Законов Бога»… Поэтому тот человек, который выполняет эти законы, следовательно является исполнителем Воли Бога. А раз так, то с ним оказывается Бог. А раз с ним оказывается Бог, то он становится целостным.

А не мог ли ты показать ту границу, которая отделяет целостного человека от нецелостного?..

Существует несколько духовных ступеней. На одной такой ступени человек может быть целостным, а на последующей нет.

Я спрашиваю у тебя о первой такой духовной ступени?..

Для первой духовной ступени человека такая граница начинается при исполнении им этических и эстетических Законов Бога, например, выраженная в необходимости исполнения Его моральных принципов («Джихат»). 

А не мог бы ты привести пример этих принципов морали?..
Привожу тебе 108 моральных принципов из «Божественных Высказываний Бхагавана Шри Сатья Саи Бабы (Шримати Каусальярани Рагхаван, «Алфавитные и цифровые утверждения, и 108 моральных принципов», Путтапарти, 1979 г.):

«1. Вставайте, пробуждайтесь, чтобы установить царство Саи, в основании которого лежит Истина, Праведность, Мир и Любовь.
2. Все едино, относитесь ко всем одинаково. Мир един; будте добры ко всем.

3. Будьте добрыми, видьте доброе, делайте добро. Это и есть путь к Богу.

4. Наша жизнь становится полноценной, когда мы живем согласно моральным принципам.

5. Деньги приходят и уходят, моральные же качества являются и умножаются!

6. Время пожирает каждого. А потому, не теряйте времени. Потерянное время – потерянная жизнь.

7. Прошлого не вернешь. Что будет в будущем – трудно предугадать. Настоящий момент – вот верное время. Не медлите, поступайте должным образом.

8. Безмолвие – единственный язык того, кто познал свою истинную природу. Голос Бога может быть услышан лишь в глубинах безмолвия. Безмолвие успокаивает волны сердца.

9. Жизнь теряется в мечтах, бытие – в становлении.

10. Не попадайтесь в сети этого иллюзорного мира. Познайте непреходящую Атму – изначальную, абсолютную Реальность, неизменную и вечную, не имеющую ни начала, ни конца.
11. Тот, кто познает высшее существо, или Брахму (Бога), сам станет высшим существом.

12. Человек рожден не для того, чтобы жизнь свою прожить в поисках материальных ценностей (Анна).

13. Человек без Бога это не человек. Бог же без человека всегда остается Богом.

14. Осознайте, что Божественность присутствует в каждом живом существе, как постоянно пребывающий Атма.

15. Осознание единства, присущего в многообразии, дает блаженство и счастье.
16. Религии это дороги, ведущие к одной единственной цели – к Богу. А потому, относитесь к ним ко всем с одинаковым уважением. (Все религии учат Вас необходимости очищать ум, познать свое сокровенное «я» и проявлять любовь).
17. Только вы являетесь истиной – то, что вы видете в течении дня есть дневной сон, то, что вы видете ночью – ночной сон.
18. Брахма присутствует в вашем же сердце и действует как сознание, являющееся свидетелем всего и вся. А поэтому мы не можем ничего утаить, думая, что Бог находится где то «там».

19. Поскольку Бог это Атма, постоянно пребывающий в каждом из живых существ,
20. Хорошее и плохое, покой и страдание, боль и удовольствие – все это берет начало в самом человеке, а не вне его.

21. Обратите ум внутрь себя – Атме, и наслаждайтесь покоем и нвозмутимостью. Погрузитесь в это блаженство.

22. Хорошее и плохое, счастье и печаль, которые кажутся противоположностями, есть в действительности две стороны одной медали.

23. Ум является единственной причиной счастья или несчастья, рабства или свободы.
24. Если б не было страданий, невозможно было бы испытать и удовольствие, поскольку удовольствие – лишь промежуток между страданиями.

25. Мы должны стараться делать добро другим и не выставлять напоказ наши беды и страдания, если таковые имеют место. Только тогда мы будем достойны заявить, что Бог - с нами.

26. Истинная духовная жизнь та, которая учит единству, или тождеству, и делает нас бескорыстными, и наполняет любовью.

27. Философия – это масло, сбитое из молока знания. Брахма Видья (в иврите – «Йисраэйль») – это Видья, познав которую, мы познаем все и в том числе изначальную реальность.
28. Каждое наше действие, каждая мысль, вызывает отражение, реакцию, отзвук.

29. Все то, что мы делаем – хорошее ли, плохое, сознательно или бессознательно – всегда дает результат, а поэтому делать добро просто необходимо, чтобы и последствия также были хорошими.

30. Жизнь не есть одностороннее движение. Мы должны быть готовы и отдавать, и принимать.

31.  Эгоизм берет и забывает, а любовь дает и прощает. Любовь живет щедростью и прощением; самость – приобретением и неблагодарностью.
32. Мысли, идущие от Вас, должны быть чистыми; слова, которые вы произносите – правдивыми и приятными; работа, которую вы выполняете – священной.
33. Праведная жизнь – это путешествие из позиции «я» в позицию «мы».

34. Носите очки любви, и вы везде будете видеть любовь, тогда вы сможете постичь любовь, Истинную Природу Бхагавана (любовь, истинная природа человека и Бог).

35. Что бы вы ни делали, если вы будете делать это с таким чувством, что делаете это и для себя, вы никогда не сделаете ничего плохого.
36. Прежде чем стать лидером, вы должны стать слугой.

37. Распознание ошибки есть начало Мудрости. [Например, в Евангелии, интерпретируя имена в соответствии с русским языком: Иаков (Последователь, естественно, Бога) родил Иосифа (Состоявшееся Обсуждение), мужа (хозяина) Марии (Ошибки), от которой родился Иисус (Спаситель) называемый Христос (Мессия)]
38. Когда вы показываете пальцем на других, помните, что три пальца показывают на вас. Другими словами, когда вы находите недостаток у других, вы должны втройне быть внимательны к себе – а не имеются ли какие-либо недостатки в вас.

39. Практикуйте, прежде чем проповедовать; не делайте тех же ошибок, что делают другие.

40. Если кто указывает на ваши недостатки, будьте благодарны ему, т.к. сами вы не в состоянии обнаружить их, поскольку глаза ваши направлены во вне. Только в других вы можете найти недостатки (как в зеркале).
41. Хорошее окружение имеет большое значение, оно помогает культивировать хорошие качества.
42. Бог дает вам гирлянду, сделанную из всего хорошего и плохого, что вы совершили в прошлых жизнях. Вы родились с этой гирляндой на шее.

43. Плохой поступок не принесет вам плохих результатов. Вы сеете семя, оно становится деревом, деревом содержащим семя.

44. Мы рождены не для того, чтобы затем вновь рождаться. Мы должны вернуться туда, откуда пришли, т.е. к Брахману. Достичь этого источника, и есть наша конечная цель.

45. Брахман (или Бог) не есть нечто внешнее, или вне вас. Он присутствует в вас и находится в вас самих. Поймите это.
46. То, что вы живете в этом мире не имеет значения, но не допускайте, чтобы этот мир жил в вас.

47. Наполните Богом сердце свое и приносите Ему Плоды ваших благих, добрых чувств, слезы радости на лепестке вашего, принесенного в жертву, тела.

48. Мысленно поклоняйтесь Господу и подносите Ему все то ваше, что является чистым и благоухающим ароматом добродетели и невинности, и омытое слезами покаяние.

49. Полная, безоговорочная вера в Божественное – вот дорога к духовному процветанию.

50. Господь любит не Бхакта, а его Бхакти (поклонение, религиозная преданность, преданность как служение по Воле Бога) – помните это.

51. Представление всего Воле Господа, есть высшая форма Бхакти. Теряем ли мы, или обретаем, страдаем или радуемся – наша вера должна быть непоколебимой. Что бы не случилось, принимайте это как дар Божий.
52. Бог – это океан милосердия. Бхакти является кратчайшим путем завоевать Его благосклонность, которая, подобно солнечному свету, доступна всем.

53. Шраддха (вера, поддерживаемая прогрессирующим опытом и интуицией) и Бхакти – вот два весла, которыми вы сможете грести лодку жизни через океан Самсары (причинно – следственных связей).
54. Без Саамы (контроля над чувствами) и Дамы (контроля над умом) мы не сможем войти в обитель Бога.

55. Мы можем достичь Мокши и выполняя наши мирские обязанности, но в том лишь случае, если наш ум будет всегда оставаться погруженным в божественное. Какую бы работу вы ни делали, делайте ее как подношение Богу.

56. Если мы уподобляемся животным в образе жизни, получив, однако, священный шанс жить в качестве человека (что само по себе очень трудно достижимо), то наша жизнь пройдет впустую и мы не оправдаем этот Божественный дар.
57. Когда ум направлен вовнутрь, он смотрит только на Атму и наслаждается блаженством. Поэтому то вы и не будете замечать никакого различия между удовольствием и болью, плохим и хорошим. Вы осознаете лишь единство всего и станете единым с Богом. Это и есть настоящее Самадхи, означающее: «Сама» - «Равное» и «Дхи» - «Буддхи» - «Разум».

58. Остерегаясь всего порочного, мы должны стараться дисциплинировать нашу жизнь для того, чтобы обрести истинное счастье.

59. Как бы сильны мы ни были, но если мы не имеем силу Дхармы (Долга) – то все бесполезно. Истинная Дхарма – сила, исходящая от Бога и от Дхармы.
60. «Сатья Вада» - Говорите Правду и «Дхармам Чара» - Поступайте Должным Образом. Они должны стать нашим девизом, если мы хотим человечеству процветания и благополучия.

61. Там где Дхарма – там Бог, а где Бог, там – Победа (София). Без милости Бога невозможно достичь успеха.

62. При наличии Божьего благословения (Ануграха) никакое гороскопическое влияние («граха») не может причинить нам вреда. Старайтесь завоевать эту Ануграху искренней молитвой и полным любви почитанием.
63. Мать прибегае к своему ребенку, когда слышит его крик, не задумываясь над тем, что хочет ребенок. Подобно этому, если человек всем своим сердцем призывает Господа, ОН ПОМОЖЕТ Своему почитателю где бы тот не был.
64. Аватар (Мессия) никогда не делает ничего без глубоких на то оснований. Бог никогда не произносит лишних слов. Все, что Он делает, на что смотрит, что говорит, несет в себе глубокий духовный смысл – Его таинства. 

65. Вы можете поклоняться картинке как Богу, но нельзя поклоняться Ему как картинке. Вы можете возвысить все до уровня Бога (в «Йисраэйль»), но вы не должны низводить Бога до уровня картинки.
66. Только имя Господа может завоевать Его благосклонность и только искренней любовью и Бхакти можно приблизится к Нему – но не деньгами или чем-либо еще.

67. Искать покоя и счастья во внешнем мире – большая ошибка. Мы должны искать покоя внутри себя, и, если мы делаем это с чистым умом, мы наверняка обретем истинное счастье.
68. Следите за своими Словами, Поступками, Мыслями, Характером и Сердцем. Ум – это сумасшедшая обезьяна. Вы не должны поддаваться ему. Вы должны внимательно следить за ним как бы со стороны и должны контролировать его.

69. Ложное отождествление себя со своим телом является невежеством. Нет никого, кто бы не был охвачен могучим потоком жизни. Каждый является неотъемлемой частью общества.

70. Дружба не должна основываться на страхе и выгоде. Единственный друг, который всегда остается с вами – это Божественный друг – Бог.

71. «Упаваса» означает «жить рядом с Богом», а «Упасана» - «сидеть возле Бога». Результатом этого будет Сатчиттананда Господа, которая потечет к нам.

72. Насколько вы близки к Богу, настолько и Бог близок к вам. Тот, кто понимает, что Бог вездесущ, тот осознает, что Бог, как никто, близок к нему и что он в конечном счете никто иной, как Сам Бог.
73. До тех пор, пока благосклонность Бога и усилия самого человека не объединятся, желаемый результат не будет достигнут. А поэтому старайтесь завоевать милосердие Господа вашей Шрадхой и Бхакти.

74. Вылейте всю воду желания из сосуда сердца и наполните его маслом Намасмараны (Нама – «Священное Имя; Смарана – «Помнить» или «Распевать») Господнего. Возьмите фитиль Дживы и высушите его солнечным светом Вайрагьи. Тогда Амарджьети, вечный огонь мудрости, загорится ярким, чистым, надежным пламенем.
75. Лень есть «Пыль» и «Ржавчина»; тогда как бескорыстная активная работа – тот же «Отдых» и «Благо».
76. Когда спешим – теряем. Когда теряем – терзаемся. А потому, не будем торопиться. «Медленно, но уверено» (как росток растения) - вот что побеждает.

77. Гнев – наш величайший враг, а спокойствие – наше главное достоинство. Радость человека – это лучшее из его небес, а печаль – наихудший ад его.

78. Даже Аватар подвергает Себя дисциплине, ибо наставники и лидеры сперва должны практиковать дисциплину, а уж потом только поучать других. Даже Сам Господь не нарушает тех правил и принципов, которые Сам установил.

79. Осознайте братство людское и отцовство Божие. Служите всем бескорыстно и с Любовью и пытайтесь понять, что все Едино. 

80. Человеку свойственно совершать ошибки, но повторять ошибки – непростительно.
81. Соблюдайте единство в слове, мыслях и деле.

82. Единственной реальной оценкой (которую мы должны стараться получить в школе, в колледже и в жизни) является «не получать никаких замечаний».

83. Уважайте страну свою, как мать свою. Служите этой божественной матери. Следуйте нашей собственной священной культуре, которую наша мать сохранила для нас. Подражение есть слабость.

84. Те, кто жаждут изменить мир и поставить его на должный путь, должны сначала изменить себя и свое поведение посредством контроля над чувствами и желаниями.
85. Истина это Бог. Чтобы достичь истины, мы должны придерживаться истины.

86. Все реки сливаются с океаном. Подобным образом, все сотворенное, равно как и все потоки жизни, сливается с источником, имя которому Брахман. Стремитесь к этому счастливому завершению.

87. Мы приходим в этот мир с плачем, но мы не должны с плачем закончить нашу жизнь – мы должны закончить ее с улыбкой.

88. Жизнь дарована нам Богом, чтобы дать нам возможность отыскать и достичь Бога.

89. Глаза даны нам для того, чтобы помочь нам увидеть Всевышнего – всемогущее Божество.

90. Ноги даны нам, чтобы мы были в состоянии посещать храм Божий.

91. Руки даны нам для того, чтобы мы могли творить добрые дела и совершать Пуджу Господу.

92. Разум дарован нам для того, чтобы мы смогли осознать мимолетность всего, что видим  в этом мире, и понять, что ТОЛЬКО БОГ есть вечная реальность.

93. Язык дан нам, чтобы мы могли воспевать славу Господу и совершать Намасмарану.
94. Уши даны нам для того, чтобы мы могли слушать восхваляющие славу Господу песни.

95. Это тело дано нам для того, чтобы с его помощью мы могли делать добро для других.

96. Божественная Любовь является основой Вселенной. Каким бы умным и ученым не был бы человек, но если сердце его не горит любовью, от него нет пользы.

97. Бог есть Любовь. Живите в Любви. Начинайте день с Любовью. Наполняйте день Любовью. Это и есть путь к Богу.

98. Любите и уважайте своих родителей как Бога и служите им – тогда милость Всевышнего снизойдет на вас непрошенной.

99. Нет пользы забивать голову обычной информацией и обычным знанием; вместо этого наполните свое сердце Любовью (Знания, полученные из Вед и Шастр, не имеют ценности, если они не помогают достичь Стоп Господних).
100. Вот сущность всех Пуран и Вед: Делайте добро другим и не причиняйте им вреда. Последнее является величайшим грехом.

101. Если вы не можете делать другим добро, то уж по крайней мере не причиняйте им вреда и не задевайте их чувств.

102. Не забывайте Бога и не бойтесь смерти. Живите в ожтдании того счастливого момента, когда соединитесь с Богом. Это и есть бессмертие.

103. Видья обогащается Винайей, или смирением. Будьте скромны и благородны.

104. Если мы не находим необходимые знания, мы не сможем достичь трансформации (перестройки в Духе, преображения).

105. Всякие руководства, называемые книгами, могут только указывать вам дорогу или направление к цели. Путешествие же вы должны совершать сами и испытать радость победы.

106. Мудрость обретается опытом. Старайтесь распространить ту радость, которую вы испытали (обрели) на других, и сделать их также счастливыми.

107. Только тогда вы можете ощущать живое присутствие Гуру – Учителя в глубине своего сердца, когда действия ваши будут соответствовать Его руководству. Тогда Он будет живым присутствием в вас.
108. Наполните ваше духовное сердце Господом - «САИ» и будете «ХАИ» - вечно счастливым и умиротворенным. 
Но я слышал от многих религиозных деятелей, что их религии содержат в себе тайны не только моральных принципов… В чем же здесь суть?..
Ты меня спрашивал о границе целостности, которую может получить человек на Первой духовной ступени. Естественно, кто целостен, тот может постигать различные таинства в Боге. Но кто не придерживается этих моральных принципов, какие фантазии в нем бы не возникали, с точки зрения любой религии и духовной школы, он может находиться просто в фанатическом заблуждении своих греховных привычек.
СО-ПРИЧАСТНОЕ «ВОСКРЕСЕНИЕ»
Термин «Воскресение» является базовым в вероисповедании у христиан, и поэтому то он требует должного внимания к себе, с целью вскрытия его глубокого тайного смысла.

А как должен человек воскреснуть?..

Ну, я понимаю, что он сначала должен умереть, а затем уже по Милосердию Бога – ожить, как бы воскреснуть в нетленном теле.

По большому счету ты прав. Но у христиан существует и тренировки к воскресению, проявляемые ими многократно в течении всей своей жизни.

А, что это за тренировки?.. А!.. Это ты наверное намекаешь на процедуру покаяния, обычно проводимую, например, у православных перед таинством их причастия к «Телу и Крови» Спасителя.
А, что делает человек перед своим покаянием?..

Он вспоминает в прожитом отрезке времени, протекшие события в своей жизни, анализируя свое поведение, с целью выявления совершенных им греховных дел, чтобы в них раскаяться.
Ловлю тебя на слове. Значит воскрешение в памяти каких-либо событий по сути и есть элемент «воскресения», на который мы с тобой хотели остановить свое особое внимание. Вспомни, что и К. Кастанеда пишет о том, что «толтеки – новые видящие» особое внимание уделяют «перепросмотру» своей прожитой жизни.
Почему это так важно?..

Потому что мы о прожитой жизни судим только по тем событиям, которые можем воскресить из своей памяти. Мы считаем, что то что мы помним, это события нашей жизни, а то, что не помним, как говорится: «На нет, и суда нет.».
Но представь себе невероятную тайну того, что так как Адам является нашим праотцом, то мы могли присутствовать в те времена, когда он еще был в раю, в качестве множества частиц – клеток его тела. И так как он получил бессмертие от Бога, то, в принципе, это бессмертие получили и клетки его тела, т.е. мы. И чтобы это стало нашей действительностью, нам с тобой нужно просто об этом вспомнить, т.е. «воскреснуть» и затем «преобразовать» свое бренное тело в бессмертное.
Ну, ты меня удивил!.. Легко сказать!.. Но как это сделать?..

ПОСТИГАЕМОЕ «ПРЕОБРАЖЕНИЕ»

Так как наша память целиком и полностью зависит от нашего познания, то подойдем к решению этого вопроса с точки зрения научного исследователя таинств содержащихся в Священных Писаниях.
Процедура перепросмотра учит человека постоянно исследовать свое поведение в жизни и, выявляя ошибки, устранять их. К. Поппер пишет (там же, с. 73):

«Совершенно по другому ответят те, кто склонен видеть (как, например, я) (строго придерживающийся, в своих выводах, научных принципов) отличительный признак эмпирических высказываний в их восприимчивости к перепросмотру – в том, что их можно критиковать и заменять лучшими высказываниями.»

Таким образом, эффективный рост духовного познания становится вполне реален, при постоянном пересмотре своих взглядов, своих заблуждений и устранений осознанных своих ошибок (там же, с. 228).

«Смелые идеи, неоправданные предвосхищения и спекулятивное (рациональное) мышление – вот наши единственные средства интерпретации природы, наш единственный органон, наш единственный инструмент ее понимания. И мы должны рисковать для того, чтобы выиграть. Те из нас, кто боится подвергнуть риску опровержения (предшествующих) своих идей, не участвует в научной игре.»  

Ведь (там же, с. 229):

«Старый научный идеал – абсолютно достоверного, демонстративного знания – оказался идолом. Требование научной объективности делает неизбежным тот факт, что каждое научное высказывание должно всегда оставаться временным. Оно действительно может быть подкреплено (верой получаемых знаний), но каждое подкрепление является относительным, связанным с другими высказываниями, которые сами являются временными. Лишь в нашем субъективном (лично интимном) убеждении, в нашей субъективной вере (индивидуума) мы можем иметь «абсолютную достоверность (подтверждаемую личной своей историей,, что, например, родился человеком).»  

Исследуя свои недостатки или Писания, с каждым разом все глубже и глубже (там же, с. 230):

«Иногда мы можем (своим рассудком, как «Мечем Спасителя») рационально оправдать предпочтение, оказываемое некоторой теории в результате ее подкрепления, т.е. в результате оценки современного состояния критического обсуждения конкурирующих теорий, которые были подвергнуты критическому рассмотрению и сравнению с точки зрения их близости к истине (правдоподобности). Существующее в каждое определенное время состояние такого обсуждения в принципе можно фиксировать в форме степени подкрепления теории. Однако степень подкрепления не является мерой правдоподобности (такая мера должна быть временной). Она представляет собой лишь фиксацию того, что мы успели узнать к определенному моменту времени о сравнимых достоинствах конкурирующих теорий посредством оценки имеющихся оснований в пользу и против их правдоподобности.»  

Но ведь на подкрепление могут уйти годы?.. К тому же полученный результат все равно не может обладать каким-либо авторитетом?..

Несомненно (там же, с. 391):

«… любой «источник»  –  традиция, разум, воображение, наблюдение или что-либо иное –  вполне приемлем и может быть полезен, но ни один из них не обладает авторитетом»; 

кроме принятых нами за идеал: канонические Священные Писания и Духа от Господа.

Но не все это фактически могут воспринять, а потому осмыслить, понять и исполнить:

«… они (релятивистские, нигилистские и экзистенциалистские философии) не смогли осмыслить способность человека расти как интеллектуально, так и морально.» 




 (там же, с. 396)
Постоянный рост духовного познания именно и определяется постоянным осознанием и устранением своих ошибок, это и приводит к духовному спасению человека (там же, с. 222…223):

«Если вчера мы считали истинным высказывание, которое сегодня оцениваем как ложное, то в этой оценке содержится неявное признание того, что вчера мы ошибались, что данное высказывание было ложным уже вчера – ложным безотносительно ко времени, но мы ошибочно «принимали его за истинное». В этом пункте мы  ясно можем видеть разницу между истиной и подкреплением. (Истиной может быть только Господь, а все знания полученные о Нем являются подкреплением нашей веры в Его истинность). Оценка некоторого высказывания как подкрепленного или не подкрепленного также является логической и, следовательно, вневременной оценкой: она говорит о том, что между теоретической системой и некоторой системой принятых базисных высказываний имеется определенное логическое отношение. Однако мы никогда не можем просто сказать о некотором высказывании, что оно как таковое или само по себе «подкреплено» (аналогично тому как мы можем утверждать, что оно «истинно»). Можно лишь сказать, что оно подкреплено относительно некоторой системы базисных (понятий или) высказываний, принимаемой в определенный момент времени. «Подкрепление полученное теорией вчера», логически не тождественно «подкреплению, полученному теорией сегодня». Поэтому каждой оценке подкрепления мы должны приписать, так сказать, определенный индекс, указывающий на ту систему базисных высказываний, к которой относится данное подкрепление.»  

Если взять для лучшего осознания и устранения своих ошибок, в качестве системы базовых высказываний Священные Писания, то мы в них можем познать, что (там же, с. 223):

«Одно и то же высказывание может иметь любое число различных оценок подкрепления (веры), которые все могут быть «корректны» или «истинны» в одно и то же время, ибо эти оценки логически выводимы из теории и различных множеств базисных высказываний, применяемых в разные моменты времени.»   

И несмотря на то, что как указывают и догматические религии (там же, с. 226):

«Наука не является системой достоверных или хорошо обоснованных высказываний; она не представляет собой также и системы, постоянно развивающейся по направлению к некоторому конечному состоянию. Наша наука не есть знание: она никогда не может претендовать на достижение истины или чего-то, заменяющего истину, например вероятности.» 
Так что же тогда выходит, что наука бесполезна?..
 Конечно же нет! В условиях «Вавилонского Плена», на начальном духовном пути роста духовного познания человека, подготавливающего себя к религиозному мировоззрению, в настоящее время, именно метод научно - исследовательского подхода, с учетом иерархичности и направленности векторов познания в связанных между собой концепций Писаний, может считаться наиболее предпочтительным (Р.А. Миллер. “Научный путь духовного возвышения в Йисраэйль”. Ташкент, ОО Школа-клуб йоги “САТЧИТАНАНДА”, 2000 г. 36 с.). Потому, что (К. Поппер, там же, с. 226)):
«Вместе с тем наука имеет более чем только биологическую приспособительную ценность. Она не только полезный инструмент. Хотя она не может достигнуть ни истины, ни вероятности, стремление к знанию и поиск истины являются наиболее сильными мотивами научного исследования. Мы не знаем (знает только Бог) – мы можем только предполагать. И наши предположения направляются ненаучной, метафизической (хотя биологически и объяснимой) верой в существование законов и регулярностей, которые мы можем обнаружить и открыть (в Боге).»
Таким образом, «несгибаемое» устремление человека к регулярно повторяющемуся вскрытию и восприятию таинств Законов содержащихся в Писаниях, и их исполнение, преобразует его память и ведет его к возвышению, по иерархической духовной лестнице, в «Эрэц Йисраэйль», к Прямому Видению Желания Бога, который по Своему Милосердию, в конечном счете, может даровать человеку, исполняющего Его Желания, и бессмертие, введя его в Целостность Своих «Садов Благодати».
В иудаизме, духовную необходимость для человека, его «Воскресения» и «Преображения» символизируют две свечи, зажигаемые для встречи «Шабат»: «Помни!» и «Соблюдай!».
ПОТЕНЦИЯ ЦЕЛОСТНОСТИ ЧЕЛОВЕКА

Так в чем же заключается целостность человека?..

В книге: «элементарные представления человека о состоянии своего бытия»; мы уже касались того вопроса, как потомство Евы наследует свою греховность от прародителей Адама и Евы.

Но если рассмотреть этот вопрос глубже, то можно придти к выводу, что в раю Адам и Ева имели целостность при условии только совместного исполнения ими Воли Бога. Мы же, как их потомки, каждый в себе имеет «корни» и праотца и праматери. Но эти «корни» у нас находятся в нашей потенции, вне проявленном состоянии, и их целостное двуединство (Адама и Евы) скрыто за понятием «двойного человека» - йеhудаh (понятие йеhудаh: первая часть слова - показывает нам нашу потенциальную возможность, как потомков Адама, интимной связи с Богом; а вторая часть – необходимость бытия, как потомков Евы, в «согласии» с Волей Бога, но никак не с искушениями, обусловленными «собеседованием» с потомками Змия).

Таким образом, чтобы стать целостным самому в себе, нам необходимо становиться «обрезать» возможность «собеседования» с потомками Змия нашей «крайней плоти» и проявить в себе скрытые в нас потенциальные возможности путем возобновления Завета с Богом и беспрекословного исполнения этих Заветов.

А как?..

Встать на путь духовного ученичества – необходимости «Воскресения» наших потенциальных возможностей на теоретическом пути интимного общения с Живым Словом Бога напоминаемом нам в Писаниях, и «Преображения» своих практических действий в соблюдении Его Воли.
