В этой книге изложены основы духовного целительства и духовного обучения. Новое знание о влиянии Веры на физическое тело и на формирование всей личности. Новое знание о структуре Разума во внешнем канале (6 тело) и о творении личности Разумом, а также о влиянии системы ценностей (5) и влиянии ума (4) на личность вплоть до физического тела. О распространенных человеческих ошибках. Диагностика, методы работы.
Автор продолжает объяснение духовной практики, начатое в книгах «Абсолют, Любовь и Личность» и «Любовь и Личность. Судьба на кресте». Здесь объясняется практика четвертого посвящения – открытия внешенего канала и животворящего креста внутри человека - с примерами из Священных Писаний: Евангелия и Бхагават Гиты. 

Здесь объясняется служение Богу Отцу, Богу Сыну и Богу Святому Духу Лично, различие между ними, их единство и формирование Личности посвященного служителя. Миссия мировых религий и правильное отношение к религиям. Теория и практика святых взаимоотношений любви на Земле.  
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«…творить правду Божию на земле Русской». Серафим Саровский 

ОСНОВЫ ДУХОВНОГО ОБУЧЕНИЯ И ЦЕЛИТЕЛЬСТВА

ОГЛАШЕНИЕ.

Права человека. 

У каждого человека на Земле есть право жертвовать своим эгоизмом в процессе любви-служения людям и жить распятым на кресте ради Бога. 
Как реализовать это право и не умереть объясняется здесь. 

Человек сначала должен быть проинформирован:
+ о структуре его личности, сотоворенной Богом;

+ о том, что ему не надо сразу менять мировоззрение, а надо сначала сформировать Боговоззрение.

+ о ценности прославления Святого Имени Бога, об этапах этой практики и о цели;
+ об условиях его ученичества;

Ценность прославления Святого Имени Бога в том, что это личное обращение к Богу по Имени позволяет человеку вступить в личные взаимоотношения с Богом и встать на путь наивысшего во всех мирах совершенствования своей любви и личности.

Это не подлежит сокрытию, а подлежит разглашению всем. Человек должен быть оглашен, тогда он становится оглашенным, а если у него появляется желание учиться, то он становится духовным учеником.

При этом происходит изменение не всей личности, а именно совершенствование ума (анализ + воля) и судьбы (системное мышление, система ценностей). Совершенствование 4 и 5 тела личности. В системное мышление человека вносятся совершено новые программы, о существовании которых он ранее не подозревал, и ум учится анализировать и принимать решения по этим новым программам. В систему ценностей человека вносятся совершенно новые, неведомые сверхценности (Личность Бога для материалистического системного мышления это то, чего не может быть), и ум принимает волевое решение: - рискнуть, «пойти туда, не знаю куда, и принести то, не знаю что». (Подробно об этом см. в книге про 1 посвящение). 

ПЕРВОЕ ПОСВЯЩЕНИЕ.

Ученик может попытаться сам пройти с молитвой до самого Бога, и Бог поможет искреннему, но продвижение будет медленным из-за множества ошибок. Если есть возможность, то ученик должен попросить первое посвящение у земного Учителя и квалифицированный Учитель очень быстро поможет ученику получить первое посвящение от Личности Бога и поможет быстро реализовать посвящение в жизни. Быстро потому, что для получения первого посвящения нужно изменение не всей личности, а только ума и идеала (4 и 7 тела). Достаточно волевого решения ученика, Учитель же помогает, чтобы волевое решение попало точно в цель, в веру в Бога.
Сам факт посвящения означает, что Святой Учитель будет вечно давать посвященному вертикальный канал веры Своей Милостью свыше, когда посвященный обращается к Богу с молитвой и даже когда он не обращается. Этот вертикальный канал и есть объективное проявление Святого Духа. 
Вера человека и Святой Дух – не нечто сомнительное, или иллюзорное, или эмоциональное. У веры есть субъективная и объективная составляющая. Субъективная составляющая – это Личность Святого Учителя, а объективная составляющая – это вертикальный канал. 
Объективная составляющая веры человека может быть измерена количественно и качественно, в ней могут быть объективные недостатки и достоинства, которые земной Учитель видит умом и которые под Его руководством должен научиться видеть своим умом посвященный 1, чтобы сознательно очистить и укрепить свою веру и держать под контролем. В этом реализация первого посвящения.
Для реализации посвященному дается вера Милостью Святого Учителя, а он сам, обучаясь у земного Учителя, должен правильно поставить и развить свой ум. См. рис. 1, 2 и 3.
РАЗВИТИЕ УМА.

Ум человека подобен лучу света, который по мере концентрации способен анализировать объекты концентрации (отличать одни объекты от других) и «освещать» избранные объекты. 
Чувства следуют за умом, так они сотворены, такова их природа, поэтому сконцентрированный ум обладает всеми чувствами, как инструментами, и может видеть, слышать, обонять, осязать и чувствовать вкус, получая таким образом информацию об объекте концентрации. Ясновидением (и другими экстрасенсорными способностями) потенциально обладает каждый человек – так человек сотворен Богом.
Если объекты концентрации материальны, то это материальное ясновидение, если объекты концентрации нематериальны – то это начало божественного ясновидения. Нематериальным объектом концентрации является бессмертная душа (джива), элементарная частица Царства Бога в сердце каждого живого существа. Божественное ясновидение – это всегда видение Бога, в отличие от видения плотной и тонкой материи.

Развитие божественного ясновидения приводит далее к видению нематериальных Субъектов – Личностей Святых.
Для развития божественного ясновидения и для реализации 1 посвящения необходима правильная постановка ума и правильное развитие ума.

ПРАВИЛЬНАЯ ПОСТАНОВКА УМА в том, что ум должен подчинить себе чувства (отказаться от управления по системе своих желаний) и отречься от системы ценностей (отказаться от управления по своей системе ценностей), сконцентрироваться и остановиться в созерцании своей бессмертной души. Далее в нематериальном свете души ум должен созерцать Образ Святого Учителя. Такое созерцание – это работа ума под прямым управлением веры (4 тело под прямым управлением 7 тела). 
Под управлением системы желаний (3 тело) и под управлением системы ценностей (5 тело) ум всегда бегает, причем в горизонтадльном канале. Под управлением веры ум устанавливается вертикально и стоит неподвижно – это и есть вертикальный канал, который сам посвященный 1 открывает и который тождественно совпадает с вертикальным каналом, дарованным при 1 посвящении свыше, – со Святым Духом. См. рис. 1 и 2.
У непосвященного человека ум постоянно бегает по системе желаний (у ребенка) и по системе ценностей (у взрослого). Система желаний и система ценностей образуют горизонтальный крест и иллюзорно противоречат друг другу. Обычному человеку кажется, что это антагонистическое противоречие: либо работать, либо развлекаться. Это потому, что система желаний (3 тело) и система ценностей (5 тело) не совмещаются в сознании, а расходятся на разных уровнях, но неоглашенный даже не имеет представления об уровнях своей личности. 

Чтобы устранить иллюзию противоречия необходимо перейти от диалектики к системе мышления по кресту. На самом деле здесь не две противоположности а две координаты: страдание-наслаждение и зло-добро. 
Когда ум созерцает душу в сердце, он работает под прямым управлением веры без кармы (без управления со стороны системы мышления и системы желаний) и далее он начинает соединяться с разумом (потому что разум – это первичное материальное творение нематериальной души) без кармы, без посредничества какой либо системы. Ум соединенный с разумом без кармы – это сознание полубога, не человеческое. Это сознание совмещает взаимно исключающие друг друга противоположности в единое целое и начинает сотворять новую систему мышления (5) по кресту. 
Система желаний и система ценностей в своей проекции на сердце совмещаются и образуют горизонтальный крест, а Святой Дух, вертикальный канал, образует трехмерный крест. Для посвященного 1 все это происходит в сердце и результат этого процесса – чистое сердце, про которое сказано: «Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят». Божественное ясновидение.
ЧИСТОЕ СЕРДЦЕ.
От души человека исходит четыре светящихся горизонтальных канала, образующие крест. Это объективно, любой ясновидящий может посмотреть. Эти каналы – четыре потока любви от души к миру, четыре вида любви. Они открываются четырьмя правильными качествами разума и закрываются неправильными.

Поток направо – разумное отношение к страданию, налево – разумное отношение к наслаждению, вперед – к добру, и назад – к злу. См. рис. 2. Слова «разумное отношение» здесь означают «ум, соединенный с разумом без кармы и сотворяемая ими система мышления по кресту». Система мышления по кресту именно все время сотворяется, причем сознательно, потому что по карме бессознательно автоматически у людей включается диалектика (в лучшем случае) или вообще какой нибудь случайный набор законов.
Разумное отношение к страданию – сострадание, к наслаждению – дружелюбие, к добру – радость, к злу – безразличие. 
Причем сострадание, дружелюбие, радость и безразличие – это качества разума (энергии разума). Работа ума здесь в том, что он анализирует события, разбирает их на четыре составляющие: наслаждение, страдание, добро, зло, затем расставляет их в пространстве по кресту и адекватно направляет энергии разума.
Такое сознание соответствует полной реализации 1 посвящения и обеспечивает чистоту веры, потому что устраняются материальные идеалы. Дело в том, что все материальные идеалы человека укрупненно сводятся к четырем: люди идеализируют наслаждение, страдание, добро и зло. При устойчивом разумном отношении к этим четырем и при устойчивом разумном поведении – они перестают быть идеалами, в которые верят и перед которыми трепещут и преклоняются. Из абсолютного сознания они переходят в сферу действия разума. В абсолютном сознании остается только Святое Имя Бога, Святой Дух в трех аспектах: душа, вертикальный канал, Образ Святого Учителя. 
В Вайшнавских Священных Писаниях говорится, что есть три главных аспекта Бога: безличный (Абсолют), всепроникающий (Любовь), и Личный. 

Безличный аспект Бога – это вертикальный канал, святое абсолютное сознание; всепроникающий аспект Бога – душа, элементарная частица святой любви; Личный аспект Бога – Святой Учитель. Вот для чего существуют освященные иконы – образы Святых – это Личный аспект Бога. Мы можем обратиться лично. Но недостаточно смотреть на икону, надо еще, чтобы ум не бегал.
Таким образом, чистая вера дается свыше Милостью Святого Учителя при посвящении и далее чистота веры утверждается усилиями посвященного 1, но он работает не над чистотой веры (он не может еще работать в 7 теле), а над развитием и правильной постановкой ума, затем разума и креста. Чистая вера – это и есть чистое сердце.
ДИАГНОСТИКА. 
Если посвященный научился видеть душу, то далее очень легко увидеть потоки любви, исходящие от души. Нормально потоки сердца чистые, прямые, перпендикулярные, строго горизонтальные, и выходят за пределы туловища на 30 сантиметров. Больше – лучше. 
Если какой либо поток не выходит за пределы туловища или в нем есть блокировки, то «сердце» обычно болит: слева, справа, спереди на груди, сзади на спине, соответственно. Боль снимается размышлением о соответствующем качестве разума и уточнением отношения к себе и людям, одновременно с молитвой.
Если поток загибается наверх, то это означает идеализацию наслаждения или страдания, или добра, или зла, соответственно.
Если поток загибается вниз, то это означает унылое или скептическое отношение вместо чистого разумного проявления любви и вследствие этого потерю энергия сердечной любви.

Если потоки перемешиваются между собой, загибаются в ту или другую сторону, то это неправильный крест, ошибки в творении системы мышления. Например, если человек думает, что наслаждение это грех или наслаждение как-то сопряжено с грехом, то поток дружелюбия к наслаждающимся загибается назад и может смешиваться с потоком безразличия к греху, от этого всегда боли на уровне сердца слева сзади.. На самом деле наслаждение, как и страдание, никак не связаны с добром и злом, они перпендикулярны добру и злу. Они связаны, совмещены, только в одной точке, в центре груди на уровне сердца, в душе, источнике святой любви и в вертикальном канале, в Святом Духе.
Все отклонения и связанные с ними боли лечатся размышлением и молитвой. Молитва при этом действует как согласование своего размышления со Святым Духом. Автор не собирается подробно разбирать многочисленные болезни. Болезней много, а лечение все равно одно – надо правильно поставить потоки энергии сердечной любви.
ОБЫЧНАЯ РАБОТА УМА, но не нормальная, показана на рис. 1. Ум работает не нормально потому что нет вертикального канала. Кроме того ум может падать. См. рис. 2. Падение тогда, когда ум попадает под управление чувств. Это прямое нарушение закона Творения Божьего, Кришна ясно сказал – «ум выше чувств». 
Манас чакра, центр энергии ума, находится в солнечном сплетении, условно, потому что может двигаться. Если ум попадает под управление чувств, то энергии ума падают вниз и травмируют биополе человека. Психоэнергетика травмирует биоэнергетику, что приводит к заболеваниям. При этом обязательно происходит накопление отрицательной психической энергии с которой человек не знает что делать.
Если человек допускает насилие по отношению к окружающим, или терпит насилие от окружающих, то ум падает вертикально вниз и травмирует желудок и двеннадцатиперстную кишку. Насилие не обязательно физическое, а насилие на тонком плане, когда ум одного человека насилует чувства другого человека. Просто агрессивное мышление. Самое распространенное заболевание от этого – язва.

Если человек не допускает прямого насилия, но у него есть агрессивные мысли и он подавляет их в себе и вынужденно накапливает отрицательную психическую энергию, то ум падает вниз и вправо и травмирует желчный пузырь и проток. В характере человека это называется желчность.

Если человек не терпит накопления отрицательной психической энергии, а периодически выплескивает ее на окружающих, то ум падает вниз и налево и травмирует поджелудочную железу. В характере это капризность и истеричность (в характере – значит в системе мышления и поведения, то есть в карме).
Если человек умом подавляет свои собственные чувств или чувства зависимых от него людей (например детей) и при этом «поворачивается к ним спиной» - игнорирует факты подавления чувств, то ум падает вниз и назад и травмирует надпочечники и почки. Все это кардинально лечится восхождением ума в сердце.

ВОСХОЖДЕНИЕ УМА В СЕРДЦЕ. Когда ум концентрируется, то чувства подтягиваются к нему и соединяются с ним. Когда ум и чувства созерцают душу в сердце и образ Святого Учителя с молитвой манас чакра восходит в сердце и соединяется с анахата чакрой. Открывается чистый вертикальный канал и чистый крест в сердце. Ощущения при этом очень приятные: тепло и жар в центре груди, сладость, свет. Далее эти ощущения распространяются по всему телу и могут усиливаться вплоть до экстаза.

И это реализация в психоэнергетике всего лишь первого божественного посвящения! Первое приближение к Богу. Кто это испытал, тот хочет идти дальше. Это реальность. За мной, верующий читатель!
ПРИЧИНЫ БЛОКИРОВКИ ВЕРТИКАЛЬНОГО КАНАЛА ВЕРЫ.
Конечно, демоны могут заблокировать канал веры или подключиться к нему сбоку и человек сам не сможет этому противостоять. Однако на то и посвящение от Святого Учителя – святой Учитель Сам контролирует чистоту канала свыше. Более того, каждому человеку Бог вечно дает вертикальный канал. Люди сами блокируют этот канал своим неправильным сознанием.

Есть две причины блокировки вертикального канала. 

1. Идеализация чего либо материального. 

2. Нарушение иерархической структуры личности.

1. Если человек идеализирует что либо материальное его психоэнергетика переворачивается вниз головой, потому что идеал на земле, а не на небе, и образуется психоэнергетический двойник, перевернутый вниз головой и расположенный над физическим телом. Этот двойник перекрывает вертикальный канал веры. Психоэнергетика человека всегда располагается головой в направлении идеала. Большинство людей физическим телом ходят вверх головой, а сознанием – вниз головой из за идеализации материального. Это называется «человек не в себе».
Обычно материальные ясновидящие видят двойника и так как двойник есть почти у всех людей, то многие ясновидящие считают это нормой. Божественное ясновидение отличается тем, что видит не двойника а вертикальный канал (или его отсутствие и блокировки). Видение двойника – это видение греха, а видение вертикального канала – это видение Святого Духа. Различие принципиальное. 

Если смотреть вертикальный канал, то видны участки, где он отсутствует, и можно понять, какие уровни личности и карму каких миров человек идеализирует, то есть какая часть личности «выходит из себя».

Идеализация физического тела (своего тела, или тела возлюбленной, или ребенка) и идеализация физического мира выглядит как отсутствие вертикального канала на уровне 1 чакры двойника и это означает, что при включении кармы ада человек может терять веру. Например, при угрозе смерти, или в случае смерти близких любимых людей человек может разувериться, или даже отречься от Бога.
Идеализация эфирного тела, эйфории, или каких нибудь достояний (богатства, здоровья, силы, славы, красоты, знания, отрешенности) выглядит как отсутствие вертикального канала на уровне 2 чакры двойника и это означает, что при включении кармы голодных духов человек теряет веру. Например из за бедности, болезней, при потере достояний, или наоборот при приобретении достояний  человек забывает о Боге.
Разнообразной кармы у каждого человека предостаточно, но посвященный не должен терять веру ни при каких обстоятельствах.

Идеализация чувств, развлечений, наслаждений или страданий выглядит как отсутствие вертикального канала на уровне 3 чакры двойника – вера может блокироваться кармой животных.
Идеализация ума и сердечных привязанностей выглядит как отсутствие вертикального канала на уровне сердца двойника (4 чакра) – вера может блокироваться кармой людей.

Идеализация судьбы, системных знаний и навыков (профессиональных или религиозных), а также фанатичная преданность какой либо системе, и идеализация своего системного служения (долга) выглядит как отсутствие вертикального канала на уровне горла двойника (5 чакра) – вера может блокироваться кармой демонов.
Идеализация разума, гармонии, божественного знания и идеализация полубогов (жителей высших внеземных цивилизаций) выглядит как отсутствие вертикального канала на уровне 6 чакры двойника – это прямо над головой человека. Вера может блокироваться кармой полубогов. От этого обычно бывают головные боли, особенно у людей с развитой интуицией или ясновидящих – как правило. Особенно у женщин. Женщины более чем мужчины склонны идеализировать гармоничную счастливую жизнь, забывая о том, что они живут на Земле, а не в Царстве Небесном. 
Поклонение идолам, лжеучителям и лжесвятым блокирует вертикальный канал на уровне 7 чакры двойника, которая совпадает с 7 чакрой на физическом теле.

Если у человека сильное абсолютное сознание и вертикальный канал блокируется часто в потоке событий, то это приводит к заболеваниям на уровнях соответствующих чакр.

2. Вторая причина блокировки вертикального канала – нарушение иерархической структуры личности – блокирует вертикальный канал внутри физического тела человека. Правильная иерархическая структура личности и чистый вертикальный канал внутри физического тела показаны на рис. 4. Постановка жертвы и чистого вертикального канала внутри тела относится к практике 3 посвящения.

Практика первого посвящения – очищение абсолютного сознания от материальных идеалов. 

ВТОРОЕ ПОСВЯЩЕНИЕ.
Практика второго посвящения – формирование вертикального канала мудреца и формирование свыше шести сфер внутреннего канала разума, соединенного с умом. 
Некоторый разум есть у непосвященных и даже он может иногда работать в сединении с умом. Поэтому возможно исцеление разумом. 
У посвященного 1 есть разум в первом приближении, состоящий из дружелюбия к наслаждающимся, сострадания к страдающим, радости к добродетели и безразличия к греху. Это разум сердца, соединенный с умом с помощью духовной (религиозной) системы мышления, и предназначенный для общения с миром. 
Указанные 4 качества разума рекомендуются в Йога Сутре Патанджали для практики начинающего йога. Культивирование этих качеств умиротворяет взаимоотношения посвященного с природой и с обществом, первично очищает от разнообразной кармы и формирует систему мышления по кресту. Крест рекомендован Иисусом Христом.
Автор ходил путем, предложенным Патанджали, и путем, предложенным Иисусом Христом, пока не увидел, что это не два пути, а один. Налицо совпадение мнения Индийской религиозной традиции и Христианской. Совпадение сущностных требований к посвященному 1 - совпадение в психоэнергетике. Психоэнергетика мусульманина с реализованным 1 посвящением точно такая же – автор многократно убеждался в этом. См. рис. 2. 

Разум, рожденный свыше, сразу же начинает догадываться о единстве всех истинных религий в Боге. Достаточно помолиться один раз со смирением перед Богом и Бог сразу же говорит: -«Я сотворил на Земле не одну религию, а несколько! Из смирения перед Мною прими Мое Творение и, если хочешь быть Моим Сыном, возлюби всех Сынов Моих и Дочерей Моих, как своих Братьев и Сестер». Если же такого вразумления не происходит или оно не принимается человеком, то значит это смирение - не перед Богом, а перед религиозной системой, а это два разные смирения. Первое смирение сотворено от веры в Личность Бога (разум, 6 тело, сотворен от веры, 7 тела), а второе от религиозной системы (разум, 6 тело, сотворен от системы, от 5 уровня – это сознание в состоянии аффекта и нарушение иерархической структуры личности). Религиозная система, естественно, говорит человеку, что она - единственная истинная религия на Земле и даже во всем космосе. Это противоречит разуму и объективным фактам, однако обычный человек, находящийся в состоянии двух аффектов: АВИДЬЯ, во тьме, и АСМИТА, в ослеплении, не видит объективных фактов и склонен принимать мнение религиозной системы на веру. Вера (7) заменяется системой (5).  
ВНУТРЕННИЙ КАНАЛ.
При втором посвящении разум в сердце соединяется с умом и расширяет крест (горизонтальный канал и вертикальный канал одновременно), а разум в голове формирует концентрические сферы, следуя своей природной склонности расширяться равномерно во все стороны. Ум концентрируется, а разум расширяется, и чем более расширяется, тем более совершенен. См. рис. 5.
Содержание каждой сферы – это энергия разума, а граница сферы – энергия ума.

Например смирение (разумное отношение к Воле Бога и к Его Творению, в данном случае к физическому миру), которое является энергией 1 сферы, творит 1 чакру и физическое тело – это энергия разума, а отличие смирения от скромности и отличие физического мира от эфирного видит ум, который работает тонкой сферической границей между 1 и 2 сферами разума и творит промежуток между 1 и 2 чакрой. Под управлением разума ум не бегает, а стоит на месте, как пограничник.

Разум свыше творится только молитвой и размышлением, поэтому мудрец не стремится к активному участию в потоке событий. Он больше думает, чем делает. Сначала думает, а потом делает. Сначала подумав, часто потом не делает. Ум не бегает, а тренируется стоять спокойно в Истине. Пока же ум не нашел Истину, он вынужден искать, бегать.
Для расширения сфер разума соединенного с умом (для формирования разума) необходимо спокойствие и желательна гармоничная счастливая жизнь – разум сам творит это и при расширении дает посвященному блаженство. Но на Земле не всегда удается жить гармонично, даже мудрецу, поэтому в трудных обстоятельствах мудрец вынужденно переходит на разум сердца, на психоэнергетику воина, на крест.
Разум посвященного 2 творится свыше, от Бога, и при этом сам является творцом по отношению ко всем материальным мирам и творцом по отношению к личности посвященного (к чакрам и телам). Смирение творит физическое тело, скромность творит эфирное тело, отказ от насилия творит чувства, терпимость творит ум, простота творит судьбу, принятие Святого Учителя творит сам разум. Ум при этом созерцает границы между мирами и телами  и тем поддерживает промежутки между чакрами.
Этим Божественный разум отличается от мирского, который творится от мира и поэтому находится в подчиненном, зависимом от мира положении, и от этого несовершенного мира сам несовершенен. Что первично, бытие или сознание? Конечно же материальное бытие формирует материальный разум, поэтому бытие первично. Конечно же Божественный разум в соединении с умом творит все материальные миры и все уровни личности, поэтому бытие вторично.

Реализация 2 посвящения более гармонична, чем реализация 1 посвящения. Смена идеалов (1 посв.) всегда происходит кризино и ощущается как революция, поскольку действительно является духовной революцией. Формирование мирского разума является материальной эволюцией, поэтому ощущается гармонично, а формирование разума свыше (2 посв.) является Божественным Творением, поэтому приносит посвященному блаженство. 

У 2 посвященного два разума. Голова для взаимоотношений с Богом – внутренний канал с центром в голове, а для взаимоотношений с миром - чистое сердце. Для общения с Богом - сферы разума, для общения с миром – крест.
Посвященный 2 учится творению себя Божественным разумом, учится видеть шесть сфер разума, исправлять их недостатки, видеть влияние разума на формирование личности и на физическое тело (см. рис. 6). Он учится лечить свои болезни верой и разумом (молитвой и размышлением) и так он соприкасается с жизнью полубогов. Полубоги сами творят себя и все материальные миры Божественным разумом. Физические заболевания мудреца и проблемы его мирской жизни с одной стороны еще обусловлены его кармой, но с другой стороны уже творятся свыше его верой и разумом, поэтому понятие греха постепенно становится иллюзорным. Не грех, а несовершенство творения, недостатки творения, которые исправляются самим творцом. Ведь если художник написал не совсем удачную картину, то это не грех, и если композитор написал не совсем гармоничную музыку, то это не грех. Это недостатки творения, которые исправляются в процессе дальнейшего творения. Сам сотворил, самому не понравилось, сам исправил. Главное – не прекращать творить, не останавливаться на полпути, на недостатках. В вере и разуме греха нет.

ВЕРТИКАЛЬНЫЙ КАНАЛ МУДРЕЦА. Вертикальный канал молитвой и размышлением расширяется и при наличии 6 сфер разума становится шириной с голову. См. рис. 7. 
ПРИЧИНЫ БЛОКИРОВКИ ВЕРТИКАЛЬНОГО КАНАЛА МУДРЕЦА

Вертикальный канал мудреца может блокироваться по двум причинам. 
1). От попадания личности в состояние аффекта (от влияния мирского разума, сформированного кармой людей). 

2). От влияния демонов. 

1). Поскольку мирской разум, сформированный от различных систем мышления, - сознание всегда коллективное, массовое, то, несмотря на свое низкое качество, он обладает мощным влиянием благодаря масштабу. Разум рожденный от Бога – личный вертикальный канал поначалу склонен захватываться разными видами коллективного мирского разума или смешиваться с ними. Часть разума при этом выходит из себя и формирует двойника над головой, размывающего вертикальный канал.
Аффект АВИДЬЯ (неведение) приводит к отсутствию вертикального канала мудреца на уровне 6 и 7 чакры двойника и лечится ПРИНЯТИЕМ СВЯТОГО УЧИТЕЛЯ.

Аффект АСМИТА (эгоизм) приводит к отсутствию канала мудреца на уровне 5 чакры двойника и лечится ПРОСТОТОЙ.
Аффект РАГА (страстное влечение) размывает канал на уровне 4 чакры двойника и лечится ТЕРПИМОСТЬЮ
Аффект ДВЕША (враждебность) размывает канал на уровне 3 чакры двойника и лечится ОТКАЗОМ ОТ НАСИЛИЯ.

Аффект АБХИНИВЕША (жажда жизни и страх смерти) размывает канал на уровне 1 и 2 чакры двойника и лечится СМИРЕНИЕМ и СКРОМНОСТЬЮ перед Богом.

Подробное описание аффектов и шести сфер разума см. в книге про 2 посвящение.

2). Демоны могут перекрыть вертикальный канал (тогда он становится похож на букву Т), или могут подключаться к нему сбоку, и канал становится похож на букву Г. Это происходит, если человек рождает свой разум свыше не лично и прямо от Святого Учителя, а при посредничестве лжеучителей, а также при посредничестве «духовных», философских, мистических, и даже религиозных, систем, в которых бывает сильно присутствие демонов. 

Система в таком случае встает между человеком и Богом, свыше, как посредник, и вместо того, чтобы соединить человека с Богом, закрывает человека от Бога. При этом разум частично рождается свыше, но не от Бога, а от демонов, которые объективно выше людей. Лечится это ПРИНЯТИЕМ СВЯТОГО УЧИТЕЛЯ. 

Кроме того препятствием для расширения разума является эгоизм, который вызывает сужение сознание. Расширение сознания вызывает бескорыстная любовь-служение людям. Поэтому миролюбие посвященного всегда должно быть выше себялюбия. Речь не идет о полном устранении себялюбия.
Сужение сознания, ослепление, происходящее от эгоизма, не устраняется обучением. Обучение может даже усиливать эгоизм. Расширение сознания достигается служением людям, превосходящем служение себе. Поэтому мудрец постоянно поддерживает свое бескорыстное служение людям с простотой и служение это - в системах, в семье, в обществе, в церкви. 
Так как же избежать влияния демонов в системах, если сам постоянно служишь в системах? Ответ простой – в системе надо служить людям с любовью (а не системе служить) и верить при этом в Бога, через принятие Святого Учителя, а не в систему верить. В церкви надо совершать Богослужение с верой в Бога и с любовью к людям, а не церкви служить с верой в церковь и с нелюбовью к иноверцам. При этом мудрецу необходимо поддерживать именно свободу своего сознания от аффектов, а не против демонического влияния бороться в масштабах системы. Демоническое влияние мудрец лишь ограничивает, исполняя свой долг в рамках своих служебных обязанностей.
Центр разума – третий глаз. Шесть сфер разума и вертикальный канал мудреца – это открытый третий глаз, который видит свет Творения и Святого Учителя. А пять аффектов – не видение всего этого – это сочетания тьмы и ослепления. Три грубых аффекта устраняются еще при 1 посвящении, но два тонких аффекта окончательно может устранить только посвященный 2.
ТРЕТЬЕ ПОСВЯЩЕНИЕ.

Третье посвящение – это посвящение в прямое личное служение Святому Учителю. При полной реализации 2 посвящения – при принятии Святого Учителя разумом естественно для посвященного перейти к прямому личному служению. Однако для этого от разумного созерцания надо перейти к подвигам, надо начать совершать подвиги – поступки по вере и разуму, в Святом Духе. На подвиг может пойти только Божественный разум, разум материальный сопротивляется, потому что подвиг – это рискованно, негармонично, неразумно.
Как показано на рис. 8, именно нейтральная любовь к Богу творит веру и разум свыше. Поэтому 1 и 2 посвящение – это, другими словами, посвящение в нейтральную любовь к Богу и в святую нейтральную любовь к людям (нужно полюбить всех людей верой и разумом, созерцая присутствие Бога в них). 
Третье посвящение рождает свыше судьбу, а судьба человека творится именно в процессе его служения (рис. 8). Поэтому, третье посвящение – в служение Святому Учителю и в святую любовь–служение людям. Судьба оказывается на кресте святой любви-служения.
Святое служение – это активное проявление любви, освобожденное от кармы, поэтому не по долгу в системе исполняется, а творится из уразумения Воли Бога. Это то, что посвященный сам берется сотворять судьбой на основе видения Воли Бога, и это то, что он не обязан исполнять по долгу.
Поэтому говорят, что третье посвящение берется посвященным, а не дается ему. 
Святой любовью-служением посвященный начинает творить свою судьбу на кресте, при этом его судьба-служение по карме исчезает, умирает, так как нельзя служить сразу двум господам: если одному будешь угождать, то другому будешь нерадеть.
МИЛОСТЬ И ЖЕРТВА.

ВЛИЯНИЕ ВЕРЫ НА ФИЗИЧЕСКОЕ ТЕЛО И НА ФОРМИРОВАНИЕ ЛИЧНОСТИ.
Судьба и вся личность посвященного 3 творится более верой, чем разумом. По закону жертвы. На рис. 4 показано, как вера творит всю личность. Вера – это вертикальный канал. К вере относится все, что происходит в вертикальном канале. В данном случае – это Милость и Жертва. 
При первом посвящении вертикальный канал открывается свыше на голову посвященного, а при третьем посвящении вертикальный канал открывается самим посвященным внутри себя. Посвященный сам становится живым вертикальным каналом, и он сам становится источником Милости для людей, из помилованного он превращается в милующего. Свыше нисходит Милость Бога непрерывно и безмерно, человек же принимает и проводит через себя Милость в той мере, в какой способен пожертвовать на каждом уровне личности соответственно. «Какою мерою вы мерите, такою и вам отмерено будет». 

Посвященный милует, находясь на кресте, проводя энергию Милости из вертикального канала в горизонтальный – творя добро людям, а добро высокого качества творить можно только принимая зло на себя, поэтому он принимает зло на себя из горизонтального канала и переводит эту энергию в жертву, в вертикальный канал. Принимает зло на себя и очищает себя от зла огнем жертвы. Творит добро и принимает на себя не зло, но жертву. Жертва постоянно горит, поэтому зла в нем и в его присутствии существовать не может.
ПЯТАЯ ЖЕРТВА означает пожертвование разумом ради веры или, другими словами, пожертвование Царством Небесным ради Царства Бога. Для посвященного 3 это означает совершать «неразумные» поступки по личному указанию Святого Учителя, при этом укрепляется вера, а разум рождается от Святого Учителя. 
Понимание Личности Святого Учителя выше, чем разумение Творения Божия, и даже выше, чем разумение Личности Творца - Бога Отца. Материальный разум при этом приносится в жертву, но не гибнет, потому что включается, как часть в целое, в сверхразумное, в Абсолют, Любовь и Личность. 
5 жертва означает не поклоняться полубогам - Царству Небесному – пожертвование язычеством. Это также означает не верить в религию и не поклоняться храмам и церквям, которые являются на Земле подобием Царства Небесного. Как было объяснено в книге про 3 посвящение, из Царства Небесного нет гармоничного перехода в Царство Бога; переход только по закону 5 жертвы. Так же и из религий, храмов и церквей, нет гармоничного перехода к личному служению Богу, только через пожертвование своей религиозностью, своим положением и служением в храмах и церквях ради служения Святому Учителю лично. 
5 жертва в высшей степени неразумна и рискована. Более неразумного поступка, чем 5 жертва, во всем мире не существует. Хорошо, что чаще всего 5 жертву не надо совершать публично, достаточно бывает внутреннего поступка – невидимого личного решения, внутреннего выбора. Взамен посвященный получает первую Милость – его вера и разум рождаются от Личности Святого Учителя. Вера становится чистой, а в разуме рождается 7 сфера, чистота, которая выглядит черной – это энергия растворения, делающая личность интровертной. Поэтому разумный Божественный выход за пределы религии – незаметный и не разрушающий религию. Это сугубо личное дело, не общественное. Здесь заканчивается коллективное обращение к Богу: «Отче наш,… хлеб дай нам… прости нам долги наши…и т.д.» и начинается персональное «Господи, Иисусе Христе, Сыне Божий, помилуй мя, грешнаго!». Молитва «Отче наш» рассчитана на то, чтобы довести верующего до 3 посвящения.
РАЗУМНЫЕ ЖЕРТВЫ. ЭВОЛЮЦИЯ ЛИЧНОСТИ. Все остальные четыре жертвы – разумны, потому что на нижних уровнях пути материальной эволюции личности и пути духовной трансформации личности совпадают. 4 жертвы могут совершать даже демоны и даже язычники, но, поскольку они жертвуют не ради  Личности Бога, плоды этих жертв иные, чем у личных служителей Бога.

Правильно объяснять людям 4 жертвы – задача религии, при этом сами служители религии могут, начиная с 3 посвящения, лично, внутри себя, совершать 5 жертву. Черные одежды монахов – символ 5 жертвы и чистоты веры. Это допустимая символическая демонстрация 5 жертвы, не разрушающая религию. В том числе и с этой целью, чтобы не разрушать религию, 3 посвящение считается высшим и последним во всех религиях.

ЧЕТВЕРТАЯ ЖЕРТВА означает пожертвование судьбой–кармой ради судьбы-миссии служения Богу. Пожертвование Землей (судьбой-служением в земных системах, земной кармой), ради Царства Небесного (ради судьбы-служения в системах, созданных Царством Небесным на Земле, в религиозных системах). 
Поскольку у обычного человека вся судьба состоит из служения по карме (судьба человека творится служением, см. рис. 8), то эта разумная жертва субъективно ощущается как неразумная, потому что требуется пожертвовать всей своей судьбой. 

Взамен человек получает 2 Милость – рождение свыше судьбы-служения Богу Отцу (а если человек совершает еще 5 жертву, то и Сыну и Святому Духу) + эволюцию личности, развитие разума.
И так далее. См. рис. 4.

Первая жертва развивает чувства, вторая жертва развивает ум, третья жертва развивает судьбу. Так идет материальная эволюция.
Например, если школьнику хочется гулять и играть, но он на какое то время садиться делать школьное домашнее задание, то он совершает 2 жертву (ум выше чувств) и благодаря этому его ум развивается. Если же он не совершает эту жертву и идет гулять и играть, то его ум в это время не развивается. Это объективно. 
Жертву в Ведических Священных Писаниях символизирует костер. Дрова лежат в горизонтальном канале и горят на ритуале жертвоприношения Богу. Огонь горит в вертикальном канале, именно огонь способен переводить горизонтальную энергию дров  в вертикальный канал. Дрова – это всегда низший уровень личности, горение огня – это процесс жертвы, а плод – формирование высшего уровня личности.

Физическое и эфирное тело – это дрова для первой жертвы; в результате развиваются чувства. Физическое и эфирное тело всегда должно гореть на огне ради чувств. Полнота физического тела – это большой запас дров для горения ради чувств. В результате такого горения чувства расцветают, а физическое тело худеет. Правильное похудение – в процессе интенсивного чувственного общения, в спорте и в сексе – ради чувств.
Чувства – дрова для второй жертвы; в результате горения развивается ум. Чувства всегда должны гореть на огне ради ума. Но, обратите внимание на то, что дров должно быть достаточно, иначе, если кончились дрова, то огонь (жертва) горит все слабее и угасает. Например, если школьник не хочет гулять и играть (значит у него нет энергии чувств) и уныло садится делать уроки, то его ум немного будет развиваться, но блестящий ум из него не получится. Он жертвует, но жертва слабая, ему нечем жертвовать. И практика показывает, что унылой усидчивостью блестящий ум не развивается. В таких случаях нужно не уроки учить, а сначала гулять, играть и восстанавливать чувства. Разумно сначала сходить в лес за дровами, а потом зажигать огонь. 
И другая сторона – если дрова просто сжечь – если все чувства сжечь в чувственном наслаждении, – то ум тоже не разовьется; надо именно пожертвовать, сгореть чувствами ради ума.

Ум – дрова для третьей жертвы, в результате пожертвования развивается судьба.

Судьба – дрова для четвертой жертвы, в результате горения судьбы развивается разум. Но судьбу можно и просто сжечь, как мы видим на примерах многих талантливых людей, и они погибают в цвете лет, потому что их разум не развивался. Жертва была бесплодна. Судьба сгорала в горизонтальном канале. Долголетие же дает разум.

Разум – дрова для пятой жертвы, плод этой жертвы – чистая вера.
Итак, физическое и эфирное тело должно гореть ради чувств, чувства должны гореть ради ума, ум должен гореть ради судьбы, судьба должна гореть ради разума, разум должен гореть ради веры. Так всегда должен жить посвященный 3. Если человек не занимается духовной практикой, то он все равно горит на всех уровнях личности и все равно развивается, но слабо, потому что бессознательно теряет очень много энергии, сгорает бесплодно.
Во внешнем мире, так же как и во внутреннем, посвященный 3 должен правильно поставить жертву, для этого ему нужно осознать и поддерживать правильную иерархию своего служения. Три нижних уровня личности естественно служат роду, четвертый и пятый служат цивилизации, разум (6) служит Царству Небесному, а вера (7) служит Царству Бога. Необходимо так поставить свое служение, чтобы служением роду жертвовать ради служения цивилизации, служением цивилизации жертвовать ради служения Царству Небесному, а служением Царству Небесному жертвовать ради служения Царству Бога, Святому Учителю. Иерархия служения – это вертикаль судьбы. Нельзя допустить, чтобы вертикальный канал перехватывался горизонталью на том или ином уровне, но при этом горизонтали должны в дополнение к вертикальному каналу образовывать кресты.     
Та эволюционная теория, которая говорит, что эволюция видов (и особей) происходит в борьбе за выживание и в соперничестве видов (и особей), ошибочна, в том смысле, что поверхностна и к тому же содержит демоническую дезинформацию. 
Поверхностна, потому что видит только горизонтальный канал. Борьба за выживание и соперничество происходит в горизонтальном канале и вертикальной (эволюционной) составляющей не имеет. Вертикальная составляющая, энергия эволюции, - это жертва низшим ради высшего. Не подавление высшим низшего, и не уничтожение низшего высшим, а наоборот, жертва. Эволюционируют те виды и те особи, в которых присутствует дух жертвы, и в той мере, в которой их ведет дух жертвы, и впоследствии именно они выигрывают в борьбе за выживание – это следствие, а не причина.

Демоническая дезинформация в том, что выдавая следствие за причину (искажение законов 5 уровня – кармы, судьбы), демоны культивируют дух соперничества под видом духа эволюции, духа прогресса. 
Судьбу материальную созидает дух сотрудничества, совместного служения (и в семье, и в бизнесе, и в политике), а дух соперничества разрушает судьбу и уничтожает плоды сотрудничества (соперничество между супругами разрушает семью, соперничество между партнерами разрушает бизнес, соперничество между политиками разрушает государство, а соперничество между государствами (война) разрушает мировое сообщество и цивилизацию на Земле). 

Дух сотрудничества, совместного служения, созидает, а дух соперничества разрушает, и это происходит параллельно, одновременно. Когда дух служения ведет судьбу, преобладает созидание, а когда дух соперничества ведет, преобладает разрушение. 

Судьбу свыше творит дух служения Святому Учителю (см. рис. 8, служение творит судьбу).
Реализация 3 посвящения включает сознательную постановку всех жертв, что означает открытие вертикального канала внутри физического тела. Отсутствие или неточность той или иной жертвы блокирует вертикальный канал внутри физического тела, нарушает иерархическую структуру личности и как бы меняет соответствующие чакры местами наоборот, что приводит к заболеваниям на уровне этих чакр. 
Если какой либо уровень личности захвачен кармой соответствующего мира, то вертикальный канал переходит в горизонтальный канал на уровне соответствующей чакры и прерывается. Это тоже должно бы приводить к заболеваниям, но не всегда приводит, поскольку нисходящая энергия Святого Духа регулируется лично милостью Святого Учителя. Нет жертвы, или жертва неточная, – нет Милости. Поэтому верующему бояться заболеваний не надо, надо учиться жертвам.
В Кундалини Йоге этот вертикальный канал внутри тела называется Сушумна и открывается упражнениями и медитацией при полном воздержании от секса (воздержание от секса – это первая жертва, поэтому 3 посвящение во всех религиях – это обязательно целибат). Сексуальная энергия (Кундалини) восходит и последовательно открывает шесть чакр (это естественный путь эволюции личности, как было сказано выше). 
Автор не рекомендует путь Кундалини Йоги, поскольку он в наше время намного опаснее, чем религиозный. Если личность не развита (а кто развит?) и погружена в разнообразную карму (а кто не погружен?) и практикует без совершенного Учителя Йоги (а у кого есть такой Учитель?), то восходящая энергия Кундалини отклоняется от вертикали, захватывается той или иной кармой и переходит в горизонтальный канал. Это приводит очень быстро к тяжелым заболеваниям на уровне соответствующих чакр и к смерти, если не прекратить упражнения и, в первую очередь, не прекратить целибат. Автор практиковал Кундалини Йогу самостоятельно, без учителя, несмотря на предупреждения, и сразу же, несмотря на строгое соблюдение правил воздержания, питания, уединения, и других правил образа жизни, заболел. Энергия только взошла от 1 чакры до 2 и тут же ударила болезнью по горизонтальному каналу.
Религиозный путь не требует физических упражнений, а требует осознанной жертвы и служения от ученика, и Милости от Святого Учителя, которая гарантируется посвящением. В этом отличие от Йоги. Путь духовной реализации проходится личным осознанием и личным практическим служением, а не тренировкой физического тела, хотя в результате тело (и вся личность) претерпевает такие же сущностные изменения. В религиозной практике совершенствуется не сама личность посвященного, а совершенствуется его служение людям ради Бога, совершенствуется служение Святому Учителю, в этом серьезное отличие. 
Внешне физическое тело посвященного 3 оказывается в результате не таким прекрасным и не таким могущественным, как у йога, потому что физическим телом жертвуется, - не более жертвуется, чем в йоге, а более в духе служения, ближе к миру и дальше от себя. (1 жертва).
Кундалини Йога – для личностей, у которых все пять жертв безупречны, для личностей с полностью реализованным 3 посвящением. Но тогда она часто становится уже не нужна.
ДУХОВНАЯ ПРАКТИКА НА УХОД С ЗЕМЛИ И НА ПРИХОД НА ЗЕМЛЮ.

Существуют два вида духовной практики: на уход из мира и на приход в мир. Они идут рука об руку, параллельно, и при каждом посвящении у личности есть выбор: уйти или еще остаться. Уйти из мира означает уединиться и  одновременно означает оставить физическое тело (смерть физического тела); поэтому практика на уход опасна. Поэтому при каждом посвящении личность должна сознательно делать выбор: уйти или остаться, чтобы нечаянно или бессознательно своими действиями не напроситься на уход. В пользу того, чтобы духовному ученику остаться, есть такой аргумент: - посвящения от Бога можно получить только служа в физическом теле на Земле. На тонком плане можно служить на уровне своего посвящения, но получить следующее посвящение невозможно.
В практике 1 посвящения созерцание собственной бессмертной души очень быстро дает плод – отрешенность от всего материального. Это очищает личность и дарует покой и блаженство, но если этим созерцанием увлечься, то очищение личности может перейти в растворение личности, потому что в свете и блаженстве святой любви растворяется сначала отрицательная карма, а затем и положительная. Растворяется вся карма вообще – вся личность, которая на этом этапе состоит из кармы. Возникает искушение на уход, особенно если дела посвященного на Земле идут очень плохо. Поэтому с созерцания своей бессмертной души надо каждый раз переходить на видение образа Святого Учителя, на Личность.
Вообще, культивирование любви и забывание о личности всегда ведет на уход. 
Поэтому: Любовь и Личность. 
Святая любовь дана каждому живому существу Богом в виде бессмертной души, поэтому, уже при первом посвящении, увидев свою бессмертную душу и такие же точно души всех живых существ, надо понять, что не следует увлекаться культивированием энергии любви, которая есть, которой достаточно, следует сформировать именно личность. Духовная практика в том, чтобы на энергии святой любви сформировать в себе святую личность.

Уйти всегда легче. Достаточно созерцать святую любовь – это созерцание выглядит как отказ от развития личности и отказ от жизни вообще – отказ от предложенного Богом шанса личной жизни на Земле. Бог для чего сотворил наши личности здесь? Земная личная любовь также спасает от искушения на уход.
Очень важно найти себе земного Учителя. Земным учителем может быть тот, кто сам является учеником Святого Учителя. Земной Учитель – это такой же ученик, только с более высоким посвящением и реализацией. Он может спасти начинающего ученика от нечаянного ухода. Если Земного Учителя нет, то чтобы оставаться на Земле необходимо лично любить кого-нибудь, хотя бы одного человека на Земле.
При втором посвящении чрезмерно созерцательный, пассивный настрой мудреца выглядит как заявка на уход. Поэтому мудрец должен стараться всегда служить людям. Мудрец должен понимать, что если не служить людям, то его мудрость бесполезна и он сам никому не нужен. Поэтому мудрецы служат людям даже бесплатно, даже живя в нищете, даже ради служения бедным сами дают обет вечной бедности (многие брахманы в Индии). Служение – это сама жизнь. Ничего не делать – это мудрость на уход. Это понятно мудрецам, поэтому второе посвящение практически не опасно, чего не скажешь о третьем.
При третьем посвящении требуется отречение от мира, отречение от своей судьбы в этом мире. Надо так отречься, чтобы не умереть. Поэтому отречение от мира ради Бога должно сопровождаться принятием мира в Боге. 

Кришна сказал: «Невозможно простым отказом от деятельности освободиться от кармических реакций, и одним только отречением невозможно достичь совершенства.» Бхагават Гита, 3, 4.

К сожалению, в целом в религиях знание об отречении и требование отречения преобладает над знанием о принятии и требованием принятия мира. Наверно от того, что духовное знание и практику всегда культивировали и сохраняли для человечества монахи, отрекшиеся от мира и жившие в монастырях. 
Даже Священные Писания не сбалансированы по информации на уход и на приход. Например, Евангелие содержит 80% знания на уход и 20% знания на приход (Сергий Радонежский сказал), а Бхагават Гита содержит 60% знания на уход и 40% знания на приход (Гауракишора Дас Бабаджи сказал): - опять же из за того, что Священные Писания записывались, переписывались от руки и переводились с древних языков на современные языки отрекшимися от мира монахами в течении тысячелетий. 
Но, именно благодаря отречению монахов, Священные Писания не искажены. Текст Евангелия (издание 1914 года) на русском языке соответствует тексту изначальному на 99,5% (мнение Сергия Радонежского), а текст Бхагават Гиты на русском языке (в переводе с санскрита через английский перевод Бхактиведанты Свами Прабхупады) соответствует тексту изначальному на 97,5% (мнение Гауракишоры Даса Бабаджи). Бхагават Гита древнее Евангелия на 5.000 лет.

Опасный дисбаланс знания на уход и знания на приход делает чтение Священных Писаний страшным для обычного человека, а для того, кто уже ничего не боится, этот дисбаланс – искушение на уход. Искушение надо преодолевать. Балансирует духовную практику начиная с 3 посвящения только личное служение земному Учителю и Святому Учителю и руководство с Их стороны. А также личная земная любовь.
СЛУЖЕНИЕ.
Главной причиной, по которой посвященный 3 (и при более высших посвящениях) может жить на Земле, является его служение. Судьба его состоит только из служения и каково служение – такова и его судьба. Однако он личность, а не биоробот, поэтому, хотя служение дается свыше, оно при этом должно быть сотворено самим посвященным! Свыше дается много Милости, много разных вариантов служения, но посвященный сам должен догадаться, сам должен увидеть эти варианты в жизни и сам сотворить. Если есть земной Учитель – то всегда есть возможность лично служить земному Учителю. Без земного Учителя труднее. 
В Священных Писаниях говорится о высокой ценности общения с другими посвященными, потому что это возможность послужить им, или найти (сотворить) совместное с ними служение. Совместное служение с теми, кто уже давно служит и у кого уже сложилась миссия. Поиск служения – это творческая задача, которая является неотъемлемой обязательной частью творения своей судьбы. Если посвященный не состоялся, как творец, тогда он может служить Богу не как Сын, а как Раб Божий, если же он не хочет быть Рабом Божиим, то он вынужден уйти с Земли, или же он может вернуться в свою карму, тогда совершенствование любви и личности прекращается. Карма никуда не девается, всегда можно начать жить по своей карме, которая к тому же уже очищена духовной практикой и стала намного лучше, чем прежде.
Творение своей собственной личности Милостью и Жертвой тоже означает служение людям, потому что только ради служения надо жертвовать, иначе жертва оказывается бесплодна для Земли (судьба проваливается на Земле). И только благодаря служению можно снискать большую Милость. Надо дать свою милость (послужить) людям, пожертвовав собою, и так стать проводником Милости свыше на Землю. Только это практика на приход. 
Если практиковать жертву, лишь как совершенствование своей личности, и Милость свыше принимать лишь для совершенствования своей личности, - то это не падение, это тоже реализация 3 посвящения, но на уход с Земли, потому что без конкретного служения для Земли личность, чем более совершенствуется, тем более отрывается от Земли. Поэтому совершенствовать нужно не себя, а свое служение людям ради Бога.
Масштаб и качество служения, сотворенного людям, – это масштаб и качество судьбы посвященного – масштаб и качество его жизни на Земле. 

Масштаб служения сразу и всегда должен быть 100%, поскольку он и так ограничивается Святым Учителем, чтобы не нарушать баланс добра и зла на Земле, и самому посвященному ограничивать масштаб нет никакого смысла. Посвященному 3 и так приходится от многого отрекаться (от всей своей судьбы-кармы), если же он (даже незаметно для себя, по инерции) начнет отрекаться еще и от некоторой части своей судьбы-служения, то это практика на уход с Земли. 

Жертва обязательна, но чтобы не умереть нужно, чтобы жертва соответствовала милости, а милость для Земли это доброе служение. Степень жертвы должна соответствовать качеству служения. 
Качество служения – соотношение добра и зла в плодах - вопрос творческой реализации личности посвященного. В среднем по Земле качество служения +50% -50%. При втором посвящении за счет разума во внутреннем канале можно и нужно достигнуть качества +60% - 40%, при этом допустимая жертва 60%. Чтобы повышать качество далее необходимо 3 посвящение, тогда за счет увеличения своей жертвы в творении милости для других можно достигнуть качества +75% -25%, при этом допустимая жертва 75%. 

По этим параметрам оценивается духовная практика: на приход она, или на уход. Если степень жертвы выше процента добра в служении, значит часть жертвы неадекватна, несогласована, неразумна, бесплодна. Это не падение, это право человека: - жертвовать собой ради любимых людей хоть 100%, но 100% жертвы при 4 посвящении - это практика на уход. Бояться не надо, надо почаще разговаривать со своим Учителем и поправлять свое служение и жертву.
Это цифры, достижимые в служении в одиночку среди обычных людей и для обычных людей, которые живут +50% -50%. При служении посвященным, у которых качество судьбы выше, или при совместном служении с посвященными может быть достигнуто более высокое качество служения. Однако посвященные, начиная с третьего посвящения, часто служат в одиночку, потому что их не много и толпами они не ходят. 

Оценку масштаба и качества своего служения, и жертвы, следует спрашивать у Святого Учителя. Все решается в личном общении. Все очень индивидуально. Существует много тонкостей и индивидуальных особенностей в практике третьего посвящения, которые автор не в состоянии все объяснить. При более высоких посвящениях практика еще более индивидуальна.

Здесь объясняются только фундаментальные, общие для всех законы. Существует еще такая часть духовной практики, как принятие служения себе. Качественно служить другим это половина искусства служения, вторая половина – искусство принимать служение себе, здесь тоже жертва. Если посвященный служит людям, жертвуя собой, и люди благодарят его, то принимая от людей благодарность (а качество благодарности 50% добра или даже ниже, ведь Он спасает не праведников, но грешников) он принимает 50% или больше сопутствующего зла себе еще на жертву. Посвященный должен научиться принимать от людей служение - добро и зло 50% / 50% и превращать в добро 100%, используя принимаемое себе зло в дрова для непрерывного горения жертвы внутри себя, для интенсивного горения вертикального канала (креста) внутри. Так он сам становится живым крестом при любых обстоятельствах, но жертва не должна доходить до 100%.
К тому же принятие благодарности или служения себе увеличивает привязанность к миру и эгоизм. Поэтому в Священных Писаниях часто рекомендуется не принимать служения себе. Совсем не принимать ничего от людей невозможно тому, кто живет в миру, поэтому посвященный принимает минимум, необходимый для жизни, и очищает принимаемое жертвой и предложением своему Святому Учителю. Этому надо научиться.
Посвященный 4 преимущественно служит другим, а себе принимает минимум служения. Принятие служения себе становится главной составляющей духовной практики только после смерти на кресте и только при 5 посвящении, которое означает снятие с креста. Когда Иисуса снимали с креста, помазывали, пеленали и полагали во гроб – только тогда Он принимал преимущественно служение Себе, причем не от кого попало, а от посвященных и любящих Его, то есть служение высокого качества, принимая которое уже не надо жертвовать собой.

Востребованное на Земле служение посвященного 4 – это сама его жизнь. Если такого служения не нет, то его надо искать, иначе придется уходить с Земли. Поэтому в Ведических Священных Писаниях говорится, что никогда нельзя снижать качество своего служения, а можно только его повышать, и тем более служение нельзя бросать. Служение можно заменять на более совершенное, при этом прежнее служение, если оно не завершено, прекращать нельзя, а должно передать другому достойному служителю.
Вернемся к психоэнергетике 3 посвящения.

При третьем посвящении вертикальный канал еще более расширяется и в дополнению к каналу веры и каналу разума добавляется канал судьбы шире плеч. См. рис. 9 и 10.

При этом, если у посвященного 3 не хватает мощности разума (он сам еще слаб, как творец), то в помощь ему для служения встает над головой посредник – кто либо из полубогов или из посвященных, служащих на тонком плане. Такой посредник – чистый служитель святой любви – не блокирует вертикальный канал, а добавляет к нему свои горизонтальные каналы святой любви к людям и разум, тем самым поддерживая посвященного 3 на всех уровнях, если это необходимо (рис. 9), или частично, там где необходимо. Если у посвященного 3 достаточно мощная собственная психоэнергетика, то посредник не нужен (рис. 10). С посредником посвященный 3 подобен храму с крестом над куполом, а без посредника посвященный 3 подобен кресту над куполом храма.
В любом случае, с помощью посредника или без помощи, посвященный 3 является Сыном (Дочерью) Бога и земным Учителем для всех людей. Если посвященный слаб в творении и просит Бога принять его хотя бы Рабом, то все равно Он принимается Отцом, как Сын. Учителем людей является уже посвященный 2, если он хорошо знает науки и Священное Писание, но он учит только словом и по Писанию (по науке). А посвященный 3 учит не только словом по Писанию, а еще Своим Словом и еще всей Своей Судьбой – своей милостью и своей жертвой.
ЧИСТОТА

РАЗУМ ПОСВЯЩЕННОГО 3 приобретает две новые сферы. 7 сфера – Чистота и 8 сфера – Стойкость.

Чистота – интровертное качество и в энергиях выглядит черной, поглощающей, а Стойкость экстравертное качество и в энергиях выглядит сияющей.
Чистота для посвященного 1 – это чистота (святость) веры; для посвященного 2 – это чистота разума, а святая вера превращается в святую надежду. Для посвященного 3 – это чистота судьбы, состоящей из любви-служения, а святая надежда превращается в святую любовь на Земле, как на Небе. 
Чистота означает сотворение поступков любви-служения в Святом Духе. 

РАСПОЗНАВАНИЕ ДУХОВ.
Служить можно в материальном духе (в добром или в злом), в духе той или иной системы (науки, религии, профессии т.п.). Служение в материальном духе означает по карме. Так служат все живые существа – исполняют по карме. Чистота посвященного 3 в том, что он сотворяет поступки в Святом Духе и это не видно со стороны. 

Можно почистить картошку или помыть посуду в материальном духе, а можно то же самое служение сотворить в Святом Духе. 
Первичный поступок – слово, и можно прочитать молитву в материальном духе, в духе религии, как молятся все, а можно сотворить личную молитву в Святом Духе, при этом текст молитвы может быть стандартный. 

Начав с сотворения молитвы в Святом Духе посвященный 3 приходит к сотворению всех поступков в Святом Духе и становится свободен от греха, чист, но внешне это не видно, потому что поступки обычные, а духов люди не распознают.

При 3 посвящении практика распознавания духов обязательна. Ясное распознавание всех духов является основой чистоты – без распознавания посвященный будет неизбежно захватываться материальными духами (системами). Напоминаю, что слово «дух» по отношению к материальным духам означает «система мышления» (5 уровень), но, поскольку люди идеализируют ту или иную систему мышления, идеализируют судьбу, закон, то слово «дух» фактически для них означает также «идеал», «кумир» (7 уровень личности).
Когда человек действует в материальном духе или уповает на помощь той или иной системы (духа), то дух для него является безличным правителем (система) и личностью, которая им управляет (личность руководителя, начальника), или даже «богом», если человек идеализирует его. А сам человек является для этого духа инструментом, которым дух работает. 
Тот, кто видит объекты, – субъект, личность. А тот, кого видят и используют – объект, то есть не личность. Все непосвященные являются для разных материальных духов объектами, инструментами и не видят духов и не распознают их, потому что объект не может видеть субъекта. 
Посвященный 3 распознает всех духов и видит, как духи управляют всем материальным миром. Поэтому по отношению к духам он субъект, видящий объекты – духов (системы, работающие по объективным законам, и личности, олицетворяющие эти системы). Распознавая духов безлично, как системы мышления, и диагностируя эти системы мышления на наличие положительной и отрицательной кармы, и распознавая духов личностно, в виде личностей руководителей и строителей систем (в физическом теле или в тонком теле), посвященный 3, работая «внутри» системы выглядит так же, как и непосвященный, но не он инструмент, а материальные духи для него – инструменты, которые он использует для работы. 
Сам посвященный 3 является для этих материальных духов представителем Святого Духа и материальные духи служат Святому Духу, работая инструментами для него, но, будучи объектами, не видят Субъекта. Материальные духи никогда не видят Святого Духа и всегда бессознательно служат Ему. Теперь новопосвященный 3 включается в это личностно. Таково могущество посвященного 3, приобретаемое от личного контакта со Святым Учителем и от 7 сферы разума, чистоты, соединенной с умом. Ум здесь анализирует духов, а разум дает правильное отношение к Святому Учителю и к миру. Чистота, как правильное отношение к миру, означает самому видеть всех духов и не показываться им, оставаться невидимым для них – это разумно.
ЕВАНГЕЛИЕ. Практику распознавания духов правильно начать с изучения Евангелия. Посвященный 3, конечно же, уже не раз прочитал Евангелие, но теперь ему надо изучить Его с позиции распознавания духов. 
Надо увидеть всех материальных духов, представленных в тексте, назвать их своими именами, проанализировать, какие добрые, какие злые, а какие невежественные – то есть сами не различают добра и зла и не понимают, что говорят. Представителями каких общественных систем эти духи являются и на каком уровне они находятся (карму каких миров они представляют). 

В Евангелии разнообразные материальные духи обращаются по разным поводам к Иисусу и Иисус им по разному отвечает, но отвечает всегда в Святом Духе. Как Он обращается со злыми духами, как Он говорит с добрыми и как говорит с невежественными – это нужно увидеть и понять, почему Святой Дух отвечает так, а не иначе. Весь комплект материальных духов представлен в Евангелии, если посвященный 3 их увидел и понял поведение Иисуса, то значит он научился у Него. 

Две тысячи лет спустя материальные духи – те же. Научившись у Иисуса Христа, посвященный увидит всех этих духов, сталкиваясь с ними в своей судьбе-служении, и правильно сможет с ними обращаться, находясь сам в Святом Духе и не захватываясь духами материальными, материальным системами мышления.
Слова «Святой Дух» – означают вертикальный канал и Личность Святого Учителя, это не система вообще.
ОТКРЫТИЕ ВНЕШНЕГО КАНАЛА

Третье посвящение – воздвижение креста – естественно переходит в четвертое посвящение – пребывание на кресте, жизнь на кресте. 

Когда начинают хорошо работать сферы разума ЧИСТОТА и СТОЙКОСТЬ, начинает открываться внешний канал (см. рис.5) и весь мир, прежде воспринимавшийся человеком как внешний для него мир, становится внутренним миром для его разума. 
Вся личность человека, состоящая из 7 тел и все 7 материальных миров с их разнообразной кармой и 7 сфер разума, вмещающие это и творящие все это, являются внутренним делом для 8 сферы разума. Внешний канал дает возможность совершать подвиги, чудотворения, а крест на котором находится посвященный (а точнее, крест, который уже находится внутри посвященного, как на рис.10) становится животворящим. Начиная с 4 посвящения можно уже не носить нательный крест, поскольку крест уже внутри, посвященный сам является крестом, и не ходить в храм Божий, поскольку посвященный сам уже является храмом Святого Духа. 
В Индии, начиная с четвертого посвящения, можно тоже больше не носить ритуальную одежду и атрибуты своих посвящений. Святой Учитель, Гауракишора Дас Бабаджи, когда дал автору 3 и 4 посвящения, сказал больше не носить брахманский шнур и не посещать больше храмы и не жить больше в монастырях, а жить в миру, как все люди.
СТОЙКОСТЬ – экстравертное качество, она активно и сознательно проявляется в поступках посвященного. Стойкость нужна для служения, нет служения людям – не нужна стойкость, уединись и поддерживай чистоту. 
Стойкость включается в трудных обстоятельствах, когда совершение поступков в Святом Духе идет вразрез с кармой, выше всех материальных духов, не только злых, но и добрых. Стойкость заключается в служении Святому Духу в трудных обстоятельствах и в условиях нарастающего давления со стороны материальных духов и материальных идеалов. Особенно при нарастающем давлении идеалов религиозных систем, наивысших материальных идеалов. 

Пока посвященный не совершает необычных поступков духи не видят его, но если совершать необычные поступки, то духи это замечают. Тогда им открывается выбор – послужить сознательно посвященному, что означает послужить Святому Духу, сотрудничать с ним, или остаться в иллюзии своего господства над материальным миром и сопротивляться. Некоторые духи служат, причем не только добрые, но и злые духи и демоны могут послужить, а большинство сопротивляются по привычке господствовать и управлять миром, причем не только злые сопротивляются, но и добрые, даже религии, как в судьбе Иисуса Христа. Духи 100% добра, полубоги, никогда не сопротивляются Святому Духу, а в основном наблюдают и иногда сотрудничают. Служением и стойкостью посвященный 4 открывает сознательный духовный выбор всему миру собой.
Таким образом чистота означает всегда пребывать в Святом Духе, а стойкость означает действовать в Святом Духе невзирая на кажущееся сопротивление всех материальных духов. Сопротивление материальных духов иллюзорно потому, что они все включены в Святой Дух, как частные случаи в Абсолют. Часть не может реально сопротивляться целому, только иллюзорно, это понимает тот, у кого есть 8 сфера разума – стойкость. Творение не может сопротивляться Творцу, это иллюзия.
Например, живая клетка (или группа клеток) физического тела не может реально сопротивляться физическому телу. Если же она «сопротивляется», то эта больная клетка отмирает и выводится из тела или идет на питание других, здоровых клеток. Таким образом обнаруживается иллюзорность этого сопротивления, иллюзорность болезни и иллюзорность смерти, если есть разум, активно действующий в Святом Духе, а именно стойкость.
Если этой сферы разума нет, - то действует медицинская система мышления (медицинская карма): - клетка (или группа клеток) может реально сопротивляться своему телу. Болезнь – это реальность, а не иллюзия. Физическое тело все может постепенно разболеться, сопротивляясь само себе и борясь одними своими частями с другими своими же частями, и даже умереть. Смерть – это реальность, а не иллюзия. 
Церковь по этому поводу (смерти) правильно рекомендует обычным людям смирение перед Волей Бога – первую сферу разума укреплять, внутренний канал. 

Посвященный 4, наоборот, должен научиться в счастье и в несчастье, по поводу болезни и смерти не смирение перед Волей Бога применять, а чистотой и стойкостью Волю Бога сотворять. Личное смирение перед Волей Бога заменяется Личным Творением Воли Бога! Смирение при этом не исчезает, но приобретает еще более высокое качество.     
Не болезни лечить, а здоровую личность творить! Принципиальное различие между духовным целительством и медицинским лечением – в качестве разума. Это различие между действиями посвященного 4 из внешнего канала и действиями непосвященного, хоть и ученого.
Религии на Земле также оказываются внутри разума посвященного 4, поскольку сотворены во внутреннем канале и служат Богу (и людям) во внутреннем канале, таково их предназначение, такова их миссия. Религия должна сформировать личность во внутреннем канале до шестой сферы разума – до Принятия Святого Учителя. Далее человека ведет не религия, а Святой Учитель Лично. К религии следует относиться с почтением, как к средней школе. Без средней школы нет высшего образования.   
Чтобы осознать открытие внешнего канала личность посвященного 4 обычно проходит испытание на превосхождение законов религии ради живого духа религии – служения Святому Учителю, поэтому в отношении к законам религии посвященный переходит от соблюдения законов религии к творению Воли Бога, иногда Творение Воли Бога заключается в разрушении старых и творении новых, уточненных законов религии, и в реформировании религии. Священные Писания целиком состоят из описания этого процесса. Следующий пример приводится потому, что в нем прямо говорится о чистоте веры и о том, как Петр, благодаря стойкости, получил 4 посвящение, открытие внешнего канала. 

Деяния Святых Апостолов, глава 10.

«9 …Петр около шестого часа взошел наверх дома помолиться.

10 И почувствовал он голод и хотел есть; между тем, как приготовляли, он пришел в исступление

11 И видит отверствое небо и сходящий к нему некоторый сосуд, как бы большое полотно, привязанное за четыре угла и опускаемое на землю;

12 В нем находились всякие четвероногие земные, звери, пресмыкающиеся и птицы небесные.

13 И был глас к нему: встань, Петр, заколи и ешь.

14 Но Петр сказал: нет, Господи, я никогда не ел ничего скверного или нечистого. 

15 Тогда в другой раз был глас к нему: что Бог очистил, того ты не почитай нечистым. 

16 Это было трижды и сосуд опять поднялся на небо.
…

19 Между тем как Петр размышлял о видении, Дух сказал ему: вот, три человека ищут тебя

20 Встань, сойди и иди с ними ни мало не сомневаясь; ибо Я послал их.

…

28 И сказал (Петр) им (не иудеям): вы знаете, что Иудею возбранено сообщаться или сближаться с иноплеменником; но мне Бог открыл, чтоб я не почитал ни одного человека скверным или нечистым;

29 Посему я, будучи позван, и пришел беспрекословно…» 
Так Петр вместил разумом чистоту от Святого Духа и далее, совершая поступки в Святом Духе, обрел стойкость. Стойкость Петра заключалась в том, что он не только стал проповедовать язычникам, не иудеям, что было строго запрещено законом религии, но и отстоял Мнение Бога перед Апостолами и первыми христианами, несмотря на их упреки в том, что он нарушил закон. В результате старый закон был отменен и новый закон был утвержден в Христианстве. В последствии многие новые законы были сотворены Петром и Апостолами, и так была сотворена Христианская Церковь.
ТВОРЕНИЕ ЛИЧНОСТИ РАЗУМОМ

Однако реформирование религии происходит не часто. Религии должны оставаться стабильными тысячелетиями. Важнейшая задача для посвященного – сотворить самого себя. Научившись творить себя он становится способен быть духовным учителем и духовным целителем для учеников и пациентов (с благословения Святого Учителя).

С открытием внешнего канала происходят следующие изменения в психоэнергетике: внешний канал творится свыше и, самое главное, внешние сферы разума не зависят от происходящего на Земле. Внутренний канал разума теперь может твориться из внешнего канала и, таким образом, весь разум посвященного 4 становится лично независим от Земли. Поскольку судьба посвященного творится верой и разумом, то она тоже независима, вплоть до подвигов и чудотворения, если надобно. 
4 посвящение – это рождение сердца (4 чакры) свыше. Внешний канал открывается с центром в сердце и разум соединяется в один (напомню, что в психоэнергетике второго посвящения в голове сферы разума – для общения с Богом, а в сердце крест для общения с миром. Разумное отношение к Богу иное, чем разумное отношение к миру). У посвященного 4 в сердце соединяются сферы разума и крест. Энергия креста (жертвы) объединяется с энергией разума во внешнем канале и крест становится животворящим. 
До этого объединения посвященный мог творить любовь к людям ради Бога на ограниченном ресурсе личной Жертвы и соответствующей Милости свыше. Теперь же он получает еще ресурс мирового разума, Царства Небесного, и, как творец, начинает становиться подобным полубогу. Становится подобен не только Богу Сыну (прямое творение Милостью и Жертвой) – третье посвящение, но и подобен Богу Отцу (прямое творение разумом) – четвертое посвящение. Полубоги творят только разумом из внешнего канала. См. рис. 5. Своим внутренним каналом и семью уровнями своей личности они не жертвуют. 

Теперь, пребывая судьбою и сердцем на кресте, посвященный получает могущество жить на кресте, творить свою судьбу в мире людей, в гуще кармы, и не захватиться кармой и не умереть. Так нарастающая личная зависимость от Бога приводит к нарастающей личной независимости от материального мира.
Поскольку вся Земля со всей ее кармой и со всеми присутствующими на Земле духами находится внутри разума посвященного 4, то его влияние приобретает планетарный масштаб. Окружающим людям это обычно незаметно, потому что в потоке событий видимое влияние посвященного 4 ограничено его конкретным служением людям. Он действует в рамках служения, согласованного с Учителем и с полубогами, но таково парадоксальное проявление разума: - под управлением из внешнего канала деятельность небольшого масштаба может оказывать глобальное влияние. Например, Мария Богородица, родила и вырастила одного ребенка. Масштаб служения вроде бы невелик и служение вроде бы незаметное, но поскольку этот ребенок – Иисус Христос, то мощность служения Марии оказалась планетарной в пространстве и вечной во времени. Вечная судьба – это Святость. Достигается служением.
Посвященный старается повышать именно качество своего служения, и, по мере нарастания качества, служение становится все более уникальным и в какой то момент времени уникальные плоды этого служения начинают сами начинают оказывать глобальное влияние, даже уже без участия служителя. Такая реализация в Индии называется ПАРАМАХАМСА.
Мария Богородица!!!: масштаб служения – 1 ребенок, качество служения – 100% добра, жертва – 100%, мощность судьбы на Земле – бесконечность. А сделано все было незаметно: скромно, просто, чисто.
Конечно же, получить от Бога такое служение – великое везение, а безупречно сотворить это служение – великий подвиг. Это, конечно же, не по силам женщине, даже посвященной, - родить ребенка выше себя по посвящению. Вместить в себя то, что объективно невозможно вместить, и сохранить и выносить внутри себя то, что больше тебя. Это чудотворение и это подвиг.
100% добра в плодах служения и 100% жертвы, как было указано выше, это больше, чем 4 посвящение (при 4 посвящении достигается 75 – 80 % добра, и жертва должна быть примерно 75%, выше не надо). 
100% добра достигается при 6 посвящении, 100% жертвы достигается при 7 посвящении. 
100% жертвы можно достигнуть и при 3 посвящении, но это будет духовная реализация на уход с Земли, так вынужденно уходили Святые Мученики, потому что 100% жертвы – это смерть физического тела. Искушение уйти с Земли бывает сильно еще и потому, что жертвовать собою трудно, пока жертва 60 – 80%, когда же жертва становится больше 90% - то становится совершенно легко. Ни препятствий, ни страданий, ни сожалений человек уже не чувствует и ему даже кажется, что он ничем больше не жертвует, и это так, потому что он почти всем уже пожертвовал. Уйти посвященному очень легко, это не проблема. Трудно найти служение на Земле, для этого нужно еще везение. 
Посвященному следует спрашивать у Святого Учителя процент своей жертвы, и если жертва слишком высокая, надо добавлять разума. Жертва не цель, а средство. Цель – служение. При 4 посвящении надо научиться творить добро не только за счет жертвы, но и разумом. Не только раздавая себя ради людей, но и сотворяя себя и Милость для людей.
ВЛИЯНИЕ СИСТЕМНОГО МЫШЛЕНИЯ НА ФИЗИЧЕСКОЕ ТЕЛО И ТВОРЕНИЕ ФИЗИЧЕСКОГО ТЕЛА РАЗУМОМ.
Физическое тело формируется и поддерживается сознанием человека автоматически и большинство людей этого не осознает. 

Сознание (психоэнергетика) формирует биоэнергетику, а биоэнергетика формирует и поддерживает физическое тело через обмен веществ. Так осуществляется прямое творение.

Обычный человек бессознательно творит свое физическое тело свои системным мышлением  (5 уровнем личности), потому что 6 и 7 тела не сформированы и влияния не оказывают. Обычный человек в значительной степени осознает свое системное мышление, потому что свое системное мышление он сознательно и целенаправленно развивает – учится, совершенствуется в профессиональной деятельности, совершенствуется во взаимоотношениях – ради успеха, ради достижения положительных результатов. Человек осознает свое системное мышление и видит, как его системное поведение влияет на внешний мир, а точно такое же влияние на свой внутренний мир и на физическое тело не видит, и не осознает, что его системное мышление (психоэнергетика) точно так же формирует его системное поведение во внутреннем мире (биоэнергетику) – работу его эфирного тела и обмен веществ. Автор исследовал влияние системного мышления на физическое тело и результаты представлены здесь. 

Влияние системного мышления на физическое тело было исследовано Современной Русской Эзотерической Школой и результаты были опубликованы в 1990 году в книгах Е. Аноповой. Некоторые элемены этой системы и термины оказались очень удачными, поэтому здесь даны без изменений, а именно произвол, безволие, рабство, зависть, вампиризм, незаконное наслаждение, тело, мудрость. Поскольку исследование Е. Аноповой и ее группы было ориентировано на целительство, то влияние 6 и 7 тела не учитывалось, потому что у большинства пациентов они отсутствуют. 

Исследование, представленное автором здесь, отличается тем, что основано именно на влиянии 6 тела (разума) и 7 тела (веры) на формирование личности. Автор полагает, что именно с веры и разума надо начинать как обучение, так и исцеление. Если же они отсутствуют у пациента, значит надо их дать пациенту.    
Заболевания и травмы физического тела происходят от ошибок системы мышления (от отрицательной кармы, другими словами). Лечение, поэтому, требует исправления ошибок системы мышления. Для этого необходим анализ системы (диагностика кармы), выявление системных ошибок и исправление их. Выглядит это так, что целитель указывает пациенту на его неправильный ход мыслей по конкретным вопросам в его поведении, в его отношении к окружающему миру и понимании окружающего мира, и предлагает заменить на более правильный. Пациент обычно принимает это предложение, потому что при сравнении благо от более правильного мышления очевидно. Улучшение системного мышления, связанного с внешним миром, автоматически дает эффект улучшения внутреннего мира и исцеления физического тела, и благо не исчерпывается физическим исцелением, потому что исцеляется судьба человека, улучшается его карма.

Улучшение системы мышления (5 уровень) производится с помощью разума (6 тела) и веры (7 тела). Духовный целитель своей верой, разумом и судьбой исцеляет судьбу пациента. Чтобы научиться исцелять посвященному надо сначала научиться исцелять самого себя, затем научиться творить самого себя, а затем получить благословение Святого Учителя на духовное обучение и духовное целительство людей.
ПРАКТИКА.
На рис. 11 показано влияние системного мышления на физическое тело человека. Физическое тело укрупненно разбито на зоны влияния. На рис. 6 показано прямое творение физического тела разумом. Эти два рисунка следует рассматривать одновременно. Цифры соответствуют телам (уровням личности) человека, сферам разума, чакрам и карме соответствующих миров.

СМИРЕНИЕ. Стопы и голеностопные суставы формируются системным мышлением и поведением в физическом мире (1), именно волевым поведением. А эта часть системного мышления формируется 1 сферой разума, смирением перед Богом. Если человек своей волей действует против Воли Бога или своей волей подавляет волю других людей (что всегда против Воли Бога) – то это произвол, а если он не применяет свою волю, когда это угодно Богу, или поддается волевому давлению других людей – то это безволие. Все это элементы кармы ада и слабость 1 чакры. Это также результат попадания сознания в аффект абхинивеша (жажда жизни и страх смерти, слепой мрак). 
В результате заболевания и травмы правой или левой стопы и голеностопных суставов. Это лечится уточнением своего волевого поведения в физическом мире, выявлением ошибок, покаянием и исправлением, - все это делается с позиции 1 сферы разума – смирения перед Богом. 
Настоящее личное смирение перед Богом – это именно волевое проявление личности в физическом мире, а не жизнь серой мышки. Энергия 1 сферы разума – сияющая, разумное поведение личности в физическом мире – экстравертное. Затемнения или черные вкрапления на 1 сфере разума ясновидящий трактует как недостатки смирения. После размышления, уточнения волевого поведения и молитвы со смирением 1 сфера разума немедленно начинает сиять – это значит, что причины заболевания найдены правильно и покаяние принято. Восстановление стоп и суставов далее идет постепенно, хотя острая боль у пациента может исчезнуть сразу же, в процессе размышления и молитвы. 

У разных людей физическое тело реагирует на грехи и на исправление сознания с разной скоростью. Это индивидуальная скорость возвращения кармы, скорость проявления кармических реакций. Чем более развита личность – тем быстрее физическое тело реагирует на изменение сознания. Посвященный 4 должен очень быстро чувствовать ошибки своего сознания на своей биоэнергетике и на физическом теле и быстро исправлять, практически он перестает ошибаться (и болеть). 

«Смиренно» терпеть боль и болезнь – для посвященного это не смирение, а невежество и безволие. В ответ на боль следует включать анализ системы мышления, разум и веру (молитва – акт веры). Невежество человека измеряется объективно: количество невежества – это время (час, два, три…, неделя…), которое человек тупо терпит.
Физическое тело в области 1 чакры (половые органы, прямая кишка, предстательная железа, копчик) заболевает и травмируется из за аналогичных ошибок системного мышления, но с меньшим присутствием кармы ада, и в основном из за неправильного отношения к сексу и к зачатию и рождению детей. 
Из смирения перед Богом следует принять свое мужское тело, принять женское тело женщины, которая рядом, и принять секс, как Волю Бога, или воздержание от секса – тоже как Волю Бога. 
Сексуальное удовлетворение мужчины и сексуальное удовлетворение женщины – это Воля Бога, поэтому секс разумно сотворять из смирения перед Богом. Сексуальная неудовлетворенность, отказы в сексе между супругами или любовниками неестественны, а причины отказов и причины нежелания секса – это неправильные системы мышления, отрицательная карма. 
Родовое сознание, мнение окружающих людей, законы государства, религиозные законы содержат множество запретов на секс. Если эти запреты сложить вместе – то секс полностью противозаконен! Это соответсвие законам противоречит разуму. А зачем же физическое тело сотворено? А как же рождаться детям? 
Целитель должен проанализировать эти системные запреты и отменить для пациента именно тот закон, который настолько сильно противоречит смирению перед Богом в конкретной ситуации, что вызывает заболевание. Не все системы отменить (это невозможно), а персонально и локально отменить тот или иной закон и заменить на другой закон, заново сотворенный разумом. Все правильные законы давно сформулированы в виде заповедей в Священных Писаниях. Целитель помогает пациенту развернуть короткие заповеди в правильные системы мышления с помощью разума. Дает разумное отношение к заповедям и объясняет практическое значение и применение заповедей.
Также причинами заболеваний являются сексуальная распущенность и неправильный выбор сексуального партнера (нужно при выборе хотя бы учитывать Волю Бога) и отказы от зачатия и рождения детей, сюда включается применение противозачаточных средств и аборты. Но применение противозачаточных средств и аборты – иногда тоже могут не противоречить Воле Бога и поэтому не всегда приводят к заболеваниям, надо при принятии таких решений, опять же, включить смирение, помолиться, поразмышлять и спросить мнение и благословение Святого Учителя.
Воздержание от секса, добровольное или вынужденное, человек тоже должен совершать из смирения перед Богом и с благословения, тогда он не заболеет. «Вредность» мастурбации (онанизма) при вынужденном сексуальном воздержании не подтверждается на практике (такой причины заболеваний автор ни разу не видел), скорее это не вредность, а слабость личности, это может быть грехом только если совершается в духе отказа в сексе партнеру или в духе отказа от зачатия детей.
Сексуальные извращения полностью противоречат смирению перед Богом и основаны на грубой ошибке системного мышления – на системном непринятии факта рождения своего физического тела конкретного пола, мужского или женского. То же и попытки изменения пола.
СКРОМНОСТЬ. Голени и колени болеют и травмируются из за ошибок системного мышления, которое творится второй сферой разума. Эти ошибки относятся к карме голодных духов. Правое колено и голень поражается завистью и гордостью, а левое рабством и рабовладением. Зона энергии ян (мужской) поражается при активном проявлении ошибки, а зона энергии инь (женской) при пассивном. Например, если человек сам завидует, то поражается или болит передняя и внешняя поверхность голени и колена, если ему завидуют (порча или сглаз), то внутренняя и задняя поверхность. Аналогично, если человек сам гордится, это активное проявление ошибки, а если им гордятся – пассивное. Рабовладение и рабство – это постановка судьбы человека в зависимость от достояний. Рабовладение – активное проявление ошибки, а рабство – пассивное. 

Злость и ненависть поражают обе голени и оба колена, поскольку могут происходить из гордости или зависти и из рабства или рабовладения.
Лечение состоит в замене ошибочного мышления (кармы голодных духов) на законы, сотворенные из скромности, для этого также уточняется содержание второй сферы разума пациента. Вторая сфера разума должна быть серого цвета, разумное мышление и поведение личности в мире достояний – интровертное. Сияющая 2 сфера (нескромная) формирует и поддерживает кармические ошибки и указанные болезни.
Физическое тело в области 2 чакры (кишечник, придатки, позвоночник) поражается более «легкими» кармическими ошибками, в основном жадностью и расточительством, а также системной враждебностью на почве сексуальных отношений (ревностью) или по другому поводу.

Жадность и расточительство порождаются ошибками потокового мышления человека или отсутствием такового. Достояния  - это потоки, адекватное мышление – потоковое, а не точечное. Эфирное тело человека – это потоки энергии. В системном мышлении человека обязательно должна быть подсистема потокового мышления, которую следует применять для мышления о достояниях (в том числе о здоровье, достоянии эфирного тела).
Жадность – это торможение или остановка потока достояний (достояния не расходуются и не вкладываются в дело, а они предназначены именно для расходования и вложения), а расточительство – это неразумное ускорение потока достояний (достояния расходуются слишком быстро и много). Что снаружи, то и внутри. В эфирном теле происходит торможение потоков энергии или ускорение потоков энергии, энергия застаивается или транжирится, это вызывает торможение или ускорение обмена веществ. В результате физическое тело становится слишком толстым или слишком худым. Скорость продвижения пищи по кишечнику тоже регулируется потоковым мышлением через потоки энергии эфирного тела и от жадности бывает запор, а от расточительности понос.
 Ревность основана на ошибочном мышлении в котором близкий человек рассматривается как собственность (как достояние) плюс на другом ошибочном мышлении – нежелании делиться собственностью (жадность).
Ревность и сексуальное соперничество (даже на тонком плане, бессознательно, даже без личного знакомства и контакта с соперниками или соперницами) приводят к поражению низа живота справа (если с представителями своего пола) или слева (если с представителями противоположного пола). 
Такой же результат от попадания сознания в состояние аффекта двеша (враждебность, мрак). Системная враждебность к людям своего пола приводит к поражению низа живота справа, а к людям противоположного пола – слева.

При вынужденном или добровольном сексуальном воздержании недовольство своим или противоположным полом и обиды могут быстрее приводить к заболеваниям от системной враждебности, которая может быть даже безадресной, - обида на мужчин вообще или на женщин вообще или на себя, на свою собственную сексуальную энергию. При сексуальном воздержании часто сам человек блокирует свою сексуальную энергию, чтобы не искушаться и не страдать. Все это приводит к заболеваниям на уровне 2 чакры. Монахи часто страдают этим. Скромность и потоковое мышление, вытекающее из скромности, помогает вылечить это. Свою сексуальную энергию не надо в себе блокировать, поток не надо останавливать, а надо поток своей мужской энергии балансировать внутри тела потоком своей женской энергии (см. рис. 0), тогда вторая чакра остается в центре, в противном случае от дисбаланса энергий она как бы сдвигается вправо или влево, что приводит к заболеваниям. 

Ясновидящий духовный целитель может разобраться с вышеуказанными проблемами, причем ясновидение играет вспомогательную роль, является инструментом, а главную роль играют разум и системное мышление целителя (и потом пациента).
ТВОРЕНИЕ СИСТЕМНОГО МЫШЛЕНИЯ ВЕРОЙ. Проблемы на уровнях 1 и 2 чакры могут быть также решены верой, в вертикальном канале, имеется в виду первая жертва – живые чувства выше мертвой материи. Можно просто выйти из проблем физического и эфирного тела организовав себе интенсивную и здоровую чувственную жизнь: занятие спортом, общение с живой природой Земли, игры с детьми, супружеские и дружеские взаимоотношения. Энергия эфирного тела, здоровье, должна вкладываться, расходоваться на чувственную жизнь, тогда открывается вертикальный канал от 2 до 3 чакры и энергия не иссякает, а наоборот, потоки энергии активизируются. 
Здоровье не мешок, который нужно набить, а поток, который нужно открыть. Это касается и денег и всех других достояний. Знание не мешок, который нужно себе набить, а поток, который нужно через себя открыть людям, поэтому автор и пишет эту книгу. Так правильно мыслить в горизонтальном канале, и еще правильнее системным мышлением и поведением открыть вертикальный канал, потому что из вертикального канала начинает поступать Милость Бога. Системное мышление в вертикальном канале на кресте творится не разумом, но верой напрямую без посредников, то есть Царством Бога напрямую, без посредничества Царства Небесного.
ГРАНИЦЫ МЕЖДУ СФЕРАМИ РАЗУМА. Существует еще одна распространенная причина заболеваний – неточные или размытые границы между сферами разума - системное нераспознавание уровней личности и миров и в результате неадекватное применение систем мышления. Например, неразличение между смирением и скромностью или применение точечного мышления (которое адекватно для физического мира и для физического тела) к эфирному телу и к достояниям, что неадекватно. Тогда между чакрами нет правильного промежутка и энергии разных уровней перемешиваются между собой, от этого возникают заболевания, причем могут быть тяжелые.
Однажды, консультируясь у одного Святого Учителя, православного чудотворца, по вопросам целительства, я после консультации спросил, отчего у Него самого болели стопы и голени, как известно из Его жития.

Ведь у Него было совершенное смирение перед Богом и была совершенная скромность перед Богом, карма ада была полностью искуплена и превзойдена преодолением холода, жары и боли, а карма голодных духов была полностью устранена невероятным по длительности голоданием и отказом от какой либо собственности. 

Он не совершал произвола и не был безвольным, он не завидовал и не гордился, не был рабом и не прорабощал никого.
Он не жил ни по каким системам и даже не пользовался системным мышлением вообще, а жил прямым творением себя верой и разумом.

Вопрос. Почему же болели стопы и голени?

Ответ Святого Учителя. Да, я был свободен от всей кармы и от системного мышления вообще, и жил прямым творением себя верой и разумом, но в разуме я не отличал смирение от скромности и творение было с этой ошибкой. Я не работал отдельно со смирением и отдельно со скромностью, а старался избавляться от гордыни, но в этом православном термине грехи несмирения и нескромности объединены. Гордыни у меня не было, но энергии двух чакр и двух тел, физического и эфирного, перемешивались и поэтому здоровье всегда было слабое и ноги всегда болели. Это был недостаток моего религиозного образования. Меня так научили в монастыре, где смирение и скромность не различались и никто не знал, что это две сферы Божественного разума, и я так научился и взял на себя этот грех религиозной системы, а точнее не грех, а недостаток творения.
Вопрос. А сейчас ты отличаешь? (Святые Учителя настолько скромны и просты в общении, что к Ним часто невозможно обратиться на «Вы», все заготовленные заранее выражения почтения и прославления мгновенно исчезают из памяти при контакте с Ними). Я каждый раз нечаянно говорил Ему «ты».
Ответ. Да, сейчас я хорошо вижу эту ошибку и поэтому рекомендую отказаться от слова «гордыня» и заменить его двумя, более точными, «непримиримость» и «гордость», и отдельно рассматривать смирение перед Богом и скромность перед Богом в религиозном обучении.

У обычного человека плотное тело формируется системным мышлением (кармой), поэтому недостатки его разума не влияют прямо на плотное тело. Посвященный, когда начинает жить умом, соединенным с разумом, без кармы, начинает чувствовать недостатки творения своей судьбы-служения не только в потоке событий, но и на своем плотном теле.  
ОТКАЗ ОТ НАСИЛИЯ, третья сфера разума, творит системное мышление, которое в свою очередь формирует чувства, 3 чакру и физическое тело на уровне 3 чакры, а также бедра и тазобедренные суставы, как показано на рис. 11.
Поражение правого бедра и тазобедренного сустава происходит от незаконного наслаждения, а левого бедра и тазобедренного сустава от вампиризма. 
Незаконное наслаждение – это наслаждение без взаимности и без учета интересов партнера или без партнера вообще. Отказ от насилия означает взаимность чувственного наслаждения. 
Внешняя и передняя поверхность правого бедра и тазобедренного сустава (зона энергии ян) поражается если человек сам незаконно наслаждается, а внутренняя и задняя поверхность правого бедра и тазобедренного сустава (зона энергии инь) поражается если человек допускает, чтобы им незаконно наслаждались.

Теоретически трудно определить границу между законным и незаконным наслаждением (к тому же чувства вредно ограничивать умом), а практически легко определить: если правое бедро и сустав не болят, нет простреливающих болей, нет растяжений связок в паху, нет синяков и венозных сеточек на поверхности кожи – значит наслаждение в пределах допустимого. В мире чувств все разрешено, поэтому чувства сами по себе не грешат. Незаконным бывает именно системное мышление человека о чувствах и вытекающее из него системное чувственное поведение.
В практике есть примеры, когда незаконным с точки зрения природы и Бога является законное с точки зрения государства и общества наслаждение. Это сексуальное наслаждение в законном браке без взаимности – значит незаконно. Но грешит именно системное мышление, а не чувства, поэтому у одного из супругов может болеть правое бедро, а у другого – нет. 

«Не хочу!» - между супругами (и любовниками) это не аргумент. 

«Ты должна!» или «Ты должен!» - это тем более не аргумент.

Супруги не должны наслаждаться без взаимности, но и отказывать друг другу нельзя, они должны сами поддерживать взаимность в чувствах. Разумно над этим работать и разумно этому уделять внимание. Обращать внимание на чувства супруга и обращать внимание на свои чувства, чтобы хотеть одновременно и взаимно и так же не хотеть одновременно и взаимно. Так лечится правое бедро.
Незаконным бывает также наслаждение от приема наркотиков с выходом в астрал ради наслаждений в астрале.

Все это связано с вампиризмом. При незаконных наслаждениях расходуется энергия чувств. Человек с опустошенными чувствами начинает бессознательно или сознательно брать энергию чувств взаймы, но не обязательно, а только если у него есть такая ошибка в системном мышлении – вампиризм и донорство. Когда наслаждения взаимны энергия чувств не теряется, потому что партнеры обмениваются энергией, а если отношения благословлены Богом, то энергия чувств нарастает Милостью из вертикального канала.
У вампиров болит внешняя и передняя поверхность левого бедра и тазобедренного сустава, а у тех, кто подпитывает их энергией (у доноров) болит внутренняя и задняя поверхность. Доноры, как правило, потом сами становятся вампирами, так как отдав энергию чувств сами начинают в ней нуждаться и начинают искать источник подпитки.
Часто вампирят больные и люди лишенные чувственного общения. Лечение вампиризма через осознание того, что энергия чужих чувств не полезна человеку и вызывает не прилив сил, а заболевания. Если нет взаимного чувственного общения, то энергию чувств надо брать из природы и от Солнца – это законный чистый источник. Вампиризм боится Солнца. Достаточно регулярно делать йоговский солнечный комплекс (Сурья Намаскар), чтобы навсегда избавиться от недостатка энергии чувств и от склонности к вампиризму (а также от донорства).
Физическое тело в области 3 чакры поражается более легкими ошибками системного мышления, чем те, которые бьют по бедрам. См. также рис. 2. Прямое насилие, в том числе на тонком плане, и язвительность в характере человека вызывает боли в желудке и язвы желудка и двенадцатиперстной кишики у тех, на кого это направлено и кто это принимает и терпит, и в меньшей степени у авторов. Желчность в характере человека приводит к поражению желчного пузыря и желчного протока этого человека. Истеричность и раздражительность в характере человека приводит к заболеваниям поджелудочной железы этого человека.
Почки и надпочечники болят от подавления своих чувств и чувств близких людей правилами, законами поведения и исполнением долга в духе холодного игнорирования чувств. Человек как бы поворачивается к своим чувствам и к чувствам близких людей спиной, не обращает на них внимания, мотивируя тем, что работа правила поведения, долг, важнее и от этого боли в спине на уровне 3 чакры и чуть выше. Особенно острая ответственность за игнорирование чувств детей. Чтобы вылечить системное мышление надо уточнить: долг для взрослого человека конечно важнее, но это не повод для игнорирования чувств взрослого человека и тем более не повод для игнорирования чувств детей, для которых чувства важнее всего, так как долга они еще не знают.
Вообще, боли в спине на уровне соответствующих чакр возникают от того, что человек «поворачивается спиной» к реальности и к проблемам соответствующих миров и уровней личности. Для устранения этих болей следует поворачиваться к реальности лицом.      

Отказ от насилия – сияющая сфера разума, правильное поведение в мире чувств – экстравертное, чувства надо выражать. Интровертное поведение в мире чувств, скрывание своих чувств – это насилие в тонкой форме. Такое поведение возникает, если человек разумно не хочет выражать свои отрицательные чувства и решает проблему отрицательных чувств подавлением их – это неправильная система мышления и поведения, приносящая вред самому человеку, хотя и полезная для окружающих. Правильная система мышления и поведения в связи с отрицательными чувствами – вторая жертва – ум выше чувств. Проблема решается верой.
ТВОРЕНИЕ СИСТЕМНОГО МЫШЛЕНИЯ ВЕРОЙ. При возникновении отрицательных чувств их надо не подавлять, а анализировать. Когда включается анализ личность уходит из мира чувств в мир ума, отрицательная энергия чувств открывает вертикальный канал от 3 чакры до 4, восходит в ум и превращается в полезную энергию аналитического мышления. Человек сразу успокаивается и отрешается от неприятностей. Далее в результате анализа возникает более ясное понимание мира и себя и корректируется поведение с целью прекращения неприятных впечатлений и их недопущения впоследствии. Это вторая жертва – жертвуется отрицательными чувствами ради развития ума. Так развивается ум – на энергии отрицательных чувств. Если же человек выплескивает свои отрицательные эмоции на окружающих, то он никогда не станет умным.
Итак, человек с системой мышления по кресту приятным наслаждается, а от неприятного страдает до тех пор, пока не жертвует, пока не начинает неприятное анализировать. Время, которое человек тупо страдает, пока не жертвует – мера его невежества. Наслаждение развивает личность на уровне чувств, а страдание инициирует трансформацию энергии чувств в энергию ума.  

ГРАНИЦЫ ТРЕТЬЕЙ СФЕРЫ РАЗУМА. Граница между 3 сферой, ненасилием, и 4 сферой, терпимостью, нарушается, если человек считает разумным терпеть насилие. Нужно не терпеть насилие и отрицательные чувства, а жертвовать чувствами ради ума. Если человек не понимает этого различия, то граница между сферами размытая или разорванная.
Граница между 3 сферой и 2 сферой нарушается если человек применяет скромность к чувствам и вследствии этого скрывает свои чувства и ведет себя в мире чувств интровертно – это не скромность, а насилие. Скромность – разумное отношение к достояниям, но не к чувствам. Родители должны это учитывать при воспитании детей.

Также эта граница нарушается если человек наслаждается достояниями (наслаждение эйфорией – это наслаждение эфирным телом. С целью вызвать эйфорию эфирное тело активизируется алкоголем, никотином и т.п. и человек этим наслаждается) или покупает наслаждения за достояния (например сексуальное наслаждение за деньги). Это ведет к растрате достояний, в том числе здоровья, и к снижению качества чувственной жизни. Чувства «покупаются» только за взаимные чувства, тогда достигается высокое качество чувственной жизни.
Человек, не интересующийся духовной практикой, для исцеления от конкретной болезни может принять от целителя объяснение конкретных духовных законов (духовные законы являются и материальными законами также, действуют в материальном мире так же), осознать ошибку своего системного мышления, являющуюся причиной болезни, и в этой части исправить свое системное мышление. Стать не духовным учеником, а пациентом. Не всю личность перестраивать, а только часть системного мышления, одну, две подпрограммы, которые устарели и объективно требуют замены. 

Исцеление требует, как правило, не только понимания ошибок и мысленного исправления, но требует так же подтверждения в системном поведении человека, в виде новых правильных поступков во внешнем мире, тогда его внутренний мир, который непосредственно не виден непосвященному, можно считать исправленным, и здоровье улучшается, как бы само собой, что является окончательным подтверждением правильности совместной работы целителя и пациента.
Духовный ученик делает то же самое, но не ради здоровья, а ради совершенствования сознания.

ТЕРПИМОСТЬ, четвертая сфера разума, творит системное мышление, формирующее 4 чакру, ум, сердечную человеческую любовь-привязанность и физическое тело в области, указанной на рис. 6 и 11.

Энергия терпимости черная, поглощающая как черная дыра. Нетерпимость выглядит как яркие точки или пятна на 4 сфере разума. 
Работа ума по любви – под управлением терпимости, интровертная – сначала понимать а потом принимать все, как есть (это по отношению к миру), а по отношению к Богу – принимать непостижимое. Сначала принимать, а потом постепенно понимать. Работа ума по любви одновременно является работой ума, приближающей к реальности, а работа ума против любви экстравертна, агрессивна и уводит от реальности, как было объяснено в книге про 2 посвящение.
Системное мышление, формирующее 4 чакру, это карма людей, - сердечные привязанности со всеми положительными и отрицательными следствиями.

Сердце человека может болеть справа, слева, спереди в груди и сзади в спине. Эти боли происходят от блокировок горизонтальных каналов энергии сердечной любви, от положительных и отрицательных привязанностей, и от нетерпимости, от непонимания мира и непринятия мира таким, какой он есть, или от принятия мира, но не таким, какой он есть, а от иллюзорного, неадекватного принятия мира.
Адекватное принятие мира и адекватное отношение к нему это дружелюбие к наслаждающимся (поток энергии налево), сострадание к страдающим (направо), радость к добродетели, при исполнении долга (вперед) и безразличие к греху (назад). Энергия сердца слева это также любовь к противоположному полу, а справа любовь к своему полу.
Сердце по конструкции физического тела человека находится в центре груди, но у большинства людей оно сдвинуто влево и ощущается более слева, потому что любовь-привязанность к людям противоположного пола всегда больше, чем к людям своего пола.

Для устранения боли сердца (а на самом деле это не сердце болит, а потоки энергии сердечной любви нарушены и болят) следует молиться и настраиваться на соответствующие качества. Подробно это объяснено выше под заголовками ЧИСТОЕ СЕРДЦЕ, ПРАВИЛЬНАЯ ПОСТАНОВКА УМА. Правильные качества должны войти в систему мышления. Тогда здоровье сердца будет поддерживаться автоматически.

На сердце очень сильно влияют взаимоотношения, болезни возникают от непонимания и непринятия людей и от попыток изменить людей или себя ради улучшения взаимоотношений. Лечится это осознанием и вспоминанием того, что взаимоотношения – это каналы энергии и информации. Надо не себя менять и не других людей менять, а канал связи чистить. Есть один телефон, есть другой телефон, и есть провод, соединяющий их. Если связь нарушена, то не надо телефоны бить и трясти, надо пойти по проводу и устранить разрыв провода. Если нарушены взаимоотношения, то надо исправить именно взаимоотношения, и все. Также по этому поводу следует вспоминать, что взаимоотношения, несмотря на то, что ВЗАИМОотношения, изменяются всегда в одностороннем порядке. Достаточно действий одной стороны, подобно тому, как для устранения разрыва телефонного провода достаточно, чтобы кто то один пошел вдоль провода и соединил. Двоим не обязательно идти навстречу друг другу.

Канал – это так работает ум. Взаимоотношения очищаются с помощью ума под управлением разума, а загрязняются работой ума под управлением системы мышления (кармы). Человек не может вести взаимоотношения с помощью системного мышления, потому что это системное мышление само ведет взаимоотношения и человек здесь – игрушка. Он бьется внутри этой системы, как рыба в сетях, все более запутывается и совершает все новые кармические ошибки. Разумом сердца карма взаимоотношений легко распутывается и боли сердца устраняются.

Как показано на рис. 11, любовь к маленьким девочкам формирует правую грудь женщины, а любовь к мальчикам левую. Нелюбовь к девочкам или к мальчикам вызывает заболевания груди у женщин, у мужчин тоже, но намного реже, потому что ответственность мужчин за отношение к маленьким детям меньше. Нелюбовь может возникать по разным причинам, которые все проистекают из нетерпимости. И есть еще другая причина заболеваний груди – отказ от зачатия и рождения детей. Это обычно бессознательная нелюбовь к еще незачатому и нерожденному мальчику или девочке проявляющаяся в виде применения противозачаточных средств, или в виде отказа в сексе мужчинам, или в виде аборта. Теоретически женщина может очень любить детей, но ответственность за поступки не теоретическая.

Восстанавливается здоровая энергия груди терпимостью – очищением отношения к детям, и покаянием в вышеуказанных грехах. Покаяние должно быть подтверждено поступками – нужно найти маленького мальчика или маленькую девочку и полюбить всем сердцем. Очень быстро женщина может получить исцеление, если с верой (с молитвой) обращается к Марии Богородице и с Ее разрешения и благословения представляет, что берет на руки Младенца Иисуса и кормит Его своей грудью.  
Боли в спине на уровне сердца вызываются нарушением потока сердца назад – безразличия к греху. Безразличия к греху нет почти ни у кого из людей и человек часто совершает ошибку: вместо безразличия к греху «поворачивается к грешнику спиной», становится безразличен к близкому человеку, а этого делать нельзя. Из за этого боли в спине. Часто боли в спине устраняются, если просто представлять образы людей из своего близкого окружения перед лицом своим с любовью. Просто повернуться с человеку лицом.

Если человек грешит (а кто не грешит?), то это не повод, чтобы не любить его. Правильная система мышления такова: человека надо любить, к греху надо относиться безразлично, и еще здесь есть долг – долг надо просто исполнять. Не с грехом бороться, а свой долг исполнять. Например, милиционер должен наказать нарушителя, просто исполнить свой долг, при этом не осуждая человека лично и не сердясь на него за нарушение и не отворачиваясь от него безразлично, как будто нарушитель вообще не человек. Аналогично учитель в школе, любой руководитель, отец и мать по отношению к детям. Безразлично – к греху, человека – любить, долг - исполнять.
Нетерпимость у людей может также проявляться вследствие еще одной ошибки в их системном мышлении и поведении: - говорить всегда правду и поступать всегда по правде. Ошибка в том, что это экстравертная работа ума. Если на энергии сердечной любви и правды совершаются поступки – то от этого надрывается сердце и ранятся сердца близких людей. И из за этого личность не развивается на уровне судьбы.
Правильная система – правду знать и принимать сердцем, близких людей понимать и принимать как есть (любить сердцем), а говорить не правду, а то, что во благо людям, и поступками утверждать не правду, а добро.
ТРЕТЬЯ ЖЕРТВА лечит сердце  и легкие. Говорить и делать нужно добро, а правдой нужно жертвовать, если она во зло. Тогда энергия жертвы формирует вертикальный канал от 4 чакры до 5 и развивает судьбу человека. Поражение легких обычно происходит от неразличения между умом и судьбой, между правдой и добром, отсутствия границы между 4 и 5 сферами разума и вследствие этого произнесения слов и совершения судьбоносных поступков из сердечной любви и по правде, борьба за правду. Это не любовь на уровне ума (нетерпимость) и не любовь на уровне судьбы (причинение зла правдой). А все заболевания происходят от работы личности против любви.
Говорить и поступать по правде, даже как бы пренебрегая добром, может только посвященный 4, потому что его судьба и сердце (ум, соединенный с разумом без кармы) уже рождены свыше. Его слова и поступки (судьба) уже выше добра в земном понимании, а его сердце творит правду Божию, а не земную правду, которая по карме. При этом он не делает зла людям, а всегда жертвует собой.
Человеку до 4 посвящения надо очень осторожно обращаться с правдой. За правду уже погибли миллионы людей на Земле, и правды от этого не прибавилось, потому что это была не правда, а неправильная работа ума. Миллионы людей так и не сформировались как личности на уровне судьбы, потому что борьба за правду останавливает эволюцию личности на уровне ума. 
Посвященному 4 нужно обращаться с правдой еще осторожнее.

Посвященный 4 в рамках своей миссии может говорить и утверждать поступками иногда очень злую с точки зрения людей правду, а также говорить и поступать от сердца совсем без системы – нести совершенную околесицу, бред, сумасшествие с точки зрения людей. Так поступают юродивые, те посвященные 4, которым Бог дал миссию юродства. Юродствовать может только посвященный 4 и выше. 

Когда жертва становится достаточно чистой и качественной Святой Учитель дает 4 посвящение, которое является третьей Милостью. Милость это трансформация личности. Первая Милость это 1 и 2 посвящения, вторая Милость это 3 посвящение, и третья Милость это 4 посвящение, как показано на рис. 4. Посвященный начинает творить правду Божию на Земле и это творение правды даже выше, чем творение добра.
СТОЙКОСТЬ И ТЕРПИМОСТЬ.
8 сфера разума, стойкость посвященного 4, творит его сильное сердце в добавление к терпимости и одновременно с терпимостью, 4 сферой разума, и стойкость имеет приоритет. Стойкость формирует экстравертную работу ума, соединенного с разумом, а это противоположно терпимости. В результате при творении правды Божией посвященный «теряет» терпимость, становится «нетерпимым». На самом деле терпимость не теряется, а наоборот, терпимость полностью реализована и начинается еще более высокая реализация личности.

Человеку, занимающемуся духовной практикой, здесь надо быть осторожным. Если у него 1 или 2 посвящение, то следует придерживаться терпимости. Если у него 3 посвящение, то следует придерживаться терпимости и чистоты, которая тоже требует интровертного поведения сердца. Поэтому проповедник или священник с посвящением до 3 включительно может обличать в грехах, требовать покаяния и исправления и наказывать только в рамках исполнения своего долга, с мягким прощающим сердцем, не гневаясь лично внутри. Гневное обличение – падение для него – потеря терпимости, что приводит к остановке эволюции его личности на уровне ума, и свидетельствует об идеализации своего долга и религиозной системы, то есть о загрязнении веры.

Только после полной реализации терпимости и после 4 посвящения и открытия внешнего канала служитель Бога (в системе церкви, или вне церкви, в одиночку, или даже против системы церкви) может проявлять через себя гнев Божий, обличать, требовать покаяния и исправления от всего сердца творя правду Божию из внешнего канала, со стойкостью, вплоть до юродства, если требуется для его миссии, и строго в рамках миссии. Окружающим при этом кажется, что он вышел за рамки дозволенного.  
Это совсем не эволюция и не выглядит, как эволюция личности, а часто выглядит со стороны как деградация личности посвященного, как будто бы посвященный становится «злой».
Когда я, будучи посвященным 4, заметил в себе гневные проявления правды, то сразу спросил у Святого Учителя, не пал ли я, не потерял ли терпимость. Учитель ответил, что это не падение, поскольку проявилась правда Божия. 

Вопрос. Мне всегда так поступать теперь? Проявление гнева Божьего теперь вменяется мне в служение?

Ответ. Ты сам выбираешь и сам сотворяешь свое служение. Хочешь быть Собакой Божьей, рычать и кусаться по Воле Бога? Тогда служи Собакой, это не падение, просто такое служение. Или у тебя есть выбор между несколькими видами служения  и ты выберешь другое?

У меня был выбор и я выбрал другое служение.
Посвященные выбирают юродство по необходимости, обычно во времена тирании властей светских и религиозных, как Василий Блаженный во времена Ивана Грозного и женщины юродивые Серафимо Дивеевского монастыря перед революцией и в первые годы советской власти. Изредка Иисус Христос проявлял гнев Божий, например когда изгонял торгующих из храма.  
Обычные люди регулярно выражают претензии к Богу Отцу, что он сотворил на Земле болезни, страдания, ложь и зло и не устраняет эти «недостатки» творения. Потому Бог Отец Лично не показывается им, чтобы эти претензии не перешли на личное. 
Посвященный 4 лично присутствует на Земле, подобен Отцу и принимает все эти претензии лично на себя, как Сын, при этом жертвуя собой, чтобы претензии не перешли на личные претензии к Богу Отцу. 
На самом деле сотворенный горизонтальный канал, состоящий из здоровья и болезней, наслаждений и страданий, правды и лжи, добра и зла -  это не ошибка творения и не поле для битвы людей между собой, как выглядит на поверхностный взгляд, а поле для личного выбора человека. Выбором формируется личность на соответствующем уровне, а болезни, страдания, ложь и зло – это дрова для жертв, в результате которых (жертв) личность эволюционирует каждый раз на следующий уровень (не в результате битвы и победы над злом, а в результате жертвы достигается сущностная победа и эволюция личности, как показал Иисус Христос). Сгорая на огне жертвы болезни, страдания, ложь и зло обнаруживают свою иллюзорную природу, превращаются в пепел. Либо Время растворяет их. 
Бог Отец не творил ничего плохого, это иллюзия. Он сотворил оптимальные условия для формирования наших личностей.
Обратите внимание, что для эволюции человека, по закону жертвы, земное добро выше, чем земная правда, а по закону Милости правда Божия выше, чем добро Божие, это закон для Сына Бога.

ПРОСТОТА, пятая сфера разума, творит судьбу человека и ту часть его системного мышления, которое управляет формированием рук и физического тела в области 5 чакры, как показано на рис. 11. 
Программа «ребенок цивилизации» формирует левое плечо. 

Каждый человек является ребенком цивилизации и, как ребенок, обязан учиться у цивилизации, проявлять послушание, выражать почтение и служить в смысле исполнять предписанные обязанности. Если человек не делает этого, или делает, но не осознает этого своего долга, и вследствие непонимания шалит, хулиганит, дерзит или самовольно и безответственно бросает свою работу, то поражается левое плечо.
Программа «вождь цивилизации» формирует правое плечо.

Как вождь цивилизации человек обязан ответственно управлять системами цивилизации (общественными, государственными, техническими системами и другими) и совершенствуя свое системное мышление совершенствовать эти системы в рамках взятого на себя долга. И обучать других людей. Развитая личность также должна активно браться за создание новых систем, полезных для цивилизации, вносить свой творческий вклад в поддержание и развитие цивилизации. Если личность недопонимает этого своего долга, если пассивна и не использует свои профессиональные и творческие возможности, по разным причинам ограничивается лишь заботой о своей семье и о своем ближайшем окружении, то поражается правое плечо. Также правое плечо поражается, если активное влияние на цивилизацию вредоносно или никчемно, бесплодно, или преждевременно и неподготовлено. В 1998 году автор этой книги, находясь в святом месте в Индии и имея 2 посвящение решил написать книгу о духовной практике (материала было много), взял тетрадь, карандаш, и начал писать. К концу того же дня правое плечо разболелось так, что невозможно было пошевелить рукой. Пришлось поблагодарить Бога за науку и прекратить писать, разорвать рукопись и выбросить в мусор, плечо после этого выздоровело так же быстро, как и заболело. Первая книга была написана позже, после 4 посвящения. В святых местах ошибки системного мышления намного быстрее проявляются на физическом теле. 
Ускоренная и повышенная ответственность и в связи с этим возможность ускоренного развития личности – в этом ценность пребывания в святых местах.
Программа «ребенок рода» формирует левый локоть и предплечье, а «вождь рода» правый локоть и предплечье. Эти программы аналогичны «вождю цивилизации» и «ребенку цивилизации», только здесь ответственность не в масштабе цивилизации, а в масштабе рода, и касается более жизни чувств, рождения и воспитания детей, благополучия родственников и взаимоотношений с родственниками и ближайшим окружением, да и расположены эти зоны на руках на уровне 3 чакры.
Левая кисть и запястье формируется системным мышлением и системной заботой о физическом теле (1 чакра). Здесь может быть две ошибки: пренебрежение физическим телом или чрезмерная забота о физическом теле. В случае поражения левой кисти и запястья человек сам может поставить себе диагноз легко, если выбирать из этих двух ошибок и сам поправить свое системное мышление и поведение. В зону ответственности за физическое тело входит собственное тело, тела детей и мужа (жены) или любовника (любовницы). Например, женщина может внимательно относиться к своему телу и заботиться о детях, но забывать заниматься телом мужа (делать массаж, мазать кремом, лечить травмы, сексуально служить). И от этого может болеть левая кисть и запястье. Речь идет именно о разумно необходимом служении, которое должно исполняться регулярно независимо от настроения и разных обстоятельств, так же как регулярно моется посуда и делается уборка в доме. Значимость служения телу супруга (супруги) конечно же выше, чем значимость уборки в доме.
Правая кисть и запястье формируется системным мышлением и поведением в физическом мире, а именно диалектической логикой, которая адекватна для физического мира. Для обычного человека «земная мудрость» означает баланс логики и интуиции и баланс активности левого и правого полушария головного мозга. Преобладание логики делает личность слишком правильной, слишком дисциплинированной, предсказуемой, и потому неинтересной. Преобладание интуиции делает личность слишком мечтательной, склонной пребывать в иллюзии, безответственной. При поражении правой кисти и запястья человек сам может поставить себе диагноз, выбирая из этих двух возможных ошибок и сам исправить ошибки, добавив логичности или интуитивности в своих решениях и поступках. Дисбаланс активности правого и левого полушария головного мозга можно исправить выполнением пранаямы – попеременным дыханием правой и левой ноздрей. 
Сгорбленность и сутулость возникает часто от идеализации исполнения своего долга, от слишком ответственного отношения к своим обязанностям и слишком большой ответственности за результаты своего труда. Лечится это верой в Бога и включением качества разума «простота». Долг нужно исполнять не беспредельно, а просто исполнять. Делая добро, надо не верить в добро, а верить в Бога. Ответственность следует понимать, как ответственность за качество процесса своего служения, но результат невозможно гарантировать, потому что результат зависит не только от человека, но от многих обстоятельств. Результат может гарантировать только Бог.
Перегрузка судьбы рутинными устаревшими обязанностями и взятие на себя ответственности за поведение других людей это тоже ошибка системного мышления, она приводит к образованию утолщения и шишки у основания шеи сзади. В народе это называется «посадить кого то себе на шею». Лечится это разгрузкой судьбы и осознанием того, что отвечать следует только за себя. Даже за себя очень трудно отвечать, но отвечать за поведение другого человека в принципе невозможно и не нужно, потому что у человека свободный выбор.
Физическое тело в области перехода между 6 и 5 чакрами (горло, зубы, нос) поражается из за блокировки влияния разума на системное мышление. Это такое невежество, когда человек разумом понимает, как лучше, а делает как всегда, то есть по системе, по карме. Сюда включается и поведение в быту, и на работе и, особенно, во взаимоотношениях с людьми. Плохо, если человек разумом не исправляет и не совершенствует свое системное мышление и поведение. Обычные заболевания от этого – насморк, ангина, зубная боль, причем причиной зубной боли часто являются сказанные вслух грубые, злые, или просто ошибочные слова. Злая, грубая энергия, выраженная в словах, разрушает зубы. 
Удушье в горле и симптомы астмы возникают у людей, отдавших судьбы в демонические системы. Эти системы как бы «душат» их, если они поступают по своему, а не по системе, или если они пытаются выйти из системы, например начинают молиться Богу. В психоэнергетике это выглядит как горизонтальный перехват вертикального канала на уровне 5 чакры двойника над головой. Такое часто бывает у людей, занимающихся или занимавшихся спиритизмом, магией и другими псевдодуховными практиками.  
Лечится анализом событий и поступков, непосредственно предшествующих заболеванию, выявлением ошибок, покаянием с молитвой и исправлением. Человек может сам вспомнить факты блокировки перехода энергии от разума на судьбу, потому что это довольно мучительное состояние, когда знаешь, как лучше, а делаешь как всегда. Это запоминается. 

Канал нисходящей на судьбу энергии веры и разума прочищается молитвой вслух. Произнести горлом слова молитвы, прославить Святое Имя Бога – это первичный и наивысший разумный поступок.
САМОКОНТРОЛЬ, девятая сфера разума, творит судьбу посвященного 4. Эта сфера разума формируется постепенно в процессе реализации 4 посвящения. Самоконтроль означает контроль своей проявленной и непроявленной судьбы. Обычный человек сознательно или бессознательно занимается только своей проявленной судьбой, о существовании непроявленной судьбы ничего не знает.
Как было объяснено в книге про второе посвящение, проявленная судьба – это поток событий, выборы и поступки человека, разворачивающиеся во времени. Когда человек пишет автобиографию, то он описывает свою проявленную судьбу.

Непроявленная судьба – это совокупность внутренних законов, по которым живет личность, это система ценностей, программа, по которой работает системное мышление. Обычный человек старается реализовать эту программу, а о том, что он и есть программист не знает, или воображает, что он программист, но чтобы стать настоящим программистом необходимо духовное обучение. Непроявленная судьба это потенциал судьбы. Когда человек рождается, то потенциал судьбы 100%, а реализация судьбы пока 0%. Далее, с течением времени, реализация нарастает, а потенциал убывает. Когда человек умирает, то его реализация 100%, а потенциал 0%, потому и умирает.
Потенциал судьбы 100% означает 100 лет жизни на Земле. Но люди стараются жить интенсивно, разума не хватает, а также попадают в кризисные ситуации, поэтому многие годы идут за два, а то и за три, и до ста лет почти никто не доживает. Недаром год военной службы на войне приравнивается к трем годам службы в мирное время. 

Потенциал судьбы объективно измеряется временем жизни, время – энергия судьбы. Судьба обычного человека как бы работает на одноразовой «батарейке времени», когда батарейка «садится», она заменяется. При замене батарейки происходит стирание памяти и потеря всех баз данных. Реинкарнация – это замена батарейки.
Когда человек начинает сознательно работать над обновлением своей непроявленной судьбы, а это возможно только с помощью веры и божественного разума, то он осуществляет подзарядку «батарейки» каждый раз, когда сущностно меняет свое системное мышление и приводит его в соответствие с вечными законами. Обычное материалистическое обучение и материалистическое совершенствование системного мышления относится к реализации судьбы, потенциал при этом не увеличивается, а уменьшается.
Чтобы подзарядить «батарейку времени» необходимо подключиться к сети, к Вечности. В Царстве Бога Время не течет и не расходуется. Время в Царстве Бога – Личность Служителя Бога. В материальном мире Время проявляется безлично в виде Вечности (в вертикальном канале) и как текущее время (в горизонтальном канале). Подключение к сети – это открытие вертикального канала (1 посвящение), затем расширение вертикального канала (2 посвящение) и затем переход судьбы в вертикальный канал, на крест (3 посвящение), что было объяснено автором в книгах про 1, 2 и 3 посвящение.

Начиная с 3 посвящения потенциал судьбы перестает уменьшаться несмотря на то, что личность все более интенсивно жертвует собой. Наоборот, потенциал судьбы начинает нарастать благодаря тому, что судьба живет на кресте постоянно включенная в сеть – в Царство Бога благодаря Милости Святого Учителя. Закон жертвы – это закон подключения судьбы к сети. Начиная с 4 посвящения человек переводит этот процесс на самоконтроль. Самоконтроль означает способность отодвигать смерть, увеличивать потенциал судьбы, и далее, при высших посвящениях достигнуть вечности судьбы, то есть бессмертия.
Даже обычный человек может несколько подзарядить батарейку своей судьбы под личным руководством и с помощью посвященного духовного целителя. Автор многократно помогал увеличивать потенциал судьбы и отодвигать близкую смерть людям, даже не слышавшим прежде о духовной практике и считавшим себя неверующими.

Самоконтроль это сознательная работа не только с проявленной, но и с непроявленной судьбой, достижение баланса проявленной и непроявленной судьбы и далее работа  над омоложением судьбы. Омоложение судьбы это нарастание потенциала судьбы, несмотря на то, что реализация судьбы продолжается, время в проявленной судьбе движется вперед, а в непроявленной судьбе как бы течет назад. Омоложение судьбы, восстановление потенциала судьбы у обычного человека происходит только после смерти, а посвященный это делает при жизни и смерть его судьбы становится объективно невозможна (смерть именно судьбы становится невозможна по объективным законам, смерть физического тела, эфирного тела и чувств пока возможна, поскольку эти тела еще не рождены свыше при 4 посвящении).
Сознательная и успешная работа с непроявленной судьбой происходит благодаря личному согласованию системы своих внутренних нравственных законов со Святым Учителем (3 посвящение) плюс благодаря творению своей системы внутренних нравственных законов разумом из внешнего канала (4 посвящение), а именно девятой сферой разума, которая называется на санскрите АТМАВИНИГРАХАМ, по русски САМОКОНТРОЛЬ. 
При этом в своей проявленной судьбе посвященный полностью свободен поступать так, как считает нужным. Но, пока не хватает разума (а его всегда не хватает, если честно) следует согласовывать со Святым Учителем свою проявленную судьбу также. При этом прямо согласованные поступки (прямо согласованная проявленная судьба) это миссия Раба Бога, служение-исполнение, а самостоятельные поступки по разуму с полным самоконтролем это миссия Сына Бога, служение-творение, это выше. Из кармы все приходят рабами и, обучаясь у Отца, становятся Сыновьями и Дочерями Бога. Те же, которые достигнув материальных успехов, считают себя господами внутри кармы, остаются пребывать во тьме и Рабы Бога являются для них Господами, причем невидимыми.

При более высоких посвящениях Бог может даже бросать Сына, оставлять без поддержки и совета, чтобы Сын убедился, что он все может творить Сам. Так автор понимает слова Иисуса Христа на кресте: - «…Боже Мой, Боже Мой! Для чего Ты Меня оставил?»  Евангелие от Марка, 15, 34.
СУДЬБА ЧЕЛОВЕКА В ЦИВИЛИЗАЦИИ. Люди с успешными проявленными судьбами обычно не замечают и не подозревают, что потенциал судьбы почти исчерпан и время их подошло к концу, а наоборот, строят планы дальнейшей творческой реализации, то есть планы ускоренного сгорания потенциала судьбы. Медицина в таких случаях бессильна. Даже многие посвященные 4, если у них не сформировалась 9 сфера разума, ничего не могут сделать с приближающейся смертью, хотя и чувствуют ее и знают о ее близости, например как Пушкин, Высоцкий, Моцарт и многие другие. Практика 4 посвящения без самоконтроля – это практика на уход из физического тела и переход на служение Богу в тонком теле (служение Богу никогда уже не прекращается).
Чтобы преждевременно не умереть, человеку с успешной проявленной судьбой, верующему или неверующему, в наше время нужна сугубо индивидуальная духовная практика или хотя бы духовное целительство. Развитый человек может помочь себе только сам и только в личном контакте со Святым Учителем или с высокопосвященным духовным целителем.
Обучение, лечение, условия жизни, которые предлагает современная цивилизация, не дают людям возможности прожить полноценно хотя бы до 100 лет, как положено по карме, по объективному закону, потому что медицина и другие науки о человеке даже не знают о правильной постановке ума человека и о его влиянии на физическое тело, а о судьбе, разуме и вере человека вообще не имеют представления, как будто бы они объективно не существуют, поэтому лечат и учат человека так, как будто он животное, состоящее из физического тела, эфирного тела и чувств (впрочем, существование эфирного тела тоже игнорируется). Религиозные системы свыше выполняют ту же задачу – пасут овец. Догма: - кармы (судьбы) нет – существует во всех известных автору религиозных системах. Человек, как индивидуальная судьба, игнорируется (это не критика, это констатация факта. Религию, в отличие от науки, критиковать нельзя, потому что религия является носителем веры, - абсолютного сознания, Святой Любви и Святой Личности, которые вне критики по определению). 
Таким образом наука объективно не дотягивается до уровня судьбы (кармы), а религия субъективно не нисходит до уровня судьбы, потому что это ранее не входило в миссию религии, и поэтому массовое, базовое посвящение во всех религиях второе, - рождение свыше веры и разума. Рождение свыше судьбы – это третье, монашеское посвящение, таких посвященных мало и, кроме того, от них требуется преимущественно отречение от мира, их практика преимущественно на уход из мира, соответственно их знание о судьбе и их практика не нисходят в мир. Служение миру ради Бога в современных религиях заканчивается на 2 посвящении. 
Существует разрыв в знаниях и практике цивилизации на уровне судьбы человека.

Между тем, в цивилизации накопился огромный человеческий потенциал, люди, способные освоить 5 уровень реальности, - это системные аналитики и системные программисты. Однако, поскольку они все занимаются созданными человеком системами, сущностным знанием о судьбе (карме) они не обладают. Их системное знание иллюзорно, они создают и исследуют собственные иллюзорные неживые системы, вместо реального познания живых систем, сотворенных Богом. Если бы системные аналитики и системные программисты (хотя бы часть их) занялись исследованием систем, сотворенных Богом, начиная со структуры личности человека и кармы миров, то этот разрыв был бы устранен со стороны науки. 
Если бы религии, в свою очередь, снизошли до уровня судьбы человека, то накопленное монахами системное знание и практика (например практика распознавания духов) распространились бы в миру, среди верующих людей с развитым системным мышлением, а таких людей сейчас много. Но тогда массовое, базовое посвящение в религиях официально и открыто должно быть четвертое (как сейчас второе), должно даваться мужчинам и женщинам и с практикой на приход в мир, а высшее посвящение в религиях официально должно быть седьмое (как сейчас третье). Тогда этот разрыв в цивилизации был бы устранен свыше, со стороны религии. 
Пока что автор занимается устранением этого разрыва по собственной инициативе и с Личного благословения Святых Учителей, Гауракишоры Даса Бабаджи и Сергия Радонежского. 

Этот объективно необходимый процесс уже начался, мировые религии уже начали активно и сознательно нисходить на судьбы людей в форме творения верой и разумом системы нравственных общечеловеческих ценностей (творения судьбы человечества) и в этом процессе мировые религии объединяются в сотрудничестве, потому что системы нравственных общечеловеческих ценностей во всех религиях совпадают. Судьба человечества – это зона соединения ответственности всех религий и при этом соединении уникальность каждой религии сохраняется. Примером является всемирный собор руководителей религиозных конфессий в Москве в 2006 году. 

САМОКОНТРОЛЬ И ПРОСТОТА.

Простота, 5 сфера разума, из внутреннего канала делает судьбу человека экстравертной, потому что с точки зрения внутреннего канала разумно стремиться к реализации потенциала своей судьбы. Самоконтроль, 9 сфера разума, из внешнего канала накладывает ограничения на реализацию потенциала судьбы и смещает акцент на восстановление потенциала судьбы. Иногда, если потенциал судьбы уже маленький, самоконтроль делает судьбу интровертной, требует прекращения участия в потоке событий, уединения, ухода от дел. Люди конечно не понимают почему такой человек перестал творить, зачем бросил свое ответственное служение обществу, почему не работает, и иногда полагают, что он пал, деградировал, как личность и от этого потерял свое положение в обществе (в бизнесе, в искусстве, в политике, в религиозной системе). На самом деле у человека иногда остается мало времени на все это и он разумно посвящает оставшееся время на обновление непроявленной судьбы, и, если успевает восстановиться, то продлевает свою жизнь. 
Таким образом, судьба посвященного 4 творится двумя сферами разума: простотой и самоконтролем, причем самоконтроль имеет приоритет.
Важнейший параметр оценки реализации 4 посвящения – потенциал своей судьбы – посвященному следует спрашивать у своего Святого Учителя, как и качество своего служения и уровень жертвы. Потенциал судьбы должен быть не менее 80%, чтобы быть готовым к 5 посвящению. 
4 посвящение – жизнь на кресте – связано с нарастающей жертвой и с нарастающим качеством служения. Полная реализация 4 посвящения это: 

качество служения (творения добра) 80% (как в лучших произведениях Пушкина, Моцарта, Высоцкого), но можно и выше. Такое качество служения может быть достигнуто в любой деятельности: и в бизнесе, и в спорте, и в политике, как у В.В.Путина сейчас;
уровень жертвы не ниже 80% (выше не рекомендуется, потому что это опасно для жизни). Качество служения следует повышать не только за счет жертвы, но и разумом;
потенциал судьбы не менее 80%, больше – лучше.
Тогда далее следует 5 посвящение – смерть на кресте и снятие с креста, при этом чувства посвященного умирают и затем рождаются свыше. Физическое тело во время смерти чувств не умирает только благодаря прямому творению эфирного и физического тела разумом и высокому потенциалу судьбы, а высокий потенциал судьбы достигается только мощной работой разума во внешнем канале. 
Если уровень жертвы держится 80% длительное время, то это в любом случае смерть чувств от мира сего, готов человек или не готов. Посвященный должен быть готов. Обычный человек не может быть к этому готов и умирает. 
Последние 20% жертвы – это смерть эфирного и физического тела – относятся к 6 и 7 посвящению, преждевременно совершать эту жертву не надо. 

Автор этой книги получил 5 посвящение после завершения работы над книгой о 1 и 2 посвящении.
ПРИНЯТИЕ СВЯТОГО УЧИТЕЛЯ, шестая сфера разума, творит голову, глаза и уши физического тела через системное мышление у обычного человека и напрямую у посвященного.
Головные боли обычно возникают, когда мирские мысли забивают голову. Это сознание в состоянии аффекта авидья (неведение) и асмита (эгоизм). Голова же для общения с Богом, а место мирских мыслей – солнечное сплетение и сердце (аналитическое мышление), и горло (система мышления). Мирские мысли в голове это блокировка вертикального канала в голове, она и болит.

У ясновидящих, яснослышаших и у людей с развитой интуицией голова болит от неправильного применения этих способностей. Правильное применение – видеть Бога в человеке, слышать Бога и разуметь Бога, а не смутно догадываться. Смутно догадываться – значит множественно ошибаться, от этого и болит.
Боли справа, поражение правого глаза или уха, происходят от непринятия проявления Бога своего пола, а слева – противоположного пола. Все это в людях. Глаз – от неправильного глядения на человека, ухо – от неправильно слушания человека или от неслушания, пропускания мимо ушей того, что нельзя пропускать. 

Лечение – восстановлением правильного системного мышления. Каждый мужчина является частичным проявлением Бога и каждая женщина является частичным проявлением Бога, и каждый ребенок, и отец, и мать, и вообще каждый человек. Это закон. Все остальное (например грехи) должно рассматриваться как исключение из закона. Чтобы вмещать это и памятовать об этом нужен разум. Если разум отказывает, то возникает ошибочное мышление и отношение к человеку, которое в том, что вот этот пьяный и грубый мучина уж точно не является проявлением Бога или вот эта падшая женщина уж точно не несет в себе Божественной природы и т. д., а они являются и они несут, просто иногда, в виде исключения ошибаются (а кто не ошибается?). Разум всегда видит сущностное, а иллюзорное рассеивается светом разума.
Нарушение правильной системы мышления вредно не только для здоровья и для взаимоотношений с людьми, но еще вреднее тем, что формирует негативное отношение к тому или иному аспекту Личности Бога, к отрицанию Бога фактически, сколько бы человек на словах ни молился и ни стоял в церкви.
Дело не только в том, чтобы других людей прощать, а еще более в том, чтобы самому не впадать в грех осуждения ближних и отрицания Бога.
Итак, мы закончили тему влияния системного мышления на физическое тело и творения физического тела разумом (у посвященных творение напрямую, у обычных людей через исправление ошибок системного мышления).

ТВОРЕНИЕ ЭФИРНОГО ТЕЛА РАЗУМОМ.
На рисунке 12 показано творение эфирного тела разумом (а также творение тела чувств: цвета, звуки; творение стихий и творение судьбы через знаки Зодиака, Солнце , Луну и планеты, через систему астрологии). На рис. 12 а, б, в, - топография меридианов (топография меридианов взята из книг Г. Лувсана).

Разум обычного человека творит его эфирное тело опосредовано, через системное мышление, ум и чувства. Разум посвященного может творить эфирное тело напрямую, без посредничества систем, то есть без кармы. Также разум обычного человека может творить эфирное тело напрямую под руководством и при помощи духовного целителя с целью исцеления. Прямое творение эфирного тела разумом можно практиковать начиная с 2 посвящения, прорабатывая параллельно со сферами внутреннего канала разума энергии эфирного тела. Тогда же можно начинать практиковать целительство, причем качество работы целителя здесь прямо зависит от качества его собственного разума. После 4 посвящения мощность разума увеличивается, его влияние усиливается и качество внутреннего канала разума повышается, поскольку он уточняется из внешнего канала.

Практика. Прямая связь разума с эфирным телом устанавливается следующим образом. Сначала следует молиться со смирением перед Богом и осознавать, размышляя, суть и содержание смирения перед Богом в повседневной жизни. Это работа не на один день, поскольку разум развивается не быстро, к тому же его применение в повседневной жизни – это практика, требующая времени. То же самое с другими качествами разума, доступными по посвящению (2 посвящение – 6 сфер, 3 посвящение – 7 сфер, 4 посвящение – 9 сфер). После того, как достигнуто понимание качеств разума и четкое различение между ними, следует приступить к медитации: на своем теле следует найти все точки меридиана легких, начиная с первой, активизировать меридиан нажиманием на точки, затем расслабиться и прочувствовать на своем теле всю линию меридиана (справа и слева) запоминая качество текущей по нему энергии, затем пройти по меридиану мыслью медленно (примерно со скоростью движения эфирного тела), и затем молиться со смирением перед Богом, максимально утончая молитву и уточняя смирение, и желательно созерцать первую сферу разума. После некоторого времени молитвы прочувствовать вновь качество энергии в меридиане легких. Правильное ощущение – меридиан чистый, без блокировок, но как бы пустой, эфирной энергии в нем не чувствуется. Это значит, что эфирная энергия меридиана легких сотворена уже не от мира, а из смирением перед Богом, а сотворенная смирением эфирная энергия настолько тонкая и легкая, что практически недоступна чувствам. 
Аналогично энергия меридиана толстого кишечника сотворяется скромностью перед Богом, энергия меридиана желудка сотворяется отказом от насилия перед Богом, энергия меридиана селезенки и поджелудочной железы сотворяется терпимостью, сердца – простотой, и т. д. Это практика для посвященных, начиная со 2 посвящения.
В объясненной выше практике нажиманием на точки производится грубая активизация меридиана и снятие грубых блокировок. Грубая энергия хорошо чувствуется. Медленным прохождением по меридиану мыслью снимаются более тонкие блокировки (участки меридиана, где есть тонкие блокировки, мысль как бы перескакивает, надо добиться плавного непрерывного медленного прохождения мыслью). Достижением в молитве смирения перед Богом и затем переносом внимания на энергию меридиана легких устанавливается прямая связь разума с эфирным телом и в реальности этой связи практически убеждается сам посвященный.
Научившись на себе посвященный аналогично может работать с пациентом, в том числе и на расстоянии может диагностировать меридианы мысленно и снимать блокировки мыслью, а также, объясняя соответствующее качество разума, уточнять системное мышление пациента и наблюдать за изменениями энергии его меридианов в связи с этим. 

Поскольку у посвященного 2 всего шесть сфер разума и медитация на сферы внешнего канала недоступна, то при работе с меридианами с 7 по 12 ему пока следует заменять энергии внешних сфер энергией сфер внутреннего канала, творящих энергию той же стихии в эфирном теле (огня, воды, земли или воздуха), поскольку в проекции на эфирное тело они похожи. Например, меридианы почек и печени следует творить терпимостью (так же, как меридиан селезенки и поджелудочной железы), меридианы желчного пузыря и мочевого пузыря – отказом от насилия (так же, как меридиан желудка), меридиан трех обогревателей – скромностью и принятием Св. Учителя, меридиан перикарда – смирением и простотой. Без посвящения пытаться формировать внешний канал не следует, потому что неизбежно он будет сформирован с искажениями (вплоть до противоположного содержания) и станет серьезным препятствием для дальнейшей практики, вплоть до отказа Святого Учителя работать с таким «продвинутым учеником».
После проработки всех меридианов посвященный может устранять все проблемы своего эфирного тела молитвой с соответствующим качеством разума. Также он может пользоваться обратной связью для диагностики своего разума: поражение того или иного меридиана, как правило бывает связано у посвященного с ошибками в разуме (например, если проблемы с легкими – надо уточнить смирение). Для посвященного ученика смирение перед Богом важнее, чем здоровье легких. Было бы смирение, а здоровье приложится. Для пациента – наоборот, здоровье важнее, чем разум, пациент может воспринять разум как инструмент для поправки здоровья. Тем пациент принципиально отличается от ученика.

ВЛИЯНИЕ ВЗАИМООТНОШЕНИЙ НА ФОРМИРОВАНИЕ ЛИЧНОСТИ.
ТЕОРИЯ ВЗАИМООТНОШЕНИЙ есть в Вайшнавских Священных Писаниях. В других религиях и в современных науках о человеке – отсутствует. И не удивительно, ведь это наивысший уровень влияния на личность и наивысший уровень творения личности, если духовная практика вообще доходит до прямого творения личности святыми взаимоотношениями, – для этого нужны высшие посвящения, посвящения в служение Вишну (Кришне), или, если говорить христианским языком, в служение Богу Святому Духу Лично. 

Вера + Разум это Бог Отец, Вера + Разум + Жертва это Бог Сын, Святые взаимоотношения любви – это Бог Святой Дух (не только безлично в виде благодати открытия вертикального канала, не только символически в виде голубя, а Личностно во взаимоотношениях). 

Творение личности взаимоотношениями свыше – это чисто субъективная духовная практика, абсолютно независимая от объективной реальности и абсолютно господствующая над объективной реальностью. Начинается эта практика с взаимоотношений со Святым Учителем в конце реализации 2 посвящения, когда формируется 6 сфера разума – принятие Святого Учителя. Разум формирует первую благоприятную расу – нейтральную любовь к Богу (на самом деле наоборот, нейтральная любовь к Богу формирует разум). Святые взаимоотношения любви на санскрите называются расы.
Прямое творение личности без кармы, умом, соединенным с разумом, из внешнего канала – это Царство Небесное. Так живут полубоги, и так может жить посвященный, начиная с 4 посвящения на Земле.

Прямое творение личности святыми взаимоотношениями (это взаимоотношения со Святыми Личностями, жителями Царства Бога) – это Царство Бога. Эти взаимоотношения вечны и сотворенные ими личности тоже вечны. Это может быть и на Земле.

Обычные люди живут в гуще взаимоотношений, но эти взаимоотношения не субъективные, не личностные, а объективные, по карме, обусловлены объективными обстоятельствами и временны. И личности тоже объективны и временны. 
В Вайшнавских Священных Писаниях теория взаимоотношений представлена в личностной (субъективной, вечной) форме, а также в безличной (объективной, временной) форме в виде системного знания о том, как субъективная реальность творит системы взаимоотношений на Земле, и как во всем материальном мире творятся объективные взаимоотношения, и как из них происходит системное мышление и карма всех миров. 
Разобраться в Священных Писаниях очень сложно, автор излагает здесь знания, полученные более из личного общения со Святыми Учителями, которые и объяснили непонятные прежде тексты Священных Писаний.

Личности: Шри Кришна Чаитанья, Прабху Нитьянанда, Шри Адвайта, Гададхара, Шриваса Ади Гаура Бхакта Вринда составляют Шри Панча Таттву, воплощение Бога в пяти Личностях, личное поклонение которым ведет в мир субъективных (святых) взаимоотношений, и которые в проекции на объективную реальность творят закон пяти (+ семи и двенадцати). 

Шри Кришна Чаитанья олицетворяет святую супружескую любовь и является Учителем святой супружеской любви, 

Прабху Нитьянанда олицетворяет святую родительскую любовь, 
Шри Адвайта олицетворяет святую любовь–служение, 

Гададхара олицетворяет святую дружбу, 

Шриваса олицетворяет святую нейтральную любовь (религию).
В Царстве Бога есть и отрицательные взаимоотношения и это тоже формы святой любви, но Бог пока их не проявляет Личностно на Земле, потому что на Земле они являются разрушительной силой. Святая Личность, появившаяся на Земле в отрицательных Святых взаимоотношениях, просто уничтожит Землю. Поэтому отрицательные взаимоотношения, которых семь, присутствуют на Земле лишь в безличном аспекте, в виде  системы, закона семи, дополняющего закон пяти и вместе с законом пяти составляющего закон двенадцати.

В Вайшнавских священных Писаниях также Личностно представлено множество типов святых взаимоотношений, формирующих в материальном мире множество систем, например Личностно представлены 108 типов святых взаимоотношений любви (108 гопи, девушек, возлюбленных Кришны), которые формируют в материальном мире системное мышление по закону 108. И далее, например закон 14108, еще сложнее с точки зрения системы. Системное мышление развитого современного человека с трудом осваивает закон двенадцати, большинство же людей удовлетворяются диалектикой – законом двух.

Здесь ограничимся законом двенадцати, как рекомендуется религией. Закон двеннадцати включает в себя как частные случаи законы двух (диалектика), трех (теория трех гун, а Личностно Святая Троица, Тримурти), четырех (четыре стихии, крест), пяти, семи (безлично семь цветов радуги а Личностно – молитва «Отче наш» - три провозглашения и четыре прошения от семи уровней личности человека к Богу Отцу, правильное личное обращение к Богу Отцу), законы восьми, девяти, десяти, одиннадцати и двенадцати. Закон пяти + семи = двенадцати очевидно воспринимается чувствам и приборами – это закон распределения света и звука, поэтому доступен для человеческого познания не только личностно но и объективно, научно.  
Для современного человека познать закон 108 (например) на уровне системного мышления – жизни не хватит, поэтому Веды предлагают познание мира и Бога не на уровне системы, а в личностных взаимоотношениях. В личностных взаимоотношениях это возможно, к тому же это абсолютный «уровень» реальности и влияния на реальность, на два порядка выше, чем система. Выше системы разум, а выше разума святые взаимоотношения.
Материальная личность творится положительными материальными взаимоотношениями и разрушается отрицательными взаимоотношениями. См. рис 8. 

Нейтральная любовь творит идеалы человека и разум, а насмешка, юмор, издевательство разрушает идеалы. Удивление разрушает разум. 

Сам факт удивления говорит о том, что человеку не хватает разума, он не может вместить происходящее и удивляется, недоумевает. Но, встретив в жизни нечто, не вмещающееся в разум, следует вмещать, тогда разум развивается, а если удивляться – то нет. Либо вмещение нового и созерцание мира таким, какой он есть, каким он открывается человеку (это нейтральная любовь – созерцание и вмещение), либо удивление, недоумение, восхищение – все это потеря нейтральности и невмещение в разум. Развитие разума требует нейтральности по отношению к миру. Нейтральная любовь это доминирующая раса для всех мудрецов и философов.
Служение людям творит судьбу человека, а соперничество с людьми разрушает судьбу. Психология и другие современные науки о человеке ошибочно считают, что соперничество развивает личность и применяют соперничество как средство развития личности в различных обучающих программах и тренингах. Культивируют соперничество, обучают соперничеству. Это потому, что они ничего не знают о судьбе человека и заняты развитием низших уровней личности. Эти науки сами находятся в состоянии двух аффектов: авидья (неведение) и асмита (эгоизм) (состояние сознания во тьме и в ослеплении), и развивают именно эгоизм в личности. Из за эгоизма они закрывают глаза на объективный факт, что соперничество разрушает судьбы людей и плоды их совместного труда. 

Соперничество между супругами разрушает семью и травмирует судьбы детей, соперничество между партнерами разрушает их совместный бизнес, личное соперничество между политиками разрушает мир на Земле, приводит к войнам. То же самое порождает соперничество между религиозными конфессиями. Это происходит каждый день на наших глазах. Имеющий глаза да увидит. Для сотворения своей судьбы и для того, чтобы увидеть плоды своего труда необходимо не соперничество, а сотрудничество, совместное служение. Это очевидно.

И так далее все двенадцать взаимоотношений (см. рис 8). 
В материальной жизни надо избавляться от отрицательных взаимоотношений и культивировать положительные взаимоотношения. Отрицательные взаимоотношения формируют личную отрицательную карму и карму соответствующих миров. 

Полный провал отношений (или отвращение) формирует карму ада и разрушает физическое тело. Страх формирует карму голодных духов и разрушает эфирное тело. Гнев формирует карму животных и разрушает чувства. Жалость формирует отрицательную карму мира людей и разрушает сердце. Соперничество формирует карму демонов и разрушает судьбу. Удивление отделяет личность от Царства Небесного, а насмешка отрезает доступ в Царство Бога. Недаром на иконах лики Святых чрезвычайно серьезны. 

Осознание взаимоотношений очень важно, потому что бессознательно и бесконтрольно отрицательные взаимоотношения склонны лавинообразно развиваться. Насмешка может очень быстро довести до полного провала отношений и до кармы ада, как например карикатуры на идеалы Ислама в 2006 чуть не привели к всплеску террора и к войне. Шутить можно над чем угодно, но только не над идеалами человека.

Недоосознание ценности положительных взаимоотношений приводит неизбежно к их потере.

Отрицательные отношения к Богу отдаляют личность от Бога, а положительные приближают.
Демоны испытывают соперничество по отношению к Богу и поэтому не имеют доступа к Нему несмотря на объективное совершенство их личностей. 

Полубоги в высшей степени разумны, поэтому нейтральны (точнее, они любят Бога нейтральной любовью, поэтому разумны) и не вступают в активные взаимоотношения с людьми, полностью погруженными в карму, любят нейтрально, наблюдают. Они видят, что судьбы людей полностью погружены в карму, их взаимоотношения полностью объективны и их личности субъектами взаимоотношений не являются, – не с кем общаться. Они делают 100% добро большим массам людей подправляя их карму, подправляя массовое сознание, сами оставаясь в вере и разуме и не касаясь судьбы-кармы. Массовое сознание людей это системное мышление в горизонтальном канале, оно подправляется введением добрых систем – заповедей религии, религиозных календарей, ритуалов, систем постов и праздников. Обычные люди, живущие в горизонтальном канале, это овцы по системному мышлению. Физическим телом ходят вертикально, а судьбой горизонтально. 
РИСК ОТНОШЕНИЯМИ. Религиозные системы являются на Земле представителями мира полубогов = Царства Небесного = Бога Отца, поэтому они тоже разумно нейтральны к судьбе отдельно взятого человека. Они разумно не рискуют своей нейтральной любовью. 
Чтобы снизойти до судьбы отдельного человека, необходимо выйти из монастыря и из религиозной системы, соприкоснуться с кармой и погрузиться в карму, при этом посвященный рискует своей чистотой. Не символическое служение требует нисхождения к судьбам людей, а они в карме, поэтому нисхождения в карму. При этом происходит рождение святой судьбы посвященного не в составе системы, а индивидуальной. Практика становится более Личностной, а взаимоотношения с Богом активными и уже не ритуальными, не только на тонком плане. 

Часто в духовной литературе высказывается мнение, что в процессе духовного совершенствования личность очищается от грехов и при достижения духовной чистоты достаточно просто Присутствия такой Личности на Земле, и это наивысшее благо для Земли, и наивысшие Посвященные поэтому нейтральны к миру. 
Действительно, Святое Присутствие - это выше кармы, действительно, это благо для Земли, но не высшее, поскольку Святое Присутствие это нейтральная любовь, но выше нейтральной любви – Святое Служение. Служение требует пожертвовать нейтральностью к греховному миру, к карме, и одновременно (на кресте) нейтральной любовью к Богу жертвуется ради Личного Служения Богу. В материальном мире это погружение в карму, а в Царстве Бога это возвышение.
Чистота веры и чистота нейтральной любви к Богу может быть утрачена, если начать активное служение в карме. Достигнутое с трудом и ценой огромных жертв отречение от мира может быть поколеблено при плотном соприкосновении с миром и привести посвященного к духовному падению. Автор видел много ужасно горестных примеров этому и до сих пор не может избавиться от скорби о падших, обретенных миром и потерявшихся для Бога.
Все это связано с посвящениями. Нейтральная любовь к Богу и к людям ради Бога (это на кресте, одновременно) творит веру и разум свыше – это 1 и 2 посвящение, которое массово дают религиозные системы. Это подобие Богу Отцу и служение Богу Отцу. Судьбы отдельного человека это еще напрямую не касается, система не жертвует собой ради отдельного человека, и не должна жертвовать. 
Личное служение Богу и человеку ради Бога творит судьбу свыше – это третье посвящение, судьба на кресте, не только разум. Это подобие Богу Сыну и служение Богу Сыну. Религиозные системы дают это посвящение с практикой на уход от мира в религиозную систему, чтобы служители системы не жертвовали собой (и системой) ради отдельного человека. В религиозных системах в наше время культивируется только нейтральная любовь к Богу из за нейтральности к судьбам людей. 

К нейтральной любви относятся все виды ритуального, символического служения. Как объяснил мне Святой Учитель, каждая раса содержит в себе аспекты всех рас. В нейтральной любви содержится сама нейтральная любовь (Святое Присутствие, созерцание, прославление Святого Имени Бога), содержится нейтральное служение (все виды Богослужений), нейтральная дружба (между посвященными), нейтральная родительская любовь и нейтральная супружеская любовь (в виде переживаний на тонком плане). Эти аспекты любви дают служителю церкви личные переживания рас, понимание рас, но это внутри личности. Все виды личного общения со Святыми на тонком плане, вплоть до супружеской любви, относятся также к нейтральной любви. Религиозные системы – это оазисы нейтральной любви к Богу, в которых поддерживается и хранится чистота веры и разума. Выход из под защиты религиозной системы в карму очень рискован и требует 4 посвящения и открытия внешнего канала.
Если посвященный 3 начинает практику на приход в мир и начинает жертвовать собой не только в составе системы и не только ради всего человечества, а персонально и ради конкретных людей, то он вынужден выйти из религиозной системы (как Иисус Христос) и просить 4 посвящение. 
Нейтральность религиозных систем в России обусловлена исторически – совсем недавно, в период разгула черных демонов и уничтожения священнослужителей даже Святое Присутствие поддерживалось ценой мученичества. Нейтральность религиозной системы к судьбе отдельного человека – это нейтральная любовь Бога Отца, Царства Небесного. В религиозных системах совершается поклонение и служение Богу Отцу (Он принимает только нейтральное, символическое служение. Полубоги не принимают реального личного служения людей себе, потому что качество служения людей низкое. Полубоги живут в условиях 100% добра, а посвященный 3 или 4 может предложить служение примерно 75% добра и 25% зла. Если принимать такое служение, то полубогу надо 25% жертвовать собой! Такое служение не нужно). 
Если бы религиозные системы начали служить Богу Сыну также, то они стали бы также давать своим служителям 3 и 4 посвящения с практикой на приход в мир (не только на уход из мира в систему), на личную жертву ради творения судеб конкретных людей. Такое служение – подобие Богу Сыну и принимает его Бог Сын (не Отец). 3 и 4 посвящение с практикой на приход в мир означает, что эти посвящения надо давать женщинам наравне с мужчинами. Тогда Сыну Бога и Дочери Бога, входя в мир не надо было бы выходить из религиозной системы. 

Масштаб и качество служения на Земле. Чем больше масштаб тем ниже качество. Масштаб «все человечество» диктует качество – «пасение овец», чтобы спасти судьбу одного человека надо сократить масштаб служения и жертвы со всего человечества до одного человека и только тогда обнаруживается, что это не овца, а человек, а точнее, в результате обнаруживается, что это была овца и стал человек. Так поступал Иисус Христос.
Выйти из религиозной системы это в высшей степени неразумно, это выйти из Царства Небесного на Землю. Для этого надо рискнуть разумом и нейтральной любовью к Богу, ради личного служения Богу и личного участия в судьбах людей, полностью погруженных в карму. Для этого посвященному самому надо погрузиться к людям в карму и вслед за разумом пожертвовать внутри кармы всеми остальными уровнями личности, вплоть до физического тела. Если посвященный поступает так, то со стороны обычным верующим трудно определить, стал он Сыном Бога или просто пал, погрузился в грехи. Обычно считают, что он пал. Каждая жертва – это риск. Риск – это неразумно. По мере того, как посвященный жертвует, нисходит Милость в виде посвящений. Пойти на следующее посвящение – это неразумно и это риск в том числе святыми взаимоотношениями.
Итак, поклонение Богу Отцу одно, поклонение Богу Сыну другое, а поклонение Богу Святому Духу – высшее. Существует иерархия служителей Бога Отца, иерархия служителей Бога Сына, и иерархия служителей Бога Святого Духа. Поклонение Высшей Причине всех причин отличается от поклонения тому, кто не является высшим.

При поклонении Богу Святому Духу 4 посвящение это посвящение в святую дружбу с Богом, 5 посвящение это посвящение в святую родительскую любовь к Богу, 6 и 7 посвящение это посвящение в святую супружескую любовь. Эти посвящения отличаются от посвящений в служении Богу Отцу (религиозных посвящений), потому что жертвуется божественным разумом и святой нейтральной любовью (жертвуется служением Богу Отцу) и они отличаются от посвящений в служении Богу Сыну, потому что превосходится сама жертва, потому что в святых взаимоотношениях любви жертвы нет, хотя есть риск и риск еще выше. Жертва, когда к ней привыкаешь, совсем не кажется риском, наоборот, это самая надежная вещь на Земле, дарующая могущество, уверенность и свободу.
То же самое по отношению к людям: посвященный становится способен проявлять святую дружбу, потом святую родительскую любовь, потом святую супружескую любовь на Земле. Это Царство Бога на Земле, ради которого жертвуется Царством Небесным и жертвуется нейтральной любовью ради святого служения, святым служением рискуется ради святой дружбы, святой дружбой рискуется ради святой родительской любви и святой родительской любовью рискуется ради святой супружеской любви. Одновременно жертвуется всеми уровнями личности, рожденными от мира сего и даже рожденными от Царства Небесного, ради рождения их в Царстве Бога. Поскольку каждая высшая раса включает в себя полностью низшие, то в результате жертвы ничего не утрачивается, а все включается. Одновременно нарастает искушение уйти с Земли, поскольку на Земле Личностей с высшими посвящениями, Сынов и Дочерей Бога, способных к святому служению, Друзей и Подруг Бога, способных к святой дружбе, Святых Детей, и тем более Личностей, способных к святой супружеской любви – катастрофически мало, практически нет.
ПРОСЛАВЛЕНИЕ РЕЛИГИИ (ЦЕРКВИ). У читателя может возникнуть мнение, что религия не единственный путь к Богу, да к тому же «несовершенный». Да, теоретически не единственный в космосе, но практически единственный для человека на Земле. В обход невозможно пройти. В обход религии – это в обход своей собственной головы. Нейтральная святая любовь это любовь головой. Поскольку творение Личности происходит свыше, то первая Милость должна пройти через голову и сформировать святую нейтральную любовь к Богу и к людям через рождение веры и разума свыше, через Бога Отца, Царство Небесное, а это и есть религия со всеми особенностями, достоинствами и «недостатками». «Недостатки» в кавычках, потому что не следует выискивать недостатки у Бога Отца, а следует научиться у Отца и стать Сыном, а для этого нужна не критика но послушание и глубокое непритворное почтение. 
Научиться у Отца значит научиться у религиозной системы (церкви) вере, разуму и нейтральной любви. «Разумный» человек скажет, что он не хочет исполнять непонятные ритуалы, заповеди, посты, не хочет молиться днем и ночью без сна, и т.д., а хочет научиться путем прямого личного обучения и самостоятельного изучения Священных Писаний. Но он хочет невозможного, потому что чистая Вера не вместится в его идеалы и Божественный Разум не вместится в его жалкое разумение – прямое развитие невозможно. Кроме того, невозможно, не имея нейтральной любви к Богу и к людям, сразу перейти на служение или более высокие личные взаимоотношения с Богом (и с людьми). Милость сначала надо принять головой и Милость должна всегда чисто проходить через голову.  
Духовное обучение начинающего возможно только путем послушания, исполнения заповедей, постов и ритуалов, молитвы, под руководством духовного наставника сначала именно без понимания, причем героически и с любовью к людям. Только тогда происходит пожертвование собственными идеалами ради чистой веры и пожертвование своим разумом ради Божественного Разума, который начинается не с попыток познать Бога, а с отказа от этих жалких попыток своего разума познать Бога и со Смирения перед Богом (1 сфера разума).
«Разумное» человеческое желание прямого духовного «развития» происходит из иллюзии, будто можно развить свои идеалы до Веры и развить свой разум до Божественного, и из этой иллюзии происходят претензии к церкви: - «почему церковь не развивает идеалы и разум, а вместо этого твердит догмы?!». Но развить невозможно. И развивать не нужно. Потому что ими нужно как раз пожертвовать! И чем более человек развит, тем труднее ему пожертвовать! Но надо.
Поэтому такие «недостатки» поведения священнослужителей, как авторитарность, догматичность, игнорирование высокообразованности прихожан, не являются недостатками, а являются указанием на единственный правильный путь духовного обучения. Прославление Святого Имени Бога, послушание, почтение, посты, исполнение заповедей героически и с любовью, исполнение ритуалов без понимания (естественно), изучение Священных Писаний под руководством духовного наставника, общение с чистыми верующими, жизнь в монастыре в качестве послушника – таким путем проходил автор этой книги 1 и 2 посвящение. Понимание же пришло позднее. 
Таков единственный путь постижения Непостижимого: сначала Его надо принять,  и только потом возможно понять. Чтобы понять, как Бог сотворяет чудо, нужно самому под Его руководством сотворить чудо, и не один раз, и только потом приходит понимание. И первое чудо, которое должен сотворить человек, ищущий посвящения, это жизнь на Земле с полным соблюдением требований религии. Кто пробовал, тот знает, как это трудно. У кого получалось, тот понимает, что чудом. Святая нейтральная любовь творит чудо для самого верующего и внутри самого верующего, не для людей. Чудо для людей – это уже святая любовь-служение людям ради Бога.
И при 3 и 4 посвящениях, чтобы вторая и третья Милость нисходила на судьбу и на сердце, необходимо, чтобы первая Милость чисто проходила через голову, необходима чистая нейтральная любовь к Богу и к людям, представителями которой на Земле являются религиозные системы. Если отношение к религии у человека негативное, то это значит, что он потерял именно нейтральную любовь к Богу (и к людям), не ценит ее, свою голову. Голова у многих «продвинутых» в духовной практике людей болит только от неправильного отношения к религии и к церкви. 

Высшие посвященные, даже вышедшие за пределы религии, всегда выражают свое почтение религиям и прославляют религии, то же делает и автор ради чистоты своей веры, разума и нейтральной любви. Ради прославления Бога Отца на Земле.
ТВОРЕНИЕ И ТВОРЕЦ. 
Возможности системного мышления и системного познания мира и Бога ограничены еще и потому, что ограничены познанием творения и при этом не приближают к Творцу, а отдаляют от Творца. 
Системное познание сотворенного мира это всегда познание прошлого творения, оно никогда не может соприкоснуться с Тем, что Творец творит сейчас. 
Кроме того, из за тонкой формы эгоизма, вызывающего ослепление, человек, занимающийся системным познанием, может увидеть и «открыть» только те законы, которые очень давно сотворены и проявление которых настолько очевидно и бросается в глаза, что увидит даже слепой. Так Ньютон «открыл» закон земного притяжения. Он не закон открыл, он освободился от эгоизма и открыл свои глаза, сформулировал закон и открыл глаза всему человечеству. Закон открыт всем уже миллионы лет. Имеющий глаза, да увидит. 
Современные ученые делают «открытия» законов сотворения вселенной, уходя все дальше и дальше в прошлое, на миллионы лет назад, полагая, что приближаются к познанию сути творения, на самом деле все дальше от реальности настоящего (во времени) творения и от Личности Творца. Если человек сформировал развитое системное мышление и познал настоящие сущностные законы, то ослепление проходит, глаза открываются на карму, безличный аспект Воли Бога. Тогда остается один аффект, авидья (неведение), заключающийся в иллюзии личной независимости от Личности Творца, состояние сознания при этом во тьме. Дело в том, что знание кармы создает иллюзию господства над кармой. Упование на системное (объективное) знание – это и есть тьма. Видение кармы – это видение затемненной части Творения, видение тьмы. Свет творения находится там, где Творец творит сейчас.
Познавая творение человек никогда не попадает в поле зрения Творца и никогда не входит в сферу Его интересов, потому что Творец никогда не интересуется сотворенным ранее, а всегда занят творением нового. Моцарт не наслаждается прослушиванием своих прошлых произведений на концертах и ему нет дела до учеников музыкальной школы, которые разучивают по нотам его сонаты. Моцарт пишет новую музыку и наслаждается процессом творения, и полностью поглощен им.

Судьба человека – его системное мышление – это индивидуальная машина времени, которая может перемещаться в прошлое и в будущее. Познание прошлого – это невежество, иллюзорно. Познание (прогнозирование) будущего – это страсть, иллюзорно на 50% и реально на 50%. Познание настоящего – это благость, может достигать 100% реальности (по теории трех гун индийской философии). Таким образом, чтобы приблизиться к Творцу надо жить всегда здесь и сейчас а не в прошлом или в будущем. В этом смысле каждая букашка и муравей ближе к Творцу, чем ученые люди. Но, даже максимально находясь здесь и сейчас, человек, занимающимся системным = объективным познанием, не приближается к Творцу, а отдаляется от Него, потому что Творец творит новые системы намного быстрее, чем ученый может познавать их, и ученый безнадежно отстает. Скорость творения разумом на несколько порядков выше, чем скорость системного познания сотворённого.
Авидья, тьма сознания, являющаяся негативным побочным эффектом системного мышления, заключается в том, что увлекаясь творением человек не обращается к Творцу. Осознавая величие Творения не догадывается лично поговорить с Автором из за потери своей личности в процессе познания. Системное познание безлично по своей природе. У познающего (очень тонко, незаметно) происходит потеря личности. Чем более он объективен, тем меньше в нем субъективности. Ему может казаться, что он становится великой личностью, но на самом деле все живые существа точно так же с огромным энтузиазмом познают Творение Божие, при этом многие, благодаря отсутствию системного мышления, намного более находятся здесь и сейчас, то есть ближе к реальности. Творение познают все, а к Автору обратиться не приходит в голову практически никому.
Объективное познание необходимо, но начинать его надо с установления личного контакта с Творцом и далее, под его руководством, не познавать, а сотворять вместе с Ним, обучаясь у Него не только и не столько законам, а тому, как эти законы непрерывно творить – обучаясь жить умом, соединенным с разумом без кармы – без системы, без законов. 

Под руководством Творца необходимо и достаточно познать закон двенадцати и все его частные случаи, причем делается это быстрее и проще, чем научные «открытия». Творец быстро и просто объясняет, как Он все устроил. Далее надо уже переходить с системного мышления на разум и учиться творить самому, быть Сыном, подобным Отцу и творить вместе с Отцом. 
Сын никогда не может стать равен Отцу, поскольку масштабы творения несоизмеримы, но Сын может стать подобен Отцу по качеству творения, приближаясь в плодах творения к 100% добру.
ОБРАТНАЯ СВЯЗЬ!
 Высший всемирный объективный закон (кармы) – это закон положительной (положительная карма) и отрицательной (отрицательная карма) обратной связи. Закон воздаяния добром за добро и злом за зло – разнообразная положительная и отрицательная обратная связь, обучающая всех людей, маленькие системы, адевкатно жить внутри большой системы. Канала прямой связи – творения своей судьбы и судьбы мира – в системном мышлении нет, внутри кармы не существует. 

МАТЕРИАЛИСТЫ с успешными проявленными судьбами и с сильным системным мышлением склонны иллюзорно считать себя творцами своих судеб и правителями судеб людей, на самом же деле они просто успешнее других пользуются положительной и отрицательной обратной связью, но из за иллюзии, что на уровне системного мышления можно творить судьбу и материальные системы (бизнес, политику, науку и т.п.), из за этой тьмы сознания они активно используют каналы обратной связи в качестве каналов прямой связи – каналов влияния на мир, каналов прямого творения. Но это все равно, что ездить по полосе встречного движения. 
Можно, конечно, рисковать и ездить по полосе встречного движения, но от этого ускоренно сжигается потенциал судьбы. Непроявленная судьба, рассчитанная на 100 лет, сгорает у людей намного быстрее. Человек, который периодически ездит по полосе встречного движения, какой бы он ни был мастер вождения, проживет меньше, чем мог бы. Это очень вредная привычка. Это очень опасная иллюзия – «творить» судьбу внутри всеобщего закона кармы, используя каналы обратной связи в качестве каналов прямой связи – влияния на судьбы людей и судьбу мира. Вообще любая борьба личности с системой (кармой) бессмысленна.
Ярким историческим примером затемнения сознания для России являются судьбы вождей марксизма – ленинизма, которые, обладая всего лишь диалектическим мышлением (закон двух), возомнили себя творцами нового общества и сожгли свои судьбы (и травмировали судьбу России). Они сожгли судьбы миллионов людей, которые, не обладая вообще никаким системным мышлением, ослепленные поклонялись «гениям» диалектического материализма, как «богам», и с энтузиазмом шли за ними. Ослепленные полагают, что Бог – это система. А те, которые с открытыми глазами ходят во тьме, полагают, что они сами «боги», «творцы» системы.
Прямое творение своей судьбы и судеб людей осуществляется только Сыном и только под руководством Бога Отца, и делается это не системным мышлением, а верой и разумом, как было объяснено выше, в вертикальном канале. Горизонтальный канал, каналы обратной связи (карма), при этом не трогается. Сын никогда не нарушает законы, но сотворяет новое их осознание, более совершенное осознание Творения, не как совокупности фиксированных безличных законов, а как динамичной Личной Воли Творца. Сын и является олицетворением этой Воли, Отец не показывается людям. 
Системное мышление не вредно, если не ослепляться им и не ходить в нем с открытыми глазами, во тьме, а идти выше.  

ПРАВА ЧЕЛОВЕКА. 
Когда один из моих друзей еще в рукописи прочитал мою книгу про 3 посвящение, он в сильном возмущении сказал мне: - «Олег! На Что ты замахиваешься?! Что ты на себя берешь?! Какое ты имеешь право писать такие вещи?!! Ты дошел до того, что косвенно называешь себя Сыном Бога! Прямо не говоришь, но по тексту книги это понятно!!! Ты не имеешь права это публиковать».
Я ответил ему, что когда я на себя это брал, никто не замечал. Потому что это была моя жертва, а не жертвы окружающих. Жертвы окружающих, дальних и ближних я старался свести к минимуму. Чужая же жертва незаметна. Теперь я не себе это беру, а тебе это даю и тебе это стало заметно, но для меня это уже не вопрос права, а вопрос обязанности, служения людям ради Бога. Я просто исполняю поручение моего Святого Учителя, а Он сказал написать и опубликовать. Сказал, что людям пора это открыть.

Я написал не потому, что имею на это право, а потому, что это мой долг. Права же вытекают из обязанностей, а не наоборот. Прямого права на поступки, не вытекающие из обязанностей служения, в мире не существует вообще.
У каждого человека на Земле есть право жертвовать своим эгоизмом в процессе любви-служения людям и жить распятым на кресте ради Бога. 

Это право никто не может оспорить и за это право не надо бороться, потому что нет конкуренции.    
Изложенное в этой книге знание и практику я не себе беру, а Вам даю, Вам предлагаю на рассмотрение, Уважаемый Читатель. Не судите меня с позиции эгоистического понимания прав: - имел ли я право это писать или не имел.
Одна моя ученица, недавно получившая третье посвящение, читая рукопись этой книги про 4 посвящение, спросила: - «Олег, кто будет это читать? Даже твои книги про первые посвящения почти никто не может читать с пониманием. Для кого ты пишешь еще эту книгу?»
Я ответил: - «Для Тебя».
За личными консультациями, обучением и с поддержкой обращайтесь к автору по телефону:

8-915-054-0468
Сайт: http://lp-creation.ru

