ЧАСТЬ 2. 

   МУДРЕЦ. РАСШИРЕНИЕ ВЕРТИКАЛЬНОГО КАНАЛА. ВТОРОЕ ПОСВЯЩЕНИЕ.
Святое Имя Бога нисходит и верующий приходит в себя. Вслед за трансформацией идеала из кумира в веру, по милости Бога трансформируется разум.

Работа верующего в том, чтобы установить разумное отношение к Богу, Абсолютной Любви и Личности.
Разумное отношение к Богу иное, чем разумное отношение к миру.
Смирение, скромность, отказ от насилия, терпимость, простота, принятие святого Учителя - абсолютно разумное отношение к Богу. Так нужно молиться. При этом у верующего формируется второй разум, не от мира сего, а от попыток общения с Богом. 

Энергетический центр разума человека находится в центре головы между правым и левым полушариями головного мозга (третий глаз, аджна чакра). Разум не от мира сего, рожденный свыше, заполоняет этот уровень, а разум мирской переходит в сердце верующего, как на то указывают Священные Писания.

Голова - для общения с Богом, а сердце - для общения с миром. Такова характерная особенность психоэнергетики мудреца. Мудрец никогда не забивает себе голову мирскими мыслями. 

Следует молиться с верой, сосредоточиваясь не третий глаз, и настраиваться смиреннее, смиреннее, смиреннее.

Молитва - это акт веры (абсолютного сознания), а смирение - акт разума (синтезирующего сознания), поэтому надо молиться и вмещать размышления о том, в чём в данный момент и вообще заключается смирение перед Богом. Молитву и размышление можно чередовать, а можно молиться и размышлять одновременно, тогда и вера, и разум вместе служат Богу. (Тот, у кого нет желания служить Богу, вряд ли дочитает до этой страницы). Слово «размышление» не совсем подходит для описания работы разума. Правильнее сказать, что разум не размышляет об истине, а вмещает в себя истину.

                                                          1. СМИРЕНИЕ.

СМИРЕНИЕ – ЭТО РАЗУМНОЕ ОТНОШЕНИЕ К СВОЕМУ ФИЗИЧЕСКОМУ ТЕЛУ И К ВОЛЕВОМУ ПОВЕДЕНИЮ В ФИЗИЧЕСКОМ МИРЕ.

Для материалистов главное - собственная воля. Для тех, которые уверовали, есть две воли - собственная воля и Воля Бога. Верующим открывется личный выбор, а для тех из них, которые делают разумный выбор (смирение) открывается процесс согласования своей воли с Волей Бога. Формирование смирения состоит из вмещения в разум того, что Воля Бога исполняется в материальном мире на 100%, и следующих за этим попыток уразуметь Волю Бога, понять План Бога. Когда смирение становится совершенно, то остается только одна Воля - Бога, что есть наивысшая реализация воли верующего, поскольку это результат его выбора и личных усилий. Воля такого верующего человека стопроцентно исполняется в материальном мире, поскольку тождественна Воле Бога.

Нарастающее смирение перед Богом парадоксально уменьшает необходимость в личных волевых усилиях в мирской жизни, хотя внешне смиренный верующий может выглядеть всё более могущественным из-за того, что всё чаще Воля Бога проходит через него. Постепенно в материальной жизни личная воля становится не нужна по мере замены совершенным качеством разума. 

Личная воля применяется мудрецом только для того, чтобы снова и снова обращаться к Богу с правильной концентрацией, чтобы поддерживать разумную ориентацию своего сознания на Волю Бога.

Тот, кто стал воином, должен немедленно и непременно искать руководства и послушания у мудреца, чтобы по горячности не нарушить гармонии Богом созданного мира и не остановиться на пути к Богу.

 Когда разум смирением поддерживает веру, вертикальный канал расширяется и верующий чувствует это. Размышление следует сопровождать чувствованием, тогда духовная практика не будет сухой, а будет живой, благодатной.

                                                    «ЧУВСТВО» СМИРЕНИЯ.

«Смирение» - так работает разум (шестой уровень личности).

 Смирение не является некой конкретной мыслью. Любая конкретная мысль – это работа ума (четвертый уровень личности). 

Смирение также не является системой или программой мышления. Любая система или программа – это работа тела судьбы (пятый уровень личности).

Смирение, однако, не расплывчатое а точное понятие. Смирение – это определенное отношение к конкретному кругу фактов и определенный подход для разрешения конкретного круга вопросов. Это состояние разума (знание и сила одновременно), дающее очевидное понимание реальности и, подобно тому, яко из дождевого облака нисходят потоки дождя, из смирения формируются правильные системы мышления (пятый уровень личности) и правильный анализ, конкретные мысли (четвертый уровень личности).

Итак, возвращаясь к третьему уровню личности, к чувствам, мы видим, что словосочетание «чувство смирения» в некотором смысле звучит глупо, ведь смирение – это разум, шестой уровень личности, а не чувство! 

Чувства – это третий уровень личности, астральное тело. Чувств всего десять (яко объясняется в Ведических Священных Писаниях) - пять воспринимающих чувств: слух, зрение, осязание, вкус и обоняние; и пять действующих чувств: руки, ноги, язык, анальное отверстие и гениталии. Через воспринимающие чувства человек получает информацию, а через действующие чувства – энергию (прану).

Не обманывают ли нас чувства? Что мы чувствуем, когда чувствуем смирение?            

                                                  Чувствование миров. 

Мы можем чувствовать все уровни материальной реальности - семь миров и семь уровней своей личности.

1. С помощью органов чувств физического тела мы можем чувствовать физический мир. 

2. Мы способны чувствовать эфирное пространство и свое эфирное тело – чувствовать эйфорию. 

3. Непосредственно в мире чувств у нас есть десять живых чувств (не путать с органами чувств физического тела). 

В трех нижних мирах чувства наиболее адекватны и здесь мы можем им доверять. Если мы видим зеленый цвет, то это действительно зеленый, а если чувствуем сладкий вкус – то это действительно сладкий, а не другой (если чувства здоровы). Если видишь красный свет у светофора, то верь глазам своим и стой, а если видишь зеленый, то верь глазам своим и двигайся.

4. Мы способны чувствовать свой ум и мир мыслей. Есть мысли приятные для чувств, а есть неприятные. Горькие мысли и сладкие мысли. Начиная с мира ума и выше чувства часто бывают неадекватны, например правильная мысль может быть им неприятна, а ложная мысль может быть приятна, поэтому доверяться полностью чувствам здесь уже нельзя.

5. Мы способны чувствовать судьбу. Например счастье и горе, свобода и несвобода, чувство времени – ощущения от мира судьбы, и от пятого уровня личности. 

6. Мы способны чувствовать то, что происходит в разуме (чувствовать смирение, чувствовать скромность, чувствовать насилие и ненасилие, терпимость, простоту, и т.д.), и 

7, то, что происходит в абсолютном сознании, например, чувствовать веру. 
Задание. Назовите одним словом «чувство веры». Если Вы испытывали это чувство, то яко бы Вы описали его словами? 
Ответ. «Чувство веры» называется благодать. 

Но вера – это не чувство!

Сказать, что вера – это некоторое особое чувство, не просто глупость, но и в корне ошибочный подход к духовной практике. 

Не зря во всех истинных религиях многократно утверждается, что ни в коем случае нельзя доверять чувствам, наоборот, следует держать их под строгим контролем, иногда влоть до полного подавления, и это правильно, потому что чувства воспринимают духовную реальность искаженно, неадекватно. Довериться чувствам в духовной практике означает довериться иллюзии.  
Руководствоваться чувствами в духовной практике – гибельно, но чувствовать духовную реальность – необходимо, чтобы духовная практика была живой, благодатной. Вера и разум должны вести, а чувства должны послушно идти следом, не забегать вперед, не теряться и не отставать. 

                        ОТЛИЧИЕ СМИРЕНИЯ ПЕРЕД БОГОМ ОТ ФАНАТИЗМА..

Пятнадцать лет назад мои знакомые рассказали мне о событии, которое тогда произошло с одним молодым кришнаитом. Он много молился со смирением, как ему казалось, и однажды вдруг видит перед собой «Кришну», и «Кришна» делает знак рукой «следуй за мной». Он пошел за «Кришной», чувствуя «смирение» и воодушевление, и они вышли на поле, где была высоковольтная линия электропередачи. Вдруг «Кришна» оказался на опоре высоковольтной линии, верующий залез за ним туда. Тогда «Кришна» пошел по проводам и верующий пошел за ним, шел какое-то время и свалился на землю. Не погиб, но руки, ноги, ребра поушибал и поломал, а «Кришна» исчез. И вот молодой человек лежит в больнице, к нему приходят друзья и знакомые и он рассказывает эту историю, объясняя, что он так поступал из смирения перед Богом. Он считал, что он успешно прошел проверку на смирение – в точности исполнил волю «Кришны», несмотря даже на риск для жизни.

Мнения его друзей разделились. Одни сказали, что он почти святой, другие сказали, что он сумасшедший, а третьи пришли ко мне и спросили: - каково мое мнение? И как определить, это был действительно Кришна, или галлюцинация? 

Я был в замешательстве. Для того, кто постился и молился и соблюдал заповеди ради того, чтобы увидеть Бога, это серьезнейший вопрос. Тогда я не смог ответить, у меня еще не было второго посвящения, а Вы что ответили бы? И как бы Вы поступили, если бы увидели Кришну или Иисуса Христа, и Он сказал бы Вам – «следуй за мной»?

Теперь у меня есть ответ на этот вопрос.

Вопрос. Чем отличается смиренный верующий от фанатика и чем отличается настоящий Бог от галлюцинации?

Ответ. Смиренного верующего легко отличить по просветленности разума. Смирение – это разум! Фанатика легко отличить по тупости, по отсутствию разума. 

Нарастающее смирение перед Богом дарует мудрость, а фанатизм отбирает у человека остатки и без того скудных мозгов. Проверьте себя, какова Ваша тенденция, какова Ваша динамика?

Истинное смирение – это процесс познания, его результат – понимание Воли Бога, а не безмозглое немедленное исполнение, именно без понимания, как того требует фанатизм.

Как поступает настоящий Бог и как поступает настоящий смиренный верующий изложено в Священном Писании. В Бхагават Гите, которую в первую очередь должен был изучить молодой кришнаит, в первой же главе настоящий Всевышний Господь Кришна сказал настоящему смиренному верующему Арджуне: - «Сражайся!». 

Разве Арджуна немедленно кинулся в битву? Нет! Он стал задавать вопросы, стал высказывать сомнения, просить наставлений и объяснений. 

Разве Кришна сказал тогда – «Ах ты неверующий! Ты сомневаешься? Где твое смирение! Исполняй!». 

Нет! Настоящий Кришна стал терпеливо и с любовью отвечать на вопросы, и рассеивать сомнения Арджуны. Восемнадцать глав Бхагават Гиты – это восемнадцать объяснений, почему надо сражаться и как надо сражаться, а попутно настоящий Всевышний Господь Кришна передал настоящему смиренному верующему Арджуне вообще все духовное и материальное знание и показал всю материальную вселенную. 

Вся Бхагават Гита полностью посвящена процессу понимания Воли Всевышнего Господа Кришны, а перед началом исполнения Воли Кришны - текст Бхагават Гиты заканчивается.
Вопрос. Получется, что для духовной практики процесс уразумения Воли Бога имеет главное значение, а факт исполнения Воли Бога – второстепенное?

Ответ. Воистину! Уразумение – все, исполнение – ничто! 

Мудрец тот, кто вместил в разум, что Воля Бога и так исполняется на 100%! Никто не может нарушить! Каждый человек, каждая собака, любой микроб, все только и делают, что исполняют Волю Бога! Смиренный мудрец отличается не тем, что исполняет, а тем, что понимает. Смирение полностью состоит из понимания Воли Бога, а к исполнению Воли Бога не имеет никакого отношения. Смирение – это работа разума, а не физические телодвижения. Духовная практика, а не физическая культура.

                                              ТРИ УРОВНЯ СМИРЕНИЯ.

Процесс духовной практики состоит из этапов развития сознания и этапов трансформации сознания. Трансформация выглядит как изменение направления работы сознания вплоть до противоположного, или, другими словами, как изменение законов и условий духовной практики на противоположные. 

Например, отношение к смирению дважды решительно и полностью меняется при двух первых посвящениях.
Исходный уровень. Непримиримость. Эгоистический материалист считает разумной непримиримость и тренируется в непримиримом отстаивании своих жизненных интересов. Непримиримость – здоровый разум эгоиста.
Второй уровень. Отказ от непримиримости. Непримиримость заменяется на смирение, которое осознается как условие ученичества и требует практиковаться в исполнении не своих желаний, а в исполнении  Воли Бога. Практиковаться в отказе от непримиримого отстаивания своих жизненных интересов ради исполнения  Воли Бога.

Однако начинающий, ученик, еще не может получить прямой личный контакт с Богом, поэтому исполнение Воли Бога для него – это 1) соблюдение законов благочестивой религиозной жизни и 2) послушание перед старшими, начальниками и священниками. 
Воля Бога проявляется в материальном мире двояко, личностно и безлично. 
Безличное проявление Воли Бога это объективный закон кармы (совокупность всех объективных законов природы и общества) или, другими словами, закон неизбежного воздаяния добром за добро и злом за зло. 

Личное проявление Воли Бога – Его прямое личное вмешательство, локально отменяющее все законы для конкретной личности. 

Смирение перед Богом означает принятие безличного и личного аспекта Его Воли одновременно. Принятие безличного аспекта Воли Бога – смирение в горизонтальном канале, а принятие личного аспекта Воли Бога – смирение в вертикальном канале. Это должно быть одновременно, тогда смирение формирует крест – достигается цель, расширение вертикального канала смирением (это возможно только на кресте) - принятием Воли Бога.

Без понимания кармы (без расширения горизонтального канала) расширение вертикального канала невозможно (неправильная психоэнергетика – без креста), но достигается  понимание кармы не напрямую, не через изучение объективных законов, а через личное смирение перед Богом в чистой религиозной традиции, как это излагается далее. 
Религиозный подход – педагогический, ставит в центр личность верующего и процесс формирования личной связи с Богом.

Научный подход – обезличивает человека. 

Различие между пониманием кармы, достигнутым через прямое исследование кармы, и пониманием кармы, достигнутым через смирение перед Богом в чистой религиозной традиции, настолько существенно и настолько тонко, что, не рассчитывая на сознание верующих, во всех истинных религиях из практики вычеркивается само понятие кармы вообще. Даже в Индии, где Веды и вытекающие из Вед Священные Писания подробно излагают все тонкости кармы и освобождения от кармы, в  храмах вайшнавов монахи пресекают все попытки упоминания о карме словами: - «кармы нет!», а стремление к освобождению считается признаком духовной незрелости. Если Вы возразите монаху-вайшнаву: - «а как же авторитетные Священные Писания, такие-то и такие-то?», то в ответ услышите, что Священные Писания правы, объективно карма есть, но для верующих – кармы нет! Это догма.
Ведическая религиозная традиция разделяется на две главные ветви: поклонение Господу Вишну и поклонение Господу Шиве; поклоняющиеся Господу Вишну называются вайшнавы, а поклоняющиеся Господу Шиве называются шайвы. Поклоняющиеся Господу Кришне относятся к вайшнавам, правильно их называть вайшнавами, а кришнаиты – это жаргонное название, имеющее в современном русском языке пренебрежительный оттенок – так допустимо называть заблудших неразумных фанатиков, но не смиренных верующих.
Религиозный подход ставится выше, чем научный; субъективный подход ценится выше, чем объективный, потому что Бог - личность – субъект, а не объект, и в человеке ценится личность –  субъект, а не объект. Объективный подход к духовной практике – это стратегическая дезинформация, он неизбежно обезличивает человека.

Почему люди не видят Бога? Потому что это Бог видит их. 

Тот, кто видит, субъект. Те, кого видят, объекты. 

Люди стремятся быть объективны и вследствие этого становятся объектами. Объекты не могут видеть, по определению они те, кого видят. Бог – субъект, это Он видит объекты – людей. Ученые материалисты катастрофически правы: объективно Бога не существует. Он не является объектом, Он - субъект, Личность.
Духовному ученику рекомендуется (ради сохранения своей личности) временно компенсировать непонимание закона кармы решительным соблюдением законов религиозного благочестивого поведения (смирение в горизонтальном канале), а отсутствие прямого личного контакта с Богом рекомендуется компенсировать послушанием перед старшими, начальниками и священниками, которых следует для этого воспринимать как олицетворенных проводников личного проявления Воли Бога (смирение в вертикальном канале).

Ученик не может сразу все понимать, наоборот, он почти ничего сначала не понимает, поэтому, чтобы начать практику, он должен исполнять даже без понимания. От фанатизма его спасает на этом этапе 1) мудрость Священных Писаний (которые необходимо изучать) и 2) здравомыслие духовных наставников. 

Законы религиозного благочестия – это сокращенная и упрощенная модель всеобщего закона кармы, применение которой необходимо для полной реализации мудреца и для дальнейшей духовной практики вплоть до четвертого посвящения. Эта модель применяется не для видения кармы, а для расширения индивидуального горизонтального канала. 

Послушание перед старшими, начальниками и священниками (брахманами) – это упрощенная и сокращенная модель личного контакта с Богом по вопросам Его Воли; временно недостаточная, чтобы всецело понимать Личную Волю Бога, но достаточная (и единственная) для сохранения и укрепления личности верующего и расширения вертикального канала.

Стараясь как можно точнее соблюдать законы благочестия верующий  на пути воина героическими усилиями очищается от некоторой части самой грубой своей кармы. Но, несмотря на искренние старания, делать только добро и полностью избегать греха ему все же не удается, поскольку абсолютное благочестие на Земле недостижимо Поэтому одновременно у него нарастает осознание собственной греховности (только у искреннего верующего, а у лицемера или эгоиста - нет). 
О, здоровый и искренний эгоизм ребенка! Как же долго ты можешь незаметно руководить сознанием взрослого человека! Одна моя знакомая в возрасте пятидесяти лет впервые прочитала по моей настоятельной рекомендации Евангелие и Закон Божий и, затем, потрясенная, сказала мне: - «Сколько же, оказывается, в мире греха! Я увидела бездну греха, я увидела как много все мои знакомые грешат, даже и ты, Олег, - теперь я вижу как ты низко упал - как много ты грешишь!!!» Вместо нарастающего осознания своей греховности эгоизм сформировал в ней нарастающее видение чужих грехов. 

До этого случая я не понимал, почему многие католические священники в Германии запрещают своим прихожанам читать Закон Божий и даже Евангелие, рекомендуя только слушать проповеди раз в неделю и по всем вопросам обращаться лично к священнику. Лучше бы эта женщина не знала закона, тогда не впала бы в дополнение к своим прежним грехам еще в грех осуждения ближних.
Вернемся с правильному сознанию верующего человека. Нарастающее осознание собственной греховности логично приводит к нарастающему покаянию. Нарастающее покаяние означает все более интенсивное личное обращение к Богу (вертикальный канал) и нарастающие попытки более точного различения добра и зла (горизонтальный канал). Такое покаяние приводит к прощению тех грехов, которые так и не удалось преодолеть благочестивой жизнью и неизбежно приводит к просветлению сознания, ведь настоящее прощение греха происходит только тогда, когда верующий кается именно в том, в чем грешен, то есть с полным осознанием. 

Резюме. Правильный путь познания объективного закона кармы не через объективное исследование, которое обезличивает, а через осознание своей персональной ответственности, что выглядит как нарастающее осознание собственной греховности, если сознание движется от иллюзии к реальности. Не надо знать строение материального мира, а надо знать свое бедственное положение в нем, знать Бога и Святых, которые никогда не попадают в бедственное положение, и знать путь спасения.

 При правильной практике смирения верующий идет от соблюдения законов благочестия к сущностному различению добра и зла - пониманию кармы (безличный аспект Воли Бога), а от послушания старшим - к сущностному пониманию личной Воли Бога. 

Это и есть третий уровень смирения.

Сущностное понимание возможно только на кресте – с открытыми и расширенными горизонтальным каналом и вертикальным каналом, каналы открываются земной любовью и верой, а расширяются пониманием, причем понимание закона кармы, безличного аспекта Воли Бога, расширяет горизонтальный канал, а понимание личного аспекта Воли Бога расширяет вертикальный канал.

Контроль сознания. Вопрос. 
Почему закон кармы – это безличный аспект Воли Бога, ведь Бог лично сотворил и утвердил его? И почему понимание кармы непосредственно расширяет горизонтальный канал, а не вертикальный?
                                  ПОКАЯНИЕ С ПРОСВЕТЛЕНИЕМ СОЗНАНИЯ.

Вопрос: - в чем суть правильного покаяния, и почему прощение грехов происходит одновременно с просветлением сознания?

Ответ. Суть покаяния состоит только из осознания и ни из чего больше. 

Правильное осознание – на кресте - должен быть расширен горизонтальный и вертикальный канал одновременно. Мы должны понимать, что для устранения греха существует два способа, искупление и прощение. Искупление – материальный процесс. Прощение – духовный. 

Искупление грехов – закон горизонтального канала. 
Прощение грехов – закон вертикального канала. 
В горизонтальном канале (по карме) – не может быть прощения, каждый должен рано или поздно расплатиться за все. Око за око. Зуб за зуб (поэтому, если Вы не можете простить кого-либо несмотря на то, что стараетесь изо всех сил, то это означает, что у Вас закрыт вертикальный канал и вся личность находится в горизонтальном канале, в природе которого прощения вообще не существует, а если Вы думаете, что существует - то это иллюзия). 

Слабые сознания материалистов-эгоистов не выдерживают мысли о неизбежности воздаяния и пытаются увиливать или оправдываться, но этим только еще более загрязняют свои горизонтальные каналы – уходят от реальности к иллюзии и от искренности к лицемерию. Слабые сознания сами стремятся к иллюзии из-за того, что не выдерживают видения реальности. Для вразумления таких, ищущих способов уйти от видения неизбежной ответственности, написано: 
«7. Увидев же Иоанн многих фарисеев и саддукеев, идущих к нему креститься, сказал им: порождения ехиднины! Кто внушил вам бежать от будущего гнева? 

8. Сотворите же достойный плод покаяния,… 

10. Уже и секира при корне дерев лежит: всякое дерево, не приносящее доброго плода, срубают и бросают в огонь;» (Евангелие от Матфея, глава 3).

Достойный плод покаяния есть осознание – расширение пониманием горизонтального канала, а они, порождения ехиднины, надеялись через крещение уйти от осознания реальности, крещением подтвердить иллюзию, будто нет на них греха, будто ответственность на них не распространяется.

Чтобы горизонтальный канал был расширен разумом необходимо признать свои грехи и быть готовым расплатиться, то есть искупить. И начать добровольно искупать. Нести свой крест. Тогда материальное сознание начинает работать все ближе и ближе к реальности – постепенно открывется видение бездны своего греха и невозможности полного искупления даже ценой собственной жизни. (По Ведическим Священным Писаниям в нашу эпоху, в Кали Югу, количество грехов любого человека многократно превосходит возможность искупления в течении одной жизни).  

Такое видение своего истинного положения помогает войти в абсолютное сознание и является значимым (!) для верующего человека и правомерным с точки зрения Святых Учителей поводом, чтобы обратиться лично к Богу (надо начать молиться), как к единственному Спасителю. Тогда открывается и расширяется вертикальный канал адекватно расширению горизонтального канала и личность оказывается на кресте перед лицом Спасителя, который своей Волей отменяет действие тех или иных материальных законов для отдельной личности, в конкретном месте и на конкретное время - прощает грехи, причем масштаб прощения адекватен масштабу покаяния в смысле осознания (а не искупления). 

Скорость процесса освобождения от кармы зависит от двух параметров: от скорости искупления и от скорости прощения. У материалиста скорость освобождения от кармы зависит только от скорости искупления, потому что прощение равно нулю. Поэтому для человека с сознанием в горизонтальном канале плодотворная деятельность (набор положительной кармы) и аскетизм (искупление отрицательной кармы через страдания) являются главными и единственными средствами развития личности.

У верующего возможности искупления такие же, как у материалиста, - это ограниченные возможности и ресурсы собственной материальной личности. Но у верующего есть еще духовные ресурсы и возможности, которые безграничны – покаяние и прощение. По мере духовного совершенствования скорость покаяния и прощения возрастает и может настолько превосходить скорость искупления, что искупление теряет значимость и ценность. Тогда верующий постепенно становится безразличен к плодотворной материальной деятельности и теряет вкус к аскетизму, если только Бог не вменяет ему это в миссию – показывать положительный пример людям.

Резюме. Интенсивность и качество покаяния - это скорость осознания – главный показатель духовного совершенства личности на стадии освобождения от грехов, однако предварительным условием покаяния, осознания и прощения является искренняя готовность к искуплению и некоторое достаточное (с точки зрения Святых Учителей) фактическое искупление.

Обратите внимание на кажущееся противоречие.

С одной стороны соблюдение законов и искупление грехов следует совершать не слегка, а героически и с любовью, если необходимо - вплоть до включения абсолютного сознания, иначе, казалось бы, не откроется вертикальный канал. 

С другой стороны ни в коем случае не следует абсолютно настаивать на искуплении своих грехов, потому, что не искупишь все никогда, а просто умрешь. И нельзя претендовать на абсолютно благочестивое поведение, ведь для этого необходимо абсолютно контролировать не только себя, но и обстоятельства материального мира. Это невозможно и нельзя делать, потому что это путь к Сатане, путь нарастающей непримиримости, в противоположную сторону от смирения. Сатана и его слуги – это как раз те, кто претендует на абсолютный контроль себя и материального мира. 
Требование абсолютного благочестия – ловушка Сатаны, как и требование искупления всех грехов. 

Абсолютно соблюсти все законы может только тот, кто пришел в этот мир уже святым с миссией по указанию Бога, подобно Иисусу Христу. Иисус Христос мог это сделать, но не стал показывать нам такой пример, Он не старался абсолютно соблюдать все законы, а указывал на приоритетность еще более совершенной реальности.

Те, кто попадаются в эту ловушку Сатаны, страдают в любом случае.

Если благочестие труднодостижимо или недостижимо в данных обстоятельствах, то верующий провоцируется на нарастающее напряжение и ожесточение в попытках победить обстоятельства, и на отчаяние после неизбежного поражения - вплоть до входа в вертикальный  канал вниз головой. 

Если же верующему удается благочестивая жизнь, искупление грехов, и даже некоторое видение кармы, то он может попадать к серым учителям, а это может быть еще опаснее. Чем более удается благочестие и знание, тем более у верующего может формироваться иллюзорное осознание своей нарастающей чистоты, вплоть до осознания своей святости. 

Опасность именно в субъективной неправильной работе сознания, а, конечно, не в благочестии или знании, объективно достигнутом или объективно не достигнутом. Чем более верующий становится «праведником», тем менее ему нужно покаяние и тем менее он подлежит спасению, его становится просто невозможно спасти (в этом смысл слов: «Я пришел призвать не праведников, но грешников к покаянию» Евангелие от Матфея 9, 13).     

Не таково было сознание святых! Сознание святых, как мы можем узнать из их жизнеописаний и наставлений, отличалось именно нарастающим видением своего греха, но при этом в их сознании нарастало не отчаяние и уныние, а упование на Бога, в их сознани нарастало не напряжение и ожесточение, а нарастала мягкость и нежность молитвы. Именно видение бездны греха и готовность искупления даже ценой жизни приводило к интенсивному внутреннему умиранию сознания грешной личности, по словам апостола Иоанна – по сто раз в день, что и позволяло ему находиться в интенсивном личном общении с Богом и творить чудеса.

Правильное покаяние снимает противоречие. 

Вертикальный канал следует открывать не экстремальным поведением или экстремальными обстоятельствами, а прославлением Святого Имени Бога с верой и со смирением. 

Готовность соблюдать законы и искупать грехи необходима не для того, чтобы сделать это любой ценой, а для расширения горизонтального канала смирением (чтобы материальное сознание работало в соответствии с законом горизонтального канала - законом кармы). Тогда в момент открытия вертикального канала открывается сразу крест, расширенный пониманием Бога и мира, и личное обращение к Спасителю становится не только правомерным, но и плодотворным.

Итак, покаяние состоит из понимания законов искупления и прощения одновременно, причем понимание закона искупления необходимо для расширения горизонтального канала, а понимание закона прощения для расширения вертикального канала. В результате достигается третий уровень смирения перед Богом.
Третий уровень смирения. Смирение не в исполнении Воли Бога, а в понимании Воли Бога. Крест не на теле, а в сознании – так понимает мудрец. Сначала на теле, а потом в сознании – так следует читать ученику и воину.

Исполнение Воли Бога неизбежно кажется начинающим духовной практикой и фактически является для начинающих духовной практикой потому, что их сознание еще жестко привязано к физическому миру и к физическому телу, и духовную практику они неизбежно воспринимают в проекции на физический мир, как некоторые особенные действия физического тела. 

Им так и хочется надеть особенную, духовную одежду, взять в руки особенный, духовный посох и пойти босиком без еды и без воды по дороге – исполнять особенную, духовную миссию.

Настоящая духовная практика происходит, во-первых, в вере, во-вторых, в разуме, а в физическом мире – в последнюю очередь.

 Контроль сознания. Ответ. 
Закон кармы является безличным аспектом Воли Бога потому, что во первых это закон, единый и равный для всех личностей, и во вторых потому, что Бог лично не следит за его соблюдением или нарушением. Он установил такой закон, который сам себя исполняет под влиянием текущего времени. Таким образом, закон работает без присутствия Личности Бога и игнорирует личности людей – безлично.

Этот закон, управляющий всем материальным миром - закон относительного материального сознания, поэтому формирует именно горизонтальный канал, а не вертикальный, а уразумение этого закона – расширение горизонтального канала разумом.
                                                      ПРОЩЕНИЕ ГРЕХОВ. 

Для мудреца множество грехов – иллюзия. Мудрец видит, что у эгоиста только один грех – тьма непримиримого сознания (поэтому эгоист всегда в глубине «души» полагает, что он прав). Мудрец также видит, что у начинающего верующего только один грех – недостаток смирения в смысле сущностного понимания безличного и личного проявления Воли Бога (поэтому ученик, воин всегда считает себя грешником). В таком сознании священник (брахман) правомерно отпускает грехи верующим, которые искренне и правильно (с необходимым осознанием) каются. 

Мудрец не имеет на себе греха, поскольку с точки зрения исполнения Воли Бога греха не существует вообще, а непонимание устранено. С другой стороны, прохождением через стадии ученика и воина, грех к этому моменту в потоке событий частично преодолен, искуплен, а остальное прощено Богом, и, в третьих, личность, видящая это, находится на позиции разума, рожденного не от мира сего, а от правильного обращения к Богу. Личность, видящая это, находится там, где действительно никогда не бывает греха, в вере и разуме, не это ли Царство Бога? 

                                                  СМИРЕНИЕ КАК ПРОЦЕСС.

Смирение перед Богом - сначала условие ученичества (условие для начала познания), потом процесс познания, а потом цель познания. 

Это само знание, которому следует научиться, и другого знания помимо этого не существует.

На практике снова и снова любой человек падает в эгоистическое сознание, которое останется жить до тех пор, пока живо плотное тело. Обнаружив себя в эгоистическом материалистическом сознании следует каждый раз проделать внешне и (или) внутренне весь путь, объясненный выше. Этот путь и есть смирение, как процесс. 

Ни в коем случае нельзя говорить своему эгоистическому сознанию (и другим эгоистам) что греха нет, потому что эгоизм понимает это в духе безответственности, вседозволенности и распущенности. Мало понять истину, надо еще придти к ее понианию правильным путем, в противном случае достигнутое «знание» окажется лишенным силы, а «мудрец» – лишенным личности.

Итак, смирение как процесс.

1. Смирение как условие ученичества.

2. Принятие Священного Писания и истинной религии, как системы. 

3. Соблюдение законов, формальное, даже без понимания (безличный аспект Воли Бога). 

4. И послушание, формальное, даже без понимания (личный аспект Воли Бога).

5. Все это - героически и с любовью (воин, открытие вертикального канала). Первое посвящение. 

6. Нарастающее осознание собственной греховности и невозможности полного искупления.

7. Нарастающее покаяние и обращение к Богу.

8. Мудрец. Расширение вертикального канала. Второе посвящение.

9. Сущностное понимание закона кармы (безличный аспект Воли Бога).

10. Сущностное понимание личного проявления Воли Бога.

11. Прощение грехов.

12. Смирение как качество разума.

Знание – это не результат. Знание – это процесс. Знание – это не мешок, который нужно набить. Знание – это поток (канал), который нужно открыть; поток, в котором надо всегда находиться. 

Путь от формального соблюдения законов к сущностному пониманию Воли Бога необходимо пройти каждому верующему, яко на то прямо указал Иисус Христос.

Евангелие от Матфея, глава 5, 
17. «Не думайте, что Я пришел нарушить закон или пророков; не нарушить пришел Я, но исполнить. 

18. Ибо истинно говорю вам: доколе не прейдет небо и земля, ни одна иота, ни одна черта не прейдет из закона, пока не исполнится все. 

19. Итак, кто нарушит одну из заповедей сих малейших и научит так людей, тот малейшим наречется в Царстве Небесном; а кто сотворит и научит, тот великим наречется в Царстве Небесном. 

20. Ибо говорю вам, если праведность ваша не превзойдет праведности книжников и фарисеев, то вы не войдете в Царство Небесное.»
Комментарий.

17. Иисус Христос пришел не нарушать религиозные законы, но Он и не соблюдал их (не подчинялся им), приводя тем в недоумение людей с сознанием в горизонтальном канале. В горизонтальном канале либо человек соблюдает закон, либо нарушает; соблюдение и нарушение – две взаимно исключающие друг друга противоположности. 

То, что делал и понимал Иисус Христос, было в вертикальном канале на кресте. Это было не нарушение и не соблюдение законов, а исполнение Личной Воли Бога, что всегда перпендикулярно горизонтальным материальным законам и в проекции на горизонтальную плоскость иногда выглядит соблюдением законов, иногда - нарушением.

18. Ни одна черта не прейдет из закона, пока не исполнится все – это аксиома горизонтального канала, принятие и понимание которой открывает и расширяет горизонтальный канал, приводит работу материального сознания ближе к объективной реальности. В этой аксиоме говорится о неизбежной кармической ответственности для личности в горизонтальном канале. 

Аксиома содержит и духовную реальность, потому что понятие «соблюдение закона» входит в понятие «исполнение Воли Бога» частным случаем. Соблюдение закона – это исполнение безличного аспекта Воли Бога - является частным случаем исполнения Его Личной Воли. Исполнится все: либо исполнится по Личной Воле Бога, либо исполнится по закону.

Если Личная Воля Бога не вмещается в закон, закон локально и персонально отменяется. Поскольку Личная Воля Бога никогда не вмещается в закон (Она больше, чем закон), то каждое включение персонального контакта с Богом отменяет закон и ответственность перед законом, что означает свободу и прощение. При этом включается ответственнось высшая – лично перед Богом.

19. Далее в приведенном тексте умаляется тот, кто «нарушит…и научит так», потому что такое учение не только уводит сознание от объективной реальности (будто можно безнаказанно нарушать), но и противоречит религиозному пути, субъективной, личной практике, а именно условиям ученичества и практике первого посвящения, фактически подрывает веру начинающих. 

Но далее возвеличивается не тот, кто соблюдет все заповеди и научит так, а тот, кто «сотворит и научит». Возвеличивается не совершенство в горизонтальном канале, а творение в вертикальном канале. Для обозначения действий в вертикальном канале здесь в тексте Евангелия используется не только слово «исполнить», но еще слово «сотворит», потому что действия в вертикальном канале не мертвые, по системе, а живые, чудотворные – вне всех систем. Деяние же и его плод, не вписывающиеся ни в одну систему и не объяснимое никакими объективными законами, называются чудо. 
20. Резюме: для вхождения в Царство Небесное недостаточно формального соблюдения заповедей – объективной праведности книжников и фарисеев в горизонтальном канале, а необходимо сущностное понимание и исполнение личной Воли Бога – праведность превосходящая. 

                                       КАЧЕСТВА НЕПРИМИРИМОГО СОЗНАНИЯ (АФФЕКТЫ).

Очень важно хорошо изучить не только ступени освобождения от греха и уровни смирения, но и причины погружения в грех и уровни этого погружения в зависимости от степени непримиримости. Потому что умение правильно поставить диагноз облегчает лечение болезни. 

В классической йоге («Йога – сутра» Патанджали, 2. 3.) описаны причины и уровни падения личности. Личность утрачивает сознание (сначала разум, затем систему ценностей, затем ум, затем чувства и т.д.) из-за того, что попадает в состояние аффекта. Существует пять аффектов и пять уровней падения сознания.
Аффект.                                                              Состояние сознания при этом аффекте.
АВИДЬЯ (санскрит) – невежество -------    Тьма.

АСМИТА – эгоизм.                          --------    Ослепление.

РАГА – влечение, желание.            ---------   Великое ослепление.  

ДВЕША – враждебность.               ---------   Мрак.

АБХИНИВЕША – жажда жизни.   ---------  Слепой мрак.

Многие ясновидящие (настоящее ясновидение требует открытия третьего глаза, центра разума) обращают наше внимание на то, что для видения нужен не только глаз, но еще свет. В темноте открытый глаз все равно ничего не увидит. 

Тьму создает невежество, а слепоту – эгоизм. Например, у младенца может быть прекрасное зрение, но из-за того, что он невежествен, он как во тьме, имеет глаза – и не видит. С другой стороны, человек может быть образован и выучить Священное Писание наизусть, но если он эгоист, то подобен ослепленному. Истина для него ярко освещена, но он, ослепленный, ее не видит. Пять уровней падения сознания представляют собой комбинации из двух нарастающих недостатков – тьмы и ослепления.

Первое падение сознания, АВИДЬЯ (неведение или невежество) - это потеря шестого уровня личности, разума. Точнее, разум не теряется, а попадает под управление судьбы (разных обстоятельств жизни), и, обслуживая пять низших уровней личности, слабеет и искажается (разум должен подчиняться не судьбе, а вере, а судьбой – командовать).

Напомню, что психоэнергетика мудреца основана на том, что разумное отношение к Богу иное, чем разумное отношение к миру. Голова – для общения с Богом, а сердце – для общения с миром. В голове должно поддерживаться смирение перед Богом, скромность перед Богом, отказ от насилия, терпимость, простота, принятие святого учителя - разум не от мира сего. Сей божественный разум (аджна чакра, третий глаз) под управлением веры (сахасрара чакра, макушка головы) мощью, превосходящей закон, работает проводником милости Бога на судьбу человека (вишуддха чакра, горло). 

Мирские мысли не должны своими энергиями присутствовать выше сердца (анахата чакра). Другими словами, все проблемы взаимоотношений с миром должны полностью решаться на энергии всепонимающей и всепринимающей любви, и должны завершаться принятием мира таким, какой есть. Все проблемы взаимоотношений с людьми должны решаться на энергии сердечной любви к людям. 

             ПСИХОЭНЕРГЕТИКА ЧЕЛОВЕКА В СОСТОЯНИИ АФФЕКТА АВИДЬЯ.

Если обстоятельства судьбы слишком озаботили человека (слишком – значит мирские мысли занимают голову), это означает, что божественный разум вытеснен из головы разумом от мира сего, который естественно находится не под управлением веры, а под управлением судьбы. Человек, с которым случилось такое несчастье, обычно не замечает того, что потерял два уровня личности (веру в Бога и божественный разум) и остается жить на пяти уровнях реальности, высший из которых – судьба (карма). Его личная судьба при этом находится внутри судьбы цивилизации, внутри судьбы Земли, судьбы космоса – полностью в горизонтальном канале. 

Вопрос: - а как же вера, седьмой уровень личности и вертикальный канал?

Ответ: - вера не может быть утрачена, поскольку обладает абсолютной природой. Но из-за неправильной работы разума, который не является более проводником влияния веры на судьбу, в иерархической структуре личности возникает разрыв, это разрыв вертикального канала внутри личности. 

Когда мирской разум занимает центр головы (аджна чакра), вера в Бога подменяется верой в систему (энергия сахасрара чакры, макушки головы), верой в ту систему, внутри которой находится человек и которой естественно поклоняется мирской разум. При этом на энергиях вишуддха чакры (горла) живет судьба человека. Сознание при этом таково, что судьба человека (вишуддха), маленькая система, с помощью мирского разума (аджна) приспосабливается жить внутри больших систем (сахасрара), внутри судьбы церкви (религии), как системы, внутри судьбы государства, судьбы предприятия, на котором человек работатет. В этом состоянии Богом для человека объективно является та система, внутри которой он старается жить. Хорошо, если это гуманная система, не тюрьма и не секта. 

Самые совершенные системы на Земле – истинные мировые религии. Личность религиозного человека попадает под прямое управление (по горизонтальному каналу) религии, как системы, и далее все зависит от качества горизонтального канала. 

Если верующий ведет благочестивую жизнь, исполняя свой семейный, общественный и религиозный долг, посещает церковь, вопрошает и слушается священника (брахмана), то горизонтальный канал достаточно чист. Тогда по горизонтальному каналу он выходит на контакт с религией, как с системой, и затем восстанавливает вертикальный канал и разум по милости Бога, усилиями священника (брахмана) и ангела церкви. 

Религиозный человек по горизонтальному каналу приходит в религию, как в систему (просто ногами по поверхности Земли приходит в церковь), и эта система дает ему крест, добавляет к горизонтальному каналу вертикальный канал. Никакие другие системы не могут дать крест, потому что они сами не на кресте.

Молодым верующим, и другим, разум которых еще не сформировался (разум формируется у человека в лучшем случае к 30 годам, как это продемонстрировал Иисус Христос), особенно рекомендуется регулярно (не реже, чем раз в неделю) прибегать к помощи Священного Писания, церкви и духовного наставника, чтобы регулярно устранять возникающий разрыв вертикального канала и восстанавливать разум не от мира сего.

Недаром невежество, понимаемое таким образом, считается корнем всех остальных аффектов. Человек оказывается полностью внутри разнообразных систем и его сознание становится полностью материальным, что и называется «во тьме», но, обладая ведущим личность системным мышлением, он способен исполнять свой долг, для этого у него есть физическое и эфирное тело, чувства, ум, система ценностей. Он действует по программе, заложенной в него от рождения, а также благоприобретенной, качество которой определяется способностью систематически делать добро и не делать зла. 

В Первом Соборном Послании (гл. 1, 5 – 6) Святой Апостол Иоанн Богослов пишет (по мнению автора) именно о тьме невежества и о свете смирения перед Богом, свете божественного разума, который проводит свет Царства Бога на судьбу верующего: «Бог есть свет, и нет в Нем никакой тьмы. Если мы говорим, что имеем общение с Ним, а ходим во тьме, то мы лжем и не поступаем по истине». Действительно, тот, кто во тьме, хоть и считает себя верующим, говорит и поступает не по истине (не по вере и разуму), а по карме = по внешней системе, в которой живет его судьба, потому что связи нет между верой и судьбой личности. Говорит то, что положено ему по карме говорить, а не истину, и поступает так, как положено по карме ему поступать, а не по истине.

Человек в состоянии аффекта авидья (невежество) может обладать (благодаря 1 посвящению и хорошей концентрации) тонким и интенсивным вертикальным каналом воина, но не расширенным вертикальным каналом мудреца, то есть он может веровать и в экстремальных ситуациях решительно действовать (как ему кажется, по вере, а на самом деле исполняя свой долг по системе, по религии), но не может полностью разуметь, что делает. Поэтому воину следует каждый раз спрашивать благословения мудреца, прежде чем действовать.

Проверьте себя, чем Ваша голова более занята, смирением перед Богом или обстоятельствами судьбы? Вспомните, что Ваша творческая задача – «да приидет Царствие Твое!», а не хлеб насущный, не долги, не борьба с искушениями или с лукавым. Последние четыре проблемы находятся внутри судьбы и будут по милости Бога разрешены, если Ваш разум проводит Его милость на Вашу судьбу. 
Невежество, другими словами, означает непонимание молитвы «Отче наш» и неправильное по смыслу, психоэнергетике и ощущениям прочтение этой молитвы. 
Человек, свободный от невежества, произносит три провозглашения: «да святится Имя Твое, да приидет Царствие Твое, да будет Воля Твоя и на земле яко на небе» с ощущением своей реальной ответственности перед Богом и людьми, в духе каждодневного практического служения. А четыре прошения: «хлеб наш насущный дай..., и остави нам долги наши..., и не введи в искушение, и избави от лукаваго» говорит в том духе, что полагается в этих вопросах на Милость Бога, что не будет слишком беспокоиться о них ради себя и ради ближних.

Человек в невежестве понимает и произносит молитву «Отче наш» наоборот, в том смысле, что первые три провозглашения читает скороговоркой, формально, яко вещь нереальную и непонятную, или с фанатическим энтузиазмом, но все равно не понимая и откладывая реализацию на потом. А четыре последующих прошения произносит в духе максимальной ответственности за себя и за ближних, и считая свою каждодневную борьбу за хлеб, возврат долгов, против искушения и с лукавым главным условием, фундаментом и сутью своего служения Богу.

ОСОБЕННОСТИ РАБОТЫ ГОЛОВНОГО МОЗГА У ЧЕЛОВЕКА С СОЗНАНИЕМ В СОСТОЯНИИИ АФФЕКТА.

Тьма невежества - отсутствие смирения и других чистых качеств разума перед Богом и вследствие этого думание головой о материальном - приводит к неправильной работе головного мозга и к резкому ослаблению всех уровней личности, вплоть до физического тела. 

Невежество – это двойственная работа головного мозга человека. Из-за невежества головной мозг человека разделяется на два полушария, одно из которых отвечает за логику, а другое за интуицию. 

ЛОГИКА. 

Вопрос. Что такое логика? 

Ответ. Логика – это система мышления – пятый уровень личности, центр энергий которого – горло, а не голова. Логика неправомерно захватывает половину головного мозга человека. 

Вопрос. Что при этом происходит с разумом? 

Ответ. Разум вытесняется в одно из двух полушарий головного мозга и превращается в так называемую интуицию. 

ИНТУИЦИЯ. 

Вопрос. Что такое инуиция?

Ответ. Интуиция - это то, что осталось от разума, это подавленный, потерявший половину клеток-носителей и половину энергии, вследствие этого почти не работающий разум. Вместо света разума - ясного видения и понимания мира, знания, одновременно являющегося силой, темная интуиция - смутные догадки полные сомнений, предвидения и толкования, в которых больше вопросов, чем ответов, больше иллюзии, чем реальности. Другими словами, интуиция – это и есть тьма, разум во тьме, без света.

Очень важно обратить внимание на то, что двойственную работу головного мозга вызывает не просто логика, а именно диалектическая логика - система мышления в двух противоположностях – это система мышления, адекватная именно физическому миру и наиболее эффективная для выживания  физического тела в физическом мире. Ведь система мышления, адекватная тонкому миру, это не закон двух, а закон трех (Троица в христианстве, теория трех гун в индийской философии), закон четырех (крест в христианстве, четыре стихии материальной природы в восточных философиях: земля, вода, огонь, воздух), законы пяти, семи, и все они входят в закон двеннадцати. Тонкий материальный мир, мир волн, энергий, вибраций, полей объективно и очевидно разделяется не на две противоположности, а распределяется на двеннадцать. Белый свет, попадающий на прозрачную призму, не случайно распределяется на семь цветов радуги и пять темных промежутков между ними, всего двеннадцать. Белый звук не случайно распределяется на семь тонов, семь нот (белые клавиши на фортепиано) и пять полутонов между ними (черные клавиши), всего двеннадцать. Не случайно личность состоит из семи уровней, семи тел. Не случайно существует семь чакр и пять промежутков между чакрами, всего двеннадцать. Эфирное тело человека не случайно распределяется на двеннадцать основных меридианов, а  астрология не случайно описывает внешний и внутренний космос человека, распределенным на двеннадцать знаков Зодиака. Иисус Христос не случайно избрал двеннадцать апостолов, и когда один из них, Иуда, предал Его, то не осталось одиннадцать апостолов, а повторно был избран двеннадцатый.

Диалектическая логика формирует двойственную работу головного мозга потому, что человек (человечество) идеализирует физический мир. Идеализирует не весь материальный мир, состоящий из семи уровней творения и пяти уровней растворения, а именно только физический мир является самым распространенным и одновременно самым примитивным идеалом. Этот идеал загружает седьмой уровень личности, абсолютное сознание (энергетический центр на макушке головы) и свыше управляет головным мозгом, отдавая половину мозга системе, вытесняя разум, и отдавая абсолютное предпочтение диалектике, игнорируя другие системы мышления.

Любому человеку, несущему на себе такую печать цивилизации, необходимо начать осваивать и адекватно применять все вышеупомянутые системы мышления в дополнение к диалектике (диалектика не отвергается) и далее поставить их на место, то есть выкинуть их из головы. Центр их энергий – горло. В голове должна быть вера (макушка головы) и разум (третий глаз), начинающийся со смирения перед Богом. Вера - для установления контакта с Богом. Разум - для уразумения, с Кем этот контакт и как к Нему следует относиться. Системы мышления - для совершения адекватных поступков во всех мирах ради исполнения Воли Бога.
Контроль сознания. Вопрос. 

Когда святая вера командует разумом, что она ему командует? Что это за команды? Что вера говорит разуму?

Второй уровень падения сознания. АСМИТА (эгоизм) приводит к срыву системного мышления потому, что эгоизм противоречит исполнению долга и соблюдению законов. 

Человек, находящийся во тьме невежества, но не ослепленный эгоизмом, осознает, что он – маленькая система – находится внутри больших систем и условием его благополучия во внешних системах, в природе и обществе, является а) служение этим системам (на самом деле служить нужно не системам, а людям ради Бога с любовью, но во тьме он не видит разницы), и б) соблюдение законов внешних систем (на самом деле нужно не законы внешних систем соблюдать, а Волю Бога исполнять, но во тьме он не отличает одно от другого). 

Эгоизм устраняет осознание и этой, простой и грубой реальности. 
Эгоизм противоречит исполнению долга потому, что исполнение долга требует сознания служения обществу, а эгоизм формирует противоположное - сознание служения себе, а не обществу. Поэтому эгоисту работа всегда в тягость. Он терпит ее только ради результатов.
Эгоизм проитворечит познанию (видению) объективных законов потому, что его интересует не соблюдение этих законов, а использование их в прикладном аспекте, в потребительском. А ради достижения прикладного результата часто выгодно игнорирование объективных законов, а именно игнорирование отрицательных побочных эффектов своей деятельности ради успеха, тогда эгоизм закрывает глаза на объективные законы (это и есть ослепление), он перестает видеть, что он созидает, и отрицательные побочные эффекты могут неконтролируемо превосходить положительные результаты эгоистической деятельности ради «прогресса».

Масштабы ослепления современной цивилизации чудовищны. Не будем говорить о политиках, организовывающих войны (можно предположить, что они просто глупы или сошли с ума), но как могли такие «великие» ученые создать такие ужасные виды оружия? Как могли такие «великие» умы создать и реализовать гигантские проекты, уродующие природу? Разве они не видели, что они создают, ведь это не дело одной минуты а работа в течении десятилетий? После того, как они завершают работу и получают свои деньги и почести, они «вдруг» осознают принесенный вред и сами ужасаются результатами своего труда, и говорят: - простите нас люди, мы нечаянно, мы каемся, мы больше не будем, и продолжают заседать в академиях наук, выращивая смену.

В той мере, в какой человека захватывает эгоизм, он теряет системное мышление и у него остается четыре уровня личности: физическое тело, эфирное тело, чувства и ум. Точнее, системное мышление не теряется, а попадает в подчиненное положение (потому что эгоизм полагает, что исполнение долга и соблюдение законов – второстепенное дело), вследствие чего перестает управлять личностью, слабеет и искажается. 
Эгоизм противоречит различению добра и зла потому что эгоист стремится не к добру для других, а к успеху для себя, что не одно и тоже. Настоящее различение добра и зла может развиваться только в духе любви-служения. Служащий с любовью заинтересован делать добро в природе и в обществе и не делать зла и совершенствоваться в этом, что ведет к более точному и сущностному различению добра и зла и пониманию объективных законов. 

Эгоизм заинтересован в достижении личного успеха, а делание добра для него не цель, а средство. Соблюдение объективных законов для него тоже не цель, а средство. Часто зло, как и нарушение законов, оказывается даже лучшим средством для достижения успеха, чем добро, тогда эгоист закрывает глаза на добро и зло и на объективные законы природы и общества ради достижения своих целей. Так он сам себя ослепляет, он не желает видеть и перестает видеть даже очевидное. Его системное мышление ослабляется и искажается.

Для эгоиста высшее проявление личности – ум (анализ и воля). Благодаря уму, эгоист может хорошо отличать правду от лжи и совершать волевые поступки. 

Обратите внимание на то, что различение добра и зла выше, чем различение правды и лжи. Добро и зло различает судьба, пятый уровень личности, а правду и ложь различает ум, четвертый уровень личности. 
Право (закон) выше правды. 

Добро выше правды. 

Долг выше правды, но личность в ослеплении полагает наоборот из-за того, что системное мышление попало в подчиненное положение по отношению к анализу и воле. Ослепленный человек не осознает, что поток событий идет не по правде, а по карме. Человек с материалистическим сознанием поступает не по правде, а по карме. Происходит всегда не правда и не ложь, а то, что обусловлено предыдущими событиями по закону причинно-следственной связи.

Эгоизм ставит ум выше судьбы и правду превыше всего, вследствие чего формируется иллюзорное сознание, будто ради правды с помошью анализа и воли возможно и нужно управлять своей судьбой и судьбами мира. Личности с таким сознанием и с такой искаженной психоэнергетикой часто бывают охвачены большим энтузиазмом и совершают «революционные» «улучшения» в природе и в обществе, которые в действительности являются вредоносными, потому что основаны не на понимании и соблюдении объективных законов (не на системном мышлении), а наоборот, на претензии изменить эти законы, «улучшить». Огромные массы людей находятся в состоянии этого аффекта и именно вследствие этого захватываются революционными идеями и проектами и проявляют нездоровую активность под лозунгами борьбы за правду и за лучшее будущее.

                                ПОСТРОЕНИЕ КОММУНИЗМА В СВОЕЙ СУДЬБЕ. 1.

Человек должен улучшать природу и общество, но не в безграничных масштабах борьбы за всеобщую правду, где ради «великой» цели всегда оправданы любые средства, а в масштабах своих личных прав и обязанностей, то есть в рамках исполнения своего долга, что намного честнее, ответственнее и разумнее, а самое главное – не вредит окружающим. 

Ослепление означает не видение закона кармы, очевидного закона воздаяния добром за добро и злом за зло. Вследствие этого эгоист, желая блага себе, вредит себе. Вместо того, чтобы делать больше добра другим не заботясь о воздаянии (воздаяние происходит автоматически по карме), он стремится прямо взять себе блага от природы и общества, не осознавая нарастающего долга, который будет взыскан с него автоматически по карме. 

Общество свободного бескорыстного труда и неограниченного потребления может существовать только при следующих условиях: сознание бескорыстной любви-служения людям, согласованное непрерывно с Богом (ради Бога), должно подавляюще преобладать над эгоистическим потребительским сознанием людей, во первых, и во вторых, положительная карма общества должна значительно превосходить отрицательную карму.

Коммунизм – это господствующий общественный строй в высших внеземных цивилизациях (полубогов), что там возможно, во первых, благодаря тому, что сознание людей не попадает во тьму невежества и ослепление эгоизмом и, во вторых, благодаря значительному преобладанию положительной кармы цивилизации над отрицательной кармой цивилизации. (Первое и второе взаимосвязаны). 

На Земле коммунизм, как общественный строй, в настоящее время объективно невозможен, потому что сознание подавляющего большинства людей находится во тьме невежества (в горизонтальном канале) и еще ослеплено эгоизмом, а также потому, что потенциал отрицательной кармы земной цивилизации не катастрофически, но преобладает над потенциалом положительной кармы. (Состояние общественного сознания и количество отрицательной и положительной кармы общества взаимосвязаны).

На Земле коммунизм, как общественный строй, в настоящее время объективно невозможен, но субъективно, в отдельной своей судьбе каждый верующий обязан коммунизм построить. (Подробнее об этом см. далее «ВЫХОД ИЗ СИСТЕМЫ С ПОСВЯЩЕНИЕМ В ЖЕРТВЕННУЮ ЛЮБОВЬ», и «ПОСТРОЕНИЕ КОММУНИЗМА В СВОЕЙ СУДЬБЕ. 2»).

Контроль сознания. Ответ. 

Вера всегда говорит (приказывает) разуму: - Ты должен быть абсолютно смиренным! Скромным! Не применять силу! Терпимым! Простым! Прими святого Учителя!                              

РАГА (влечение, желание), когда захватывает человека, то он теряет ум, и остается жить тремя телами, высшее из которых – тело чувств – управляет личностью. Потеря ума происходит от того, что между правдой и приятным выбирается приятное. Правда нужна уму, а приятное нужно чувствам. Когда чувства начинают управлять личностью, ум отодвигается на второй план и ослабевает, потому что, обслуживая чувства, вынужден отвергать неприятную правду и принимать приятную ложь. Это великое ослепление. В состоянии этого аффекта человек управляется не системой ценностей и не своим умом, яко взрослый, а системой желаний, яко ребенок, и, сам того не замечая, попадает полностью под контроль родового водительства.

ДВЕША (враждебность) приводит к потере чувств. Враждебность делает невозможными положительные проявления чувств, наиболее ценные проявления, приносящие наибольшую энергию. Если злишься на человека, то уже не можешь испытывать к нему положительные чувства, потому, что исчезает видение всех лучших, привлекательных качеств его личности. Тем самым убиваются все чувства, не только положительные, потому что от оставшихся отрицательных проявлений чувств человек отказывается сам. 

Человек может терпеть отрицательные проявления своих и чужих чувств только тогда, когда они перемешаны с положительными, ради этих положительных. Если остаются только отрицательные проявления человек склонен отказываться от чувствования вообще и становится бесчувственным. Подтверждением этого закона является чувственное поведение животных. Собака может есть бесвкусные для нее макароны, если покрошить в них немного колбаски и перемешать. Ради колбаски она готова терпеть макароны. Если дать ей безвкусные макароны без колбаски – она откажется есть. Так бессознательно и у человека происходит отказ от чувств.

Личность остается с двумя телами – физическим и эфирным и начинает страдать болезнями и травмами, потому, что все жизненные (кармические) проблемы, минуя чувства, непосредственно «бьют» по эфирному телу, по здоровью, а с потерей здоровья возможности чувственных наслаждений еще более сокращаются и чувства еще более слабеют. Сознание такой личности сужается до забот о деньгах и здоровье – это называется мрак. Здоровые же чувства не только защищают эфирное тело, но и сильно расширяют сознание.

Не забывайте же покрошить в свои ежедневные «макароны» немного «колбаски»!

Не допускайте системной враждебности к людям! Как избавиться от системной враждебности см. ОСВОБОЖДЕНИЕ СУДЬБЫ ОТ КОНФЛИКТА..

АБХИНИВЕША (жажда жизни или страх смерти) – это сознание выживания физического тела. Отождествление личности с одним лишь физическим телом погружает в слепой мрак и периодически заставляет человека с максимальной самоотдачей, зверски бороться за выживание физического тела. 

Следующий этап деградации личности – это вход в вертикальный канал вниз головой, включение абсолютного сознания с полной потерей относительного материального сознания – он не рассматривается в «Йога – сутре», видимо потому, что здесь нечего уже рассматривать и потому, что несовместим с жизнью.

Помолитесь со смирением и попытайтесь ответить на вопросы.

Вопрос 1.Представьте, что Вы находитесь на стадии ученика или воина (исполнение Воли Бога, даже без понимания) и в результате поста и молитвы вдруг видите Бога (Кришну или Иисуса Христа), который дает Вам приказ, в роде того, который описан в случае с молодым верующим. Что Вы сделаете? Чем проявите смирение? В чем истинное проявление смирения перед Богом?

Ответ 1. Следует сказать: - Мой дорогой Кришна (Иисус Христос), мне кажется, что я вижу и слышу Тебя, воспринимаю Тебя моими чувствами, зрением и слухом, но брахманы (священники) и Священные Писания многократно предупреждают, что нельзя доверяться чувствам в духовной практике. 

Я не мудрец, а еще только ученик и воин, видимо, именно поэтому мне не понятен смысл Твоего приказания. 
Я должен исполнять даже без понимания, но не то, что мне кажется, а только то, что написано в Священных Писаниях. Иначе мне не победить внутреннего эгоиста, который всегда видит то, что ему хочется видеть, а не Истину. Я подробно изучал, в Священных Писаниях нет заповедей, подобных тому, что Ты сейчас мне приказываешь.

Мой дорогой Кришна (Иисус Христос), если Ты настаиваешь, я исполню Твою Личную Волю, согласовав с моим духовным наставником. 

В Священных Писаниях сказано, что личная воля духовного учителя тождественна Личной Воле Бога для ученика (послушника) или воина, поэтому духовный учитель обязательно подтвердит Твое приказание. Это моя вера. Я должен совместить ее с разумом, со смирением.

Смирение же для меня означает личное послушание не перед тем, кто мне покажется, а перед моим духовным наставником. Иначе мне не победить моего эгоистического сознания, которому всегда кажется то, что ему хочется. Я посоветуюсь со своим духовным учителем (брахманом, священником). Когда он подтвердит приказание, я исполню.

Вопрос 2. Какие ошибки были допущены молодым верующим в случае, описанном выше?

Ответ 2. а). Он возомнил себя «продвинутым», сознание его от этого ослабло и перестало различать законы духовной практики ученика, воина и мудреца. б). Он доверился чувствам в своей духовной практике. в). Он исполнял без понимания то, что ему казалось, а исполнять без понимания следует только заповеди Священных Писаний, и только получив личное указание (благословение) брахмана – человека с официальным вторым посвящением, назначенного ему духовным наставником. Он не прошел проверку на смирение. Он подверг себя большой опасности. Фанатизм чрезвычайно опасен яко для самого фанатика, так и для окружающих.

Вопрос 3. Представьте, что Вы находитесь на стадии мудреца и у Вас официальное второе посвящение и вследствие поста и молитвы вдруг Вы видите Бога, который дает Вам приказание, смысл которого Вам непонятен? Что Вы будете делать? В чем проявится Ваше смирение перед Богом?

Ответ 3. Сначала надо выразить почтение и представиться.

«Я ученик такого-то Учителя (Имя духовного учителя, давшего Вам официальное второе посвящение). Мой дорогой Иисус Христос (Кришна). Твое приказание непонятно мне, поэтому разъясни мне, пожалуйста, обстоятельства, причины и следствия, и смысл, если я исполню его. 

Моя духовная практика после второго посвящения заключается не столько в исполнении, сколько в понимании Воли Бога. Для этого и дается мне иногда возможность личного общения с Тобой. 

Если я начну исполнять без понимания, то это будет падение, грех для меня. Я обязательно должен постепенно все понимать, не только ради своего прогресса, но и из ответственности перед послушниками и воинами, которые доверяются мне, которых Ты дал мне! Если священник (брахман) будет глуп, то что же станет тогда с остальными?

Мне кажется, что я вижу и слышу Тебя, но чувству зрения и чувству слуха не следует доверяться в духовных вопросах. Смирение, которое требуется от меня, это не чувственное проявление, а разум, поэтому прошу, дай мне разумение Твоей Воли. Тот, кто доверяется чувствам, неизбежно впадает в великое ослепление и всегда видит то, что ему хочется видеть, и слышит то, что ему хочется слышать, а на истину смотрит глазами – и не видит, слушает ушами – и не слышит.

Ты даешь мне еще не самое трудное испытание. Мне кажется, что я вижу и слышу Тебя, а есть такие, которым кажется, что они и есть Ты, сам Иисус Христос (Кришна)! 

Особенно много в наше время таких, которые считают себя Иисусом Христом, а сознание людей настолько деградировало, что каждый такой, ослепленный эгоизмом, лжехристос находит себе множество еще более слепых сподвижников. 

Мой долг священника (брахмана) открывать людям глаза на истину, поэтому мое служение Тебе – понимание Тебя, что же касается исполнения Твоей Воли в материальном мире, то я ясно вижу, что Тебе нет необходимости приказывать. 

Любой в точности исполняет Твою Волю. 

После первого посвящения я честно проходил послушание и соблюдение заповедей. Исполнить Твое приказание – не проблема для меня. Для меня ясен выбор: либо понимание Твоей Воли, либо падение - отказ от второго посвящения. 

Действовать без ясного очевидного разумения я не буду».
Резюме. Исполнять то, что кажется, без понимания никогда не следует, независимо от того, находитесь ли Вы на стадии ученика, воина или мудреца и независимо от того, видите ли Вы Самого Бога или это галлюцинация. Надеюсь, я подробно объяснил и обосновал это. 

Всегда надо быть искренним перед самим собой и принимать свое реальное положение, памятуя о том, что с каждым посвящением законы духовной практики качественно изменяются и смешивать их опасно.

                                                  СВОБОДА  МУДРЕЦА.

В самом конце Бхагават Гиты, после того, как Кришна всесторонне объяснил Свою Волю и Арджуна сказал, что ему все понятно, разве Кришна приказал Арджуне исполнять? Нет!
Кришна сказал: «Итак, Я открыл тебе самое сокровенное из всего знания. Хорошо обдумай это, а потом поступай, как пожелаешь.» (Бхагават Гита, глава 18, текст 63.)
Бог никогда не приказывает. Личный аспект Его Воли в том, что Он дает человеку полную свободу воли. Эта полная свобода воли – не иллюзия, но реализовать эту свободу может не каждый, только смиренный мудрец.

Материалист–эгоист иллюзороно полагает, что он свободен в своем выборе, но на самом деле находится под полным контролем закона кармы - безличного аспекта Воли Бога, в горизонтальном канале.

Ученик Бога и Воин Бога осознают свою зависимость от кармы и прикладывают серьезные усилия, чтобы поступать не по карме, а по Личной Воле Бога. Лучше зависеть лично от Бога, чем от кармы, потому, что зависимость от Бога – это полная личная свобода. 

Мудрец по милости духовного учителя, получив второе посвящение, рождается свыше в разуме. Разум, шестой уровень личности, если посмотрит вверх, то видит веру, седьмой уровень личности, уже рожденную свыше при первом посвящении и очищенную практикой воина (видит Абсолютную Личную Волю Бога), а если разум посмотрит вниз, то видит карму, пятый уровень личности (безличный аспект Воли Бога). Разум, если смотрит вверх, то видит свою полную свободу, а если смотрит вниз, то видит предопределенность потока собыий.

Бог лично говорит мудрецу, что если он все понимает, то может поступать так, как сам считает правильным, фактически отдавая мудрецу весь этот материальный мир, потому, что Сам не имеет материальных интересов. Смиренные святые мудрецы – полноправные властители материального мира. 

Я выражаю почтение и благоговение Шри Бхакти Прамод Пури Госвами Махарадже, авторитетному духовному учителю в иерархии Гаудия Вайшнавов, милостиво давшему мне второе посвящение и считающемуся среди верующих вайшнавов учителем именно смирения. 

Он ни разу не дал мне ни одного приказа или задания, сколько я ни просил (подобно всем начинающим, я понимал духовную практику, как исполнение воли учителя в проекции на физический мир). Я огорчался, полагая, что Он не обращает на меня внимания и пока изучал Священные Писания и проходил послушание, стараясь исполнять приказания каждого монаха в храме-монастыре, и каждый не преминул чего-нибудь мне приказать. 

Учитель же почти ничего не говорил мне вслух, являя природу Бога, который незаметно дает разумение смиренному. Я полагаю, что именно Учитель многое мне объяснил и именно Он отвечал на все мои мысленные вопросы, хотя каждый раз мне казалось, что я сам догадался, сам нашел ответ. 

Подсказка Бога чаще всего воспринимается так, как будто сам догадался. То, что секунду назад казалось сложнейшим вопросом, вдруг становится очевидно, ясно и просто.

Учитель никогда не являлся мне в ослепительном сиянии и не говорил ничего громовым голосом с неба (хотя в виде исключения это возможно). Потому, что Он не был фокусником. Очевидно, Его не интересовали эти эффекты в мире чувств. Он ожидал от меня веры и разума, а не чувственного восхищения или восторженного преклонения.

                                                       2. СКРОМНОСТЬ.

СКРОМНОСТЬ – ЭТО РАЗУМНОЕ ОТНОШЕНИЕ К ОБРАЩЕНИЮ С ДОСТОЯНИЯМИ И СО СВОИМ ЭФИРНЫМ ТЕЛОМ, которое основано на понимании того, что всё принадлежит Богу. 

Существует семь главных достояний Бога: богатство, здоровье, сила, слава, красота, знание, отрешенность. У Бога достояния вечны, бесконечны по количеству и совершенны по качеству.

Каждому человеку милостью Бога даны достояния в ограниченном количестве и ограниченного качества во временное владение.

Богатство – достояние физического тела, 

здоровье – достояние эфирного тела, 

сила – достояние чувств,

слава – достояние ума, 

красота – достояние судьбы, 

знание – достояние разума, 

отрешенность – достояние идеала (либо кумира, либо веры). 

Все достояния подобны деньгам и являются различными валютами на соответствующих уровнях. 

Бхактиведанта Свами Прабхупада, святой учитель из иерархии вайшнавов, в своих переводах и комментариях к Ведическим Священным Писаниям пречисляет шесть, а не семь главных достояний Бога, пропуская здоровье, достояние эфирного тела, аналогично тому, яко Кришна не упоминает отдельно эфирное тело в вышеприведенном тексте из Бхагават Гиты, обзывая физическое и эфирное тело вместе «мертвой материей». 

В христианской православной традиции тоже часто физическое и эфирное тело рассматривается вместе, за одно. Например, грех непримиримости - недостаток смирения, и грех гордости - недостаток скромности, относящиеся соответственно к физическому и эфирному телу, обьединяются в понятии греха гордыни - непримиримости и гордости одновременно. 

Мы будем в данной книге отдельно рассматривать реальность физического мира и реальность эфирного мира, различать физическое тело и эфирное тело и отличать качество разума смирение от качества разума скромность, поскольку это важно для духовной практики и для диагностики кармы. 

Скромность – это понимание, что мы лишь временные управляющие небольшой части достояний Бога, мы должны стараться сохранять и преумножать достояния, но не считать своими, поскольку каждого в свой срок призовет Господь и никто с собой достояния не возьмет. 

Видимо еще потому в истинных религиозных традициях часто пренебрегают различением физического и эфирного тела и возможно потому Кришна обозвал их «мертвой материей», что физическое и эфирное тело верующего не подлежат спасению. Физическое тело должно раствориться в физическом теле матери Земли, а энергии эфирного тела – раствориться в эфирных энергиях матери Земли.

Правильное, угодное Богу обращение с достояниями описано Иисусом Христом в притче о талантах. “Ибо Он поступит, яко человек, который отправляясь в чужую страну, призвал рабов своих и поручил им имение свое: и одному дал он пять талантов (вес серебра), другому два, иному один, каждому по его силе; и тотчас отправился. Получивший пять талантов пошел, употребил их в дело и приобрел другие пять талантов; точно так же и получивший два таланта приобрел другие два; получивший же один талант пошел и закопал его в землю и скрыл серебро господина своего. По долгом времени, приходит господин рабов тех и требует у них отчета. И подошед получивший пять талантов принес другие пять талантов и говорит: “господин! пять талантов ты дал мне; вот, другие пять талантов я приобрел на них”. Господин его сказал ему: “хорошо, добрый и верный раб! в малом ты был верен, над многим тебя поставлю; войди в радость господина твоего”. Подошел также и получивший два таланта и сказал: “господин! два таланта ты дал мне; вот, другие два таланта я приобрел на них”. Господин его сказал ему: “хорошо, добрый и верный раб! в малом ты был верен, над многим тебя поставлю; войди в радость господина твоего”. 

Подошел и получивший один талант и сказал: “господин! я знал тебя, что ты человек жестокий, жнешь, где не сеял, и собираешь, где не рассыпал; и убоявшись пошел и скрыл талант твой в земле; вот тебе твое”. Господин же его сказал ему в ответ: лукавый раб и ленивый! ты знал, что я жну, где не сеял, и собираю, где не рассыпал; посему надлежало тебе отдать серебро мое торгующим, и я пришед получил бы мое с прибылью; итак возьмите у него талант и дайте имеющему десять талантов, ибо всякому имеющему дастся и преумножится, а у неимеющего отнимется и то, что имеет; а негодного раба выбросте во тьму внешнюю: там будет плач и скрежет зубов”. 
Слово талант, означавшее ранее денежную единицу, ныне утратило свое прямое значение (потому, что денежные единицы стали называться по другому), однако сохранило свое переносное значение: талант – достояние личности, любое достояние вообще.

Отклонения от скромности - гордость, жадность, расточительство, зависть - это загрязнения разума, которые, даже подсознательно присутствующие при молитве, означают, что верующий только на словах обращается ко Всевышнему, на деле же не понимает, к Кому он обращается.

Гордость означает неразумность считать какие-либо достояния принадлежащими себе.

Жадность и противоположный грех, расточительность, означает установление неразумной скорости обращения достояний. Существует некоторая оптимальная скорость обращения денег и других достояний. Достояния разумно расходовать и зарабатывать, вкладывать и получать прибыль. Жадность – это затормаживание или остановка движения достояний, а расточительность – чрезмерное ускорение. Это отражается на здоровье, потому, что скорость движения достояний – это скорость потоков эфирного тела, скорость обмена веществ в организме и скорость движения пищи по кишечнику, что автоматически регулируется разумом. Поэтому жадность приводит к запору, а расточительность - к поносу.

Зависть – это неразумное отношение к чужим достояниям и непонимание того, что Бог дает каждому именно то, что является для него благом. Видя чужие достояния и благо, которое они приносят обладателям, человек может ошибочно полагать, будто бы и ему эти же (или аналогичные) достояния принесут такое же благо. Но, что полезно одному, может быть вредно другому. Обращая чрезмерное внимание на чужое достояние, которое вовсе не обязательно является благом для него, завидующий человек неизбежно упускает свои достояния и благо от обладания ими.  
Скромность предопределяет меру достояний, которыми может безопасно владеть человек. Богу не жалко для нас ничего, но свыше видно: дай человеку чуть больше процветания, и он лишится разума. Недостаток скромности кармически исправляется потерей достояний и унижениями. Лучше пусть человек бедствует, но будет скромен. Лучше пусть потеряет талант, чем потеряет разум. Разум выше талантов.

Если Вы начали терять деньги, красоту или что-либо из разряда достояний - значит, ищите в своём сознании и поведении указанные ошибки, кайтесь и молитесь со скромностью. 

Скромный неуязвим для зависти и сглаза, потому что приёмником энергий зависти и сглаза в биополе человека является гордость. “Вот, завидуйте…”, “есть чему позавидовать…” Гордость есть признание правомерности зависти, удовольствие от зависти, неразумное желание жить на энергиях зависти, что приводит к заболеваниям. 

Массовой кармической ошибкой современных людей является нескромность в связи с обладанием высшими достояниями. 

Если гордиться или жадничать деньгами считается низким проявлением личности среди интеллигентных людей, то гордиться славой (известностью или безупречной репутацией), или красотой, или знаниями (или жадность к знаниям) считается нормой и даже одобряется в обществе из-за непонимания того, что слава, красота, знание – такие же достояния, как и деньги. 
Или говорят: - «Красота спасет мир», полагая, что это возвышенная истина, а это кармическая ошибка - идеализация достояний; это то же, что сказать: - «Деньги спасут мир». 

Достояния не спасут никого, скорее они могут погубить личность, не обладающую скромностью. Жадность, расточительство, зависть и гордость одинаково поражают и богача и нищего, красавицу и дурнушку. 

Не достояния спасают человека, а наоборот, разумный человек постоянно занят их спасением в этом мире, понимая при этом, что с духовной точки зрения окончательному спасению достояния не подлежат. 

Чем богаче человек, тем более скромным он должен быть, чтобы сохранить и преумножить достояния и не заболеть от зависти окружающих, однако бедность - не спасение. Спасение - скромность.

                                 ДОСТОЯНИЯ ЛИЧНОСТИ В ЦАРСТВЕ БОГА..

Иисус Христос сказал: - «Не собирайте себе сокровищ на земле, где моль и ржа истребляют, и где воры подкапывают и крадут; но собирайте себе сокровища на небе, где ни моль ни ржа не истребляют, и где воры не подкапывают и не крадут; ибо, где сокровище ваше, там будет и сердце ваше». (Евангелие от Матфея, глава 6, текст 19, 20, 21.)

Достояниями личности в Царстве Бога являются достояния тех тел, которые рождены свыше, не от мира сего. Сначала свыше рождается абсолютное сознание – превращается из кумира в веру, а затем свыше рождается разум – из мирского разума превращается в разум не от мира сего. Не утрачиваются достояния тех уровней личности, которые трансформированы из материального состояния, которое характеризуется рассогласованием любви и личности, и приобрели природу Царства Бога, которое характеризуется единством любви и личности.

                                                          ОТРЕШЕННОСТЬ.

Пока человек абсолютизирует, идеализирует что-либо материальное, до тех пор достояние его идеала, его отрешенность, остается преходящей, материальной, и не относится к неразрушимым сокровищам, которые на небе. Материальные идеалы неизбежно разрушаются со временем и вместе с ними разрушается материальная отрешенность.

Когда при первом посвящении в тело абсолютного сознания помещается зародыш веры, у человека появляется достояние веры – отрешенность - сокровище на небе. По мере того, как усилиями посвященного его материальные идеалы заменяются прославлением Святого Имени Бога его отрешенность возрастает. 

Чистая вера в Бога выглядит в материальном мире как полная отрешенность от всего материального. Такая же отрешенность от всего материального в Царстве Бога свойственна всем Святым, она не зависит от времени, места и от обстоятельств. Вне кармы. 

Такая отрешенность является следствием соединения любви и личности в абсолютном сознании, поэтому абсолютна, личностна и, поскольку состоит из святой любви, не утрачивается.

Похоже выглядит сильная материальная отрешенность, которая приобретается материальными способами (без трансформации идеалов, с сохранением материальных идеалов) и поэтому носит преходяший характер, зависит от обстоятельств и не имеет места в Царстве Бога.

Одним из способов приобретения сильной материальной отрешенности является формирование все более мощного материального идеала – поклонение идолу, кумиру. Достигнутая таким способом отрешенность является не достоянием веры, а достоянием фанатизма.

Другим способом приобретения сильной материальной отрешенности является обмен достояний других уровней на отрешенность. Достояния можно обменивать друг на друга. Например, деньги можно обменять на знания (платное обучение), и наоборот, знания на деньги (со стороны преподавателя). Или деньги на красоту (пойти к парикмахеру, визажисту, стилисту). Или деньги на славу (услуги имиджиейкера, реклама), и т.п. 

Так же легко можно поменять все свои достояния на отрешенность простым отказом от достояний и культивированием безразличия к ним, что приводит к нарастанию отрешенности по мере потери достояний всех остальных уровней. 

Из нескромности так поступают некоторые религиозные (общественные, политические) лидеры или те, кто хочет стать лидерами – и они достигают своей цели, потому что мало кто может отличить святую отрешенность от материальной. 

Нелегко в нищем, просящем подаяние, распознать отрешенного святого. Еще труднее распознать лишенного веры и разума нищего, когда в толпе вокруг него все говорят, что он святой. 

Нелегко распознать, где распущенный еретик, лишенный разума и самоконтроля, а где святой отрешенный юродивый, демонстрирующий безумие и пренебрежение законами общества и религии.

Гиперразвитие одного из достояний за счет ослабления и утраты всех других общество часто принимает за признак совершенства личности. Таких часто приводят в пример: «он потратил все деньги, здоровье, отказался от наслаждений и не заботился о своей внешности (красоте) ради приобретения знаний!», или «этот великий человек всегда был готов потерять деньги, здоровье, и даже отказаться от общения с любимой женщиной ради высочайшей безупречной репутации (слава), и когда все это оказалось под угрозой он, не имея других средств, не пожалел даже своей жизни, покончил самоубийством, чтобы спасти безупречную репутацию!». И тому подобное.

На самом деле это не совершенство, а дисгармония, дисбаланс достояний, что является не признаком величия личности, а признаком слабости разума – нескромности.

Проблемы достояний следует решать не в духе отрешенности, а в духе скромности. 

Можно принимать свою бедность с отрешенностью (отгоняя мысли о бедности), а можно принимать свою бедность со скромностью (не претендуя на иное, а довольствуясь тем, что Бог дал). 

Можно управляться с богатством с отрешенностью (стараться не думать о своем богатстве), а можно управляться с богатством со скромностью (думать, что это богатство принадлежит Богу, и управление богатством воспринимать как часть своего служения Богу).

                                                               ЗНАНИЕ.

Когда по милости духовного учителя при втором посвящении у верующего человека зарождается разум не от мира сего, у него появляется достояние разума – знание – сокровище на небе. По мере того, яко личными усилиями верующего мудреца разум не от мира сего утверждается и вытесняет разум мирской, знание увеличивается. 

Это знание, рожденное посвящением и сформированное в общении с Богом (сначала общение с Богом, казалось бы, одностороннее – обращение к Богу с молитвой, прославляющей Его Святое имя), не утрачивается в Царстве Бога, потому что там ничего не утрачивается, и это знание не утрачивается в материальном мире, потому что оно не от мира, не зависит от мира изначально, а только от взаимоотношений человека с Богом.

Это знание, являющееся достоянием разума не от мира сего и состоящее из 1) смирения перед Богом, 2) скромности перед Богом, 3) отказа от насилия перед Богом, 4) терпимости перед Богом, 5) простоты перед Богом, 6) принятия Святого учителя, и т.д. - такое же на земле, яко и на небе.

Прошу меня простить, если я ранее говорил об уровнях разума. С точки зрения психоэнергетики у разума нет уровней, поскольку в энергиях разум выглядит как концентрические сферы. Смирение – центральная сфера; скромность – сфера вокруг смирения, более обширная, охватывающая и включающая его; отказ от насилия - сфера вокруг скромности; и т.д.

В Ведических Священных Писаниях указывается, что существует восемнадцать сфер разума. В данной книге подробно рассматриваются только шесть первых сфер из-за сложности объяснения и понимания, нарастающей с каждой сферой, а также из-за сложности реализации, которая требует посвящений выше второго.

Мудрец должен знать много, и может знать много без опасности для себя и других, потому что не склонен к совершению необдуманных поступков и на своем опыте знает, как значительно изменяются законы духовной практики на уровнях разных посвящений и как опасно подражать практике высших посвящений.

Вот восемнадцать сфер разума и восемнадцать сфер знания, являющиеся достояниями и на земле и на небе.

Кришна сказал:… «аманитвам (1, смирение), адамбхитвам (2, скромность), ахимса (3, ненасилие), кшантих (4, терпимость), арджавам (5, простота), ачарья-упасанам (6, принятие святого учителя), шаучам (7, чистота), стхайрьям (8, стойкость), атма-виниграхах (9, самоконтроль), индрия-артхешу вайрагьям (10, от объектов чувств отречение), анаханкарах (11, отсутствие ложного эго), джанма-мритью-джара-вьядхи-духкха-дошанударшанам (12, осознание того, что рождение, смерть, старость, болезни есть зло), асактих (13, непривязанность), анабхишвангах путра дара гриха-адишу (14, отсутствие общения для сына, жены, дома и прочего), нитьям ча сама-читтатвам иштаништопапаттишу (15, спокойствие перед лицом как приятных, так и неприятных событий), майи чананья-йогена бхактир авьябхичарини (16, постоянная и чистая любовь ко Мне), вивикта-деша-севитам аратир джана-самсади (17, стремление жить в уединенном месте, отстраненность от общей массы людей), адхьятма-гьяна-нитьятвам таттва-гьянартха-даршанам (18, признание важности самореализации, философский поиск Абсолютной истины) – все это Я провозглашаю знанием, а все, что бы ни существовало помимо этого, есть невежество». (Бхагават гита, глава 13, тексты 8 – 12).
Существует множество мирского знания, которое является достоянием разума от мира сего и потому несовершенно, временно и места на небесах не имеет. Все это знание относится к преходящим материальным достояниям и аналогично материальной отрешенности полностью находится в горизонтальном канале, внутри кармы. Оно не спасает от смерти и само полностью утрачивается со смертью – поэтому Кришна назвал такое знание невежеством.
                                                                3. ОТКАЗ ОТ НАСИЛИЯ.
ОТКАЗ ОТ НАСИЛИЯ – ЭТО РАЗУМНОЕ ОТНОШЕНИЕ К ПОВЕДЕНИЮ В МИРЕ ЧУВСТВ, РАЗУМНЫЙ СТИЛЬ ЧУВСТВЕННОГО ПОВЕДЕНИЯ. 

У человека есть десять чувств. Пять воспринимающих чувств: слух, обоняние, зрение, вкус, осязание; и пять действующих чувств: руки, ноги, язык, анальное отверстие, половые органы. Через пять воспринимающих чувств человек получает информацию, а через пять действующих чувств – энергию (прану). 

В следующем абзаце живые чувства выделены курсивом, а органы чувств физического тела выделены жирным шрифтом.

Следует отличать живые чувства от органов чувств физического тела. Например, чувство зрение есть способность видения, а глаз – орган физического тела, инструмент для видения в физическом мире. Можно видеть глазами, а можно и с закрытыми глазами, зрением. Другой пример, рука есть чувство, а есть рука - орган физического тела. Можно погладить человека физической рукой с чувством (рука вместе с рукой), а можно – без чувства (рука гладит, но механически, без руки). Осознание этих очевидных фактов и развитие чувств делает человека экстрасенсом, тем, кто способен действовать и воспринимать чувствами не только вместе с физическими органами чувств, но и отдельно от физических органов чувств. 

Быть экстрасенсом само по себе не грех, равно яко невежество и неразвитость чувств – не святость. Однако в мире чувств (в астральном мире) почти нет запретов и ограничений, можно делать все, что хочешь, и недостаточно разумные люди склонны эту вседозволенность переносить на поведение в физическом мире, проецировать на физический мир. Поэтому для многих людей экстрасенсорные способности становятся искушением, которое они не могут преодолеть и начинают грешить. 
В мире чувств запрещено, является грехом, только насилие – чувственные контакты без взаимности. 
Три формы отказа от насилия: 

а) не насиловать окружающих;

б) не позволять окружающим насиловать себя; 

в) самому себя не насиловать.

Три совместите в одном и исполняйте одновременно, хотя бы во время молитвы. 

Бога не завоюешь силой, ему также не надо сопротивляться, и не заставляйте себя молиться. Силы совсем не нужны. Тогда только энергия любви будет звучать в Имени Бога.

 Насилие происходит от стремления удовлетворить свои чувства, когда это противоречит желаниям других. Желания людей часто не совпадают, но тогда применяется сила и кто-то становится жертвой. Тот, кто насилует, утверждает свою личность за счет ослабления личности партнера с одновременной потерей и своей и его (ее) любви. 

Насилие по отношению к самому себе возможно, если человек считает разумным своей волей подавлять свои чувства. 

Воля - функция ума - его способность управлять чувствами. Управлять - не означает подавлять. Управление осуществляется с любовью к чувствам, яко к детям, ради их блага, а подавление – без любви. Поскольку ум очень подвижен во времени и в пространстве, более подвижен, чем чувства, то возможно и управление и подавление в тонком мире по отношению к своим чувствам, и по отношению к чувствам других людей. 
Чувственное влечение, желание, есть личное проявление любви в мире чувств и потому не греховно, тем более, если обращено к Богу. Грехом является насилие - из-за оскорбления личности и подмены любви. Чувства не могут сопротивляться любви, а точнее, не хотят. Чувства, движимые любовью, в силе не нуждаются, потому что не встречают сопротивления. Чувства, движимые насилием, обязательно встречают сопротивление снаружи и сами сопротивляются внутри человека, так насилие порождает насилие. Кто освободился от него - уже готов осознавать свою высшую личность. 

Опыт жизни в теле живых чувств без физических органов чувств есть у каждого, это сон со сновидениями. 

Есть 4 сорта чувственной жизни и чувственного наслаждения. 

1 сорт – живые чувства взаимодействуют с живыми чувствами в тонком мире, где они наиболее свободны и подвижны. По сравнению с физическим и эфирным телом чувства очень быстры и неопределены в пространстве и во времени. Чувства обычного человека способны свободно перемещаться в пространстве по всей Земле и в космосе в пределах орбиты Луны, и во времени на три дня назад и три дня вперед. Тренированные чувства способны на много большее, а иногда и нетренированный человек может получить чувственное восприятие реальности весьма удаленной в пространстве и во времени.

2 сорт – живые чувства  взаимодействуют с живыми чувствами через органы чувств физических тел в физическом мире. Здесь меньше свободы и динамики, и больше определенности. Чем больше определенности в пространстве и во времени – тем меньше возможностей, потому что наслаждения в физическом мире ограничиваются качествами и ресурсами физических тел и многочисленными запретами и предписаниями общества.

3 сорт – это наслаждение достояниями, что является кармической ошибкой, потому что энергии чувств начинают смешиваться с энергиями достояний (эфирного тела), что ведет к растрате достояний и отупению чувств. Чтобы наслаждаться медленными движениями эфирного тела, чувствовать эйфорию, чувства замедляются, “свинеют”, а достояния расходуются для продления наслаждения. То же происходит при наслаждениях без желания одного из партнеров. Ощутив отвращение, живые чувства сразу уходят, и партнер, если продолжает наслаждаться, то уже только эфирным и физическим телом, органами чувств без чувств. Наслаждение без тонкого чувственного контакта и есть насилие. К 3 сорту относятся также чувственная любовь за достояния (за деньги, за красоту и т.д.) 

Чувственную любовь можно купить только за чувственную любовь. Попытки расплатиться достояниями ведут к отупению чувств и растрате достояний (своего здоровья в первую очередь).

К 3 сорту относится также чувственные наслаждения (секс) для здоровья. Это кармическая ошибка, потому что нарушается иерархия тел внутри личности. Чувства (третий уровень личности) выше чем достояния (второй уровень личности), а здоровье относится к достояниям. Здоровье нужно для чувственных наслаждений, а не наоборот, потому что живые чувства выше мертвой материи. 

4 сорт – наслаждение оргазмом. Оргазм существует не для наслаждения, а для зачатия детей. В нем энергия зарождения жизни и энергия смерти. В момент оргазма чувства не замедляются, а вовсе останавливаются. Для живых чувств это фактически смерть. Привычка наслаждаться, желание наслаждаться энергиями рождения и смерти формирует карму рождения и смерти. Разумное отношение к оргазму такое же, как к возможному зачатию ребенка: от него нельзя отказываться, потому что это карма отказа от земной жизни, но и нельзя его добиваться, потому что процесс регулируется свыше. Набив себя противозачаточными средствами и добиваясь оргазма, неразумные совершают максимальное насилие в тонком мире, притягивая оргазмом тонкие тела детей, желающих родиться, одновременно блокируя возможность их зачатия. 

Не понимая тонкой природы чувств, человек стремится удовлетворить желания непременно в физическом мире, что является не только почвой и стимулом для насилия. Ради того, чтобы материализовать желания, тело чувств стремится занырнуть в более плотные энергии эфирного и физического мира и из за этого располагается в вертикальном канале вниз головой. Если мертвая материя ставится выше живых чувств – то это нарушение иерархии тел внутри личности – это иерархия наоборот, вниз головой. Поскольку такой человек не только хочет материализовать свои желания, но и на всех уровнях своей личности, включая идеалы, полагает, что это правильно и хорошо, то весь энерго-информационный двойник устойчиво держится вниз головой – это глухая, 100% блокировка вертикального канала.

Данная кармическая ошибка настолько распространена, что многие ясновидящие описывают нормальное расположение астрального двойника человека - вниз головой, видимо люди с открытым вертикальным каналом просто не попадались им на глаза. Автор должен уточнить, что расположение астрального двойника вниз головой обычное, но не нормальное. 

Откуда же происходит такое неправильное (с духовной точки зрения) сознание и неправильная психоэнергетика? Долго искать ответ на этот вопрос не нужно. Это родовое водительство с целью продолжения рода ориентирует чувства на обязательное проявление в физическом мире (секс и обязательно оргазм) и, заодно, для большей надежности переворачивает вниз головой все уровни сознания, вплоть до идеала (идеализиция оргазма, идеализация своих родителей, идеализация своих сексуальных партнеров, идеализация своих детей). 

Правомерно полагая выживание рода самой главной программой личности родовое водительство делает сознание человека подобным животному. Это с точки зрения родового водительства расположение энерго-информационного двойника вниз головой – нормальное. 

Автор не призывает отказаться от секса и от рождения детей, автор призывает к открытию и расширению вертикального канала. К уразумению.   

При взаимном чувственном контакте возможно постепенно уменьшить насилие. Тот из партнеров, кто реализует свои желания в плотном теле, проявляется более яко личность, а тот, кто следит за тонким чувственным контактом – яко любовь. При этом минимальное неизбежное насилие равно бессознательному сопротивлению в тонком мире. Личность овладевает, любовь отдается. Личность играет на победу, любовь играет в поддавки, тогда выигрывают оба одновременно. Любовь с высоким уровнем бессознательного сопротивления неизбежно насилуется даже желанной личностью, и, другой крайний случай, даже грубая личность не в состоянии изнасиловать чувственную любовь, которая отдается адекватно, поскольку живые чувства намного быстрее органов чувств и могут ответить взаимностью, упреждая насилие. 
Ненасилие соединяет любовь и личность в мире чувств всегда в односторонней проработке на позициях любви, и личность, которая это делает, выглядит жертвой.

Для соединения личности с земной любовью (что является актуальной задачей вплоть до третьего посвящения) личность в мире чувств должна работать экстравертно - чувства любви надо выражать! Интровертное поведение чувств (подавление, не выражение чувств, торможение чувств) противоречит земной любви и выглядит в энергиях разума так же, как и насилие. Фактически, это насилие по отношению к себе. Отказ от взаимных чувственных контактов – это насилие сейчас по отношению к себе в тонком мире и карма будущего физического насилия со стороны окружающих.. 

Что касается качества 10, индрияартхешу вайрагьям - от объектов чувств отречение, которое требует интровертного поведения личности в мире чувств, то оно необходимо для соединения личности со святой любовью, актуально начиная с третьего посвящения и на самом деле не противоречит земной любви. Сначала следует правильно сформировать третью сферу разума, ненасилие, а затем, после нескольких этапов трансформации личности – от объектов чувств отречение, десятую сферу разума. Преждевременная же практика может привести не к святости, а к усугублению кармы и к заболеваниям, как часто происходит с людьми, отказывающимися от сексуального любовного общения с противоположным полом ради исполнения заповедей религии без надлежащего благословения, посвящения и обучения. 

Женщина по природе является для мужчины естественной учительницей чувственной любви, а мужчина естественным учителем чувственной личности, хотя роли могут многократно меняться. Неспособные пока соединить любовь и личность в себе самих, любящие мужчина и женщина достигают соединения одного на двоих, тогда рождается новая любовь и личность, ребенок. Если в момент зачатия мужчина был личностью, а женщина любовью, рождается мальчик, если наоборот – девочка. Тот (та), кто в момент зачатия доминировал, овладевал – был личностью, тот получает в ребенке своего пола продолжение и укрепление своей личности. Тот (та), кто в момент зачатия отдавался, жертвовал своей личностью ради любви – был любовью, тот получает продолжение и усиление своей чувственной любви через любовь к ребенку противоположного пола.  

Тот, кто в себе соединил любовь и личность в мире чувств – рождается сам второй раз и больше не умирает.  
Высшим сортом чувственного наслаждения является чувственной контакт с Богом; для этого надо молиться с желанием, но без насилия.

                                                         4. ТЕРПИМОСТЬ.

ТЕРПИМОСТЬ – ЭТО ИММУННАЯ СИСТЕМА РАЗУМА.. Это качество разума управляет работой четвертого уровня личности, ума, относится именно к уму. 

Так же, как иммунная система физического тела позволяет ему дышать тем воздухом, который есть, пить имеющуюся воду и есть пищу и не заболеть, а переработать внутри организма все яды и аллергены, так и терпимость - это способность умом под управлением разума принять этот мир, вместить в себя без аллергии, раздражения и отравления. 

В этом мире для каждого есть и нектар, и яд. Люди гоняются за нектаром и боятся яда. Однако известно, что принимая регулярно небольшие порции яда, физическое тело может выработать совершенный иммунитет против него. Аналогично развивается терпимость: - каждый день добровольно принимайте разумом яд этой жизни, сколько сможете выдержать, до тех пор пока этот мир не станет совершенно безопасен для Вас. Принимать яды страшно, но это путь к освобождению от всех страхов и иллюзий.

“Как воду жизни, усердно пей поругание от всякого человека, желающего напоить тебя сим врачевством, очищающим от блудной похоти, ибо тогда глубокая чистота воссияет в душе твоей и свет Божий не оскудеет в сердце твоем.” (Святой преподобный Иоанн Лествичник, “Лествица райская” 4, 85.) 

Зачем пить поругание и почему это спасает именно от блудной похоти, а не от чего-нибудь другого? Святой мудрец безупречно точен, здесь нет пустых слов.

                                      ПРАВИЛЬНАЯ ПОСТАНОВКА УМА.

Качество разума терпимость управляет переходом личности с третьего уровня (чувств) на четвертый уровень (ум) и отвечает за правильную постановку ума. При переходе на более высокий уровень всегда частично нарушаются «незыблемые» законы предыдущего уровня.

Незыблемый закон для чувств - всегда принимать приятное и отвергать неприятное - должен быть нарушен на уровне ума. 

Здоровый ум всегда различает правду и ложь (анализ), кроме того здоровый ум господствует над чувствами (воля), поэтому умный человек должен принимать неприятную правду и отвергать приятную ложь. Воля нужна именно для того, чтобы принять неприятную правду и отвергнуть приятную ложь. Святой преподобный Иоанн Лествичник рекомендует непрерывно тренировать эту свою способность, а дух блуда в том и заключается, чтобы поставить чувственный выбор выше, а ум заставить подчиняться - отвергать неприятную реальность и тешиться приятными иллюзиями. 

Обратите внимание на то, что речь идет не о поведении физического тела и не о поведении чувств, а только о правильной постановке ума. Пусть физическое тело живет в соответствии со своей природой, и чувства пусть принимают приятное и отвергают отвратительное. Только умом под управлением разума человек должен принять всю правду, и уже заранее известно, в чем заключается эта правда. Принять правду означает принять весь мир таким, якой он есть и принять всех людей такими, якие они есть, потому что другого мира, кроме этого, не существует, и других людей, кроме реально окружающих нас, не существует.  Это и есть терпимость.

Физическим телом невозможно принять весь мир и всех людей, потому, что для физического тела принять означает съесть (или вступить в сексуальный контакт). Также невозможно принять весь мир и всех людей эфирным телом и чувствами, и не нужно пытаться – разорвет. Только умом, работающим как поставщик реальности и чистильщик иллюзии, и разумом, работающим как приемник и адекватное вместилище всего, возможно и нужно принять весь мир, потому что это будет не вредно, а на пользу личности.

Правильная работа ума – анализ, чтобы понять, и воля, чтобы принять (после того, как человек понял реальность, у него остается волевой выбор, принимать это или не принимать; правильно – принимать). Ум под управлением терпимости работает интровертно, это правильно, мир волнами впечатлений накатывается со всех сторон, а человек все понимает и все принимает, яко абсолютно черное тело, все поглощает и ничего не отражает. Это и есть правильная любовь на уровне ума – всепонимающая и всепринимающая любовь. 
«Возлюби ближнего твоего» на уровне ума означает пойми его и прими таким, яко есть. Вмести в свое сердце. Любить человека на уровне ума означает думать о нем с целью понять и принять. Интровертная работа личности. 

Энергетический центр ума в теле человека – солнечное сплетение (манас чакра). Если ум работатет правильно, то энергия манас чакры (анализ + воля = концентрация) поднимается из солнечного сплетения, переходит в сердце и разливается приятным теплом всепринимающей любви, которое (тепло) может переходить в жар и другие приятные ощущения, вплоть до экстаза сердца.

Здоровый ум работает яко поставщик реальности в четвертую сферу разума в меру способности четвертой сферы разума вместить, в меру терпимости, которая в этих обстоятельствах зависит также от способности чувств терпеть горькую правду - от способности воли удерживать чувства под контролем – от способности воли заставлять чувства терпеть и принимать горькую правду. 

Что же касается иллюзии, распознанной умом, то она рассеивается под пристальным взглядом с концентрацией. Иллюзия легко растворяется умом в том случае, если чувства не защищают ее, не цепляются за нее, значит она рассеивается в меру способности чувств терпеть, когда отнимают приятную ложь – в меру способности воли удерживать чувства под контролем. Здесь надо терпеть в том смысле, что отвергать приятную иллюзию. Например, когда чувства алкоголика или наркомана сильно тянутся к наркотику, кторого им очень хочется, ум этого человека говорит и показывает ему, что это иллюзия, ложь, будто наркотик принесет наслаждение и счастье, и, ясно отличая где иллюзия и где истина, человек должен применить волю, чтобы терпеть и не принимать наркотик.

Итак, надо принять весь мир, яко есть, и всех людей, якие есть, при этом придется терпеть две вещи: 1) неприятную правду (реальность) терпеть в смысле принимать, и 2) приятную ложь (иллюзию) терпеть в смысле не принимать.

Люди с хорошими аналитическими способностями, но с ослабленным разумом, обычно здесь говорят: - «Если терпимость означает принять весь мир, как есть, а в этом мире есть наркотики, насилие, сексуальные извращения и прочее, то логически следует, что необходимо принять и все это тоже»!

Они не только так думают, но так и поступают, узаконивая и оправдывая грехи. Их искаженная терпимость – это ослабленный иммунитет разума – проецируется на их эфирные тела в виде ослабления энергии иммунной системы организма. В результате иммунная система престает распознавать и уничтожать вредоносные вирусы в организме, а «с терпимостью принимает их, как есть» - «они ведь тоже создания Природы, у них тоже есть право жить полноценно»!

Разум же, дополняя логику, говорит. Принять все, яко есть, означает принять реальность и отвергнуть иллюзию. Это полноценный иммунитет и совершенная духовная позиция одновременно, ведь отвергая иллюзию, мы ничего не отвергаем на самом деле в этом мире, а только исцеляем свое понимание, видение и бытие. Весь внешний мир, полный иллюзии, с терпимостью мы вмещаем в себя, отфильтровывая иллюзию, и тем самым формируем свой внутренний мир, состоящий только из реальности. 

Реальность имеет природу света, а иллюзия имеет природу тьмы. Принимая всю реальность умом под управлением терпимости, личность принимает весь свет, не отражая света, что выглядит в энергиях, яко абсолютно черное тело или поглощающая черная дыра. Отвергая всю иллюзию, личность отвергает (отражает) всю тьму, что в энергиях выглядит точно так же.

                   НЕПРАВИЛЬНАЯ ПОСТАНОВКА УМА – МЕНТАЛЬНАЯ АГРЕССИЯ.

Экстравертная постановка ума - анализ, чтобы выявить недостатки в мире, в человеке, и воля, чтобы изменить их к лучшему – это ментальная агрессия. Очень распространенная и ужасная кармическая ошибка – полагать, что возлюбить ближнего означает выявить в нем недостатки и помочь ему избавиться от них. В энергиях четвертой сферы разума это выглядит яко свет.

Все эгоисты «любят» так из-за того, что личности возлюбленных им интересны в аспекте потребления - наслаждения возлюбленными, использования их – естественно главное внимание уделяется улучшению их потребительских качеств. 

Например: - Любите ли Вы курицу? – Да, (в смысле отрубить ей голову, ощипать, выпотрошить и хорошенько зажарить) эгоисты всегда так искренне отвечают и искренне «любят». Поэтому они всегда стремятся «улучшать» кур, не спрашивая у них, естественно. 
Ментальная агрессия противоречит любви и личности. Одно из двух, либо Вы стремитесь понять человека, якой он есть и принять – это благо для любви и личности, либо Вы не хотите понимать и принимать его такого, а хотите, чтобы он стал другим (пусть даже лучше), понимаете и принимаете его яким-то другим – это против любви и против личности. Против любви потому, что здесь нет понимания и принятия человека, а против личности потому, что здесь требование к человеку быть другой личностью, разрушающее реально существующую его личность, провоцирующее человека выйти из себя ради любви к Вам.
Ментальная агрессия уводит сознание от реальности к иллюзии. Если вы понимаете и принимаете яко есть – сознание приближается к реальности. Если Вы понимаете яко человека (мир) изменить, и готовы принять его в измененом (улучшеном) виде – сознание движется в направлении иллюзии, потому что «улучшенного» человека (мира) не существует, реально существует тот, который есть. Конечно, мир изменяется и люди изменяются, но они никогда не изменяются по уму, а всегда по карме.

Любящий человек с экстравертной, критической постановкой ума всегда имеет нарастающее непонимание с самыми близкими людьми, иллюзорное видение и нарастающее непринятие мира и его изменений. Он неизбежно регулярно падает с уровня ума в чувства, причем именно в отрицательные проявления чувств – в конфликт. Во время конфликта «выпускается пар», напряжение спадает, наступает временное спокойствие, и затем снова нарастающее напряжение, непонимание и непринятие. 

Это очень плохая карма, по которой человек может адекватно понимать и принимать только тех людей, которые ему безразличны, но чем более любимы и близки люди – тем более под флагом любви к ним разворачивается ментальная агрессия, напряжение, непонимание и непринятие.

В тонком теле конфликт, падение личности с уровня ума в отрицательные эмоции, в чувства, выглядит так: - энергия манас чакры (манас на санскрите означает ум) из солнечного сплетения падает в направлении манипура чакры (центр энергии чувств на уровне пупка), что приводит к травмам и так называемым «дисбалансам манипуры» и, как следствие, к энергетическим травмам желчного пузыря и протока, поджелудочной железы, желудка и двенадцатиперстной кишки. В поведении человека это может проявляться как: а) желчность (тогда сдвиг манипуры направо и проблемы желчного пузыря и желчного протока); или б) раздражительность и нетерпимость (тогда сдвиг манипуры налево и проблемы поджелудочной железы и селезенки); или в) насилие, агрессия, (травма манипуры и проблемы желудка и двеннадцатиперстной кишки). 

Манас чакра не входит в число семи главных чакр и считается в древней йоговской литературе дополнительной чакрой возможно именно потому, что в зависимости от постановки ума ее энергия либо восходит в сердце всепринимающей любовью, либо падает вниз на манипуру в виде внешнего и внутреннего напряжения и конфликта. Восхождение энергии манас чакры в сердце - и есть соединение ума с мирским разумом, работа ума под управлением терпимости. Разделяет же ум и мирской разум, не давая соединиться, карма. Манас чакра и сердце разъединены всегда, когда ум работает не под управлением терпимости, а по карме, под управлением кармы. 

Положение манас чакры в теле прямо зависит от терпимости, а поскольку чувства человека естественно стремятся следовать, тянутся за его умом, то от терпимости зависит и положение манипуры. Некоторые современные экстрасенсы-целители употребляют именно в связи с вышесказанным термины «высокая манипура», «низкая манипура» и «дисбаланс манипуры». 

                                         АГРЕССИЯ К ОКРУЖАЮЩЕМУ МИРУ.

Если личность на уровне ума работает экстравертно, то она творит своим сознанием программы перестройки этого мира с целью его улучшения, забывая, что Бог - творец этого мира, а не человек. Человек - творец своего внутреннего мира, бог своего внутреннего мира, творец своей любви, которая на уровне ума имеет всепринимающую природу.
Любой человек может сотворить себя неправильно, но он при этом прав, потому что Бог дал ему такое право. Забывая об этом люди занимаются усовершенствованием окружающих, а этого делать нельзя (это не относится к тем людям, в долг которых входит обучение и воспитание других, и к взаимоотношениям родителей с маленькими детьми, потому что до полового созревания ребенок еще не родился как личность на уровне ума а пользуется умом родителей. Родители обязаны заниматься совершенствованием детей (воспитанием и обучением) и ответственность – на родителях). 

Естественно, что каждая личность с независимым умом, на которую проецируется чужая программа ее улучшения извне, воспринимает это яко агрессию и вынуждена защищаться. Возникает конфликт, который сбрасывает личность ментального агрессора (а часто и жертву агрессии) с четвертого уровня в отрицательную карму первого, второго и третьего уровней, заставляя проявлять непримиримость, гордость и насилие и теряя ощущение любви. Так происходит с теми людьми, которые движимы любовью и добрыми намерениями, но совершают кармическую ошибку. Здесь не рассматриваются те, кто намеренно делает зло. 

Если умные попытки улучшения людей и материального мира, являются фактически тонкой формой агрессии, то неужели нужно подавить свое стремление улучшить жизнь, продиктованное любовью? Нет. Следует улучшать жизнь и развивать возлюбленных, но избегая кармических ошибок, как это делает Бог. 

А Бог развивает нас тем, что понимает нас и на основе этого понимания 1) раскрывает нам возможные варианты выбора и предупреждает о последствиях, одним словом, вразумляет,

2) дает нам самостоятельно подумать, попробовать, поошибаться, отстраняясь на время и оставляя нас наедине с реальностью жизни,

3) дает нам возможность покаяться, изменить выбор и получить прощение. Никакой агресии, только милость. Дайте и мне такую милость, любящие меня.

Агрессивная работа ума до некоторой степени развивает личность под девизом: “гармония через конфликт”, при этом конфликт не может быть исчерпан, а только утончается и усовершенствуется из-за искаженного по сути понимания и проявления любви. По мере развития личности это становится все более опасно для окружающих. Подобно тому, яко медвежонок играючи слегка царапается и кусается, что его развивает и радует окружающих, пока он не повзрослел.

 Истинный путь к гармонии не через конфликт, а через терпимость, чистое качество всепонимающей, всепринимающей и всепрощающей любви. Благодаря терпимости прекращается тонкая агрессивная работа сознания, личность выходит за пределы родового водительства, преодолевает дух блуда и становится интровертной.

Только пока ребенок растет для него полезно стараться стать лучше и воспитанием следует такое стремление поощрять. Три первых уровня личности, физическое тело, эфирное тело и чувства, естественно формируются под управлением эгоизма, себялюбия, но чтобы правильно поставить ум, требуется переключиться на миролюбие, научиться любить ближних. С достижением половой зрелости, что по времени совпадает со включением независимого личного ума, человек должен переориентироваться. 

      ПУТЬ К СОВЕРШЕНСТВУ ЗАМЕНЯЕТСЯ НА ПУТЬ К СЕБЕ, К СВОЕЙ ЛЮБВИ.

Ребенку следует стремиться к совершенству, взрослому следует стремиться принять с любовью все яко есть. Своей личностью надо пойти в направлении своей любви, на соединение своей души и личности, а для этого сущностного совершенства любви обязательно надо принимать, яко есть, материальные несовершенства своих возлюбленных а также жертвовать многими возможностями личного совершенствования, ради того, чтобы оставаться рядом со своими возлюбленными. Заповедь «возлюби ближнего твоего, яко самого себя» означает - на равных. 

Вы не можете быть выше Ваших возлюбленных или ниже, настоящая любовь всегда на равных. Если Ваш уровень выше, чем у ваших возлюбленных, или ниже, то любовь невозможна, - горизонтальный канал не устанавливается, вы не совпадаете по уровню, расходитесь на разных эшелонах. Обратите внимание на то, куда ведет путь к личному материальному совершенству, поддержанный острым умом – к демоническому совершенству личности, все более противоречащему любви, с нарастающим отрывом от возлюбленных, что означает с нарастающей внутренней опустошенностью и с нарастающим внешним конфликтом.

Резюме. Критическая работа ума и прямые попытки улучшения мира на уровне ума – экстравертная постановка ума - является кармической ошибкой, происходит от эгоизма, противоречит любви, уводит мышление от реальности в иллюзию, приводит к непониманию и непринятию Бога Творца и внешнего для нас мира, Его творения, к непониманию и непринятию человека–творца и его внутреннего мира – его творения.

                              ЭНЕРГИЯ ТЕРПИМОСТИ И ДРУГИХ КАЧЕСТВ РАЗУМА.

Любовь Бога проявляется в материальном мире двояко. Бог творит этот мир своей любовью, и энергия творения есть свет. Он растворяет этот мир своей любовью, и энергия растворения есть тьма. Процесс творения разворачивается в материальном мире по закону семи, а процесс растворения разворачивается по закону пяти. Яко упоминалось на ранее, свет творения объективно распределяется на семь видов света, на семь цветов, а тьма растворения распределяется на пять видов тьмы, аналогично распределяется звуки творения и звуки растворения - по закону двеннадцати - яко семь белых и пять черных клавиш на клавиатуре фортепьяно 

Обратите внимание на то, что речь идет не о Самом Боге и его Царстве, а о материальном мире и о том, яко материальный мир творится и растворяется. 

Когда Святой Апостол Иоанн Богослов возвещает: «Бог есть свет, и нет в Нем никакой тьмы», то имеет в виду природу Бога и Его Царства, состоящего (как материальный мир из атомов) из вечно самосветящихся частиц, их свет – нематериальная святая любовь (а не свет материального творения). Эти частицы, оторвавшись от Царства Бога и попав в материальный мир становятся источниками жизненной энергии живых существ. Эти частицы и есть живые бессмертные души, вокруг которых формируются из материальных энергий разнообразные преходящие личности.

Далее в Первом Соборном Послании (1, 5 – 7) Святой Апостол Иоанн Богослов возвещает: «Если мы говорим, что имеем общение с Ним, а ходим во тьме, то мы лжем и не поступаем по истине». Тьма здесь означает совсем не тьму растворения, энергию всепринимающей любви, а здесь слово «тьма» - это характеристика сознания, находящегося в состоянии аффекта «авидья» – в невежестве – во тьме (см. выше «КАЧЕСТВА НЕПРИМИРИМОГО СОЗНАНИЯ», где описывается сознание во тьме, действительно характеризующееся тем, что человек лжет и не поступает по истине, потому что говорит и поступает по карме. По истине – одно, по карме - другое).

Далее : «Если же ходим во свете, подобно как Он во свете, то имеем общение друг с другом, и кровь Иисуса Христа, Сына Его, очищает нас от всякого греха». Здесь слово «свет» означает свет святой любви (а не свет материального творения) свет бессмертной души и свет Святой Личности, которая едина с любовью – то есть ходит во свете.                        

Таким образом слова «свет» и «тьма» могут иметь разные значения в зависимости от контекста. Вырывая слова из контекста псевдодуховные серые учителя создают ложный положительный идеал - свет материального творения (вместо света святой любви), а тьму растворяющей любви отождествляют с грехом, и далее призывают «идти только путем света» и тому подобное, сами даже не подозревая о существовании вертикального и горизонтального канала и о различии между ними и вводя людей в заблуждение смешением духовных и материальных законов в одну кучу. Их призывы и рекомендации, неадекватно проецирующие духовные законы на материальный мир, рассчитаны на чисто эмоциональное восприятие и на глупый энтузиазм, агрессивный к объективным законам творения и растворения. Они подобны призыву исполнять музыку только на белых «хороших» клавишах пианино, игнорируя «плохие» черные клавиши. На одних белых клавишах можно исполнить некоторые примитивные детские песенки, а сложную музыку жизни – невозможно исполнить. 

Итак, мы должны отличать нематериальный свет Царства Бога – свет святой любви, от света материального творения – света творящей любви. Святая любовь сама непосредственно ничего не творит, у нее нет интересов в материальном мире, это не материальныя энергия. 

И мы должны отличать тьму невежества, состоящего в потере личной связи со святой любовью и Святой Личностью (что является началом смерти), от тьмы растворяющей любви – энергии терпимости.

Действуя одновременно и ритмично чередуясь свет творения и тьма растворения непрерывно обновляют живую природу, - это проявление любви Бога.

Человек в малом подобен Богу и собственной энергией творения непрерывно в физическом теле рождает новые клетки, а энергией растворения старые, больные, чужеродные клетки рассасывет и выводит из организма. Баланс энергий творения и растворения очень важен для поддержания хорошего здоровья и является признаком молодости.

Грамотным целителям-энерготерапевтам известно, что большинство заболеваний лечатся энергией творящего света, но некоторые заболевания, например рак, лечить надо растворяющей энергией тьмы. В русских народных сказках  свет творения и тьма растворения - это живая и мертвая вода.

Следует отличать тьму растворяющей любви от жестокой, разрушающей тьмы смерти, которая является черным учителем, однако для этого требуется серьезная проработка личности, обретение истинной и мощной терпимости. 

Там, где не работает тьма растворения любовью в дело вступает тьма разрушения, потому, что свято место пусто не бывает. Нехватка энергий растворения в биополе человека вызывает многие заболевания иммунной системы, рак, разные новообразования, и другие болезни. Тогда, если не работает грамотный целитель-энерготерапевт в содружестве с целителем, восстанавливающим правильное сознание, терпимость (а это может быть священник, брахман), вынужденно применяются медицинские методы лечения рака, такие как облучение и химиотерапия, использующие энергию уничтожающей тьмы смерти. Суть этих методов лечения в том, что подбирается такая доза радиации или яда, которая уничтожит раковые клетки, менее жизнеспособные, но не убьет здоровые клетки. При этом здоровые клетки тоже сильно травмируются и частично погибают, потому что разрушающая тьма смерти действует не различая, радиация и яды одинаково действуют и на здоровые клетки и на больные. 

В отличие от уничтожающей энергии смерти энергия растворяющей любви работает избирательно и разумно. Одна и та же любовь работает растворяющей тьмой для больных клеток и жизнеутверждающим светом для здоровых. Поэтому в здоровом организме нет борьбы между молодыми и старыми, между здоровыми и больными клетками – одна и та же любовь творит одни клетки и растворяет другие. Свет любви никогда не борется с тьмой любви, подобно тому, яко свет дня никогда не борется с темнотой ночи и творящая энергия весны никогда не борется с растворяющей энергией осени.

Итак, каждая сфера разума обладает своей специфической энергией.

Энергия смирения сияет словно Солнце – энергия творения; 

энергия скромности выглядит как серый поглощающий туман – знергия растворения; 

энергия отказа от насилия – сияющая светом взаимной чувственной любви – творение; 

энергия терпимости - поглощающая, как черная дыра, - это энергия всепринимающей любви, универсальный растворитель негативной психической энергии и абсолютное противоядие. 
Простота – сияющая энергия - творение, 
принятие Святого Учителя – сияющая энергия - творение, 
чистота – растворяющая, поглощающая энергия. 

Соответственно, личность, чтобы соответствовать любви, в физическом теле, должна быть экстравертной, в эфирном теле - интровертной, в чувствах - экстравертной, в уме – интровертной, в судьбе – экстравертной, в разуме – экстравертной, в вере – интровертной.

Вернемся к четвертой сфере разума, к терпимости, и к четвертому уровню личности, которым терпимость управляет, к уму. Энергия человеческого ума предназначена не для творения внешнего мира, а для его растворения, вмещения в себя, и этот процесс растворения внешнего мира одновременно является процессом творения внутреннего мира человека.

Представьте себя в центре окружающего Вас мира - и мир волнами впечатлений накатывается со всех сторон, а Вы его с любовью принимаете, принимаете, принимаете в себя, не отражая ничего. Есть в физике такое понятие – абсолютно черное тело – это тело, которое поглощает весь свет, падающий на него и ничего не отражает. Представлять себя абсолютно черным телом – правильное упражнение для усиления личной энергии растворения и укрепления иммунной системы.

Для уточнения и согласования с Богом этого качества своего разума (терпимости) во время молитвы настраивайтесь на всепринимающий, всепоглощающий образ Бога (всепринимающий – значит темный, почти черный). 

Например, Всевышний Господь Кришна изображается с телом темно-фиолетового, почти черного цвета, а от Него исходит золотое сияние, что символизирует Его энергию растворения любовью и Его энергию творения любовью. Бог есть любовь, от него ничего не исходит кроме любви и в Него ничего не приходит, кроме любви.

Аналогично, многие христианские (православные) иконы обрамлены в сверкающий золотом оклад, что символизирует энергию творения любовью, а сами лики Бога и святых очень темные, почти черные, что символизирует энергию растворения любовью. Терпимость - это Бог так любит мир и нас, грешников - Он нас терпит, принимает такими, якие есть. У Него нет ни к кому претензий. Так будем же совершенны, яко и Отец наш небесный.

                                                         5. ПРОСТОТА.

ПРОСТОТА – ПЯТАЯ СФЕРА РАЗУМА, УПРАВЛЯЮЩАЯ ПЯТЫМ УРОВНЕМ ЛИЧНОСТИ – СУДЬБОЙ.

Судьба человека состоит из проявленной и непроявленной части. 

Проявленная судьба состоит из поступков человека и событий, происходящих с ним. 

Непроявленная судьба – это система ценностей человека, его внутренний нравственный закон, осознанный или неосознанный. А, точнее, система внутренних законов.  

Тело судьбы живет в мире судьбы. 

Проявленная судьба человека (индивидуальный поток событий) живет внутри мирового потока событий, а непроявленная судьба человека (система ценностей, внутренний нравственный закон) – внутри мирового нравственного закона, всеобщего закона причинно-следственной связи, закона кармы. 

Поток событий (проявленная карма) материален. Причинно-следственная связь (непроявленная карма) – система объективных законов, поэтому возможно успешное научное познание кармы и возможно (в пределах знания) успешное влияние на поток событий. Все известные науке объективные законы природы и общества – лишь частные случаи всеобщего закона кармы. Характерной особенностью процесса объективного научного познания является непростота, нарастающая сложность.

Конечный результат этого успешного процесса научного познания системы объективных законов - полный провал, потому что проходит время человеческой жизни и выясняется, что объективные научные знания не спасают от смерти. Наоборот, они принимают, изучают и утверждают смерть, как объективное неизбежное следствие жизни.

                        БАЛАНС ПРОЯВЛЕННОЙ И НЕПРОЯВЛЕННОЙ СУДЬБЫ.

В Шри Ишопанишад (мантра 9) говорится: «Те, кто совершенствуются в невежественной деятельности, попадут в темнейшие районы невежества. Однако еще хуже те, кто совершенствует так называемые знания».
Вопрос. Почему так жестко отрицательно высказываются Священные Писания о научном познании объективных законов? Почему совершенствование такого знания еще хуже, чем невежество? 

Ответ. Нарастающая сложность и специализация научного знания делает личность (по мере познания) все более успешной в потоке событий и одновременно все более структурированной в соответствии с тем или иным частным случаем закона кармы (той или иной системой знания). 

Невидимый вред, который делает такую личность еще хуже невежественных, состоит в том, что одновременно с укреплением проявленной судьбы происходит ослабление непроявленной судьбы. Вследствиие этого нарастает дисбаланс проявленной и непроявленной судьбы.

Непроявленная судьба ослабляется из-за того, что:

1) она все более рассогласовывается со всеобщим законом кармы, становясь все более узко специализированным, а потому нежизнеспособным частным случаем этого закона. Первоначально любящая и субъективная, непроявленная судьба начинает все более соответствовать объективной мертвой внешней системе, теряя при этом любовь и личность. 

2) Непроявленная судьба (личная система ценностей) становится все более несовместима из-за своей непростоты с простой подсистемой спасения из кармы (не пролезает в узкие врата Царства Бога).

Другими словами, система ценностей человека (система внутренних нравственных законов) в результате научного познания становиится слишком узко специализированной и потому непригодной к жизни земной, и слишком непростой и потому непригодной к жизни вечной.

Рассогласование непроявленной судьбы человека с всеобщим законом материальной жизни приводит к ослаблению потенциала земной жизни (горизонтального канала), а несовместимость с подсистемой спасения лишает жизни вечной (вертикального канала). 

                                                        РЕИНКАРНАЦИЯ.

Нарастающий дисбаланс проявленной и непроявленной судьбы выглядит так, как будто потенциал непроявленной судьбы расходуется на достижения внешнего успеха, если есть успех, или как прожигание жизни попусту, если успеха нет. 

Сильный дисбаланс проявленной и непроявленной судьбы является причиной смерти. Смерть прекращает проявленную судьбу, поэтому просто восстанавливает баланс. 

После смерти личность поэтапно теряет физическое тело, эфирное тело, чувства, ум, и проявленную судьбу. Остается душа (бессмертная частица Царства Бога) и часть личности - непроявленная судьба, которая со временем сознательно или бессознательно восстанавливает свой потенциал, что ведет к нарастающему дисбалансу уже с преобладанием непроявленной судьбы над проявленной и является причиной рождения, которое включает проявленную судьбу и тем восстанавливает баланс. 
Рождение и смерть являются естественными регуляторами дисбаланса проявленной и непроявленной судьбы.
Не умирает душа и часть личности, состоящая из непроявленной судьбы, разума не от мира сего и веры. Поэтому, чтобы не умереть, необходимо уверовать, уразуметь и сформировать по вере и разуму достаточно сильную систему внутренних нравственных законов и жить ею. Тогда достигается бессмертие сознания.  

ОТЛИЧИЕ РЕЛИГИОЗНОГО ПОЗНАНИЯ ОТ НАУЧНО-ТЕХНИЧЕСКОГО ПРОГРЕССА.

Познание системы объективных законов необходимо прежде всего ради того, чтобы выйти из этой системы, и только во вторую очередь - ради успеха личности или коллектива в системе. Следует понять не карму, что ведет к нарастающей непростоте, а понять как выйти из кармы, что требует простоты и тоже познания кармы, но в другом аспекте. Не научно-техническое, а религиозное познание. Процесс меняет направление и качество.  

Материальный мир с точки зрения кармы – огромная и сложная система. Как в любой сложной системе в нем есть маленькая и простая подсистема выхода. Подсистема выхода или спасения всегда делается как можно проще, чтобы можно было любому воспользоваться ею. Всю систему невозможно познать и невозможно контролировать, а подсистему аварийного спасения возможно изучить и применить.

Судьба человека в непроявленной форме тоже система. Маленькая система должна быть достаточно и правильно развитой, чтобы 1) выживать внутри больших систем и 2) воспользоваться подсистемой спасения. 

Выживание внутри больших систем требует простоты в горизонтальном канале, которая означает просто исполнять свой долг - нести свой крест, и требует совершенствования материальных знаний, познания кармы, хоть это и невежество. А применение подсистемы спасения требует простоты в вертикальном канале, которая означает просто прославлять Святое Имя Бога. И первое и второе  делать нужно одновременно, что и означает быть на кресте.  

                                      Психоэнергетика тех, на ком нет креста.

Самое примитивное сознание, эгоистическое, характеризуется отсутствием креста. 

У детского эгоистического сознания, которое управляется системой желаний (третий уровень личности, чувства), есть только одна координата, «наслаждение – страдание». 

Если эгоизм присущ взрослому, то его сознание переходит под управление системы ценностей (пятый уровень личности, судьба) - поворачивается на 90 градусов и начинает работать в координатах «добро – зло», но в ослеплении, потому что это «выгоднее», «эффективнее». 

И детское и взрослое эгоистическое сознание работает в горизонтальном канале, причем сознание эгоиста всегда линейное: либо работает в системе желаний с координатами «наслаждение – страдание», либо работает в системе ценностей с координатами «добро – зло» (в ослеплении понятие «добро» подменяется понятием «успех», см. описание аффекта АСМИТА).

Детское сознание называется в «Шри Ишопанишад» невежеством, потому что оно незнакомо с объективными законами - в этом его слабость, зато оно субъективное, то есть личностное, и любящее – в этом его сила, обратная сторона слабости. Эгоизм ребенка не противоречит его любви и личности. Когда ребенок сосет маму, его любовь и личность действуют сообща, хоть это эгоистическое проявление личности.

Далее в мантре 9 говорится, что культивирование так называемого знания еще хуже. 

Почему? Потому что переходя на координату «добро – зло» взрослый эгоист неизбежно подавляет своего внутреннего ребенка, сознание жизни наслаждений и страданий, (и внешнего ребенка, реального или потенциального), и живет по системе ради результата, становясь все более объективным – в этом его сила, и теряя свою субъективность, любовь и личность – в этом его катастрофа, обратная сторона силы. 

Таким образом, креста нет на детях, из-за того что они эгоисты, что им прощается, и на взрослых эгоистах, что им не прощается из-за рассогласования любви и личности. Взрослый должен систематически жертвовать своим эгоизмом ради любви на уровне ума и судьбы – ради системного служения любимым людям. 

 Потеря любви и личности – цена за эгоистическое познание системы объективных законов.

                                                   Принятие и несение креста.

Чтобы не платить такую цену, следует осваивать пятый уровень личности в духе бескорыстного любовного служения, которое дает возможность нести свой крест, что означает просто исполнять свой долг, обязательно с любовью, и обязательно с личностью (оставаясь самим собой, живым чувствующим человеком, а не механизмом внутри системы). Тогда сознание внутреннего ребенка и сознание взрослого образуют крест и работают одновременно и непротиворечиво, хотя и кризисно, по закону жертвы, но в жертву приносится не собственный «ребенок», а собственный эгоизм. 

Здесь окончательно расходятся два пути, путь к совершенству и путь к себе, к своей любви и личности.

Исполнять свой долг требуется не совершенно, а с любовью к тем, ради кого долг исполняется. Мыть посуду нужно не совершенно, а просто помыть с любовью к ближним. Картошку почистить нужно не с максимальным совершенством, а просто почистить; главное – с любовью к людям, для которых чистишь. Не совершенство, а простота.

Принятие и несение креста происходит в материальном сознании (в горизонтальной плоскости) но тем не менее требует посвящения, поскольку здесь происходит трансформация личности. Превращение любящего ребенка, живущего под родовым водительством и управляемого на уровне чувств методом кнута и пряника, в любящего взрослого, живущего под водительством цивилизации и управляемого на уровне системы ценностей, может не состояться без посвящения и обучения. Потому что существует множество демонических систем (черные и серые учителя), которые заманивают детей к себе и дети идут к ним, привлеченные возможностями эгоистического личного совершенствования или совершенствования общества. 

Посвящение на принятие и несение креста и соответствующее обучение может дать истинная религия, церковь, как система, потому что это посвящение - в системе, еще в горизонтальном канале. Посвящение на принятие и несение креста – это крещение Иоанново. «Я крещу вас в воде в покаяние, но Идущий за мною сильнее меня; я недостоин понести обувь Его; Он будет крестить вас Духом Святым и огнем;»…Евангелие от Матфея, 3, 11.

Верующий должен быть внимателен, кому он доверяет себя, потому что существует много изощренных эгоистов, которые под видом духовных учителей и пророков создают «новые религии» или «новые ответвления», которые подобны сухим бесплодным веткам на живом дереве истинных религий. 

Тот, кто не нес свой крест и не получил настоящего посвящения и не получил авторитетного специального благословения – не имеет права быть пастырем, пасти овец (наставлять нести крест) – он вор, пасет не своих овец, и будет наказан. 

Иисус Христос нес свой крест и преступники, осужденные за грабежи и убийства, несли свои кресты, но преступники делали это неправильно – недобровольно, без любви, без посвящения и осознания, наказанные за жестокий эгоизмом. Преступники несли деревянные кресты на физических телах, сознание же их не трансформировалось. С точки зрения психоэнергетики - не было на них креста. Однако в последний момент один из них покаялся и был прощен.

                                              Психоэнергетика несения креста.

Психоэнергетика здорового ребенка ориентируется горизонтально, головой в направлении к наслаждениям, ногами в направлении к страданиям, из–за того, что положительный идеал здорового ребенка – наслаждение, а отрицательный – страдание. Психоэнергетика человека всегда ориентируется головой в направлении его положительных идеалов. 

Принятие креста поворачивает психоэнергетику здорового взрослого человека направо на 90 градусов. Психоэнергетика любящего взрослого ориентирована головой в направлении добра и ногами в направлении зла, в горизонтальной плоскости на кресте лицом вниз (точнее – под крестом, крест на спине). Направления к наслаждениям и страданиям образовывают соотвественно левую и правую перекладину креста (поэтому путь терпения страданий при исполнения долга называется правым, а путь терпения наслаждений при исполнени долга - левым). Крест нужно донести до Голгофы, для каждого несение креста длится свое время и каждый должен пройти свой путь.

                                                 Психоэнергетика на кресте.

Следующий этап духовной практики – воздвижение креста – заключается в подъеме креста в вертикальный канал, при этом горизонтальный крест в психоэнергетике сохраняется полностью. Крест становится пространственным, трехмерным. Координата «наслаждение – страдание» совмещается с «лево – право», направление к добру – вперед, направление ко злу - назад. Вверху абсолютный идеал – Бог, осознаваемый как единая Любовь и Личность, а также все Царство Бога, внизу Сатана, как личность полностью противоречащая любви. 

Такой поворот сознания требует посвящения и последующего обучения, которое невозможно получить нигде, кроме истинной религии, которая работатет при этом не как система, а как выход из всех систем, за пределы внутрисистемных понятий добра и зла. Это крещение Иисусово.

Именно такая психоэнергетика устанавливается при чтении десятой и одиннадцатой мантры Шри Ишопанишад. 

Мантра 10. «Мудрецы объяснили нам, что процесс совершенствования знаний приводит к иному результату, чем культивирование невежества.» 

Комментарий. Процесс совершенствования знаний (смирение перед Богом, скромность, отказ от насилия, терпимость, простота) - это процесс расширения вертикального канала, уразумение, которое происходит только в вертиальном канале на кресте. 

Культивирование невежества - это процесс расширения горизонтального  канала, который происходит только при несении креста, если преодолена проблема взрослого эгоизма, подавляющего сознание ребенка. В противном случае горизонтальный канал не расширяется, а сужается и личность идет не к совершенству а на реинкарнацию.

И мы должны хорошо отличать духовный процесс от материального и результаты духовные от результатов материальных.

Мантра 11. «Истинное знание, и невежество, и личность, которая знает оба одновременно, культивируя невежество повторяющуюся смерть превосходит, культивируя знание – бессмертием наслаждается.» 
Комментарий. Хорошо отличая духовное от материального, личность должна совместить, соединить духовное и материальное в себе. Это означает: вертикальный канал + горизонтальный канал (состоящий в свою очередь из креста в горизонтальной плоскости) + личность, которая на кресте, расширяя горизонтальный канал (неся свой крест) поддерживает свою земную любовь и земную жизнь, а расширяя вертикальный канал (пребывая на кресте) наслаждается святой любовью и вечной жизнью. 

Еще раз обратите внимание на то, что про горизонтальный канал, земную жизнь и любовь, сказано: «культивируя невежество повторяющуюся смерть превосходит». Действительно, неся свой крест, человек правильно совмещает в себе сознание ребенка и сознание взрослого, познает объективные законы, избегая дисбаланса проявленной и непроявленной судьбы и превосходит карму смерти и последующего рождения, как естественных регуляторов этого дисбаланса. 

Как видите, религиозное познание на два порядка превосходит научно-технический прогресс, но не отвергает его, а включает в себя полностью как неотъемлемую составную часть. 

Научно-технический прогресс живет в горизонтальном канале и ограничен одной координатой – системой объективных безличных законов, познание которой без осознанного несения креста даже хуже, чем сознание ребенка, потому что противоречит единению личности с земной любовью и  противоречит земной жизни, не говоря уже о святой любви и о вечной жизни. 

Религиозное познание (система мышления) – крест, а крест включает в себя вертикальный канал + горизонтальный канал + личность, которая дважды рождается в результате выбора: сначала нести свой крест, а затем пребывать на кресте, что и означает рождение от воды и рождение от Духа, крещение Иоанново и крещение Иисусово. 

«Иисус отвечал: истинно, истинно говорю тебе: если кто не родится от воды и Духа, не может войти в Царствие Божие:» (Евангелие от Иоанна, 3, 5). 

Рождение от воды в результате крещения водой – это рождение от земной любви в результате крещения земной любовью – правильное открытие горизонтального канала и несение креста.
Рождение от Духа в результате крещения Духом Святым – это рождение от святой любви в результате крещения святой любовью – правильное открытие вертикального канала и пребывание на кресте. 
                                                  ПРЕДОПРЕДЕЛЕННОСТЬ И СВОБОДА.
Мировой поток событий предопределен волей Бога, и поэтому возможно его описать с момента сотворения мира до момента его уничтожения, что и сделано в Священных Писаниях.
Судьба человека – его собственный свободный выбор.

Эгоистическое системное мышление видит противоречие между полной свободой личного выбора и предопределенностью всех событий, потому что под свободой выбора оно понимает возможность наслаждаться миром без ограничений и влиять на судьбу мира. 

Для правильно поставленного системного мышления не существует этого противоречия, оно видит и реализует свою внутреннюю свободу любить этот мир – принять его как есть (терпимость), и видит внешнюю свободу любить людей в духе служения - совершать поступки, выражающие любовь, все более ярко и совершенно делая добро возлюбленным, понимая в этом свой долг (простота). 

Терпимость дает основу для правильного восприятия внутренней свободы на уровне сердца, которое отличает правду от лжи, но не пытается изменить поток событий, понимая, что поток событий разворачивается не по правде, а по праву, не по сердечной любви, а по карме. Правильный переход личности на пятый уровень осуществляется по мере осознания закона:  

любящее сердце знает правду, но у него нет никаких прав на этой Земле.
До тех пор, пока любящее сердце пытается реализовать свои несуществующие права, оно надрывается и болеет, а когда оно начинает работать интровертно, то выздоравливает. 
Эгоизм всегда ставит вопрос о своих правах, бескорыстное служение любви те же проблемы видит с противоположной стороны – со стороны своих обязанностей. Эгоизм вопрошает: имею ли я право? В результате всегда ограничен законом. Бескорыстный слуга любви говорит: я должен! В результате всегда свободен исполнять свой долг. Работа делает свободным. 

Простота управляет переходом личности с уровня ума на уровень судьбы и правильной постановкой судьбы. 

МАКСИМАЛЬНЫЙ ВНЕШНИЙ УСПЕХ – СИНДРОМ ХРОНИЧЕСКОЙ УСТАЛОСТИ.

Самая большая ошибка эгоистов - попытка своей судьбой прямо повлиять на судьбу мира. Они пытаются реализовать свободу своего личного выбора – так, как они это понимают - переделать поток событий под себя, забывая о том, кто здесь главный. Тем самым они травмируют свое каузальное тело и ослабляют системное мышление, так как все время срываются на агрессивный ум и ниже – в конфликт; их усилия обращаются на них самих, и их судьба меняется; не совсем так, как они хотели бы, а, точнее, совсем не так, но возникает иллюзия их реального влияния на мир, которая побуждает снова и снова повторять усилия. 

Впечатления тела судьбы - счастье и горе (не путать с впечатлениями тела чувств, наслаждениями и страданиями). Если человек думает, что счастье это успех, и делает слишком большую ставку на внешний успех в жизни, то у него тело судьбы травмируется слишком часто и развивается ощущение неудовлетворенности, опустошенности, подавленности даже тогда, когда внешний успех достигнут, не говоря уже о провалах. 

Синдром хронической усталости - это заболевание тела судьбы, которое лечится согласованием всех своих планов и меры всех своих усилий с Богом. Необходимо выработать у себя такую привычку: спрашивать, советоваться, представлять свои решения для благословения, тогда Ваше тело судьбы постепенно войдет под защиту Бога.

Не приводят к успеху попытки повлиять на судьбу мира. Именно по мере того, как человек прекращает попытки изменить Божий мир по-своему, он становится свободен в своей судьбе.
Вопрос. А как же, например, Ленин, который так мощно и напрямую повлиял на судьбу России и всего мира? 

Ответ. Ленин не повлиял на поток событий, а попался в поток событий сам, как жертва, что подтверждается фактами его судьбы. Поток событий выдвинул его, использовал и выбросил. А результаты оказались совсем не такие, которые Ленин планировал для своей судьбы и для судьбы России.
Разумный человек изменяет не внешний поток событий, судьбу мира, а свою судьбу. 

Бог является творцом внешнего для нас мира и полностью контролирует его судьбу, а человек является полновластным творцом своего внутреннего мира и должен контролировать свою судьбу. Именно для своего внутреннего мира и для своей судьбы человек является Богом и именно здесь реализуется свобода его личного выбора.
Вопрос. Судьба каждого человека находиться внутри судьбы мира, и, если множество людей уразумеют истину и изменят каждый свою судьбу к лучшему, изменится ли тогда мировой поток событий к лучшему, могут ли быть отменены катастрофы и войны?

Ответ. Нет. Уместен пример Арджуны, который по предопределению должен был сражаться и уничтожить врагов, но сострадая и надеясь, что он может изменить события, стал отказываться от битвы, чтобы спасти от гибели множество людей. Кришна подробно и всесторонне объяснил тогда Арджуне, что независимо от его выбора битва все равно произойдет, ему все равно придется сражаться и все его враги погибнут (Кришна даже сказал, что фактически их уже сейчас можно считать мертвыми). 

И вот тогда, в результате полного осознания Арджуны разве изменился поток событий? Нет. Изменился сам Арджуна, но предопределенное сражение свершилось, потому что Арджуна, освобожденный от иллюзий, просто исполнил свой долг.

В самом вопросе уже звучит ошибка системы ценностей – завышенная значимость внешнего результата, который не имеет никакого значения, так как предопределен, и заниженная значимость отдельной личной судьбы. Люди склонны ценить внешний результат дороже своей уникальной судьбы и поэтому отдают свои судьбы как расходный материал на мельницу истории. В действительности, Богу нужны не результаты наших поступков, а сами мы и есть главный результат. Независимые личности, и есть непредсказуемый интересный результат предопределенного, а потому не интересного (для Бога) потока событий. 
                                     ПРАВИЛЬНАЯ ПОСТАНОВКА СУДЬБЫ.

Правильная постановка судьбы – это когда судьба служит любви. Судьба служит любви тем, что системно делает добро и избегает зла, и стремится ко все более совершенному исполнению этого своего долга. Здоровая судьба работает экстравертно, это любовь, которая проявляется в постуках, в конкретных формах.

Правильная постановка судьбы – это когда работа делает свободным. Одна из главных функций личности второго посвящения в обществе – организовывать системное делание добра и системное воздержание от зла, и учить этому людей, тем самым поддерживая религию и цивилизацию.

                     ПЕРЕХОД С ЧЕТВЕРТОГО УРОВНЯ ЛИЧНОСТИ НА ПЯТЫЙ.

При переходе с ума на судьбу возникают трудности, аналогичные тем, которые были при переходе с чувств на ум. Чтобы выйти на пятый уровень личность вынуждена ввести поправки в закон четвертого уровня: – всегда принимать правду и всегда отвергать ложь. 

Из приоритетности делания добра личность, исполняющая свой долг, обязана совершать ложь во благо, а из приоритетности избегания зла она обязана избегать правды, которая во зло. При этом нелегко уйти от тяжелой кармы нашей цивилизации, которая постоянно поддерживается демонической дезинформацией будто правда превыше всего и ради правды возможно и нужно нарушать право, закон, пренебрегать долгом. Эта стратегическая дезинформация двадцатого века привела европейскую цивилизацию к ужасным потрясениям. 

Эта карма и сегодня серьезно ослабляет все земные системы – от государства до семьи. Сын может видеть, что отец говорит или поступает не по правде, но он не имеет права сказать: - «отец, ты не прав», потому что отец прав. Жена может знать и видеть правду, но она не имеет права сказать мужу: - «ты не прав», потому что муж прав, потому что Бог дал ему такое право: - «муж глава жены, как Иисус Христос глава церкви». Аналогичны взимоотношения между учеником и учителем: - не ученик оценивает учителя, хороший он или плохой, а учитель оценивает ученика. Аналогичны взаимоотношения между начальником и подчиненным, между офицером и солдатом, и т. д. Простота означает просто исполнять свой долг: семейный, общественный, религиозный.

                                        ИУДЕЙСКИЙ И АРИЙСКИЙ ТИП СЕМЬИ.

Иерархия власти, иерархия права пронизывает весь мир, вплоть до Бога, который является Верховным Повелителем всех повелителей. 

Поэтому, если жена пытается командовать мужем, то это приводит не только к конфликтам в семье и к неправильному воспитанию детей, но означает непринятие иерархии власти и Бога в аспекте Верховного Повелителя, Царя, что много опаснее для верующей женщины, которая не хочет, чтобы ее вера была без простоты перед Богом бесплодна и без дел мертва. 

Именно потому иудеям так же трудно сегодня принять Иисуса Христа, как и две тысячи лет назад, ведь иудейские родовые законы устанавливают главенство женщины в семье. И родословие и право наследования, и национальность детей испокон веков определялись у иудеев по матери. 

Иисус Христос отменил иудейский тип семьи и ввел так называемый арийский тип семьи, в котором глава семьи – муж, поэтому родословие Иисуса Христа в противоречие иудейским родовым законам ведется не по женской, а по по мужской линии, несмотря даже на то, что Мать Его совершенна.

Это настолько важно для духовной практики, что Евангелие от Матфея начинается именно с родословия Иисуса Христа по мужской линии.

«1  Родословие Иисуса Христа, Сына Давидова, Сына Авраамова.
2    Авраам родил Исаака; Исаак родил Иакова; Иаков родил Иуду и братьев его;

3    Иуда родил Фареса и Зару от Фамари; Фарес родил Есрома, Есром родил Арама;

4    Арам родил Аминадава; Аминадав родил Наассона; Наассон родил Салмона;

5 Салмон родил Вооза от Рахавы; Вооз родил Овида от Руфи; Овид родил Иессея;

6 Иессей родил Давида царя; Давид царь родил Соломона от бывшей за Уриею;

7 Соломон родил Ровоама; Ровоам родил Авию; Авия родил Асу;

8 Аса родил Иосафата; Иосафат родил Иорама, Иорам родил Озию;

9 Озия родил Иоафама; Иоафам родил Ахаза; Ахаз родил Езекию;

10 Езекия родил Манассию; Манассия родил Амона; Амон родил Иосию;

11 Иосия родил Иоакима; Иоаким родил Иехонию и братьев его, перед переселением в Вавилон.

12 По переселении же в Вавилон, Иехония родил Салафииля; Салафииль родил Зоровавеля;

13 Зоровавель родил Авиуда; Авиуд родил Елиакима; Елиаким родил Азора;

14 Азор родил Садока; Садок родил Ахима; Ахим родил Елиуда;

15 Елиуд родил Елеазара; Елеазар родил Матфана; Матфан родил Иакова;

16 Иаков родил Иосифа, мужа Марии, от которой родился Иисус, называемый Христос». (Евангелие от Матфея, 1, 1 – 16).

Здесь описывается процесс рождения и совершенствования духа из поколения в поколение, до тех пор, пока Святой Дух не низошел свыше. Ведь от отца рождается не тело сына (тело сына рождается от матери), а дух сына.

Изменение типа семьи было необходимо во времена Иисуса Христа (и сейчас необходимо) потому, что иудейские родовые законы противоречили духовной реальности (и сейчас противоречат). Закон главенства женщины в семье опирается на сознание главенства материи над духом, на материализм, на первичность материи и вторичность духа. Такая система мышления иногда хороша для выживания и процветания, но неугодна Богу, потому что фактически отрицает Бога.

Закон главенства мужчины в семье опирается на сознание главенства духа над материей, на первичность духа и вторичность материи, на господство Бога Творца над своим творением, поэтому такая система мышления угодна Богу. 

Мужчина в семье является олицетворением духа, а женщина в семье является олицетворением материи, а не наоборот, что обусловлено разными функциями при рождении и воспитании детей. Мужчина при зачатии вносит в женщину всю системную информацию о будущем ребенке, записанную сконцентрированно в одной клетке спермы (сперма – от латинского спирос, что означает дух), а женщина формирует внутри своего тела тело ребенка, то есть материю, а затем отвечает за кормление ребенка, то есть за материю. Дух самодостаточен и может производить зачатие даже без материи, без единой клетки спермы, что подтверждается непорочным зачатием Иисуса Христа. А материя не может без духа, без зачатия родить ничего.

Выбор типа построения семьи имеет принципиальное значение для духовной практики, поскольку это выбор между духом и материей, что означает принятие или непринятие семьей Бога фактически. 
К национальности человека все это не имеет никакого отношения. Многие иудеи, по национальности принадлежащие к иудейской расе, последовали за Христом и строят семьи по арийскому типу. И наоборот, я вижу многих русских, немцев, индусов, которые по национальности принадлежат к арийской расе, но подчиняются своим женам – живут и мыслят по иудейским родовым законам, и дети их копируют их. В масштабе земной цивилизации феминизм, борьба женщин за свои права, часто пререходит в прямую агрессию против Закона Божия, которая (агрессия) поддерживается и напрявляется сейчас теми же, которые две тысячи лет назад судили и распинали Иисуса Христа.

                                                  ГЛАВНАЯ ЛИНИЯ СУДЬБЫ.

В здоровой судьбе должен быть сформирован стержень. Для этого следует переосознать свою земную судьбу как судьбу проявления своей любви к людям. 

Разные люди полагают разные ценности стержнем своей судьбы. Иной музыкант скажет, что его судьба – музыка. Иной спортсмен расскажет свою судьбу, как череду соревнований и путешествий. Гитлер написал книгу о своей судьбе и назвал ее «моя борьба» – он думал о своей судьбе, как о своей борьбе. Все это кармические ошибки.

Судьба человека на Земле предназначена только для того, чтобы выразить поступками свою любовь. Вся деятельность – лишь разнообразные формы выражения любви. Надо отвязаться сознанием от формы и восстановить содержание. Для этого каждое утро, просыпаясь, необходимо спрашивать себя: - «а как сегодня я буду любить людей? Что я сделаю сегодня для моих любимых людей?» Надо находить и делать в течении дня конкретные дела любви для конкретных любимых личностей. 

По мере того, как в Ваших поступках все более мощно и совершенно проявляется Ваша любовь, происходит все большее соединение и соответствие Вашей судьбы и Вашей любви – соединение любви и личности на пятом уровне – это называется раскрыть судьбу своей любви. Это не эгоистичное самовыражение личности, а проявление любви через личность – ее бескорыстную служанку. В этом процессе человек добровольно, осознанно, из любви берет на себя многочисленные и разнообразные обязанности по отношению к людям и исполняет их, потому что бессистемные, неподготовленные попытки сделать добро ближним не удаются или, что хуже, обращаются во зло. 

Делать реальное добро нелегко, кроме желания необходимо обучение, опыт, профессионализм. Делать реальное добро – это не минутный порыв, а система. Минутный порыв ничего не значит в масштабах судьбы, не влияет на судьбу. Система - влияет на судьбу, система и есть сама судьба.

                                                      ИСПОЛНЕНИЕ ДОЛГА.. 

Эгоист и материалист исполняет долг с тягостным ощущением, потому что ради исполнения долга ему приходится во многом себе отказывать. Эгоист видит единственный смысл в работе только ради результата. При этом он рассчитывает, что положительный результат утешит его, цель оправдает вложенные силы и средства. Иногда так и происходит, но иногда результат оказывается отрицательным и личность проваливается. Процесс работы мучителен для эгоиста, а результат может оказаться еще мучительнее; чем больше было вложено сил и средств, тем труднее пережить катастрофу.

Личность, соединившаяся со своей любовью на пятом уровне, счастлива в самом процессе исполнения долга, потому что это процесс любви, а если достигается положительный материальный результат, то это полное торжество земной любви. Если же результат не достигается, то любящий пятого уровня вспоминает, что Бог контролирует поток событий этого, сотворенного им, мира, что служение человеку даже не ради человека совершается, а ради Бога, и такое мышление систематически открывает вертикальный канал. Таким образом, личность в процессе работы счастлива, положительный результат развивает личность (расширяет горизонтальный канал), а отрицательный результат трансформирует личность (расширяет вертикальный канал).
Принятие на себя долга и исполнение долга – чистая форма земной любви на уровне судьбы. Это раскрытие судьбы - реализация личной свободы и расширение личных возможностей любить. 

Именно из любви друг к другу и к ребенку мужчина и женщина создают семью – систему взаимных обязанностей, систему исполнения долга. Никто не заставляет, люди сами стремятся к этому, потому что именно в этом видят и находят свое счастье. 

Люди сами стремятся получить образование и сами ищут работу, никто не заставляет их, они добровольно берут на себя долг. 

                                          ЗАГРУЗКА И РАЗГРУЗКА СУДЬБЫ.

Кришна сказал: «…человеку следует понять, исходя из заповедей Священных Писаний, в чем состоит его долг и что таковым не является. Зная эти правила и предписания, он должен поступать таким образом, чтобы постепенно возвыситься». (Бхагават Гита, 16, 24).

Процесс выяснения в чем состоит мой долг – это загрузка судьбы. 

Процесс выяснения, что моим долгом не является – это разгрузка судьбы. 

Оба этих процесса важно осознать и сбалансировать.

Судьба человека это программа, которую сам человек должен осознанно, разумно и непрерывно творить. Отсутствие интереса к жизни, скука, вялое течение событий, и т.п. являются симптомами слабости судьбы, которая исцеляется путем загрузки судьбы просто новыми (а лучше - более совершенными) формами делания добра людям, осознаваемыми как новые формы проявления своей любви через свою личность. Необходим непрерывный творческий процесс поиска и формирования новых, более совершенных способов служения людям. На этом пути - огромные возможности для совершенствования личности – вплоть до личного согласования с Богом: - «кто я, и какова моя миссия здесь, на Земле?»  

Людям, стремящимся делать добро, для которых и пишется эта книга, не следует запрещать себе проявлять свою любовь, как это часто бывает, из «скромности», - это ложная скромность, она происходит из неразличения законов второй и пятой сферы разума. Скромность нужна в отношении к достояниям, а в поступках нужна простота. Если человек тормозит или отменяет поступки любви из «скромности», то это не скромность, а недостаток простоты. То, что является истиной для второго уровня личности, работает как кармическая ошибка на пятом уровне личности.

Загрузка судьбы приводит к уплотнению и оживлению потока событий, к расширению общения с людьми и повышению его значимости, при этом человек становится все более занят и может происходить перегрузка. Перегрузка происходит от того, что любая система, сотворенная личностью, впоследствии претендует управлять этой личностью. 

Тот, кто забывает творить свою судьбу, со временем неизбежно начинает действовать не из любви, а по системе. Обязанности имеют тенденцию накапливаться и могут совершенно запутать человека, повязать по рукам и ногам вплоть до полной импотенции судьбы; тогда человек не может реализовать прекрасные творческие возможности только потому что полностью занят рутинной деятельностью. 

Все вынуждены исполнять свои обязанности, только несовершенная личность, не понимающая, что исполнение долга - это и есть ее любовь, берет на себя много лишнего, и тогда многое необходимое упускает. Сознательно следует разгружать судьбу, снимая с себя устаревшие, незначительные обязанности, и те, в которых перестала жить любовь. Разгрузка судьбы – это вторая, равноценная часть творения своей судьбы.                 

Запутанность в многочисленных обязанностях, которые потому и тяготят, что, видимо, не любовью, а привязанностями (системой) обусловлены, следует отменить пониманием того, что единственный долг человека - любить. Это понимание долга, как сказал Кришна, «…исходя из заповедей Священных Писаний…». 

Для освобождения от иллюзорного понимания долга следует изучить Священные Писания. В Священных Писаниях содержится два уровня понимания долга, а точнее, один уровень, а другой - вертикаль: 1) система предписаний и запретов и 2) выход из системы с посвящением в жертвенную любовь.

            ВЫХОД ИЗ СИСТЕМЫ С ПОСВЯЩЕНИЕМ В ЖЕРТВЕННУЮ ЛЮБОВЬ.

Человек создан Богом не для работы в мертвой системе, а для любви к живым людям. Об этом Иисус Христос трижды говорит. 
“Заповедь новую даю вам, да любите друг  друга; как Я возлюбил вас, так и вы да любите друг друга.”  (Евангелие от Иоанна, 13, 34).

И второй раз: “Сия есть заповедь Моя, да любите друг друга, как Я возлюбил вас.” (Евангелие от Иоанна, 15, 12).

И в третий раз: “Сие заповедую вам, да любите друг друга.” (Евангелие от Иоанна, 15, 17). 

Любить на уровне судьбы означает служить. Так, как Иисус Христос, любить - означает в духе служения, самопожертвования и ставя любовь выше всех систем. 
«Так как Сын Человеческий не для того пришел, чтобы Ему служили, но чтобы послужить и отдать душу Свою для искупления многих». (Евангелие от Матфея, 20, 28). 

                            ПОСТРОЕНИЕ КОММУНИЗМА В СВОЕЙ СУДЬБЕ. 2. 

Эгоизм все равно погибает. Либо ради любви сознательно жертвуется, тогда судьбой любви личность живёт, либо бессознательно самоуничтожается в системе, тогда личность погибает. 

Самый лучший и быстрый путь к личному счастью – бескорыстно делать как можно больше добра другим.

Сознание разумного верующего человека, строящего коммунизм в своей судьбе, исполняя Волю Бога, характеризуется тем, что активно ориентировано и акцентировано на бескорыстную любовь-служение людям ради Бога, а в вопросах потребления пассивно, склонно принимать то, что есть, как милость Бога, не применяя никаких личных усилий для улучшения количества и качества потребления.

Жизнь в таком сознании приводит к нарастанию личной положительной кармы, потому что положительная карма набирается деланием добра а расходуется на потребление. 

Необходим положительный баланс, для этого приход должен быть больше, чем расход. Для формирования положительного баланса существует два способа: 1) увеличивать приход, что значит более масштабно и качественно делать добро, и 2) уменьшать расход, что значит ограничивать потребление, жить аскетично.

В начале духовной практики аскетизм больше влияет на увеличение положительной кармы, потому что аскетичную жизнь можно начать довольно быстро, но очень трудно и даже невозможно быстро включить масштабное и качественное служение Богу и людям, - это требует длительного совершенствования личности, одного желания или волевого решения недостаточно. В начале практики, поэтому, если ничего сегодня не сделал для людей ради Бога – не ешь. И воды не пей. Или минимум еды и воды, чтобы только не потерять возможностей и сил, потому что требуется время и силы на поиски служения, обучение, подготовку условий и на совершение служения, прежде чем появятся плоды. 

Положительный баланс необходимо обеспечить сразу за счет аскетизма, потому что для творения своего служения Богу и людям необходимо некоторое просветление сознания, а просветление сознания (в результате правильного аскетизма) как раз является первым немедленным результатом нарастания положительной кармы (другие результаты приходят с задержкой во времени). Если аскетизм вызывает не просветление сознания, а наоборот, отупение, то от аскетизма надо временно отказаться и поразмышлять о своих возможных ошибках.   

Таким образом, в начале более эффективным является аскетизм, затем, по мере нарастания эффективности служения влияние служения становится равным аскетизму, и затем нарастающее служение начинает формировать положительную карму со скоростью, превосходящей  ее расход на необходимое здоровое потребление - тогда начинает все быстрее нарастать положительная карма.

Закон кармы с этого момента начинает работать не как внешний ограничитель материальной личности, а как ее слуга, поставляющий все большие материальные ресурсы (но для этого надо с самого начала отказаться добывать эти ресурсы). 

Однако верующий, эгоизм которого уже под контролем, использует нарастающие ресурсы не на увеличение личного потребления (мало обращает на это внимания), а на нарастающее служение, поскольку его сознание устойчиво ориентировано на это. 

Вследствие такого поведения достигается лавинообразное нарастание положительной кармы, лавинообразное нарастание материальных ресурсов и просветление сознания в прямой и обратной связи с нарастанием масштабов и качества служения, а аскетизм и всякого рода ограничения теряют смысл, потому что положительная карма нарастает намного быстрее, чем может быть израсходована на личное потребление. 

Служению препятствует отрицательная карма – воздаяние за зло. Отрицательная карма нарастает по мере делания зла (греха), и убывает по мере искупления и прощения. Необходимо уменьшать отрицательную карму, для этого следует установить отрицательный баланс: приход должен быть меньше чем расход.

Чтобы уменьшить приход отрицательной кармы следует улучшать качество своего служения Богу и людям, и не спешить с количеством, потому что у верующего человека делание зла происходит как побочный отрицательный эффект при делании добра. Но совершенствование служения, как мы уже говорили, это не быстрый процесс и требует просветления сознания. 

Быстро, сразу можно начать уменьшать отрицательную карму путем искупления через страдания (аскетизм, с благословления авторитетного священника, брахмана) и путем покаяния с последующим прощением. При этом для личности с материалистическим сознанием внутри системы доступно только искупление грехов, а для верующего, чье сознание выходит за пределы всех систем,  – и искупление и прощение, причем прощение приобретает со временем ведущуее значение (см. «ПОКАЯНИЕ С ПРОСВЕТЛЕНИЕМ СОЗНАНИЯ» и «ПРОЩЕНИЕ ГРЕХОВ»). Уменьшение отрицательной кармы приводит также к просветлению сознания немедленно и по этому признаку необходимо оценивать эффективность своего искупления и своего покаяния. 

По мере того, как интенсивность и качество покаяния нарастают и улучшается качество служения, необходимость в аскетизме, как методе искупления грехов, исчезает. Отрицательная карма сводится к некоторому контролируемому минимуму. 

Именно так, исполняя вышеуказанные духовные и материальные законы, может существовать судьба (личность) свободного труда и неограниченного потребления. Коммунистическое общество может быть создано только из личностей с такими судьбами.
Вопрос. Почему эгоисты не могут достигнуть лавинообразного нарастания положительной кармы и минимизации отрицательной?

Ответ. Потому что деятельность в эгоистическом сознании характеризуется смешением качеств страсти и невежества (РАДЖАС и ТАМАС на санскрите). Деятельность в качестве ТАМАС дает 100% отрицательную карму, а деятельность в качестве РАДЖАС – 50% положительную и 50% отрицательную. Следовательно, в большей или меньшей степени, но у эгоистов отрицательная карма всегда преобладает. См. Бхагавад Гита, глава 14 «Три гуны (качества) материальной природы».

Вопрос. Могут ли верующие и благочестивые, но неразумные люди, ходящие во тьме, просто нести свой крест, исполняя семейный, общественный и религиозный долг, и оставаясь в горизонтальном канале (в материалистическом сознании) достигнуть лавинообразного нарастания положительной кармы и минимизации отрицательной?

Ответ. Теоретически могут, потому что их деятельность происходит в смешанных качествах страсти и благочестия (РАДЖАС и САТТВА на санскрите). Деятельность в качестве РАДЖАС дает добрые и злые плоды в соотношении 50/50, а деятельность в качестве САТТВА – 100% добрые. Следовательно, их положительная карма может значительно преобладать над отрицательной и теоретически их деятельность может приближаться к 100% добру, но не на Земле, потому что Земля относится к планетам, где добро и зло примерно сбалансировано - 50/50. Существуют высшие (райские) планеты, где добро значительно преобладает над злом, и существуют низшие (адские) планеты, где зло значительно преобладает. Земля же относится к средним планетам

Вследствие этого природа и цивилизация Земли сопротивляются значительным отклонениям от баланса добра и зла. Именно благодаря этому эгоистическое общество не падает слишком низко, а благочестивые люди не могут материальными способами сильно возвыситься. 

Эффективность материального благочестия и аскетизма ограничена ресурсами отдельной материальной личности; а любое служение в существующих на Земле системах (включая церкви, как системы) имеет всегда значительный побочный отрицательный эффект из за отрицательной кармы, накопленной этими системами. 

Чтобы достигнуть значительного увеличения положительной кармы служить нужно не системам (даже не церкви) а людям ради Бога. Только личное согласование с Богом позволяет достигнуть близкого к 100% делания добра на Земле.
Резюме. Только пребывая на кресте, с верой, с разумением и с судьбой отданной бескорыстному служению личность может и должна построить свой собственный коммунизм, проходя через аскетизм, через благочестие, через построение систем своего служения людям с последующим выходом из всех систем с посвящением в жертвенную любовь.

Итак, обратите внимание на то, что молитва «Отче наш» фактически является нравственным кодексом строителя коммунизма в своей собственной судьбе. 

Чтобы построить коммунизм не надо захватывать духовную и политическую власть и не надо отбирать чужие богатства. Но эгоисты неизбежно понимают коммунизм именно так, поэтому лучше ничего не рассказывайте им о коммунизме. К идеологии, политике и экономике построение коммунизма не имеет никакого отношения.
Пусть эта не материальная, а чисто духовная тема обсуждается лишь среди разумных верующих, а особенно среди живущих в монастырях, внутри которых действует закон общежития. Устроение таких монастырей и есть максимально допустимая в наше время попытка поддерживать коммунизм, как устройство микроскопического по масштабам общества на Земле.

                                    НЕПРАВИЛЬНАЯ ПОСТАНОВКА СУДЬБЫ.
Из-за эгоизма человек может не осознавать причину (любовь к людям), по которой он взял на себя те или иные обязанности, или забывать о ней. Также эгоизм вызывает нежелание брать на себя обязанности, все потому, что долг им воспринимается как фактор, ограничивающий судьбу. Из-за этого все лучшие поступки судьбы, в которых проявлялась, проявляется и планируется любовь, кажутся сознанию эгоиста построением тюрьмы для самого себя, но, не желая, он все равно делает это, потому что любовь пробивает эгоизм, как трава пробивает асфальт. 

Система обязанностей в восприятии эгоиста подобна тюрьме и его собственная судьба томится и мечется внутри этой тюрьмы. То судьба начинает работать интровертно – уныло терпеть ежедневное исполнение обязанностей ради кратких моментов наслаждения и потребления (свободы), стараться приспособиться, занять теплое местечко в системе, стараться соответствовать системе и незаметно паразитировать. То она начинает бунтовать – пытаться активно изменить поток событий, разрушить систему, отказываясь от исполнения долга, тогда личность падает с пятого уровня на четыре низших – в конфликт.

                                     СИСТЕМНЫЙ И СЛУЧАЙНЫЙ КОНФЛИКТ.

С одной стороны можно сказать, что личность падает с уровня системного мышления в конфликт, с другой стороны это выглядит так, будто конфликт восходит и входит в систему. Системный конфликт - это тяжелая кармическая ошибка, погружающая сознание во мрак (аффект АБХИНИВЕША - враждебность) и приводящая к потере здоровья.

Если невозможно полностью избежать конфликтов, то что надо сделать, чтобы они не влияли на судьбу и не приводили к заболеваниям?

Следует различать случайную ошибку и системную ошибку. Случайная ошибка не влияет на судьбу человека, системная ошибка обязательно влияет на судьбу, а точнее, это и есть судьба.

Если человек под влиянием обстоятельств ощутил или проявил враждебность «случайно», то его сознание погружается во мрак, а затем, когда враждебность проходит, его сознание восстанавливается. Если же враждебность вошла в систему мышления, как один из законов, то сознание не восстает из мрака даже в бесконфликтных обстоятельствах, что приводит к неадекватному поведению человека именно в комфортном потоке событий и к искажениям его эфирного тела - к заболеваниям.

Системный конфликт – это грубая, но тем не менее очень распространенная кармическая ошибка, присущая даже светски и религиозно образованным людям, если они не понимают, как работает системное мышление. Поэтому далее объясняются механизм возникновения ошибки и этапы ее практического устранения.

Системное мышление человека нерперывно занято обобщением информации, поступающей из потока событий с целью выявить в потоке событий какую-нибудь систему, закономерность. Системное мышление (тело судьбы) работает без остановок независимо от того, осознает это человек или не осознает, подобно тому, как обмен веществ (эфирное тело) работает непрерывно и подобно тому, как сердце (физическое тело) работает независимо от того, осознает это человек или не осознает.

Вследствие этого женщина (например), получив один или два раза отрицательный опыт общения с мужчиной, думает с плохим настроением: - «Вот, оказывается мужчины какие!» или - «Все мужчины такие нехорошие!». Обобщая конкретные единичные факты нелюбви системное мышление выводит закон нелюбви. Случайный конфликт, или другой негатив во взаимоотношениях с людьми входит в судьбу как новый закон, который всегда далее учитывается и применяется в общении. Возможно, что женщина совсем ничего не подумает в духе вышеуказанных отрицательных обобщений, но ее системное мышление все равно бессознательно сделает выводы из случайных конфликтов и введёт их в систему – независимо от того, есть в них система или нет в них системы, а просто потому, что таков принцип работы системного мышления. Системное мышление как солдат – всегда готово дать выводы и рекомендации к действию, даже если информации для выводов недостаточно и обстановка позволяет с выводами повременить.

Аналогичное происходит в мышлении мужчин по отношению к женщинам. Системное негативное отношение к мужчинам или к женщинам очень сильно искажает поведение человека и портит общение, потому что очень вредно и опасно в потоке событий иметь потенциальными врагами половину человечества, и такое сознание наиболее вредит здоровью, потому что энергия здоровья (энергия эфирного тела человека) наполовину мужская по природе и наполовину женская; в других терминах, на 50% ян и на 50% инь; на 50% солнечная и на 50% лунная. Мышление, системно негативное к женщинам, подавляет женскую энергию собственного эфирного тела, а это 50% всей энергии, мышление же, системно негативное к мужчинам, подавляет мужскую энергию собственного эфирного тела, а это 50% всей энергии. 

Опасно то, что человек обычно не замечает и не осознает системный конфликт. Человек замечает конфликт физический и конфликт чувственный, но не системный, потому что «системный» означает привычный и воспринимается как естественный, нормальный. Когда обычному человеку говоришь, что в этом он не прав, то его ответ – не может быть, я всю жизнь так живу! 

Случайный конфликт может переходить в системный в результате обобщения по возрасту, полу, профессии, национальности и т.п., и существует не только как личная ошибка, но и в виде ошибок общественного мнения – отрицательной кармы общества. «Все женщины – дуры», «вся молодежь – наркоманы», «все старики – маразматики», «все евреи …», «все русские …», и т.п. Возможно незаметно заразиться этим. Например, женщина может не иметь личного негативного опыта общения с мужчинами, но, находясь в компании подруг и сочувствуя им, может согласиться с законом, что «все мужчины – предатели», то есть скопировать чужую системную ошибку и затем нести ответственность не за преступление, а за соучастие.  

                                     ОСВОБОЖДЕНИЕ СУДЬБЫ ОТ КОНФЛИКТА.

Для освобождения судьбы от конфликтов необходимо в несколько этапов перевести конфликты из системных в случайные. Это касается любых взаимоотношений, но для примера приводится негативное отношение женщины к мужчинам. 

В каждом правиле есть исключения. Что считать правилом? Что считать исключением? Это выбираем мы сами для себя.

Первый этап. Если женщина обнаружила, например, что в ее мышлении есть формула типа «все мужчины – предатели», свидетельствующая о системном конфликте, то ей следует каждый раз вспомнить конкретного мужчину, послужившего причиной возникновения такого мышления и исправить свой внутренний закон: - не все мужчины, а тот мужчина – предатель. Все мужчины не такие; все мужчины – разные (что более соответствует реальности), и я отношусь к ним непредвзято. За исключением того мужчины, который поступил как предатель, я люблю мужчин, потому что для женщины они естественный объект любви. 

Таким образом системный конфликт переводится в случайный, конфликт выводится из правила мышления и помещается в разряд исключений из правила. Любовь устанавливается как система, а конфликт рассматривается как случайная ошибка, исключение из системы. 

Исправить мышление таким образом надо потому, что это 1) более соответствует реальности, 2) более соответствует любви (а чем более система мышления соответствует реальности и любви, тем больше потенциал судьбы); и 3) это полезно для здоровья. Такое исправление мышления открывает женщине перспективу положительных контактов с мужчинами вообще, хотя и остается в виде исключения конфликт с некоторыми из них. Плохая карма резко ослабляется.

Второй этап. Чтобы еще более ослабить плохую карму следует сделать еще исключение, - по поводу того мужчины, который предатель, следует поправить свое мышление. Тот мужчина не как правило предатель, а как исключение; он в конкретной ситуации совершил случайную ошибку – поступил как предатель, а вообще он не такой, потому что он всегда разный. 

Любой человек - всегда разный, такое мнение о человеке всегда более соответствует реальности, чем любой ярлык, наклеенный на него. Подобно тому, как нельзя дважды войти в одну реку, потому что вода утекает и входишь каждый раз в другую воду, так и нельзя дважды поговорить с одним человеком, потому что человек меняется. 

Такой поправкой своего мышления мы открываем себе непредвзятое (ближе к реальности) восприятие человека, а также открываем человеку каждый раз свободу, перспективу измениться, и выглядит все это, как прощение, что более соответствует любви и заповедям Божьим, чем прежнее отношение.

Обратите внимание на приоритеты. Следует считать приближение своего системного мышления к любви и к реальности более значимым, чем объективный внешний поток событий. Субъективная истина выше, чем объективная. Даже если мужчина сто дней подряд сто раз поступил как предатель, все равно внутри себя необходимо считать это исключением из системы, ведь это гигиена Вашего системного мышления, здоровье Вашей судьбы. 

Вы выбираете, будет ли Ваша судьба травмирована потоком событий, или Вы перетерпите неприятности на четырех низжих уровнях личности, и останетесь с высшей реальностью - в свободе, в прощении, в любви, с Богом – вне плохой кармы. Невозможно полностью избежать конфликтов в жизни, их все равно придется перетерпеть, но возможно сделать так, чтобы они не травмировали судьбу.

Поправка системного мышления не то же, что поведение физического тела. Можно прекратить физическое общение с предателем, но сохранить любовь в своей судьбе.

Третий этап. Сначала восстановив любовь ко всем мужчинам методом исключения из их числа одного мужчины, с которым конфликт; а затем, восстановив любовь к этому мужчине методом исключения конкретных моментов его конфликтного поведения, далее следует устранить из системного мышления и этот оставшийся локализованный конфликт. Для этого необходимо полюбить человека даже в сами моменты конфликта. 

Здесь интересы любви и интересы сознания, адекватного материальной реальности, расходятся. Любить врага - не адекватно материальной реальности. Чтобы сохранить любовь и чтобы при этом сознание не стало работать иллюзорно необходимо перейти к духовной реальности по формуле: - не ради мужчины люби мужчину, а ради Бога люби мужчину!
Когда любовь взаимна, женщине возможно любить мужчину ради мужчины и это будет адекватно. Когда любовь женщины встречает враждебность или предательство в ответ, в этот момент становится невозможно (неадекватно реальности) любить мужчину ради него самого, но это еще не повод, чтобы травмировать свою судьбу нелюбовью. Необходимо вспомнить в таких случаях, что мы должны любить ближних, но мы не им это должны. Мы Богу это должны. Это приказ Бога: - возлюби! Так любовь переходит в вертикальный канал и вертикальный канал расширяется. 

Процесс освобождения от  плохой кармы, описанный здесь, редко приходится наблюдать. Намного чаще наблюдается падение. Сначала происходит отдельный конфликт с отдельным мужчиной, который переходит в нелюбовь к этому мужчине (входит в систему), а затем переходит в нелюбовь к мужчинам вообще. Далее системное мышление бессознательно автоматически преносит это на Бога, потому что Бог – мужчина.

А это уже не просто плохая карма. Нелюбовь к Богу, как система мышления, как внутренний закон - это полное перекрытие вертикального канала, потеря всех духовных шансов, хоть молись, хоть не молись. Для восстановления связи с Богом, для открытия вертикального канала необходимо восстановить любовь в качестве главного закона своего мышления. Не ради мужчины люби мужчину, а хотя бы ради Бога люби мужчину!

Не ради женщины люби женщину, а ради Бога люби женщину.

Не ради детей люби детей, а ради Бога люби детей.

Такова необходимая гигиена системного мышления.

                                           ПРОГРАММА САМОУНИЧТОЖЕНИЯ.

Эгоизм, переходя с четвертого уровня личности на пятый, формирует программы самоуничтожения личности. Отчаявшись и отказавшись “улучшать” окружающих, личность становится интровертной, сознание переходит на уровень судьбы и начинает осваивать этот уровень, но, не избавившись от стремления к совершенству, начинает “улучшать” себя. Программы уничтожения окружающего мира (агрессивная, экстаравертная работа ума) обращаются на самого себя и превращаются в программы самоуничтожения (агрессивная к себе, интровертная работа системного мышления). Самооценкой, самоконтролем, самосовершенствованием, самодисциплиной и т.п. личность пятого уровня разворачивает агрессивную работу сознания против себя, требуя от себя измениться и забывая о том, что невозможно быть никаким другим, а только собой, не разрешая себе быть собой, не разрешая себе жить своей судьбой. Но никакой другой судьбы нет! 

Пока системное мышление слабо развито его ошибки не опасны, но по мере его усиления и совершенствования программа самоуничтожения может выходить из под контроля и превосходить и подавлять животный инстинкт самосохранения. Чтобы периодически сбрасывать накапливающийся потенциал самоуничтожения люди вынуждены заниматься тяжелыми видами спорта, курить, пить водку и другими способами «выпускать пар» - лучше частично разрушить физическое тело и здоровье (эфирное тело), они потом восстановятся, чем допустить опасный для судьбы потенциал самоуничтожения. 

Поэтому бороться надо не с пьянством и не с курением, а ослаблять программы самоуничтожения в сознании, тогда потребность в никотине и алкоголе будет снижаться. Случается иногда так, что человек, излечившийся от алкоголизма и прекративший питием корректировать сознание, не найдя замену алкоголю, как средству ослабления самоуничтожения, быстро умирает.  

Самоуничтожение развивается как подсистема внутри личной системы ценностей (поэтому часто кажется человеку ценной частью его личности) и находится под разнообразным давлением систем ценностей семьи, общества и религии. Земная цивилизация в целом все еще хочет стать лучше и путь к совершенству еще не заменила на путь к себе, к своей любви. Существование программы самоуничтожения цивилизации и ее опасность ни для кого не секрет.

Пытаясь совершенно соответствовать разнообразным требованиям общества ради успеха в обществе человек забывает, что живая личность никогда не сможет полностью соответствовать системе, а только биоробот, и это не совершенство личности, а наоборот, потеря личности. Соответствовать требованиям общества надо не совершенно, а просто. Долг исполнять надо не совершенно, а просто. Просто исполнять.

                                                       СОЗНАНИЕ СУДЬИ.

Самоуничтожение начинается с самооценки (или с принятия внешней оценки), которая сразу неизбежно переходит в самоунижение или в самовозвышение (и то и другое, развиваясь, может довести до катастрофы судьбы, самоунижение – до самоуничижения и самоубийства, а самовозвышение – до мании величия). 

Личность вообще не может быть адекватно оценена на пятом уровне. 

Оценка и самооценка на пятом уровне (в системе) – объективная, поэтому всегда работает на устранение уникальности, субъективности, то есть личности. Объективную оценку можно дать физическому телу, эфирному телу, чувствам и уму, но не судьбе человека. 

Тот, кто дает оценку – судья. Тот, кого оценивают – осуждаемый. Объективная оценка загоняет сознание и судьи и осуждаемого внутрь объективных (что означает безличных) законов, ставит личное в подчинение безличному, живого человека в подчинение мертвой системе. Это означает отказ от личного проявления любви к человеку, что только на первый взгляд более вредит осужденному, в сущности же более вредит судье потерей и любви и личности.
«Не судите, да не судимы будете. Ибо каким судом судите, таким будете судимы…» (Евангелие от Матфея 7, 1 - 2). Это означает: - не рассматривайте живую судьбу как механизм внутри системы, тогда ваша судьба, ваше системное мышление тоже не окажется механизмом внутри этой системы. Сознание судьи характерно тем, что не работает субъективно, а только объективно. Личность судьи отсутствует в суде по его свободному выбору в угоду безличной объективности, как игнорируется и личность осужденного, который однако является жертвой. Сознание судьи немедленно оказывается внутри той же системы, по которой он судит, потому что он намеренно и активно служит в этой системе безличным исполнителем. 

Однако, если судья, долгом которого является судить, просто исполняет свой долг – то чист. Если же он судит человека – то грех. 

Если учитель в школе, долгом которого является ставить оценки, просто исполняет свой долг – то чист. Если же он оценивает человека – то грех.

                                                       ОЦЕНКА СИСТЕМЫ.

На пятом уровне личности, в судьбе эгоистическое по своей природе стремление к совершенству означает стремление максимально соответствовать параметрам своей личной системы ценностей или максимально соответствовать требованиям внешних систем. Сначала это развивает личность, но чем ближе человек к такому «совершенству», тем более он нарабатывает жесткий автоматизм поведения своей личности внутри системы, теряя живую уникальность и превращаясь в биоробота, который очень нравится демонам из-за легкости манипулирования им. 

Любая система всегда претендует быть вместо Бога для личности и большинство людей попадаются на это – считают, что объективное выше субъективного, верят в судьбу (карму), любят работу, или машину, или государство. Работа – это система, у нее нет живой души внутри, как и у любой машины или общественной организации. Не следует живой личности с живой душой внутри направлять свою любовь на мертвые системы, потому что такая любовь всегда проваливается без ответа. Человек, любящий систему, таким образом, теряет не только личность, но и любовь. 

Всегда надо помнить, что наивысшую оценку на пятом уровне, в системе, всегда получает не человек, а биоробот - идеальный работник и идеальный солдат. 

Стремление ребенка к наивысшим оценкам ведет первоначально к совершенствованию его личности, если взрослые оценивают его сбалансированно и с любовью (культура оценки описана далее). Взрослого человека (примерно с 21 года) стремление к наивысшим оценкам ведет к уничтожению любви и личности, но эгоист не сразу замечает это и пропускает точку поворота с пути к совершенству на путь к себе. Настроенный потребительски, он стремится реализовать свои права, но для этого надо получить хорошие оценки – а это сознание ребенка внутри системы, оно неизбежно включается, если нет непрерывного творения и поддержания системы своих обязанностей. Либо творец своей судьбы – либо раб, робот внутри системы (внутри внешней, чужой системы и внутри своей собственной системы мышления).

                      МЕТОД ОСЛАБЛЕНИЯ ПРОГРАММЫ САМОУНИЧТОЖЕНИЯ.

Даже без эгоизма, сама по себе привычка к оценке и самооценке, присущая развитым личностям, является непрерывным источником энергии для поддержки программы самоуничтожения.

Объективная оценка, необходимая и адекватная для четырех низжих уровней личности: физичекого тела, эфирного тела, чувств и ума, совершенно не годится для пятого уровня личности, судьбы, потому что судьба человека не объективная реальность, а субъективная. По инерции (по привычке) примененная для судьбы объективная оценка подпитывает самоуничтожение. 

Освобождение от самоуничтожения через культуру оценки и самооценки следует на практике проводить в три этапа. 

Первый этап. Оценку и самооценку следует сбалансировать. 

В целом этот мир, творение Бога, сбалансирован по всем параметрам. Преобладание отрицательных оценок или преобладание положительных не отражает реальность, а говорит о несбалансированном – неадекватном видении мира и себя. 

Обнаружив в своем сознании возникшее само собой (по карме) преобладание отрицательных оценок сознательно позаботьтесь о поиске равных по значимости и реально существующих положительных качеств и поставьте положительные оценки. И наоборот, если в Вашем сознании сами собой преобладают положительные оценки, то следует специально поискать недостатки и поставить отрицательные оценки до восстановления баланса. Такую работу над собой необходимо проводить ради двух целей: 1) ослабления самоуничтожения (сознание более соответствует любви); 2) приближения сознания к реальности, к сбалансированному видению себя и людей.

Второй этап. Следует избавиться от крайних, экстремальных оценок.

Второе естественно вытекает из первого. Осознание того, что несбалансированная оценка неадекватна реальности, приводит далее к пониманию того, что крайние, слишком положительные и слишком отрицательные оценки – тоже разновидность несбалансированной и ошибочной работы системного мышления. 

Смягчение оценки и самооценки приносит двойную пользу: 1) ослабляется программа самоуничтожения (сознание ближе к любви) и 2) сознание ближе к реальности.

Третий этап. Следует совсем отказаться от самооценки, а за оценками всегда обращаться к Богу и к Святым Учителям. Тогда можно постепенно привыкнуть и понять: - как же Бог оценивает судьбы людей? В чем высшее достижение личности и за что дается высшая оценка?

Бог дает не объективные оценки по системе а субъективные оценки по любви и это всегда выглядит как прощение.

Проблемы пятой сферы разума окончательно и полностью устраняются переходом в шестую сферу разума – принятие Святого Учителя. Только принятие Святого Учителя окончательно спасает развитую личность от смерти через самоуничтожение.  

Бог и Святые Учителя оценивают личность, судьбу человека, не по объективному соответствию параметрам систем, внешних или внутренних, а по способности личности совершать поступки любви, по субъективной уникальности форм раскрытия судьбы в служении любви. С этой точки зрения объективные отрицательные и объективные положительные качества и поступки личности оказываются равно ценными, поскольку в равной степени входят в уникальную характеристику судьбы. 

Бог - не добрый, но он и не злой. Он – любовь и личность за пределами добра и зла. Аналогично, в судьбе человека выше всего ценится подобие Богу - живые прекрасные поступки, формы любви. Выше всего ценится судьба не в системе и не по системе, а судьба - импровизация по любви.

                                                   ПРОСТОТА КАК ПРОЦЕСС.

Процесс формирования судьбы подобен обучению музыке. Первый этап – исполнение. Сначала надо хорошо освоить музыкальный инструмент и ноты (систему) и научиться хорошо исполнять разные музыкальные произведения по нотам (по системе). Оценка исполнителя объективная. Ценится исполнение именно в соответствии с нотами, а не по-своему. 

Второй этап – композиция – сочинение своих музыкальных произведений (создание своих систем, выражающих любовь в конкретных формах) и исполнение их в соответствии с нотами, то есть по системе, но уже не по чужой, а по своей. 

Третий этап – импровизация – творение живых форм живой любви вне всех систем. 

Бог действует только как композитор и импровизатор. Он никогда не становится исполнителем внутри системы, что значит внутри кармы. 

Простота ребенка характеризуется неведением, неразвитостью системного мышления. Простота, как процесс, на первом этапе состоит из обучения в разных системах и исполнения долга, на втором этапе состоит из создания и поддержания своих систем, например создание своей семьи (композиция); и на третьем этапе состоит из выхода за пределы кармы (импровизация). 

Только священник (брахман), благодаря мудрости и посвящению способен адекватно оценивать судьбу человека и благословлять на исполнение или композицию каждый раз с учетом времени, места и обстоятельств. Именно для избавления от самооценки и от программ самоуничтожения верующему необходимо регулярно прибегать к покаянию (исповеди), получать прощение грехов, спрашивать советов, оценок и благословлений священника. 

Только Святой Учитель способен благословлять на импровизацию. Импровизация требует принятия Святого Учителя.

                       ПСИХОЭНЕРГЕТИКА ИСПОЛНЕНИЯ ВТОРОЙ ЗАПОВЕДИ.

Терпимость означает разрешить ближним жить так, как они хотят, а простота означает разрешить себе жить так, как хочешь – совершать поступки любви.

Сначала надо дать свободу ближним, а затем такую же свободу себе. Сначала надо прекратить агрессию к ближним, а затем прекратить агрессию по отношению к себе. Сначала надо выбросить из своего сознания программы уничтожения мира и близких людей, а затем выбросить из своего сознания программы самоуничтожения. Сначала нужно простить ближних, а потом не забыть простить себя тоже. 
«Возлюби ближнего твоего, как самого себя». 

Ум исполняет первую часть заповеди под управлением терпимости, а судьба исполняет вторую часть заповеди под управлением простоты.

Терпимость означает «возлюби ближнего твоего», а простота означает «как самого себя», что требует последовательной и одновременной проработки четвертого и пятого уровня личности и четвертой и пятой сферы разума. 
«Возлюби ближнего твоего» – интровертая работа ума – означает понять и принять ближнего таким, как есть, в свое сердце (центр энергии терпимости – сердце). 
«Как самого себя» - экстравертная работа судьбы – означает раскрыть свою судьбу, осознаваемую как судьбу своей любви к людям (центр энергии судьбы – горло). 

Сделать добро для людей – это не любовь к людям, потому что любовь к людям требует принять все как есть.

Сделать добро для людей – это любовь к себе. Это служение с нарастающей положительной кармой и с нарастающим ощущением свободы, потому что мы должны любить людей и должны служить людям, но людям мы ничего не должны. 

За то, что Вы любите человека, Вы ему ничего не должны! А если кто-то любит Вас, то он за это Вам ничего не должен!

Мы не людям должны это, а себе и Богу. Служить мы должны ради расрытия судьбы своей любви, и должны Богу, потому что Он так сказал. 

Эгоистическое сознание понимает и исполняет вторую заповедь не слегка неправильно, а наоборот. 

«Возлюби ближнего твоего» понимается на уровне ума в смысле «измени к лучшему ближнего твоего» и «сделай добро ближнему твоему» - экстравертная работа ума, агрессивная к ближним и лишающая самого себя свободы, потому что мы оказываемся должны ближним, и чем больше любим, тем больше должны. Чтобы исполнить этот долг, сделать добро ближним, ум вынужден пытаться изменить поток событий, повлиять на судьбу, энергиями четвертого уровня вторгнуться на пятый уровень и повлиять, но это плохая карма, которая надрывает любящее сердце. 

А «как самого себя» понимается в смысле «измени к лучшему самого себя» и «сделай добро для самого себя» - интровертная работа судьбы, агрессивная к самому себе и заставляющая работать, работать, работать для достижения личного успеха и ради более совершенного потребления –  это карма хронической усталости, потому что лучшее потребление и личный успех – не те цели, которые могут по настоящему вдохновлять человека, в них нет энергии любви, они вдохновляют иллюзорно.

В добавление к расширению горизонтального канала по второй заповеди, помолитесь, прославляя Святое Имя Бога с простотой для расширения вертикального канала.

 Простота во время молитвы означает, что ради Бога не нужно ничего из себя изображать, ничего достигать или становиться каким-то другим. Богу не нужно ничего вашего, ему нужны Вы сами, его дитя, не плохое, не хорошее, не чистое, не грязное, а просто любимое им. Бог – Отец. Родители любят своих детей независимо от того, двоечники они или отличники, и никто не променяет своего двоечника на чужого отличника. 

Простота рождает свободу любить без ограничений своей неповторимой, непредсказуемой, живой любовью, но для этого необходимо еще более расхрабриться сердцем. Храброе сердце нужно уже тогда, когда Вы принимаете яд мира, но страшно еще больше, когда Ваша личность начинает изливаться наружу. Так внутренне боится и рискует музыкант перед публичной импровизацией. Общение с Богом – всегда импровизация, поэтому многих страшит. 

Пример простоты – Солнце. Солнце очень простое. Оно легко распространяет свой свет. Простота ярко проявляется в близких дружеских отношениях между людьми и предопределяет способность человека дружить. Простой - друг всему миру, а когда молится – Бог друг его.
                                                          6. ПРИНЯТИЕ СВЯТОГО УЧИТЕЛЯ.
ПРИНЯТИЕ СВЯТОГО УЧИТЕЛЯ – ШЕСТАЯ СФЕРА РАЗУМА, ОТВЕЧАЮЩАЯ ЗА УПРАВЛЕНИЕ САМИМ РАЗУМОМ.

Принятие Святого Учителя не событие, а процесс. Принять Учителя - значит принять все обучение, которое он дает. Однако, первое впечатление при контакте со Святым Учителем, будто он ничему не учит. Второе впечатление – такое же, и третье тоже. Святой отличается от обычных учителей. Он дает не обучение, а всего себя. А от ученика не требуется ничему учиться, а отдать всего себя Учителю. Все в обмен на все - закон любви, единой с личностью. 
Поэтому, если Вы молитесь и хотите что-то узнать, то Вы не узнаете ничего. Если вы молитесь и хотите что-нибудь получить, то Вы не получите ничего. Необходимо стараться отдать всего себя Святому Учителю, тогда Вы получите все.

Молитва и размышление развивают и очищают разум и вертикальный канал расширяется до размеров головы. Такой канал - это канал мудреца, который не только уверовал, но и уразумел. Милостью Бога защищена не только вера, но и разум такого человека.
Вопрос: - В чем святость разума и в чем его грех?

Ответ: - Святость разума – это смирение перед Богом, скромность, отказ от насилия, терпимость, простота, принятие Святого Учителя. 

Грех разума – это нерпимиримость, гордость, насилие, нетерпимость, непростота, непринятие Святых, присутствующие при молитве сознательно или бессознательно в виде неправильного понимания, неправильного ощущения и в виде неправильной энергетики. 

Этот грех происходит в первую очередь из-за непроработки вышеуказанных качеств, а во вторую очередь (даже при проработанных качествах) из-за смешения разума мирского с разумом не от мира сего, что означает попадание мирского понимания, настроя и энергии в голову. Такие нарушения психоэнергетики мудреца могут вызывать тяжесть в голове, головные боли, поражения зрения и слуха, и лечатся восстановлением правильного сознания.
Мудрец обязан культивировать внутренний покой и терпеть любые внешние трудности, не втягиваясь в борьбу за эгоистические интересы, свои или чужие. 

Обязанность мудреца - учиться и учить других. Интересуясь в первую очередь мнением и планом Бога, мудрец начинает изучать Священные Писания. При этом он неизбежно обнаруживает, что борьба за эгоистические интересы происходит и между религиями и религиозными конфессиями. 

Чтобы не быть втянутым в религиозные войны (по сути - информационные войны, в которых каждая сторона борется за «свою истину», забывая о том, что истина не бывает «своя») мудрец памятует о том, что истина только одна, Божья. 

И легко догадаться, что информационные войны по сути - дезинформационные войны, в которых отстаиваивание «своей истины» - это отстаиваивание либо своих заблуждений либо своей осознанной дезинформации. В единой Божьей истине нет противоречий, посему никакая борьба в ней невозможна.

Чтобы отфильтровать дезинформацию в толкованиях Священных Писаний, привнесенную фанатиками и лжеучителями, мудрец а) обращается к первоисточникам, б) параллельно изучает Священные Писания разных религий; тогда в его сознании начинается синтез религий – понимание единой Божьей истины. 

Видение различий и противоречий между религиями – иллюзорное видение. Тот, кто видит единство всех истинных религий – тот действительно видит. Единое в религиях – это Бог, и видение единства религий – это видение Бога.
                ЗАКЛЮЧЕНИЕ. МИЛОСТЬ НИСХОДИТ А ЖЕРТВА ВОСХОДИТ.
Истинное восхождение верующего есть восхождение его жертвы (сама же личность остается на кресте) и принципиально отличается в психоэнергетике и в биоэнергетике от возношения из гордости или из непростоты.

Милость Бога нисходит соразмерно способности верующего пожертвовать своей низшей (эгоистической) личностью ради своей высшей личности (служительницы земной любви), а своей высшей личностью пожертвовать ради святой. Милости столько, сколько мы способны вместить. Если человек осознанно вовремя жертвует, то он становится счастлив, а если по невежеству запаздывает, то не успевает уворачиваться от ударов судьбы. Тот, кто вовсе отказывается от духовной трансформации, погибает. Верующий должен сам следить за соответствием своего сознания и поведения закону жертвы, не то милость Бога может его не обрадовать.
“О, личность, более сластолюбивая, нежели миролюбивая! О, личность, более миролюбивая, нежели боголюбивая!” - обличая, восклицают православные святые. Размышляя, какой грех они обличают, я обнаружил, что низшая личность (эгоистическая) – сластолюбивая по своей природе. Высшая личность (которая несет свой крест) – миролюбивая, потому что мир любит и этою любовью к миру формируется. А святая личность (пребывающая на кресте) – боголюбивая по природе. В человеке верующем есть все три. 

Само по себе сластолюбие и миролюбие не грех. Нет греха на том, кто поступает по своей природе. Нельзя убивать своё сластолюбие и своё миролюбие, а необходимо жертвовать ими ради своего боголюбия, по мере нисхождения милости, а это означает, что правильно быть всегда более боголюбивым, нежели миролюбивым, и более миролюбивым, нежели сластолюбивым. “Ваше Боголюбие,” - обращался ласково Святой Преподобный Серафим Саровский Чудотоворец к некоторым своим духовным ученикам, обращаясь именно к их святым личностям, которые он таким обращением рождал и поддерживал.

По ощущениям жертва не должна «проваливаться». Жертвуя ради возлюбленных людей, на самом деле переводишь энергию своего эгоизма в энергию своей же бескорыстной любви, и это усиление своей любви явно чувствуется; если же нет – ищи ошибку: “Не давайте святыни псам и не бросайте жемчуга вашего перед свиньями, чтоб они не попрали его ногами своими и, обратившись, не растерзали вас.”
Одно дело, когда два эгоиста дерутся, и тот, кто побеждает в драке, несколько укрепляет свою личность за счет ослабления личности проигравшего. Другое дело, когда любящий жертвует эгоисту, тогда драгоценная энергия самопожертвенной любви раскармливает эгоизм до демонизма и сатанизма и вся теряется для обоих.

Когда действуют в духе: “Я тебя люблю и всё делаю для того, чтобы ты стал лучше; ты должен измениться к лучшему, избавиться от эгоизма и пороков, я всем жертвую для тебя!“, - то забывают, что ради своей любви надо пожертвовать своим эгоизмом, а не возлюбленных заставлять жертвовать, превращаясь из простого эгоиста в демона, пожирающего жертвенную любовь и требующего ещё и ещё, каковы не только семейные тираны и цари-тираны, но и лжеучителя “которые приходят к вам в овечьей одежде, а внутри суть волки хищные:  по плодам их узнаете их...” 

Жертвуя высшей личностью ради Святого Учителя, тоже надо быть внимательным, чтобы демоны не сожрали жертву. Сам верующий должен ощущать и понимать, что энергия его земной любви переходит в энергию его же святой любви; жертва – это не провал любви. Поэтому Учитель необходим действительно Святой, а не какой попало. Жертва – это торжество духа. 

На этом заканчивается вторая часть книги «АБСОЛЮТ, ЛЮБОВЬ И ЛИЧНОСТЬ», которая называется «МУДРЕЦ. РАСШИРЕНИЕ ВЕРТИКАЛЬНОГО КАНАЛА. ВТОРОЕ ПОСВЯЩЕНИЕ».   

