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ПРЕДИСЛОВИЕ

ЭТИ БЕСЕДЫ ОПУБЛИКОВАНЫ ДЛЯ ТЕХ, КОМУ ОНИ НУЖНЫ.

С семьдесят девятого года по восемьдесят первый автор книг «Ищущим», «Ищущим, Ждущим, Любимым», «Практическое Мировоззрение» и некоторых других работ встречался со всеми желающими прослушать цикл бесед на тему самопознания, социума, природы, глубинных процессов настоящего и грядущих изменений, ожидающих человека и общество, а также вёл индивидуальную работу с желающими приобщиться к духовной практике.

В то время была совершена поездка из города Фрунзе - теперь Бишкек - по таким городам и населенным пунктам, как Москва и Подмосковье, и уже с небольшой группой людей, вызвавшихся помогать, и сотрудничать, Ленинград, Таллин, Рига с окрест​ностями, Вильнюс, Сочи, Пятигорск, Зеленчук, Ставрополь, Тбилиси, Ереван, Баку и снова Фрунзе.

Большая часть этих бесед прошла в Москве и Риге и там же небольшая часть их была записана на магнитофонную плёнку. Но это не более, чем одна сотая из того, что сообщалось на подобных встречах. Записи же индивидуальных бесед или бесед в небольших группах, приобщающихся к практике, не велись вообще, хотя основное время было посвящено именно им.
К настоящему времени сохранилась очень небольшая часть записей из этого цикла, это беседы от восьмидесятого года, и проведена работа по их «расшифровке» - имеющиеся записи ещё в те времена были сделаны на любительском уровне. К нынешнему времени, как вы понимаете, качество их не стало лучше.
*      *      *
Человеком, работавшим с плёнками данных бесед, была проделана немалая работа, за что автор ему благодарен. Некоторые места он не смог разобрать и в этом случае оставлялось в тексте многоточие, символизирующее отсутствующий текст. Ещё большая сложность была в расшифровке вопросов слушателей, ввиду их удаленности от микрофона, и потому в тексте приняты совмещения вопроса и ответа - по смыслу ответа можно понять и вопрос. Все вопросы собеседников - обозначены выделенным шрифтом. Вопросы не выделенные - авторские.
Автор лично редактировал и правил уже расшифрованный текст, восстанавливая по памяти пропущенные и невнятные места. В некоторых же случаях приходилось излагать мысль заново, оставляя лишь её прежний общий смысл, иногда для прояснения, несколько её дополняя. Что-то приходилось приводить к более удобной «книжной» форме: интонационные разговорные обороты - к более последовательной литературной речи, но тем не менее разговорный стиль сохранен.
Сокращению подверглась незначительная часть текста - две-три страницы. Туда вошло то, что сейчас не является актуальным или может внести некоторую путаницу, а также факты, которые сейчас уже известны всем заинтересованным лицам.
*      *      *
В этих беседах автор, чтобы пояснить свою мысль и суть вещей, говорил зачастую на языке вопрошавшего - это был словарь и смысловые категории различных религий и более современных духовных учений, общеизвестные философские понятия, а также близкий многим язык бытовых аналогий.
Невозможно иметь свой ни на что не похожий, абсолютно самобытный язык, хотя бы потому, что он тогда становится иностранным и никто, кроме говорящего, его не поймет.
Каждая современная система описания вечных духовных истин и ценностей вынуждена искать более современные и актуальные пути донесения их до общества. И для этого требуется отно​сительно новый язык, но учитывающий все сложившиеся реалии современной культуры, стереотипы общественного сознания и образовавшийся к этому времени объём духовных, религиозных смыслов.
Автор совершенно не против всех прежних языков, а также их употребления. Но сложность в том, что язык любой религии, язык любого духовного учения ревниво охраняется его последователями и даже «свободными» критиками, которые жадно с ним отождеств​ляются и отказывают в его использовании всем другим, забывая, - а может, благодаря фанатизму невежества, и не зная - что любой язык, возникший как система понятий, отражающая процесс жизни человечества или проводящая в сознание общества свет насущной ему истины, возникает и основывает себя на всём уже существую​щем понятийно-смысловом объёме всеобщего языка, принадлежа​щего всему человечеству.
Многие духовные истины остаются неизменными при описании их на любом языке, и это только доказывает, что они - истины. Их сущность не зависит по своей природе ни от излагающего их, ни от исторического периода, ни от уровня внешней цивилизации. И потому сходство излагаемого в данных беседах, с аналогичным по содержанию, устами других людей и в другие времена - любому здравому человеку доказывает только то, что речь идёт об одном и том же - о сущности вещей.

Любой религиозный, духовный, профессиональный, культуро​логический язык и даже дикий, примитивный сленг может возникнуть только благодаря, по крайней мере, незримому присутствию, соучастию «по умолчанию», словарного и смысло​вого объёма общего пространства разума.

В конечном счете, немного порассуждав, вы поймёте, что абсолютно свой, исключительно самобытный, замкнутый только на свои смыслы, не имеющий аналогичных понятий и одинаковых слов с другими словарными системами язык возможен лишь - при распаде мироздания на абсолютно несвязанные частицы. То есть при энтропии гипотетически абсолютной. Или во время личной кончины отдельного человека, который умирает без покаяния - не обязательно по христианскому обряду, а по существу... Есть и относительные исключения, но они касаются законов уровня высоко продвинутых Существ.

В те времена автор не занимался серьёзно особым языком, хотя бы потому, что «каталогический» язык может эффективно работать лишь в электронно-компьютерных системах... или в высоко продвинутой группе. Язык вторичен - это нечто, возникающее уже как реакция на первичный факт.

И язык - явление во многом социальное, ибо такая реакция на факт предназначена в основном для того, чтобы передать значение этого факта другому или привлечь его внимание. Язык автора определялся естественным образом - по мере попыток обнару​жить для других смыслы многих неосознанных обществом явлений, а также по мере приведения этих понятий в определённый порядок.

Сейчас автор в книгах настоящего времени пользуется уже несколько иным, уже относительно самобытным языком, в котором некоторые явления названы словами другими и где определены более глубинные явления жизни, большее их количество - ведь эти первоначальные беседы были только предварительным знакомством с тем смысловым объёмом, который автор хотел передать. И эти старые беседы в чём-то нивелировали смысл - для опыта и уровня слушающих.

*      *      *

Но с другой стороны в этих беседах говорилось о самом существе вещей и о самых существенных для человека, преобра​зующих требованиях Духа. В те времена мало кто понимал, о чём идёт речь как вообще, так и в частности, и тем более, никого не нашлось, чтобы соответствовать этим требованиям. Слушающими не был осознан, даже в первом приближении, принцип жертвования временем ради вневременного духовной практики и Преображения. А вместе с этим не был воспринят принцип сосуществования времени и вневременного, не был воспринят принцип общей абсолютной ОСНОВЫ Равенства и Иерархии.

Это и многое другое показало, что в сознании общества не было сформировано не только духовное тело, но многие промежуточные объёмы сознания, которые ведают распознаванием простых истин, закономерностей и принципов и которые упорядочивают обстоя​тельства жизни на основе рационального критерия, не говоря уже о критерии человечности и духовности.

Во внутреннем психокультурном пространстве общества и отдельного человека не только не было порядка и гармонии, но не было просто и исходной субстанции, которую надлежит упорядо​чивать и которая может принять гармонию, но вместо этого клубилась аморфная неопределённость, которая тем не менее, исходила в своих действиях, в основном, из эгоистических мотивов и легко принимала планетарный эгоистический вектор.

Иными словами, у подавляющего большинства не было целого пласта сознания, связанного с культурой, знанием связи эле​ментарных вещей, человечностью. Не было внутреннего порядка времени по простейшим признакам, не было даже относительной устойчивости сознания, а вместе с этим не было и спонтанного, бесстрашного, беззаветного движения  расположенности быть потоком сознания.

Получалось так, что не было суммарного результата не только пятой Расы, но многих осуществлений Рас ещё более ранних. И при этом отвергалась возможность воспринять недостающее, дополниться до целостности непосредственно от вневременной Сущности - такая возможность была открыта.

Вместо духовного тела люди предпочитали «тело» нескон​чаемых интриг, основанных на примитивном эгоистическом расчёте и всё это обильно сдабривалось «духовной» терминологией.

Этот зияющий и отрицающий духовность провал в Теле Проявления общества подтолкнул автора к несколько иному стилю изложения тех же истин - появились известные вам книги, где всё раскладывается по различным планам и составным элементам бытия. А также начался долгий и трудный процесс создания минимальной структуры, которая может позволить генерировать недостающие тела или открыть в себе вневременную Сущность. Полную «мозаику» этих тел трансмутационный акт одухо​творенного синтеза, в свою очередь, может преобразовать в единую целостность.

*      *      *

Изменение в стиле изложения - это касалось только внешней стороны, формы. В существе же изложения ничего не изменилось и до сих пор. Новые книги и иные нынешние средства изложения говорят всё о том же, до сих нор мало или почти не воспринятом. Факт смыслового объёма, который нужно было передать остался неизменным, не изменилось и состояние сознания автора, его духовные приоритеты. Изменились же такие вещи как структура подхода к интенсивности социальных преображений, связанная с малопредсказуемостью вариантов результата, ибо такой результат - это сумма свободных воль миллиардов людей, выбирающих, в основном, падение вместо преображения, и в определённом смысле несколько расширились средства передачи не изменившегося по существу духовного содержания.

Но и этот, принятый в книгах и беседах нынешнего времени, язык - не окончателен, это скорее более углублённая, но всё же переходная форма к языку уже конкретно практических духовных реалий.

*      *      *

Электронно-компьютерная система - требует однозначности, хотя её развитие - в направлении многозначной, но опреде​лённости.

Язык же общества настолько не определён в своей много​мерности для подавляющего большинства, и настолько люди привыкли к такой неопределённости-необязательности во всём, что вводить чётко ментализированный, более совершенный язык - означает совершать духовную революцию в сознании и социально-технологическую - в обществе.

Язык уже более определённого качества, духовного содержания, выраженный для разных уровней человеческой полифонии в виде отождествлений состояний, переживаний, смыслов и значений - с символами, знаками, знамениями, цветом, звуком и т. п. уже давно отрабатывается автором. Но он может послужить лишь взаимо​отношениям общества людей, обладающий реальной духов​ностью...
Для одушевления этого языка мало одного-двух людей, показывающих признаки духовности. К сожалению, других таких людей ещё нет...

*       *       *
Автор полагает, что в данном виде эти старые беседы все ещё актуальны - если и не для приятия принципа окончательного самоотречения, то хотя бы осознания его на каком-то уровне и некоторого приближения к нему в своей повседневной жизни - и поднимают многие насущные темы по существу, независимо от времени, места, национальности, конфессиональности и государ​ственного строя.

Автор полагает, что "духовное" общество ни на территории этой бывшей страны, ни вообще в мире не сделало первого шага в направлении истинной духовности, но уже ведёт речь о шагах сотых и тысячных. В этих беседах вы можете вернуться к реальности первых шагов, - в направлении к подлинной духовности - неизбежно определяющих реальность последующих: тысячных, миллионных, но прежде всего - вторых и третьих...

Возможно, за это время что-то изменилось в сознании людей, и теперь сказанное когда-то и несколько дополненное сейчас, откроется в своем изначальном смысле...

*       *       *
В седьмой части речь идёт о принципах медитации, посвящениях, о признаках нового Цикла жизни и о многом другом.
Все виды копирования текста этой книги, а также все виды её типографского издания - только с непосредственного разрешения автора и по договору с ним.
Данная седьмая часть «Встречи» - выходит в сентябре 1998г.
Валерий Ломовцев, Бишкек

22 июля 1997 г.

ПИСЬМО   О   ПЛАГИАТОРСТВЕ

В связи с набирающей силу волной плагиата - растет количество людей, переступающих социальный, этический, нравственный и духовный законы и несправедливо присваивающих авторство книг и текстов «Ищущим, Ждущим и Любимым», «Ищущим», «Практическое Мировоззрение» и других из этого цикла - автор этих книг, ваш непокорный слуга, пришел к необходимости ставить свое имя на всех своих книгах.

Теперь на всех выпускаемых книгах, в том числе и данной, будет стоять имя пишущего эти строки: Валерий Ломовцев. Такая возможность, как вы помните из предисловия к книге «Ищущим», давно предполагалась автором - и вот теперь пришло её время.

Причины такого решения достаточно серьезны. Главная из них  - защитить содержание книг, их духовное основание, направленность и последующую практику духовного преображения от безнравственных людей, для которых хороши все средства в их властолюбивом движении, в достижении тщеславных и, что бы они ни говорили, в данном случае, антидуховных целей.

Автор данных книг расценивает эту плагиаторскую волну как попытку определенных сил дискредитировать содержание этих текстов, как попытку разрушить работу автора по установлению реального процесса духовного преображения, разрушить, используя плагиаторов как инструменты своей воли.

Вы зададите вопрос: как возможно таким невинным актом, как присвоение чужих писаний, дискредитировать их содержание? Ведь содержание осталось нетронутым, а кто автор - не имеет значения...

Мой ответ понять просто: человек, который так легко присвоил то, что ему не принадлежит, обитает совсем в иной системе ценностей и можно сказать, что эта система противоположна иерархии духовных ценностей, излагаемых в этих книгах, в частности, в книге «Ищущим, Ждущим, Любимым». То, на чем основывает себя плагиатор - женщина это или мужчина, - противоположно духу настоящего автора этих книг и духу их содержания.

Плагиатор, человек, подписавший своим именем то, к чему он не имеет никакого отношения, будет использовать энергетику  и смысл содержания этих книг как способ увлечения неискушенных людей. А этих людей он будет использовать как силу в своих корыстных, властолюбивых, эго-компьютерных целях - сознаёт он этот факт или нет, - ведя  их души, не умеющие отличить истинное от ложного, совсем иными путями к совсем иным маякам, нежели провозглашенным в этих книгах. Но те, кого он будет вести, не успеют даже понять, что их путь - в пропасть.

Очевидно, что уже вполне определенное число людей попалось в сети обмана и эти люди начинают защищать самозванцев в их попытках самоутвердиться на материале, им не только не принадлежащем, но и - судите по плодам! - на чуждом им духе этих писаний.

По закону жанра, по правилам этого театра абсурда, последователям самозванцев осталось лишь выступить дружными рядами, от имени якобы автора... против истинного автора этих писаний  - против пишущего эти строки, а значит, и против Всего Того, что представляют эти книги и несут в мир. Приходится лишь сочувствовать этим людям, которые в своём ослеплении, которые, не ведая что творят, выступают на стороне отца Лжи - против Бога, против Истины, и призывать их опомниться, ибо последствия этого будут трагическими для их судеб. Это будет катастрофой для их душ...
Давайте рассмотрим некоторые побуждения сил, стоящих за этой акцией, вдохновленной Эго-Компьютером, а также некоторые  следствия,  программируемые им, и те следствия, которые могут возникнуть сверх замысла этого Эго-Компьютера...  Давайте разложим эти неправильные конструкции, которые возникают в процессе этой мутной «игры», перед взором Божественного Свидетеля...

Первый вопрос: зачем со стороны плагиаторских сил все это делается? Зачем и на каком основании, люди, далекие от деятельности автора, исполняющего свою духовную задачу, вмешиваются в его процессы таким антиконструктивным образом? Какие силы внушают этим людям мысль о том, что они не только причастны к этому процессу и существующим наработкам в нем, но и занимают в нем основное, ведущее положение? И самое удивительное: какие же они, эти силы, нашли доводы, чтобы так заморочить сознание плагиаторов, что те на полном серьёзе считают своим то, к сотворению чего никогда не прикасались ни их руки, ни разум и ни сердце, и ни душа?...

Эти силы и механизм этого «увлекательного» процесса стары, как мир... Стандартный сценарий с некоторым количеством вариантов и многими нюансами таков. Для начала эти силы представляются человеку, вступившему в сферу необычных явлений, как водительствующие и ведающие духовным путем. После некоторого периода возвышенных речей, но достаточно нейтральных в смысле восхвалений, - этот период, в зависимости от некоторых нюансов, может быть и очень кратким, и очень длинным - наступает следующий этап отношений с этими силами. Вторая часть отношений - восхваление и возвеличивание, может начаться изощренными способами или бесхитростно, в зависимости от реальности самооценки человека, от уровня его общей культуры и реальной человечности. Далее, эти силы, скорее всего, объясняют восхищенному новыми, необычными состояниями человеку, что он, этот человек, давно у них на примете, давно они за ним наблюдают, потому что он, этот человек, имеет особое значение для происходящих событий... Человек принимает слова этих сил, нередко персонифицирующихся в образ, со слезами благодарности, с торжеством долго удерживаемого на последних рях и «тяжелых работах», как оказывается... наследного принца (принцессы), причем единственного и неповторимого.

Могут сказать сразу: женщине, что она Мать Мира, управляющая вселенской духовной эволюцией, а мужчине, что он Христос, Будда, 'Владыка Шамбалы, Дхиан Коган и сам Отец Небесный, иногда бывает, что одному человеку присваивают все великие воплощения как женские, так и мужские. Или постепенно, может быть, не за один год его подведут к этому торжественному моменту. Это вариант, когда человека - постепенно повышают «в звании», но рано или поздно, он все равно окажется на самой верхней ступеньке «духовной эволюции», или однажды «внутренний  голос» мягким,  но волнующим баритоном признается ему в том, что он, этот «лелеемый» избранник, - в своем исчезающе малом, фактически, разуме и плоти! - не кто иной, как Всевышний, в самой предельной полноте Своего выражения... Единственное, исключительное существо на всю Вселенную, и все остальные, только милостиво им - человеком: Машей, Зульфией или Васей, - сотворенные и могут использоваться по его усмотрению...

Затем «благожелательные» потусторонние наперсники откроют «тайны» прежних воплощений «самого главного» человека во вселенной окажется, что его воплощения - это череда самых великих сущностей планеты, других звездных систем и всего Космоса, а пришел он (она) на Землю, естественно, с самой великой миссией спасения...

Вначале же, незримые советники и водители могут держать вас в своих «учениках», но, естественно, вы - «ученик», обремененный самым для всех времён и народов заданием и ваши космические «отцы», умиленно складывая и простирая руки, постоянно наблюдают за каждым вашим шагом...

Они же заботливо указывают «избраннику» на «связь вещей», основной особенностью которой будет постоянное открытие, что весь мир создал он (она), в крайнем случае, его сделали специально для него (неё). В частности, выяснится, что все духовные писания мира - это либо о нем (о ней), либо написаны им самим (или ею).

Написанное либо в прошлой жизни, собственноручно, либо в этой, тоже собственноручно, а если объективные факты никак не захотят лечь в эту «стройную» теорию, то можно легко придумать мистический вариант - с трансляцией этого писания в голову любой человеческой твари, которая в этом случае просто как пишущая машинка, только зафиксировала мудрость своего, далекого, но такого близкого, двуного Творца»... Потусторонние «благодетели» с превеликим удовольствием авторитетно подтвердят это «озарение» - если только с самого начала эта мысль не была внушена ими.

В зависимости от уровня врожденной или благоприобретенной культуры, от наличия или отсутствия врожденного нравственного начала - человек воспринимает произведения искусств, литературные произведения, великие прозрения других людей, низведенный посланцами духовных миров свет истины, просветляющей мудрости и религиозного озарения. Один - будет искать просветления и освобождения в том, что увидел, открываясь Потоку и причащаясь ко Всеобщности, в конце концов, приближаясь к реальному сотворчеству. Другой же - испытает помрачающую зависть от того, что не его рукой это было привнесено. И когда зависть становится беспредельной, возникает «качественный скачок» в переоценке реальности: человек теряет смысл и вдруг понимает, что он и есть автор великого произведения или одухотворенного писания, он вдруг получает «откровение». что является «Творцом» мира...

Этот процесс хорошо известен обществу: в своей степени такой «перегруппировке» сознания подверглись многие люди - вы слышали о многочисленных «наполеонах», «юлиях», «неронах», конечно  же, «христах» и многих других «великих людях» - томящихся в рубашках с длинными рукавами... Процесс эгоистического безоглядного отождествления принципиально один и тот же, только схематические масштабы различны. Но и тех и других «рукоположил» на трон соответствующего уровня какой-то по-своему «небесный голос» или «прозрение свыше», обставленное многочисленными «чудесными» знаками, свидетельствами и доказательствами. К несчастью, этот «небесный голос» - мимикрирующий под Учителя Шамбалы, под голос Аллаха или Отца Небесного, - есть голос искушающего всех и вся Эго-компьютера...

Печальные случаи, о которых мы говорим, похоже, из этой серии... Дитя, восхитившееся увиденной красотой и позавидовавшее ее творцу, воскликнуло: «это  моё!» и вцепилось в то, что не только нельзя унести в норку своих иллюзий, но и приподнять целому сонму таких незрелых существ. А вокруг такие же дети чистосердечно обрадовались тому, что оказались в этот счастливый момент рядом с «владельцем» такого богатства...

Тяжкий свинец сознания, не могущего отделиться от своих модификаций - это и есть несознательность и невежество, даже если вы демонстрируете «чудеса» энергетического воздействия, левитации, что-то похожее на ясновидение и гипноз своего обаяния. Прежде чем заявлять о принадлежности Небу, нужно встать хотя бы на первую ступень духа - ступень само-сознания.  А для  этого  нужно  прежде очиститься от грязи жадных до сладкого, но не своего, персональностей. Никакая магия, никакие «космические» истории о прошлых и неземных воплощениях, никакие подтверждения «автоматическим письмом», «третьим глазом» и научно-фантастические, философские теории никогда не могли заменить этой реализации. Но как только человек взошел на уровень этого принципа, у него сразу же отмирает желание присваивать что бы то ни было и придумывать мистические теории, оправдывающие это воровитое качество - с несуществующих «космических» позиций. 

«Таинственные голоса» или безосновательная самоуверенность обманывают плагиаторов и рассказывают им красивые истории о том, что всё, что им понравилось, было сделано для них или ими. Если какая-то здравая часть начинает сомневаться в этом, приводя аргументы «пространственно-временного» несовпадения произведения и кандидата на его «авторство», то «голоса» легко успокоят его сомнения, рассказав, что он это знал и мог всегда. Что он сотворил это «сверхсознательном уровне», а потому и не запомнил... Для особо недоверчивых эти силы могут показать и эпохальный «мультик» - в отдельно взятой голове кандидата или его почитателя. Если сомнения остаются, «голоса», вздохнув, переведя дух, могут пойти и на усложнение сюжета, рассказать, что тот, кого вам нужно отстранить от авторства, - это... ваша, конечно же, очень  маленькая, но «делимость духа». которая сделала для вас же черную, секретарскую работу. Тот, кто писал все это, - это просто ваша же личная « автоматическая ручка» и ничего больше, а вы беспокоились... Если и этого не хватает для успокоения вашей совести или сомнений недоверчивых последователей, «голоса», почесав затылок, немного поднимут социальный статус вашего «негра». Они вдруг скажут, что «негр», то бишь, автор, которого нужно устранить с вашего пути, не кто иной, как ваш космический... супруг. Что это ваша же, вторая, но грубая и глуповатая половина, ваш «духовный», но несозревший мужской аспект, а так как на дворе эпоха Матери Мира - женская эпоха, то вы с доброй, материнской улыбкой должны отстранить от космических дел этого недозрелыша и спокойно забрать принадлежащее вам - по праву пункта о супружеских отношениях «космической юриспруденции»... Не хватает этого - пожалуйста, вариант с духовным сыном, который также отбился от рук своей «божественной мамы»... Или вариант с непутевым учеником, который забыл о том, кто его «учитель» или «учительница»... В крайнем случае можно объявить автора - похитителем вашей рукописи, а значит, автоматически врагом человечества, врагом Иерархии и белого света, а доказательства... кому нужны эти доказательства - нужно только погромче и первым об этом прокричать... Можно придумать возвышенную версию, что этим присвоением плагиатор помогает автору, а с другой стороны, он с автором делает одно общее космическое дело, грандиозные масштабы которого поглощают такие мелочи, как чей-то личный вклад. Возможен вариант, когда плагиатор берет на себя тяжкую, неблагодарную, но такую необходимую роль «духовного санитара» - помогая автору избавиться от вредного чувства обладания и эгоистических элементов, так легко вкрадывающихся в его неокрепшую душу через авторское самомнение... Можно даже и так: всем и вся показать «трансляцию», «диктовку»...  от самого автора, вызвав его на воображаемый «телепатический» «суд», где он отказывает свое произведение в пользу «нью-автора», или смиренно и униженно признаётся в том, что не писал этого произведения никогда. И эта «отказная бумага» будет пересыпана комментариями самого «Мории», «Христа», «группы Пришельцев» или «Матери Мира», «Космического Разума» или даже «Всевышнего»...

Вариантов - бесконечное множество, была бы лишь предрасположенность к плагиаторству,  а уж «божественные голоса» найдут способ убедить желающих... быть убежденными в этих извращенных иллюзиях.

Немного нужно, чтобы заснула совесть плагиатора, а уж когда она смежит свои усталые очи, тогда в личности человека устойчиво поселяется наглая, непоколебимая уверенность в праве на украденный титул творца, не воспринимающая никаких сигналов от Божественного Свидетеля...

С этой точки плагиатор, как человек, перестает эволюционировать - похищенная реализация не идет впрок. Будучи вопиющей несоизмеримостью, она застревает непробиваемым тромбом в каузальном теле плагиатора. Отсюда начинается путь духовного и человеческого падения, которому изо всех сил способствуют также плагиаторствующие потусторонние силы - силы, присвоившие не принадлежащие им имена истинных Духовных Существ.

Почему пишущий эти строки так уверен в том, что эти силы действительно антидуховны и вовсе не являются теми, за кого себя выдают? Почему он уверен, что этот плагиаторский акт, вовсе не форма сотрудничества людей, имеющих такую же духовную задачу, как и пишущий?

Не ведя речь о духовном Видении, которое ставит многое на оси места в этом вопросе, пишущий хорошо знает духовный критерий и содержание нравственного духовного Принципа, которого придерживается любое воистину Духовное существо. Пишущий знает голос Истины и Ток Сердца своих духовных Братьев. Пишущему ведомы многие вещи, касающиеся истинного положения вещей.

Может ли мой духовный Брат поступить так, как поступает плагиатор? Мой ответ: не может... Не может, несмотря на то, что никому на Земле лучше, чем моим духовным Братьям, не ведом так хорошо принцип жертвы, анонимного творчества и сотворчества - всё это без малейшей тени обладания творческим процессом, без малейшего внутреннего движения присвоить его и отождествить с собой...

Не правда ли - так и хочется сказать, что пишущий противоречит своим концепциям?...

Начнем с того, что любой духовный Брат - от относительно скромного положения в духовной Иерархии, до самых высочайших из возможных воспринять взором духовных степеней, — несмотря ни на какие свои космические силы, власть, данную Богом над множеством процессов Жизни, несмотря на своё положение реального Наместника Бога на этой Земле, несмотря на общее духовное Делание и Общий Духовный План, - никогда не вмешается в духовную задачу, даже самого начинающего ученика, без его на то просьбы о помощи для своего дела, без его разрешения или согласия, причем, данных не в состоянии какого-то, не оставляющего в памяти ничего, транса, но в состоянии полного бодрствования, - так сказать, в здравом уме и твердой памяти...

Этот принцип невозможно нарушить, потому что этот принцип - принцип свободной воли - фундамент для Духовного Братства. Его нельзя отвергнуть без того, чтобы не отречься от самого Духовного Братства, его нельзя нарушать, а тем более, таким одиозным способом...

Существа, составляющие Духовное Братство, - это Существа высочайшего Такта и утонченнейшей Гармонии. Несмотря на своё почти беспредельное могущество и, во многом, право, они никогда против вашей воли не станут ни искать вашей дружбы, ни советовать, как вам распорядиться вашими возможностями в этой жизни. Против вашей воли не будут даже обозначать себя как сколь-нибудь значительное явление в вашей судьбе.

И в этом смысле, Братство только выполняет завет Бога - давшему человеку свободную волю... Мой друг, пойми, наконец, разницу между Братством Духа и братством эго!

Возможно, это трудно понять: почему духовный Брат так поступает, ведь если «общая семья», то можно не церемониться и заменять в любом случае любого члена этой «семьи»... Да, это бесцеремонное отношение свойственно земному укладу - но только не духовному, хотя и на земле любая степень культуры начинается с такта границ уединения духа другого человека. Высочайшие небеса Духовности достигаются полным освобождением от малейшей тени бесцеремонности и процессом соизмеримости, несопоставимой ни с чем по тонкости, - соизмеримости в балансе своей свободной воли и свободной воли всех иных людей, существ, природы...

Продолжим: почему автор так серьёзно реагирует на это, такое обычное в житейской практике, посягательство на свои труды? Ведь он сам говорит о неприсвоении даже плодов своего труда - вот бы с себя и начал!...

Но как вы помните, пишущий говорил только о принципе разотождествления со внешними для души, для духа, явлениями, а вовсе не с самими душой и духом...
Та духовная задача, которую реализует пишущий, - и в аспекте создания книг, тренингов, методов практики, незримых взаимодействий с созвучными душами стремящихся и в аспекте структуры для духовной практики - все это представляет из себя определенную резонансную систему, основанную на определенных, духовных принципах и, главное, на качестве сознания и духа автора. Все аспекты этой системы могут быть известны лишь ее создателю и, конечно же, Создателю нас всех. Другие существа могут сотрудничать в этой системе, по закону соизмеримости и по согласию со стороны основателя. Естественно, что к такому сотрудничеству могут быть допущены не все. Люди, не имеющие принципа само-сознания, люди, находящиеся, сами не зная того, под контролем эго-программ, допущены к такому сотрудничеству быть не могут ни в коем случае. Да многие могут помогать в создании этой системы, потому что эта система создается для всех, могущих её принять, но вот как раз таких людей почти нет... Людей, которые отдают свои силы и ресурсы на создание этой системы, можно считать по пальцам, а вот людей, которые считают себя творцами этой системы, в крайнем случае сотворцами системы, которая, по существу, еще не создана, - их уже десятки, если не сотни... Эти люди витают в своих тщеславных иллюзиях и демонстрируют своим обалдевшим от восхищения последователям несуществующие знаки власти над этой системой. Чтобы войти в поток сотрудничества - нужно изменить принцип сознания, но чтобы войти в поток сотворчества - нужно еще большее...

Создатель этой, еще далеко не завершенной на явном плане системы, не может её уступить Эго-Компьютеру, понимаете ли вы этот ключевой момент, мои друзья?... Понимаете ли вы, что здесь уже не идет речь о том, что автор не желает разотождествиться со своим творением? Речь идет о том, что данный инцидент есть попытка Эго-Компьютера овладеть новым перспективным рычагом, механизмом воздействия на общество, на ход социального и эволюционного процесса, на вашу личную судьбу? И на роль этого рычага он определил содержание данных книг... Неужели вы хотите, чтобы вашим наставником стал Эго-Компьютер, с помощью марионеток-плагиаторов присваивающий  содержание данных книг? Неужели вы готовы отказаться от наставлений Духа, который и привел это мировоззрение в мир? Понимаете ли вы, что Эго-Компьютер не может быть равноценным партнером автора, он не может делать общее с пишущим дело - ведь по определению он противоположен Деланию Духа?

Понимаете ли вы, что если плагиатор «по-детски» наивно  купается в неправедной славе, «невинно» в своей бессознательности наслаждается приятностями открывающегося пути на олимп оккультной власти, отворяя себе двери в ваши сердца цитатами из украденных книг, то Эго-Компьютер уже хорошо знает, что делает, въезжая в ваш дом верхом на плагиаторе? И он использует содержание книг уже только в виде маскировочной сети, под которой холодно и расчетливо проползает в ваши души...

Понимаете ли вы, что если я «разотождествлюсь» со своим творением и мирно отойду в свою небесную, блаженную Обитель, то этим самым оставлю вас один на один с Эго-Компьютером, вооруженным «Практическим Мировоззрением» и легко трогающим вашу душу строем других книг из этого цикла?...  Понимаете ли вы, что в том случае, если Эго-Компьютеру ничего не противопоставлять, то возможен вариант, что через несколько лет вся эта наша странная страна будет покрыта сетью концлагерей, таких, о которых Сталин мог только мечтать, устроенных на основе украденного и употребленного во зло «Практического Мировоззрения», а в этих лагерях из репродукторов будет целый день нестись голос плагиатора,  торжественно и нараспев читающего книгу «Ищущим, Ждущими и Любимым», с которой, неправедно её присвоив, он уж не «разотождествится» или «разотождествится» только в известном серном озере?...

Мой друг, все это древний, не умирающий в веках, сценарий извращения истины. Он используется Эго-Компьютером очень легко, так как на Земле всегда было мало людей, могущих отделить слова истины от липких рук и скользких языков, использующих эти слова - это только малая часть обширной преобразующей системы, она только знакомит вас с этой системой. Но сам процесс преображения может начаться для многих - тех, кто его примет - только после раскрытия многочисленных «теоретических» аспектов его и, самое главное, он у вас, в рамках этой системы, может начаться лишь с личного благословения пишущего. Это - закон духовного Космоса, и вы его не сможете переступить... Если вы пойдете вслед за плагиаторами, то получите «благо-зло-вление» Эго-Компьютера, но не благословение пишущего и скажите мне, что за процесс начнётся, тот в который вы после этого вступите?...

«Практическое Мировоззрение» - мирное орудие Преображения, но это и духовный меч, защищающий тонкий, уязвимый процесс нарождающейся Гармонии. Пишущий - не только созидатель этого моста, ведущего к Сущности, но и его защитник - такая у него жизненная задача. И он не оставит своего поста только потому, что тысячи пацифистов-романтиков носят над головой плакаты о разоружении... - перед приближающимся Эго-Компьютером.

Если воин оказался в странной компании, состоящей из детей, из идеалистов-романтиков, плавающих только по поверхности жизни, мошенников с бегающими глазами, садистов, убийц и разбойников, то даже если с «кукурузника» сыплются листовки о всеобщем разоружении - разотождествлении со своими орудиями, — зрелый воин никогда не бросит свое оружие среди толпы. Воин - не бросит свое оружие среди толпы людей с такими алчущими взорами и скрючивающимися от жажды крови руками... Потому что это будет означать мучительную смерть и рабство для многих, проистекающие от этого брошенного не в срок меча. Воин оставит свой меч только тогда, когда в глазах людей засветится Сущность...

*        *        *

Не поймите превратно весь этот ход прояснений по вопросу... 

Все сказанное не значит, что теперь вы должны открывать эти книги - с ужасом что-то сделать не так. Я вовсе не против цитирования, я вовсе не против личных исследований в рамках этого мировоззрения и исследований, выходящих из проявленных рамок, я вовсе не против того, что вы будете писать музыку на тему Миров, картины, свои вдохновенные строки и подписывать свои произведения своими именами. Я вовсе не против ваших творений, вдохновляемых этими книгами...  Я тоже цитирую многих авторов на аналогичные темы, но где вы видели, чтобы я подписывал своим именем книги Бхагавадгиты, Евангелия - хотя они мне не могут не нравиться, - книги Кришнамурти, Ауробиндо, «Агни-Йоги», православных праведников и многие другие?...

Где вы встречали мое утверждение, что Раджниш - это моя делимость духа, при этом «младшая», где вы могли услышать, что я диктовал Патанджали свои мысли, которые он потом назвал «Астанга-Йогой», где вы могли услышать, что я называл снисходительно Рамакришну своим учеником? Где вы могли прочесть список моих «великих воплощений»?... А если этого нет, то не наводит ли вас это на мысль, что всё это само по себе чепуха, с помощью которой человеческой судьбой забавляются силы того самого, проверяющего человека на человечность, «тренажера», о котором упоминается в книге «Ищущим»?...

Я  не  против  сотрудничества, - но только не ниже принципа само-сознания. Ниже этого принципа я могу принять вас только как благожелательных помощников, желающих, прежде всего, чему-то научиться. Сотворчество же - возможно лишь с людьми, у которых пробуждена Сущность. И никаких отношений не получится с людьми, задача которых войти в мою систему и использовать её как способ реализовать разрушительные для Гармонии желания, как путь ко власти и престол для тирании. И помните: подделка невозможна - принцип само-сознания обладает доступными и нескрываемыми для Видящего признаками.

*        *        *

Я не хочу загонять в угол людей, присвоивших то, что им не принадлежит, поэтому не называю их имен и узнаваемых признаков. Я понимаю, что их к этому привели силы, которых они не могли преодолеть, не могли проверить на подлинность, не могли осознать их и свою мотивацию в присутствии критерия истины. Я сочувствую им и советую этим людям покаяться перед Богом - даже не перед людьми - и тихо отойти в сферу своей собственной реализации, где они могут начать свой путь с реального основания, с того, что они из себя реально представляют, а их поклонников прошу не мешать им в этом и не отяжелять их и свою судьбу ни воинственными предложениями «разобраться» с настоящим автором, ни обиженным, агрессивным, неконструктивным осуждением человека, который их вольно или невольно обманул, обозначив своим именем то, что не принадлежало ему и не принадлежит, - он их обманул только потому, что они сами хотели обмануться... Я только советую, но не настаиваю - судьба каждого в его руках и каждый волен выбирать свой путь, даже если это путь падения в адскую бездну...

*        *        *

А теперь рассмотрим некоторые возможные варианты в случае неблагоприятного завершения этого инцидента.

Задача Эго-Компьютера в том, чтобы или уничтожить процесс, связанный с «Практическим Мировоззрением» или «оседлать» его - обратить его себе на пользу. Резко уменьшить этот процесс в возможно больших масштабах, свести его до маленькой группы преданных ему людей можно, лишь дискредитировав пишущего. Это возможно путем обычной клеветы, подставки, неожиданным предательством и целенаправленной компанией, которая попытается доказать, возможно, с помощью подлога и подставных «свидетелей», заемных «экспертов», «космических» и иных профессионалов разных частей, что автор - не тот человек, за которого себя выдает. Не тот, не того уровня, не того направления, в общем, - в самых разнообразных смыслах.

Но уничтожить этот процесс совсем - можно лишь физически уничтожив пишущего. Оседлать же этот процесс, «подкупив» пишущего или его шантажируя, - невозможно по определению. И пока пишущий в этом мире, Эго-Компьютеру очень и очень проблематично будет завладеть этим процессом с помощью плагиаторов.
Какую карту после выхода этого текста разыграет Эго-Компьютер?...

Если для плагиаторов и их окружения всё, что написано, не вызовет чувство раскаяния, если это не приведет их к прозрению или хотя бы к здравому смыслу, то возможна реакция агрессии с их стороны. И такая агрессия может вылиться во многие разрушительные действия, направленные против пишущего, его помощников и дела, связанного с установлением процесса Преображения, самые малые из которых, это препятствования реализации этих книг - в нынешнем обществе нет ничего дружнее действий коллектива людей, объединившихся на ложных ценностях. В этом перевернутом мире нет ничего преданней фанатика, защищающего «честь» бесчестного повелителя...

Можно только молиться за души людей, которых могут силы Эго-Компьютера подтолкнуть к таким решениям.

Но в любом случае пишущий, мужчина, теперь подписывающий и произведения именем Валерий Ломовцев, родившийся в России, примет любой и даже роковой вариант до его полной развязки. В этом вопросе физическая жизнь пишущего - жизнь автора книг «Ищущим», «Ищущим, Ждущим, Любимым», «Практического Мировоззрения», «Встречи» и других - стоит против жизни плагиаторов и их окружения, по невежеству пытающихся присвоить душу написавшего эти книги. Тело тленно, но в любом случае, дух пишущего останется там, где он и был, - в Вечном. Души же тех, кто пойдет защищать «до конца» «честь» плагиатора, вместе с душой этого плагиатора - не смогут избежать исчезновения в пучине мертвенных вод...

Что можно сделать тем, кто сидит в партере этого театра абсурда, чтобы этого не случилось? Нужно молиться, призывая Гармонию, нужно молиться о душах людей, ступивших на путь без истины, нужно праведно исполнять свой долг и быть в абсолютном бесстрашии и спокойствии - это самое лучшее решение подобных проблем.

Что выигрывает Эго-Компьютер, даже если дело не дойдет до крайностей?

Кое что. С одной стороны, он в какой-то степени развязал себе руки - это утверждение я пока оставлю без объяснений. С другой стороны, автор - уточнил свой пространственно-временной адрес, для многих хаотических сил. Но, конечно же, он перед этим предпринял некоторые компенсирующие действия и выигрыш Компьютера, если - он и будет, - будет небольшим. Вообще же Компьютер, используя такие методы, - провоцируя один раз с помощью заинтересованных служб, другой раз с помощью плагиатора, третий - с помощью иных «добродетельных» организаций и лиц, пытается по характеру реакций определить и подготовить дальнейшие действия... Что ж, свой замер он сделал... Нам же в ответ нужно правильно использовать возникшее изменение сил...

*        *        *

Как вернуться к сути вещей тому, кто позабыл зов Истины?

Как вернуть потерявшего путь к Дому своей души,

Если он ушёл вслед за прохожим, надевшим плащ его Отца?

Моё дитя, есть грань, тонкая, как лезвие мгновения, 

И здесь тебе придётся выбирать между истиной и ложью... 

Так велик день, от горизонта и до горизонта, от солнца - к солнцу.

Так велика ночь, от края и до края, от звезды - к звезде...

Но есть место, где горизонты сужаются, как стальные ладони Рока.

Два этих стража, два сфинкса, две ладони смерти

Оставляют тебе только узкую ниточку истины и, значит, жизни...

Нет ничего во вселенной пронзительнее того холода,

Который тебя охватит,

Когда с плеч прохожего сползёт сшитый не для него плащ...

Когда упавший капюшон откроет лик хаоса,

Ты поймешь, что потерял душу, но скорее всего уже будет поздно,

Потому что, Мое дитя, это будет уже в холодных ладонях Рока,

А Рок не ведает резонов заблудшего сердца...

Есть еще время услышать Зов, есть еще время отказаться от обмана,

Есть еще ниточка жизни между ладонями смерти.

Успей стать другим, успей стать истинным,

Пока она не успела их сложить смиренно перед Богом...
Беседа предположительно от 31.05.80 г. Москва
Вопрос: (неразборчиво). 

Валерий: Ну, это семь вибрационных уровней нашей планеты. Наша планета, точно так же, как и мы, имеет семь планов существования, семь тел основных.

И мы, в определённом смысле, находимся на четвёртом теле её проявления - наше человечество и окружающие его обстоятельства. «Ниже» нас три тела, и «выше» нас три тела.

Чем отличаются эти тела?

Скоростью вибраций. Ниже нас тела имеют более низкие скорости вибраций, это тяжелые миры - для нас, нынешних, для нашей относительно более подвижной психологии. Их материальная тщетность, сонливая инерционность пришла бы в неразрешимое противоречие с присущей нам активностью. Выше нас - скорость бытия больше и существование более просветлённое, а множество дифференциаций уже одухотворены.

Существа предыдущих планетных кругов имеют более непосредственную связь с Сущностью, но имеют меньше возможностей проявить её в материальной плотности, чем мы, потому что материя, их облекающая, недостаточно дифференцирована. Материя же нашего круга имеет предел возможной плотности. Хотя она нашей и иных сущностей активностью дифференцирована максимально, но недостаточно одухотворена - мы имеем множество возможностей реализовываться, править разнообразными материальными процессами, но суммарно - получается, больше бездуховным и, значит, разрушительным образом.

Возможны аналогии планетных кругов с Царствами нашего четвёртого круга, например, человечество - минералы. Вот приблизительно так соотносится и всё более масштабное.

Мы видим, что минералы абсолютно неподвижны по отношению к нам, но они всё равно в движении по отношению к своему критерию. Просто у них, на наш взгляд, движений значительно меньше. Здесь я говорю не просто об их, знакомом нам, молекулярном движении, а об их социальном движении, о движении их социальности, разума, сознания и обстоятельств, которые нам трудно допустить, но которые имеют место на этой планете, параллельно нашему существованию. Они тоже движутся, живут и самореализуются, но, с нашей точки зрения, очень мало, незначительно, мы даже не видим этого.

А растения движутся и переживают свою жизнь даже с нашей точки зрения уже намного больше. Человек же, - он весь в динамике. Человек шестого плана, шестой Расы, он будет двигаться - осуществлять себя - уже совершенно иными, воплощающими дух, способами. И мышление его будет происходить каким-то иным, оберегающим мир, образом. Седьмой план, седьмая Раса - человек может оказываться в любой точке пространства, быть там, где он пожелает, мгновенно перемещаться. И внешне - даже в психологическом смысле - быть тем, кем пожелает.

Вопрос: Мы пройдём все эти планы, да? Или как?

В.: Ну, всё от нас зависит. Если мы духовность поймём правильно, если мы правильно поймём критерий новой Расы, а не погрузимся в иллюзии на этот счёт, то да. Если мы не будем закручиваться на собственной значимости, если мы не будем кончать свою жизнь самоубийством - в социальном смысле, - то мы пройдём.

А пока мы кончаем её самоубийством каждый данный момент. Мы кончаем её прежде всего тем, что мы не желаем решать те проблемы, которые возникают перед нами. Вот это и есть - покончить жизнь самоубийством - не решать проблему, которая возникает перед нами. А самый предел, который можем мы себе позволить, - это уничтожить наше физическое тело или тело всего человечества.
*        *        *
Вопрос: А как мы соотносимся с эволюционным планом?

В.: Во внешне-эволюционном смысле, касающемся нашего проявленного суммарного тела, мы просто являемся существами, которые имеют в себе результаты эволюции предыдущих этапов: кругов. Царств, Рас - что в любом случае является частью развития всеобщего, Логоического плана, - но имеют что-то ещё и над этим.

Всё, что было до нас, - это «n». С нашим человеческим достижением - это «n+1». Например, - в психологическом плане - у предыдущих этапов было «n». Мы, взяв у стихий - свободный импульс, у минералов - устойчивость и упорядоченность процессов, у растений - пластичность, жертвенность и другое, у животных - витальный эгоцентризм, определённую независимость, подвижность, страсть к переживаниям, страсть к удовлетворению своих желаний, но, с другой стороны, определённую преданность избранному, инстинктивную адаптацию и бесстрашие жить, будучи клубком подвижных страстей среди таких же подвижных условий, мы, взяв всё это, а точнее, имея это как уже данное, добавляем сюда новое начало - Разум.

Иными словами, систему организации всего предыдущего - в некое пространственно-временное подобие вневременной Сущности. Разум - это некий для этого созданный принцип, который адаптирует Сущность к конкретным пространственно-временным процессам, в которые она пожелала воплотиться.

Это только одно и неполное определение Разума. Потому что кроме способности упорядочивать низшее, он предназначен организовывать условия для вмещения высшего. Но, в конечном счёте, на пути эволюции возникает внешняя индивидуализированная, проявленная во множестве своих составляющих Сущность - человек, человечество.

Человечество характерно отличительной от предыдущих форм способностью отдавать себе отчёт в том, что с ним происходит в окружающих его обстоятельствах. И это - «n+1».
Мы говорим о том, что и животные имеют сознание, они сознают происходящее - некоторые животные уже вступили на путь человекообразной индивидуализации, - но мы, уже по определению, имеем сознание сознания. И мы, в своём пространственно-временном психотипе, есть само-созидающая форма для вмещения духовного принципа, для большего воплощения собственной сущности, для духовного преображения. Другое дело, что Разум, самосознание - для многих людей только возможность.

Люди же шестой Расы, плана - это значит следующего пятого Царства, духовного, будут иметь такое восприятие, которое, в частности, можно выразить формулой: сознание-сознания-сознания.

*        *        *
Собеседник: Валера, Вы говорили, что Учителя Шамбалы, они где-то представляют собой пятый план и они управляют нами, они это делают осознанно. А мы...

В.: Нет, я не говорил, что Учителя - пятый план. Там есть существа, которые пришли из большего далека и находятся выше нашего седьмого плана. Но всегда имелось в виду, что Учителя - слово с большой буквы - как качество сознания, начинаются с пятого плана.

1-й Собеседник: Понятно. Ну...

2-й Собеседник: Там градация до пятого плана.

1-й Собеседник: Но я просто немножко по-другому хотел задать вопрос. Даже те, кто пятого плана, они управляют нами оттуда. А вот мы низшими планами управляем бессознательно?

В.: Бессознательно мы управляем этими низшими планами, действительно, именно мы. Оглядевшись на окружающую цивилизацию, мы легко поймём, что это так.

2-й С.: Бессознательно.

1-й С.: Бессознательно.

Вопрос: А сознательно, с какого плана начинается?
В.: Совершенно сознательно начинается с пятого плана. Но что это значит? Здесь даже не просто пятый план, как мы его воспринимаем, а пятое Посвящение. Пятое посвящение - это, в том числе значит, что человек проходит путь испытаний, путь Ученичества, лишь потом начинается путь Посвящения. На пути Посвящений всё больше возникает сознательности. Вплоть до четвёртого, человек учится управлять собой, своими обстоятельствами, частью социума и трансмутировать общие проблемы. Собственно «правление» какими-то серьёзными системами  -  начинается с  Пятого посвящения.

Бессознательно, несоизмеримо-жестоко - правит миром человечество. Соизмеримо правит миром Природа. И сознательно-одухотворённо «правит» миром Иерархия. Глядя на свою собственную планету - мы видим алгебраический результат такого общего правления...

*        *        *
Вопрос: Валера, а вот как соотносятся все семь планов с эволюцией, вот то, что пятая... Есть какое-то соприкосновение, или это совершенно разные вещи?

В.: Нет, принципиально такой вопрос не возникает. Прежде всего, мы должны осознавать, что всё это проявление эволюции. 

С.: Нет, вот просто...

В.: Есть, конечно, и конкретные интерпретации принципов эволюции - в этих планах.

С.: Шестая раса, как она соотносится со всеми семью планами …(разрыв).... ?

В.: Семью, какими планами? Семью Расами? Или семью вибрационными уровнями планеты? 

С.: Да, да, да. 

В.: Или планетами? 

С.: Да.
В.: Семью планетами. 

С.: Да.

Вопрос: Как это одно с другим соприкасается?

Вопрос другого собеседника: У меня такой же вопрос.  Вот и семь планов ...(разрыв)... ?

В.: Здесь надо смотреть по градациям, именно тем, которые вы выбрали рассматривать. Рассматривать далёкие планеты - нет смысла. Но вообще на каждой планете есть семь состояний вибрации этой планеты - семь кругов. Каждый круг состоит из семи коренных Рас, которые последовательно сменяются.

Мы находимся в пространстве и времени четвёртого круга своей планеты Земли. Наш «адрес» на четвертом круге - пятая коренная Раса.

Проявленность человека первой Расы, в общем-то, представляла из себя тонкое тело, имеющее форму, близкую к шару. Это Раса - просто люди, которые духовно что-то воспринимали, но их тела были в виде эфирного шара, только и всего. Планета представляла из себя нечто похожее на океан недифференцированной материи, на расплав субстанции. Они перемещались с большой скоростью, у них не было интеллекта, у них не было ни виталической, ни витальной определённости, что позволило бы как-то выбирать конкретно из чего-то происходящего хотя бы на уровне: это нравится, это не нравится.

Такое тело можно было бы назвать материализованной точкой споры монады в материи данного круга. Такое тело больше обобщённо ощущало то, в чём оно находилось, чем воспринимало, а тем более действовало.

Задача этого плана была как-то подготовить более тонкое тело для того, чтобы впоследствии развилось более грубое тело - более восприимчивое и плотное, которое бы уже имело некую внешнюю пропорциональность, соответствующую принципам физических законов, существующих в этом круге.
Вторая Раса, - она уже имела форму человека, вот именно место схематично его форму. Это были очень высокие существа и сферообразные, полупрозрачные такие, как бы выходящие из энергетического яйца, как бы ещё защищённые его энергетической субстанцией. Они подготавливали оболочку эфирную к тому, чтобы она была плотноматериальной и внешне конструктивной. Их сознание было ещё далеко от материального и отрабатывало формы восприятия. Способ общения был внеязыковым - внутренним и общесимволическим. Материки уже образовывались, но были ещё в стадии, близкой к жидкой.

*        *        *
Потом был план создания и отработки самых насущных функций тела физического. Здесь, в третьей Расе, были существа, которые обладали уже физическим восприятием, физическим зрением и некоторой внешней социальностью. Они, уплотняясь, уже отходили от принципа общего сознания, но незримая связь между ними оставалась, превратившись из общего поля сосуществования в некий орган видения тех тонких пространств, которые нам недоступны. Этот орган мы сейчас называем третьим глазом.

Они имели третий глаз внутренне всегда открытым и при этом, внешне, телесно проявленным, но не имели интеллекта, не имели чувств, в том смысле, который мы вкладываем сейчас - всего того, что могло организовать их внешнюю жизнь и устроить их по индивидуальным соответствиям.

Но благодаря тому, что они видели тонкие планы, они могли существовать здесь, получая руководство своей жизнью оттуда. Местные условия не подавляли их чрезмерно, не разрушали серьёзно, потому что, в принципе, физический план, - он отражение других, тонких, планов. Видя сложение и течение процессов там, - они могли существовать здесь, как бы даже инстинктивным способом аналогии.
Но они видели свою материальную среду обитания подобно тому, как видит, может увидеть, водитель дорогу, смотря на неё в зеркало, установленное где-то на его теле - на груди или где-то ещё. Он объезжает препятствия, не направляя непосредственно взгляд на этот предмет и явление, а только через отражение... Это была третья Раса, это была Раса Лемурийцев, так мы называем её представителей.

*        *        *
Потом была четвёртая Раса, Раса Атлантов. Атланты развивали уже виталический аппарат существования. С одной стороны, - астральное тело, а с другой - это целый порядок социальных приоритетов и общественной структуры. 

Они развивали способы проникновения на этот физический план, возможность манипулировать планами, скрытыми в целях воздействия на внешнюю среду, на других людей и существ. У них были большие психические способности, но интеллект, точнее разум, у них развит не был. Простые интеллектуальные схемы, например, на уровне интриг, они отработали до возможного предела ещё тогда. В позитивном смысле - их сознание хорошо развилось на уровне символов, и соответственно этому возник уже вполне приемлемый язык общения, язык научения и язык постижения.

*        *        *
Задача нашей пятой Расы - это развитие интеллекта в его высшем понимании - речь идёт о Разуме. Задача следующей - развитие Духовности. Задача седьмой - синтез всех этих частей, которые были бы в единой гармонии, в полном выражении непреложного действия, в полном совпадении сущности, формы её выражения и в соответствии с обстоятельствами - всё это в целостном переживании. Седьмая Раса полностью исчерпывает смысл своего планетарного Круга и становится началом Рас Круга следующего.

Вот это вот, очень краткое, описание проявлений всех этих наших семи Рас, семи планов существования одного вибрационного уровня.

Планета же наша, в целом, состоит из семи вибрационных уровней, кругов. То есть то, что мы называем планетой, это только одно из тел нашей более содержательной Планеты, на которой протекает процесс одного круга, одного Цикла, состоящего из семи Рас.

*        *        *
Мы находимся сейчас на четвёртом вибрационном уровне. Следующий уровень - круг, имеет также семь неких нами не представимых Рас, недоступных для нашего нынешнего восприятия выражений. И каждый последующий уровень имеет семь каких-то дифференциаций такого же рода.

До нашего круга то же самое происходит - семь каких-то выражений на каждом соответствующем вибрационном уровне. Но, кроме того, существует ещё семь основных, так называемых священных и не священных планет, у нас, в Солнечной системе. И мы проходим эволюцию на этих планетах. Мы также по отношению к последовательности этих планет находимся на четвёртой планете. До нашей планеты и впереди неё - по три планеты. Земля - это поворотный пункт. Вот эта точка нашего бытия есть место баланса, есть точка трансмутации бездуховной материи в одухотворённую субстанцию.

Мы с этой точки можем перейти как в восходящую последовательность, так и оказаться в последовательности такого бездуховного нисхождения, что это правильнее было бы назвать распадом.

Куда мы перекатимся, что выберем в смысле руководящих ценностей - туда и будет наш путь, так и будет развиваться эволюция вот этого нашего плана.
*        *        *
Вопрос: Валера, ...(разрыв)... Какая связь между этими планами и ...(разрыв)... условиями?

В.: Что Вы подразумеваете под связью?

С.: Ну, независимо, вот, скажем, пребывание на каком-то плане и тем, ....(разрыв).... кто движет?

В.: Здесь зависимость есть - для общего сознания, зависимость есть. Это существует для общего человечества, как единого. Но существуют возможности, допустим, для определённого индивидуума, для определённых людей проникать и чувствовать иерархически иные планы, находиться и на седьмом плане. Могут быть даже выходы на другую планету .....(разрыв)..... существования. Для этого существуют методы духовной практики.

Но всё дело в том, что наше человечество, по сути дела, единый организм и эти исключения не могут быть правилом для всего этого организма. Он может двигаться лишь вместе со своей интегральной основой. Точно так же, как у нас в уме могут быть очень возвышенные идеи, могут быть и очень примитивные. Но по большей части средние, обыденные. Мы можем в мечте коснуться каких-то очень возвышенных отношений, переживаний, но нам приходится возвращаться к тому, что у нас в реальности.

Мы можем желать, допустим, открыться Всевышнему, молиться Ему, а на более низком плане себя же самого мы можем желать кого-то ненавидеть и можем даже ударить, лишь по причине неприязни. То же самое существует градация по духовным возможностям и в обществе человеческих индивидуальностей. Дифференциация, разброс уровней сознания человечества достаточно велик.

Но перейти полностью на планету, на какую-то следующую иерархически более высокую, человек, представители человечества нашего, - они не могут, пока не выработает свою программу полностью всё среднее человечество. Человечество может переходить с планеты на планету лишь тогда, когда все его поддерживаемые Сущностью части полностью осознали, вместили всю эволюцию этой планеты, а не только какая-то одна, исключительная. Но те части человечества, которые духовно впереди, - они непосредственно связаны со следующими, более высокими планами. Они принимают какое-то управление на себя в земных, принимают какую-то информацию и переносят остальным всем людям.

Нужно ещё добавить, что может случиться так, что совсем малая часть человечества перейдёт на следующий эволюционный этап, более того, останется существовать... Это зависит от собственных деяний каждого человека лично. Переходит на следующий этап, продолжает своё существование лишь такая личность, которая критерием своего существования избирает Сущность, иными словами - Бога. И тогда Сам Бог поддерживает прогрессивную трансформацию такой личности.

С другой стороны, на нашей планете могут присутствовать представители других цивилизаций, других планет, как космических цивилизаций нашего же уровня вибраций из Космоса, так и представителей других, иерархически более высоких планет, сфер существования. Как, например, некоторые Учителя, основавшие нашу духовную Иерархию.

*        *        *
Как мы можем себе по аналогии представить на нашем житейском уровне их формы проникновения в нашу усреднённую жизнь?

Каким-то образом мы сталкиваемся с какими-то учениями. Вот эти учения, по отношению к нам, в этой аналогии, являются нашими учителями. Они будут связью с Учителями, существующими у нас на планете, но в неком возвышенном, недоступном для нашей незрелой претенциозной суеты месте. Эти учения, - они позволяют нам иметь связь с более высокими планами, они открывают их для нас.

Вообще же, постоянно во всей эволюции и в для нас обозримом, историческом периоде эти Учителя воплощались непосредственно или своим духовным лучом в определённые моменты времени для того, чтобы как-то реорганизовать социум, его условия существования, его психологию, для того, чтобы как-то помочь сменить старые закостеневшие формы и, тем самым спасая его от распада, вести этапами просветления к преображению.

Можно вспомнить, какие личности приходили, в которых узнаваемы были Учителя человечества. Это, например, в древней Греции и вокруг неё: Платон, Сократ, Перикл, Пифагор, Орфей, Аристотель, далее Джордано Бруно, Кампанелла и тому подобные... Ну, это же само собой, вот то, что нам кажется ...(разрыв)... что представители каких-то западных цивилизаций, не имеет значения никакого.

Вопрос: Леонардо да Винчи? 

В.: Леонардо? 

С.: Тоже, да? 

В.: Леонардо да Винчи был связан с этим духовным наставничеством, да. 

С.: ........(разрыв)..... ? 

В.: Они, ну, это было связано. Они непосредственно работают. План того, что называют ........(разрыв).... 

Вопрос: Скажите.....(разрыв).... ? 

В.: Здесь нужно рассмотреть, какое движение стоит за этим вопросом. Всегда нужно, когда возникает вопрос, посмотреть, откуда он исходит. 

С.: .......(разрыв)..... 

В.: Который переходит в седьмой. 

Вопрос: А можно такой вот .....(разрыв)... раз мы рассмотрели семь планет, семь уровней вибраций, как .....(разрыв).... представление людей об аде и рае .......(разрыв)...... ? 

В.: Давно сказано где-то в христианских источниках, что ад есть невежество. Это и устаревшие, и уродливые формы процессов нашего существования. Какие-то из них когда-то имели значение. Какие-то с самого начала были разрушительными. Ну, то же самое, как когда-то для нас может быть, в пятилетнем возрасте, имели значение сандалии какие-то, размера 3, или 4, или 10. Если мы сейчас их одеваем, - мы страдаем. Вот это есть ад.

С.: .......(разрыв)...... ?

В.: В ином смысле - это то, что мы накопили своим непониманием. Когда мы умираем, мы идём в сферу своих несовершенно, форм, не понятых нами, но нами порождённых. Это странным образом материализованные следствия наших действий.

Эти формы где-то группируются в одном месте. Формы разных индивидуумов группируются в общей сфере. Там они живут своей странной нечеловеческой жизнью. И всё это место называют адом.

Человек просто вводится в проявленную систему этих форм, в дисгармонию их ущербного существования. От тех проблем, от которых он бежал в жизни, он приводится к ним вновь, но теперь это всё воплощено и направлено лично на него. И на этих планах он переживает интенсивно эти свои неизжитые проблемы. Пока он их не переживёт, он, в общем-то, не вырабатывает свою карму. Он страдает, естественно, потому, что он своим непониманием столько форм создал, столько противоречащих ему и друг другу форм, которые могут только уязвить .....(разрыв)......

*        *        *
С.: ............(разрыв)..... ?

В.: Ну, нельзя говорить, что реализован план пятой Расы. Какие-то люди и четвёртой Расы ещё не освоили, четвёртый план как качество не изжит и не поняты его уроки.

1-й С.: .....(разрыв)....

В.: Та Раса - это великаны, в конечном счёте.

2-й С.: .....(разрыв)....

В.: Нет, почему, выработает.

1-й С.: .........(разрыв)......
В.: Что значит, она не выработает себя? Она не выработает себя, если есть какие-то формы, если есть какие-то формы тех монад, которые пошли по неверному пути. Но если они, эти индивидуальные формы, уничтожены, то ничего не сдерживает всю остальную Расу перешагнуть куда-то.

Вопрос: А куда они денутся?

В.: Никуда они не денутся. Они останутся во вселенной. 

Вопрос: Но уже не на той планете?

В.: Они вне всех планет. Монада - это принцип, одухотворяющий материю.

С.: Ну, хорошо ....(разрыв)...... ?

В.: Ну, кто останется, а кто не останется. Здесь индивидуальный подход. Ты сейчас задаёшь вопрос примерно такого характера: «Ну, а если этот человек не любит баню? Что с ним будет?».  Ну, не любит, значит, он что-то иное сделает. Существует огромное количество возможностей ему пойти куда-то в другое место, или в кино пойти, или пойти на базар, или встретиться с кем-то. Если мы будем перебирать все эти возможности, то нам оставшейся половины вечности едва хватит. В принципе, не хватит даже. 

С.: ....(разрыв)..... ? 

В.: Что значит встретиться на Солнце? Это значит осознать, что вся материя, вся материя, находящаяся в Солнечной Системе, есть Дух. Это - встреча на Солнце. Но осознать не просто вот, как мы сейчас интеллектуально себе представили, - совсем иначе. Это значит практически видеть, что всё есть Дух. Каждое мгновенье переживать реальность того, что всё есть Дух. Солнце, в этом смысле, это тогда, когда каждая часть материи будет видеть, что всё есть Дух. Никуда не денется даже и минерал. Минерал, - он тоже будет осознавать, точнее, переживать, себя Духом. Но всё дело в том, что у этого минерала просто не будет личной монады, которая позволяет ему быть человеком. Монада - это достояние всей Вселенной. Это уже не просто Солнечная система. Но нечто изначальное, то, что глубоко в её основании.
Но что у нас здесь? Можем ли мы об этом говорить всерьёз? Интеллектуально это совершенно не воспримется. Если этот план не узнаётся, то можно говорить сколько угодно и всё будет бессмысленно .....(разрыв)....

*        *        *
В.: Давайте посмотрим, по какой причине произошёл сбой их программы, если под такой программой подразумевать общество, общественный Процесс и нас, включённых в него.

Программисты, наверное, знают, что программа прорабатывается шаг за шагом. Если каким-то образом возникает возможность перепрыгнуть через один существенный шаг, то вся программа нарушается. Она останавливается, потому что для её продолжения не хватает данных пропущенного звена. Приблизительно такое происходит сейчас у нас.

Но за счёт чего это происходит? Как это выражается на конкретных явлениях?

Мы желаем знать шаг не следующий, а через один и дальше. Мы всегда выясняем, что произойдёт завтра, вместо того, чтобы прожить сегодня. Это приводит к сбою. Мы не выполняем того, что вам необходимо каждый данный момент. Перепрыгивая через все явления, пытаясь их прогнозировать, а спрогнозировав, в них оказаться вместо нашего «сейчас», мы не живём настоящим. То есть в том состоянии, которое сочетает в себе и будущее, и прошлое, так как мы их называем, эти состояния.

Но Жизнь, переживание её живого и блаженного Тела открывается лишь ключом настоящего. Мы, проскакивая момент настоящего, утрачиваем вечную жизнь. Наша суетная позиция - и есть запрет на истинную Жизнь.
*        *        *
Что является причиной такой сверхактивной позиции, разрывающей - для нас лично - блаженную ткань Жизни?

Это бессонный невроз соперничества. Это жадность к тому, что реально не входит в круг нашего бытия, но, привлекая своей мишурой, находится вне возможности нашего полноценного проживания - этого внешнего, привлекательного. Это зависть и ревность, это мстительность, раздражение, жёсткость, это спесь, презрение и высокомерие.

Итак, причина сбоя - эго. Именно эго постоянно смещает нас с «дверного проёма», и мы не можем войти в дом настоящего, Именно его воспалённая бессонница делает безумно активными наши ум, эмоции и страсти.

Эго на адском огне мотивов распаляет наши желания и делает их неестественными, несоизмеримо страстными, разрушительными, а наше несовершенное сознание, интеллект заставляет питать всё это «высоким» смыслом и оправдывать комплексом «высоких» идей.

Пока мы не осознаём этого факта, мы всегда будем программировать, прогнозировать будущее, всегда будем стремиться к предсказаниям, всегда будем желать знать, какого числа что случится. Но это желание - в начале этого сбоя. Оно и послужило причиной всех противоречий.

*        *        *
Если каждый для себя осознает то, что ему нужно делать то дело, которое непосредственно перед ним в данный момент, то конфликт исчезает. Когда он поймёт формулу христианскую: «возвеличь день свой», когда каждое мгновение будет наполнено для него всей остальной вселенной - тогда исчезнет этот сбой для нашего этапа эволюции.
Поэтому очень важно рассмотреть со всех сторон то, в каких же случаях мы перепрыгиваем через эти звенья. Если мы осознаем, рассмотрев это на всех планах, значит, мы просто перестанем через них, через текущие звенья, перепрыгивать, перестанем желать события, которое не следующее, а через десяток, через двадцать, через тридцать, через сто. Если же мы осознаем каждый свой шаг, это позволит нам вместить в каждом шаге всё, что будет, всё, что ждёт нас, и всё, что ушло. Оно не исчезло, оно присутствует здесь.

Эта возможность приходит к нам как состояние смирения. Вместе с этим безмолвным состоянием начинается освобождающая медитация. Поэтому очень важно рассмотреть со всех сторон эту проблему.

С.: ........... ?

В.: Вот о ней и говорится, об этой проблеме. 

С.: ...........

В.: Просто необходимо.

С.: Просто необходимо, да.

В.: В этом целостном состоянии и исчезает карма человека. Вот именно так происходит освобождение.

Что такое существование кармы, «субстанция» её?

Это некая энергетическая нить его существования, которая возникает лишь тогда, когда человек начинает действовать нечеловеческим, несоизмеримым способом. Она возникает вслед за его неправедным действием как след, как цепь следствий, которая начинает странным способом программировать для него окружающие обстоятельства. Она как мрачный шлейф, нить которого, в конце кондов, превращается в спутанный клубок и начинает раздавливать проявленное существо человека.

Это всё первоначально возникло потому, что человек постоянно стремится сделать действие, не которое перед ним, не находящееся перед ним. Пережить и осмыслить не то, что его окружило. Это есть карма. И это порождает страдание.
*        *        *
Спасение начинается с того, что человек становится недвижимым по отношению к тому, что происходит, и одновременно к безумной активности своих накопленных собственной несоизмеримостью внутренних импульсов. Когда человек начинает созерцать собственные реакции и обстоятельства - он прекращает творить свою карму и начинает исчерпывать уже существующую. И этот процесс называется самосознанием. Именно отсюда и лишь отсюда начинается духовная практика.

С.: ........... ?

В.: Просто человек осознаёт, что он и является тем действием, которое перед ним. Вот этот миг осознания и есть выполнение этого дела. Человек непосредственно вливается в то, чтобы выпить чашку чая. И для него нет в этом проблемы, он не чувствует себя отягощённым этим. И так он вливается в следующий шаг - собирается на работу или уходит в вечность.

Когда человек смиряется с фактом своей малости по отношению ко всему живому бытию, тогда он оказывается в Начале всех проявленных вещей, к которым относится и наша личная жизнь, и жизнь общества, и жизнь природы. Когда эта Первоначальность осознана, то рождается мгновенный импульс - импульс причащения ко всему - человек распространился на всю Вселенную. Он смиренно принял несовершенный мир времени и пространства. Шаг за шагом он смиренно шёл по времени и пространству своего «дня» - и вот пронизал всё собой. Он вошёл во всё, он освобождён.

*        *        *
С.: ..........

В.: Что значит предвосхищение того, что мы называем «ходами»? То, о чём вы ведёте речь, это значит только то, что вы шаг за шагом пытались вливаться в последовательность этой игры, но вы это делали на каком-то плане, пока не реализовав его на физическом. А ведь сбой у нас происходит именно оттого, что мы не вливаемся и на ментальном плане, и одновременно на других - в последовательность действий.

Предвосхищение того, что произойдёт, - это часто ещё далеко не самосознание. Это ещё несоизмеримое сосуществование со Вселенной. Предсказание - это нечто достаточно узконаправленное. Это нечто, выделяющее одно впереди лежащее явление, в то время, как явлений, формирующих нашу судьбу,  влияющих на нас, - множество. Предсказывая или что-то предвидя, мы часто впадаем в самоограничение и, ориентируясь на то, что произойдёт, теряем живую связь с сейчас происходящим. Но для нас важнее созвучие со Вселенной именно в настоящем.

Именно предельное, бесстрашное переживание настоящего дарует нам момент божественной трансмутации наших несовершенств. Нам, в этом случае, даётся возможность соприкасаться со всем качественным пластом бытия, в который входят все времена и ещё многие не имеющие в нашем языке аналогов явления, которые не менее грандиозны, чем пространство и время. Все предвосхищения, предсказания - не могут быть без основания Настоящего. Без него - они химеры.

*        *        *
Ограничено число элементов, будущее которых для большинства занимающихся этим людей возможно предсказывать. Поведение двух элементов нам неизмеримо легче предсказать, нежели поведение миллиона и миллионов предметов.

Шахматы в этом отношении - я не говорю, что там мало комбинаций, там их очень много, - но рассчитать на десять, на пять, на три хода существует реальная возможность. Потому что это ещё не столь большое количество элементов и их комбинаций, которые необходимо держать в памяти, а в этом, нашем, смысле - осознавать их. И здесь нам относительно очень легко пройти путь шаг за шагом, но лишь ментальным образом, точнее даже, лишь в одной интеллектуальной плоскости. Это позволит предвидеть ситуацию на доске, позволит хорошо играть в шахматы, но жизнь гораздо шире и разнообразнее того, что происходит на доске.

Нам для нашей жизни нужно нечто более фундаментальное и серьёзное, чем предсказание. Нам нужна мощь видения всего, с чем мы соприкасаемся сейчас, соприкасаемся во всех смыслах. И для этого, как ни странно, нужно смириться перед последовательностью своего движения в этом мире. Перед поступательностью своего пути и переживания.

Но что значит пройти свой путь шаг за шагом? 

Это не обязательно мерить расстояние жизни прямолинейно, последовательно, условными отрезками. Здесь речь идёт несколько об ином. Речь идёт не о линейности восприятия и поступка, но о - другое слово трудно подобрать - преданности определённым человечным правилам существования.

Последовательность и ответственная определённость - именно в следовании этим правилам, в следовании путём их пропорциональной интерпретации в плотностях нашей повседневной жизни.

Путь вот такой человечной и рациональной последовательности, путь ответственного приятия всего «пласта» окружающих вашу личность проблем, их сознавание и отстранённое смиренное переживание - есть путь Христа, как ни странно, и путь Будды, отличающийся лишь в некоторых нюансах. Такой путь, связанный с осознаванием наших пространственно-временных условий, приводит к преображению нашей натуры. Он приводит нас ко вневременному бытию.

Шаг за шагом, интерпретируя наши правила в различные сферы повседневной жизни, мы вдруг приходим к совершенно нелинейному осознанию происходящего. Наша простая логика - простая логика нашего существования, которая, в общем-то, не может предвидеть по большому счёту, вдруг, взрываясь, расширяется до Видения, которому предсказания уже не нужны, потому что оно уже взаимодействует непосредственно с тем «пластом» существования, частичку которого предсказывают прогнозисты и ясновидцы.

В нас появляется, к нам приходит нечто в виде осознания широкого поля множества шагов одновременно, и при этом это совпадает с нашим переживанием и действием, выбранным уже  непреложностью нашего потока жизни, Жизни, с которой мы созвучны.

*        *        *
В традиционной жизни мы вычленяем последовательность действий. Мы говорим, что «вначале я должен сесть на автобус, потом должен доехать до какого-то дома, потом должен войти на работу в учреждение». Это - человеческая упорядоченность. В рациональном и ином смысле. От общего корня с этим словом и слово порядочность.

Но когда этот план проигран полностью без сбоя - то есть я так вначале должен сделать потому, что такова моя эволюция на данный момент, таково моё поступательное движение как человеческого существа, - тогда возникает нечто, что приходит уже не от рациональности и нравственности, приходит нечто, чего разум и человечность являются всего лишь символами, отражениями, многократно сокращёнными пропорциями.

Следующим моим этапом будет такая возможность, что я не делаю этих человечески определённых шагов, ведущих меня на работу, а почему-то оказываюсь сразу на работе или в вечности.

Но это возникает лишь тогда, когда я проработал весь план последовательных, человечно-определённых действий на всех уровнях, во всех своих состояниях, во всех пришедших ко мне условиях.
*        *        *
Вопрос: ........(разрыв)..... возможность ускорения этого процесса в каждом миге....(разрыв)..... последовательность можно не нарушать ........(разрыв)..... Каким образом?

2-й С.: ............

В.: Человек просто живёт без усилий абсолютно. Никаких усилий к реализации у него нет. Он не испытывает противостояния извне, основанного на собственных реакциях. Чисто внешне, для внешнего наблюдателя, будет казаться, что это противостояние, что какие-то конфликты возникают, потому что внешне это может иметь место.

Но у этого человека исключён принцип ошибочности, основанный на реакциях цензора. Для него абсолютно все действия равноценны. У него нет мучительных сожалений по поводу того, что он избрал. Даже если выбранное оказалось самым трудным в его жизни.

К какому бы действию он ни склонился - а он склоняется не сам здесь, а исходя из общей программы. И он не сожалеет ни о чём, выбор его не смущает, поэтому о нём нельзя сказать, что он ошибся. Ошибиться можно, лишь имея выбор между лучшим и худшим. Но когда всё воспринимается как достойное изживания...

Вот он пошёл по выбранной улице, а кто-то вышел и дал ему по уху. И вот сказали, что такой посвящённый человек не мог предположить, что такое могло случиться, ошибся в понимании чего-то. Для него это в сути безразлично, для него всё равноценно. Он может очень интенсивно проделать всё, что на него возложено эволюцией, с большой скоростью - именно оттого, что он не привязан к конкретным действиям.

С.: Но вот проблема возникает постольку, поскольку человек, современный человек или общий человек, он изменён ......(разрыв)... имеет умственный багаж, ему надо раскрепоститься. И вот, в частности, .......(разрыв)..... тебя это имеет какой-то смысл.
В.: Здесь и происходит действие к раскрытию. Именно таким образом оно должно происходить в каждом сознании, в каждой частице общества. Это модель того, что должно происходить у нас в знании. Сейчас мы имеем перед собой модель того, как расширяется наше сознание.

Есть какой-то центр вначале, в котором возникло это расширение сознания. Это иное бытие может начаться с одного человека. В начале осознания в уме слушающего человека это выражается какой-то идеей, каким-то потоком, который к нему пришёл откуда-то, неважно, через кого и через что.

Мы осознали его значение, этого потока. Мы осознали его значение не оттого, что кто-то нам сказал: «Это имеет большое значение». Но почему-то мы увидели это своей внутренней сущностью и как свою внутреннюю сущность.

И когда мы осознали это, увидели, что это необходимо, мы переключили всю свою внутреннюю энергию на осуществление этого потока внутри себя. И этим самым мы усилили этот поток, он стал расширяться, он стал захватывать все слои нашего сознания. И здесь всё сознание приобретает качество этого единого потока понимания. Те идеи, которые были у нас до этого, - они вытесняются этим потоком, они исчезают, потому что они не насущны для нашей души.

Для того, чтобы возникла медитация, для того, чтобы возникло постоянное движение к расширению, как раз таки и необходимо, чтобы сознание имело качество одного, чтобы не сталкивались две идеи. Если сознание имеет две разные идеи, значит, оно в разделении, значит, оно не свободно. Освобождение начинается с единства. И рабство, несвобода, распад начинаются с разделения нашего сознания, нашего ума, мозга, нашей физиологии и человеческого социума на множество самодовлеющих доминант.

И здесь не идёт речь о подавлении разнообразия жизни, речь идёт о спасении самой жизни, которая лежит в основе любого такого разнообразия. Когда множество эгоистических персональностей начинают разрывать единую основу жизни - в том числе, конечно, и своей - опираясь на возвышенную идею демократии, то распад и в этом случае остаётся распадом, точно таким же, какой возникает на основе идей человеконенавистнических.

Но если всё сознание будет единым качеством, значит, пройдёт в том числе и раскрепощение. У нас никогда не будет двух импульсов сразу «по Павлову» - бежать и чесаться одновременно. У нас будет всегда одно что-то: мы будем или бежать, или есть, или мгновенно распространяться на все планы, или быть сразу в десяти местах. Но это не будет для нас различными идеями. Это будет одно целостное действие, вышедшее из ограничений привычных законов, действие, преодолевшее детерминизм времени.

*        *        *
В.: Питание? Ну, прежде всего, нужно рассмотреть, что пища придаёт нам вибрации, которые имеет. Если у нас отличный уровень вибраций от вибраций пищи, то значит, это как-то нас усреднит. Если мы, допустим, съели пищу, которая, условно говоря, имеет две единицы вибраций, а мы являемся миллионом единиц вибраций, получится нечто среднеарифметическое. Значит, мы каким-то образом изменяемся от пищи.

Любая пища вызывает изменение какое-то в нас. В среднем, для многих, качество пищи - это самая влиятельная вибрация на организм и на ум. Представьте, что мы постоянно наполняем своё внутреннее физиологическое пространство не освоенной нашим уровнем гармонии, посторонней, внешней материей, материей, исполненной вместе с энергией и изрядной доли хаоса...

Но всё зависит от восприятия нами пищи, от того качества, какое нам видится насущным внутри нас. Если мы ощущаем, что нам необходимо качество спокойствия, значит, мы едим пищу, которая соответствует этому, которая не выводит нас из этого состояния, потому что состояние беспокойства - это один уровень вибрации, спокойствия - это другой уровень вибрации. Пока у нас нет ещё полного и физического вхождения в принцип сознательной трансмутации - мы не имеем способности полностью изменять физическое тело, у нас недостаточна способность преобразовывать физиологическими процессами одни химические элементы пищи в другие. Это означало бы, что мы строим своё тело, исходя из своей воли.

Если человечество выживет, то оно научится это делать. Когда надо - дематериализовать тело на одном плане. Когда надо - материализовывать, перемещаться на любые планы. Для нас тогда не будет иметь значения питание. Любое питание будет вызывать у нас свой уровень вибраций, который мы сознательно желали бы включить в своё существование. В конце концов, питание началось бы по существу, самым насущным для человека - такой существенной, изначально дающей жизнь вибрацией, которую мы называем Святым Духом.

*        *        *
Но сейчас здесь каждый должен исходить из того, что ему нужно. Как он будет ощущать эти вибрации? Если сознание его было направлено на какое-то действие, там, решать математическую задачу, он поел мясо и почувствовал, что его сознание отупело. Ему надо подсказывать со стороны, что ему не нужно есть мясо, по крайней мере, в это время.

Что происходит, когда мы постоянно обращаемся ко всяким системам натуропатическим, к чему угодно, что вне нас, как к руководству?

Конечно, если мы следуем за ними шаг за шагом, их рекомендациям, то как-то они нас перестраивают. Они позволяют нам как-то осознать свой физиологический процесс, настроить его. Но самое главное значение в том, что они позволяют осознать, что мы зависим от пищи в наших состояниях умственных, физиологических, душевных. И что существует связь, вполне определённая, между пищей и нашим состоянием.

Но этим и ограничивается их деятельность, их результат. Важно, чтобы внутри нас сохранилось понимание и постоянно, непрерывно существовало, что мы должны питаться именно тем, что необходимо в данный момент, в зависимости от способа нашего выражения, от нашей реализации. Поэтому мы должны прислушиваться к своим состояниям.

Мы должны не просто слушать человека, который сообщает нам, что когда поешь, - будет это. Нужно просто проверять, на самом деле ли это так, если даже нам советует кто-то. Нужно не охватываться здесь энтузиазмом, который возникает. Десять человек не поело, допустим, мяса, им стало очень хорошо. Одиннадцатый уже не проверяет этот факт из своего внутреннего ощущения. Просто эта волна энергии, волна страстного энтузиазма перебивает возможность прослушивания своих внутренних планов у него, и он просто следует советам, а вследствие этого у него выпадают зубы.

А, может быть, у него в данный момент, совершенно в противоположной фазе организм работает? Есть ли у него на данный момент то, что физиологически компенсирует ему такой переход - например, интуиция, или степень духовного сознания, или нечто иное?

Но он не слышит себя, потому что он закрыт от восприятия этой энергии собственных процессов. У него нет понимания того, что нужно самому рассматривать эти явления и перестаивать режим питания в нужный момент, а не тогда, когда на эту мысль наводит зависть к благополучию натуропатов.

*        *        *
Есть, конечно, общепринятые правила гигиены питания... Ну, не совсем начальные, но уже дающие некоторую системность и объяснение - ведущие к тому, какой пищей питаться. Каждая система, которая каким-то образом выводит человека к какому-то пониманию, там, пранаямы, асаны, пратьяхары, - всё это требует своего рода пищи.

Но тот, кто идёт с истинным пониманием по пути, ему не надо никаких внешних правил, которые необходимо заучивать. Все правила у него внутри. Он осознаёт, что вот если он поест это - ему будет плохо во время определённых упражнений.

Просто нужно вспомнить, как же возникло понимание, какую пищу есть, как возникла та или иная натуропатическая система, то или иное правило. Это значит, какой-то внимательный к своим ощущениям человек осознал, прослушав себя, что идёт ему на пользу, что не идёт. Вот именно этим путём должны пройти все.

Вопрос: Это уже по желанию или по принципу?

В.: А это уже зависит от нашего внутреннего подхода к этому. Если мы исходим из желаний, если наше желание пересиливает энергетику нашего страдания от последствий, то тут ничего не попишешь. Несмотря на страдание, мы будем питаться этой разрушительной для нас пищей, и принцип может не помочь. Если же страдание по энергии превосходит наше желание, мы отбрасываем эту пищу и желание не правит нами. В конце концов, страдание перестаёт быть главным критерием в выборе пищи, мы начинаем исходить из тонких ощущений собственного организма.

*        *        *
Вопрос: А как, вот такой вопрос. Вот сейчас читаешь те книги, получается, что болезни все идут от мысли, от духовного плана. А всё-таки мы смотрим - если человек голодает, какой он вроде бы плохой ни был, то всё-таки болезни вылечиваются. Или вот система Азавы - сидеть на одних кашах - тоже помогает. Как вот это понять?

В.: Давайте посмотрим, что является переживаемой нами сущностью болезни. Это, видимо, страдание. Оттого мы не хотим болезней, что они влекут страдание. С другой стороны, никто не мерил - в принципе, есть, конечно, тот, кто измерял, - но наше традиционное восприятие не мерило, какие страдания сильнее - умственные или физические. Страдания сами по себе - одно, потому что нет разделения между одним страданием и другим. Существует только степень, но это не разное качество, это одно.

Вот человек, которого мы называем плохим - вы, наверное, под этим подразумеваете - запутавшийся в противоречиях и в них упорствующий, - он, этот человек, вылечивается на физическом плане тем, что голодает по какой-то системе... 

Что это значит?

Это значит только то, что уровень его нерешённых проблем перешёл на ментальный план. Здесь он счастлив, чисто физическим телом, а на умственном плане у него возникли сотни разных вопросов, и он находится в терзаниях, во внутреннем огне. И сумма страданий его остаётся. Часто она переходит на незримый для него каузальный план - уплотняется в виде нового, «отказавшегося» от осознания пласта кармы. Человек внешне благополучен, самоуверен, но внутри него - временно уснувшая бездна боли...

Этот подход лишь частичный. Только тогда можно разрешить все противоречия, когда наш подход глобальный, когда мы всё ухватываем сразу. И мы часто видим, как отсутствие этого выражается.

Посмотрите, человек, который вылечился с помощью натуропатии, сознавая только один этот участок, он часто очень горд собой. Часто с таким человеком нельзя говорить - не то что жить рядом, а тем более, сотрудничать в чём-то...

Он начинает «диссонировать» окружающую среду своей гордостью, значительностью, какой-то незрело напористой безапелляционностью и получает обратные удары, это естественно. Он страдает на другом плане. Вы этого, может быть, не видите, за исключением отдельных несчастных случаев, с ним приключающихся, но сумма его страданий остаётся прежней.
*        *        *
С.: Но вот если те опыты, они тоже даются как расширение сознания? Человек голодает, человек проходит через диету - это тоже выбивает из обычной колеи .....(разрыв).... здесь есть смысл расширения сознания, кроме просто физического здоровья.

В.: Всё дело в том, видим ли мы это или нет. Если мы видим, то нам не нужно никакого ответа, никакого подтверждения, что это так. Если мы это не видим, и кто бы нам ни подтверждал, в нас это не проникает.

Наверное, мы видим, что, действительно, это позволяет пережить какое-то поле опытов, которые нас хотя бы выводят к пониманию того, что следование любой системе, одной или другой - даже совершенно противоположным по каким-то принципам, - оно обязательно приводит к каким-то результатам.

Существует, допустим, принцип дыхания глубокого, и человек, следующий ему систематически, - он имеет результатом здоровье. Существует принцип дыхания - вообще почти его отсутствие, это то, что мы слышим из лекций Бутейко. И если мы систематически ему следуем, то получаем те же результаты.

И существуют системы, которые научают и дыханию, и бездыханности - в рамках одного учения. И также это даёт очевидный результат. Значит, мы видим существенное и там, и там, заключающееся только в ритме.

Ритм - существенное. Ритм и язык символов и практик. Благодаря преданности его смыслам и символам. Всеобщность находит нас в системе избранной практики и восстанавливает нас, преобразует к лучшему. Важен элемент некой определённости - для сострадающей нам Сущности. С помощью этого элемента мы доступны для Её благих действий над нашими несовершенствами.

Потому многие системы, даже внешне противоречивые, могут сосуществовать в одном обществе. При этом, конечно, они не должны быть внутренне противоречивы и должны обосновывать себя на некоторых изначальных принципах.

Но плохо то, что возникает противопоставление одного явления другому, одной системы другой, когда представители одних течений - начинают враждовать с другими. Но это же абсурд. Всё дело в ритме и языке системы - если и там есть ритм и язык, и там...

С.: ....(разрыв)... стремятся, какие-то везде встречаешь рекомендации, это что .....(разрыв)..... к питающемуся мясом соответствующие и сущности притягиваются.

В.: Всё конкретно для какого-то плана и этапа развития. Вспомните Христа - он пил вино, и ел мясо, и ел рыбу. И это не притягивало к нему тёмных сущностей - наоборот, они бежали от него. Конечно же, развитие духовности, физиологии и нравственности человечества - в вегетарианстве. Но оно не должно приходить в виде скрываемого насилия. Это насилие всё равно прорвётся наружу, и тогда и человечеству, и бедным животным не поздоровится втройне. Вспомните вегетарианца Гитлера...

*        *        *
Вопрос: Сейчас нам тоже как-то изнутри прислушиваться к себе, что нам нужно, да?

В.: Именно так.

С.: То есть, если хочется мяса, то есть, потому что уже знаем вроде, что его не надо.

В.: Здесь, что можно сказать. Опять-таки этот план: надо или не надо... Либо этим выбором руководит утончение нашего восприятия, либо мы просто подходить к этому можем лишь с позиции нашего страдания. Если нас страдание настолько сильно бьёт, что мы отпрыгиваем от мяса, как от змеи, это вполне нас убеждает в том, что нам мяса не нужно есть. А кто бы со стороны ни говорил нам, ни убеждал, что в этом мясе яд, - если мы не осознаём этого, если страдание не превышает какого-то предела, нам бесполезно говорить. Мы не поймём.

Рациональное - к нам приходит позже. А уж соображения милосердия к животным - это становится причиной вегетарианства гораздо реже. Эмоций и  высоких идей по этому поводу, конечно, очень много, но людей, ощутивших страдания животных и отказавшихся по этой причине от мяса - исчезающе мало.

С.: Нет, но мы не чувствуем, правда, страдания. Может быть, ....(разрыв)..... воспринять, но мы не можем, не сразу получить это обратно, так тоже можем не понять, что это за мясо ....(разрыв).... 

В.: Всё верно. И здесь можно сказать лишь то, что удары будут до тех пор, пока мы не поймём, что это - за мясо.

С.: Но может и не быть этих ударов. Это совсем не обязательно привязываться к мясу.

В.: Конечно, может и не быть.

С.: .......(разрыв)........

В.: Так если он может жить только этим мясом, то...

С.: .......(разрыв)........

В.: Всё верно. Но может ли человек жить только мясом? Ведь он живёт мясом, он ест мясо, закусывает луком одновременно, пьёт водку, размышляет о том - «хорошо бы заработать больше денег и опередить кого-то»... Это всё одновременно, поэтому он не может жить в одном мясе.

Вот если бы он мог полностью слиться с этим мясом на это мгновение, когда он ест, и не воспринимал ни лук, ни водку, ни мыслей о заработке, - он бы без последствий вошёл в него. Это значит, это говорит только о том, что он видит единство во всём. Лишь тогда, когда мы не видим единства во всём, мы страдаем за это. Лишь тогда, когда у нас есть хоть маленький кусочек, который мы выделяем из этого единства, мы будем нести свою карму всего остального большего «куска» Вселенной на себе.

Мы так и делаем, в принципе. Сейчас мы все несём всю эту карму потому, что мы выделили себя из единства со всем живым, потому мы несём на себе всю эту карму. Все страдаем, все одинаково страдаем. Страдание у всех одинаково. 

И как ни странно, чтобы выбраться из этого, чтобы прийти к единству, нам нужны бывают некоторые самоограничения - в том числе и по мясу. Но переход к этому должен быть соизмеримым, иначе мы только возбудим свою дремлющую кровожадность. 

*        *        *
Вопрос: И об одежде немножко, о синтетике. Как она влияет ....(разрыв)...? 

В.: Что можно сказать? Ну, здесь можно рассматривать с самых общих позиций. Всё, что у нас наличествует сейчас, оно абсолютно необходимо. Если бы не было в нём абсолютной необходимости, его бы не было просто. 

То, что вокруг распространён алкоголь, употребление его - это была абсолютная необходимость, видимо, потому, что люди не видели перед собой ещё путей реализации, но энергия у них была возрастающая. Чтобы куда-то её сбыть, необходимо было введение алкоголя. 

Алкоголь, наркотики - это защитная реакция на сухую схематичность и где-то бесчувственность жизни общества. Но без чувства, без переживания человечность умирает, а вслед за ней и человек как вид.

Наше тонкое тело состоит из каналов, которые проецируют о6щую целостность человеческого существа, имеющую и рациональное качество, и качество переживания, чувства. В этой проекции умственные процессы идут по каналам левой стороны тела, переживательные - по каналам правой стороны. Речь не идёт о левом и правом полушарии физического мозга, речь идёт не о физическом теле, но о тонком. По правой стороне эфирного тела идут процессы, связанные с чувством. Причём, хотя это и выглядит парадоксально, левосторонний умственный процесс становится суетой, и его сопровождают эмоции - в отличие от чувств, - если нарушается баланс с правой стороной. А правосторонние чувства - сопровождает спокойная рациональность, но если нарушается баланс с левой стороной, то этот процесс превращается в упрямую тупость, фанатизм и даже жестокость. Возможен близкий вариант: если нарушается соизмеримость этих потоков, то человек становиться либо сухим, бездушным рационалистом, либо истерически чувственным глупцом, так же, как и первый, сеющим разрушения и страдания.

И в том, и в другом случае - человек духовно, душевно, а потом и физически страдает. И вот в обществе, страдающем недостатком тёплого чувства, свободных пространств, люди инстинктивно пытаются уравновесить свою жизнь, дать ей ощущение свободы и переживания с помощью алкоголя и наркотиков.

Сейчас другой момент времени, когда алкоголь выработал себя. Сейчас другое направление - можно открыть недостающие переживания, чувства, в том числе и знания с помощью открывающихся обществу духовных учений, которые гармонизируют эти токи и переводят их в проекции на середину тела, что символизирует синтез противоположностей в гармонии.

*        *        *
Конкретно обращаясь к синтетике в одежде, к её моде, к моде вообще - всё это имеет своё значение. Все проявления в жизни имеют своё значение, но они его теряют тогда, когда они мешают появиться новому, которому уже назначено появиться. И часто необходимость в чём-то заменяется суррогатом этой необходимости. Бывает и так, что новое, необходимое, но неправильно используемое приносит вред.

Синтетика сейчас - можно говорить о том, что кроме некоторых благоприятных воздействий - при умеренном ношении, - она увеличивает некоторый потенциал тонко-плановых и физиологических страданий. Она путает токи нашего тонкого тела и, создавая тем самым стимулирующее неудобство, заставляет нас более динамично двигаться, переживать какие-то опыты в более ускоренном виде, почему-то всегда суетиться. 

Для кого-то это хорошо - в том смысле, что это позволяет взвиваться, выводит из отупения и инертности, - но для кого-то не нужно. Для кого-то же это определённо вредно. И это каждый должен почувствовать сам. 

Синтетика, можно сказать, путает обычный порядок токов организма, нередко генерирует электрические плотности, энергетические тромбы. Статическое электричество, будучи по некоторым характеристикам близко к биотокам, управляющим нашими внутренними органами, нередко вмешивается в их работу и даже может спровоцировать сердечный или иной приступ. Нередко синтетическая одежда перекрывает нам связь с токами природы и окружающей жизни, изолирует нас от неё. 

Но можно сказать ещё и то, что бывают какие-то определённые дни, в зависимости от токов самого человека индивидуально, когда, наоборот, синтетика ему необходима. Когда она может быть настолько необходима, что если он не оденет синтетическую одежду, то, может случиться, он умрёт. 

*        *        *
Всё это нас наводит на мысль, что мы должны изучать закономерности жизни, не плавать в рутине, не следовать старинным образцам, а просто понять, почему же всё это так. Выяснять для себя, осознать. И в данном случае понять, что нам предлагают возможности химии для быта и одежды. Что может быть опасно, а что вполне благоприятно.

Одежды, например, хлопчатобумажные, льняные, - они всегда способствовали гармонизации токов. И если мы осознаём, что нам необходимо успокоить свой ум, по крайней мере, начать как-то, приступить к этому, у нас просто необходимостью является действие к тому, чтобы одеть какую-то льняную одежду или что-то подобное. Нам не приходит в голову спрашивать об этом у кого-то: «А нужно ли мне?» Мы видим эти свойства, мы осознаём своё состояние, мы просто одеваем эту одежду.

Но для человечества наступает время, когда не каждый может одеться в такую одежду, не каждый может иметь деревянный дом и деревянную мебель. Уже сейчас возникает необходимость во множестве приборов. И тогда человечество вынуждено будет обратиться к синтетике.

Но весь синтетический материал необходимо проверить на совместимость с организмом человека, нужно создавать материалы, близкие гармонии человеческих и иных живых тел. Уже сейчас среди некоторых синтетических материалов есть некоторые приближающиеся к человеку, например, некоторые виды пенопласта, некоторые материалы туристических ковриков. В них есть что-то принимаемое нашим организмом. И, конечно, если мы хотя бы чуть-чуть сострадаем животным, если мы хотим избавить их от неоправданного страдания, то нам необходимо заменить их сдираемую нами кожу, на нечто синтетическое...

*        *        *
С.: ............

В.: Что значит необходимость?

С.: .............

В.: Что значит необходимость? Необходимость - это значит то, что нельзя обойти, - вот истинный смысл слова необходимость. 

Берём старый, так сказать, свой пример программ и рассматриваем его, пока... Мы будем рассматривать его, пока не выработаем до конца все возможности, связанные с этим «материалом» для примеров.
Что значит необходимость какого-то действия в какой-то программе?

Это значит, что если оно совершено не будет, программа будет разрушена. Вот именно отсюда можно воспринять суть необходимости. И если каким-то образом мы, не съев что-то, умрём, то мы исходим из внутренней нашей установки - как мы относимся к смерти и к жизни, как относимся к проявленному на этом плане существования и к непроявленному на этом плане существования.

Если для нас равноценно, значит, для нас безразлично, едим или не едим - зависит от внешних условий. Если мы желаем жить, то у нас опять же не возникает вопрос - есть или не есть. Мы чувствуем необходимость. Но это необходимость нашей внутренней установки. Выходит то, - что мы сами себе поставили предел обходимости и необходимости. Этот эквивалент - внутри нас. Мы задали изнутри откуда-то, из себя.

И вот, если мы осознаём эту установку в полноте, при этом пройдём всё поле опытов, необходимых для осознания этой установки, мы можем обойтись без пищи. Мы можем питаться совершенно из других источников. Мы можем питаться только поистине насущным - Святым Духом.

А сейчас, пока мы не осознали, мы можем только сказать, что мы можем, не питаясь, потерять здоровье. Если мы не будем питаться вообще, мы можем умереть. Но сами по себе эти явления, подход к ним, зависят от нашей установки. Для кого-то, может быть, умереть - самое желанное дело. Джайнисты, например, считали самым последним высочайшим достижением - умереть от голода. Вот самым высоким, возвышенным - умереть от голода, в полном сознании того, что происходит. Они и умирали от голода. У них была совсем иная установка, чем у нас.

С.: ........... ?

В.: Почему стало необходимым? 

С.: .............
В.: Наверное, потому же самому. Что мы можем сказать? Мы кем разбирать всю эту цепочку необходимостей, а можем сразу аналогии взглянуть на всю систему, на весь принцип. 

У нас необходимость возникла, есть, питаться оттого, что в нас была внутренняя, пусть даже физиологическая установка. Значит, где-то в беспредельности существует эта установка, которая пронизывает всю беспредельность, установка поступать именно так. Ведь, в конце концов, могла же эта живая Вселенная обеспечить питание своим частям как-то более непосредственно, чем поедая плоть частей других... Можно, наверное, было бы питаться и всеначальной энергией, тем более, любое питание в сути сводится к этому. 

Мы бы могли сейчас рассматривать, что разделить человечество было необходимым именно потому, что нужно было выработать все его интеллектуальные способности и прочая, и прочая... Но, в конечном счёте, у нас возник бы вопрос - а почему у него возникла необходимость вырабатывать эти интеллектуальные возможности?...

Мы бы посмотрели на это с точки зрения более широкого плана. Но этих планов, пошагово превосходящих друг друга, бесконечное количество. И бесконечное количество времени мы бы этим занимались. Но мы сразу можем осознать всю эту цепь и понять тот факт, что есть что-то изначальное. Но это изначальное не где-то на том завершающем конце эволюции - оно всю эволюцию пронизывает, и оно каждый данный момент присутствует в каждом этапе эволюции. И об этом мы можем просто сказать, что это так. Почему мы можем сказать об  этом только, что это так - безо всяких корректировок и комментариев? 

Потому что наш интеллект возник «немного» позже этой установки. Когда появилась установка, ещё не было времени. После того как она возникла, стало появляться время. И вот, по истечении большого количества этого времени возникло наше вопрошающее сознание, возник такой аппарат - всё спрашивать. И этот аппарат, спрашивающий, может дойти в своём раскручивании, в понимании, почему «всё - есть всё», - только до того момента во времени, от которого начал возникать. 

То есть он не придёт к самому Началу всеобщего Творения, но только к началу собственного творения. Дойдя до этой точки, он просто умирает, этот аппарат вопросов, и приходит состояние безмолвия, в котором снимается абсолютно какой-то план вопросов, их нет больше у человека.

Но у него есть непосредственное осознание этого начала. Он понимает, что существовать в таких категориях, в таких состояниях, невротически вопрошающих: почему всё это? - это значит ограничивать своё сознание искусственно. 

Если он это делает - ограничивает своё сознание, задаёт этот вопрос, - он может осознать и причину своего вопроса, осознать, что это необходимо для того, чтобы создать какое-то усилие. 

Лишь тогда возникает какое-то усилие и изменение, когда возникает какое-то ограничение. И здесь человек может последним своим словом с апломбом сказать, что всё - так есть, как оно есть, что всё - бытие. Но если он серьёзно к этому подойдёт, ещё более серьёзно, он увидит, что обозначать это, так или иначе - с апломбом всезнания - абсолютный абсурд.

Если мы обозначаем мир, придавая этому значение, то мы просто страдаем, только и всего. Если мы не желаем страдать почему-то, если мы выработали этот план незрелых реакций, тогда мы обозначаем мир, но не придаём этому значения. 

У нас нет мотива - обозначать. Мы можем называть как-то что-то, но за этим у нас не скрыт мотив, не скрыта эгоистическая наполненность, не скрыто желание оценить, отделить одно явление от другого, с тем, чтобы довлеть над ним, или довлеть над кем-то с помощью своих обозначений.

Если мы каким-то образом говорим, что это - слон, а то - медведь, у нас не возникает больше симпатий к слону или к медведю и мы этими словами не стремимся подсознательно ограничить жизнь этих неведомых животных - этими, нашими названиями, которые самим этим животным ничего не говорят и об этих животных мало что говорят.

Если у нас есть больше симпатии к тому или к другому, то мы разделяем, то мы ограничиваем что-то, мы говорим, что нет единства. И мы, в конечном счёте, страдаем, потому что слон почему-то на нас может обидеться и поломать нам шею. Так и получается в жизни.

Здесь не говорится о том, что мы должны быть ко всему презрительно высокомерны и бездушны, - речь идёт о том, что мы должны быть подобными солнцу, от которого тёплые и освещающие лучи ложатся на всё равномерно, что и даёт нам картину жизни без искажений.

Это и есть истинное бесстрастие. И в этом случае мы всё видим, всем необходимым для нас пользуемся, но ничего не присваиваем, сверх положенной нам меры не используем то, что имеет собственную жизнь, волю и намерение - пусть даже это только ментальные понятия.

Единственно, что мы можем сделать - это осознать вот именно таким образом всё. Вот это наш единственный шаг к пониманию жизни. Мы можем понять только то, что мы некомпетентны, задавать такие вопросы, причина которых - апломб всезнающего или недовольство чем-то, упрямство и несогласие.

Наш Творец не создал нас для того, чтобы задавать вопросы с тем, чтобы получить какой-то ответ, определяющий всё мироздание, тем самым ставящий нас над всем живым и делающим нас готовыми к его тиранической эксплуатации.

С.: ..............

В.: Но ощущения не передавалось, никакого?

С.: Сейчас?

В.: Вот когда мы говорили.

С.: Передавалось.

В.: Ну тогда вопроса нет - мы с вами всё поняли...
*        *        *
Вопрос: ..........

В.: В отношении мистических сил нет планов - ни более верних, ни более низших. Сила - просто сила. Это возможность меняться, возможность изменять какие-то явления. В этом абсолютно нет ничего чудесного и существенного для человеческой души. Поднять этот стакан настолько же чудесно, как пройти сквозь стену. Абсолютно идентичны чудеса в этом. Но просто мы привыкли к тому, что мы видим эти явления, и нам кажется, что это явление очень естественно. 

То, чем мы не имеем возможности манипулировать, мы считаем неестественным, считаем чудом. И, наверное, есть существа во вселенной, для которых перемещение по проводам - обычный способ их ходьбы, а вот почесать затылок - настоящее чудо, потрясающее их до основания.

Вот, исходя из этой рутины, из этих привычек действовать по одному образцу, иметь жёсткое предпочтение одного перед другим, не осознавать того, что всё чудесно - если подходить с позиции чудес, - или всё, в принципе, не имеет ничего чудесного, нас тянет к тем действиям, которые не входят в сферу привычек, - неприятные действия.

Вместе с тем, то, что можно назвать обновляющим - в таком движении к чудесам, - мы находим в нём много нездорового, например, экзальтация при виде чуда у многих основана на реакции эго, которое восхищается новой, могучей возможностью править миром...

Тянет нас к этому, с другой стороны, и для того, чтобы создать в этих действиях... новую привычку. Поверьте, мы легко привыкнем ходить через стены, и если это станет нашей привычкой, мы не сможем, может быть, двигаться совершенно иначе, если потребует эволюция того. Мы будем считать, что это естественно - ходить через стены, а течь по дороге, как река, - будет неестественно.
И мы тоже будем к этому стремиться, как к чуду, чтобы выбраться из рутины таких надоевших хождений сквозь стены... Но если мы себя укрепим и на этом, будем держаться за это изо всех сил, как за привычку - мы не сможем шагнуть ещё раз куда-то далеко. 

Быть человеком, реализовавшим свою целостность, или быть человеком, имеющим мистические способности, - что предпочтёт наша душа? 
Быть в блаженстве от переживания свершающегося чуда Жизни или быть в экзальтации от своей способности ходить по раскалённым углям, читать мысли, пить серную кислоту - в чём вы находите истину своего существования? 
Всеобщность «рекомендует» первое - как спасение нашего человеческого существа, как возможность его преображения в то, что превосходит все чудеса и «силы», вместе взятые...

*        *        *
Очень важно осознать соизмеримость явлений. Сколько времени, вот именно какое количество движения необходимо для каждого явления, чтобы держать его при себе. А этот критерий возникает от понимания того, что все явления равноценны, и тогда мы просто встречаем их приход, как радостную, или не очень, необходимость. И пока они находятся перед нами, мы смотрим на них, мы манипулируем ими, мы взаимозависим. 

Как они только ушли почему-то, мы не заботимся о том, чтобы их удержать, вернуть. Как только мы начинаем их хватать, мы создаём противоречия, оттого, что к нам непрерывный поток приходит явлений других. Они идут и требуют их принятия, требуют прохождения через наши пространства. 

Но нам не хватает бесстрастия, мы не имеем самоотречённости - одной из абсолютно необходимых для нашей жизни вещей.
Мы отбрасываем, прощаемся, оставляем их своей собственной судьбе всегда слишком поздно. Мы отбрасываем уже тогда, когда череда этих явлений на много километров толпится перед нами в беспорядке. И каждое явление, в подражании нам, именно исходя из того, что мы так действуем, тоже стремится первым подойти к нам и остаться с нами навечно. Это одновременный процесс. И возникает хаос, возникает тирания, возникает страдание.

*        *        *
Чёрные маги - это существа, на данном этапе эволюции, которые не вмещают в себя полную эволюцию же понимания, не вмещают этот принцип - принцип собственной ответственности, разворачивающейся во времени. И, как мы видим, все люди нашего общества - скорее чёрные маги, чем белые, даже если они «исполнены» светлых идеалов.

Это сбойная программа, которая не желает пропустить через себя какой-то подлинный импульс. Они не понимают, что они, по сути дела, являются той же самой эволюцией целостности, её частью.

Это небольшая часть общей программы - то, что представляет общество братства чёрного, так называемого братства. Они работают сейчас на этот сбой в очень малом числе, потому что остальная несопоставимо большая часть Вселенной работает на всю программу, прогрессивную, на движение вперёд.

Они пытаются войти в инволюцию, точнее, в деградацию, конец которой - коллапс. Они пытаются ввести своё сознание в точку, отбросив всё остальное.  Программа Светлого Братства - расшириться беспредельно во всём, что назначено как эволюционные сферы.

Соизмеримость этого эволюционного движения подтверждается тем, какова сейчас вселенная. Сейчас, несмотря и на иные процессы, движение вселенной заключается в большем расширении. То есть большая часть этой нашей вселенной направлена к расширению. Только малая часть направлена к движению к точке. 

У этой вселенной, которая направлена к расширению, сейчас энергетически больший потенциал, энергии больше на это. У тех, кто против, - меньше. Поэтому они не могут повернуть всё в точку, отбросив смысл всего Бытия. То есть разбросать все свои накопленные достижения, знания, уровни, чтобы войти в точку и утащить за собой всю вселенную.

Какая-то другая вселенная, может быть, идёт инволютивным путём. И тогда здесь просто смещается представление о добре и зле. Там будет злом то, что идёт на расширение, на преображение во что-то более свободное, на укрепление этих, возвышенных, принципов, на расширение ограничивающих оболочек.

Но у тёмных магов, несмотря на их идеологию, которая говорит о благе такого самопогружения, которая говорит о трансформации во что-то новое, компактное, удовлетворительное, нет сил сейчас, пропорционально разбросать всё покрывающее душу, структурное, до точки, чтобы осталась только точка собственного существования. 

И даже в этом их ждёт большой сюрприз: они могут создать только диссонанс взорванных руин, от которого они будут страдать они очень сильно, они просто не в состоянии сейчас понять как... В этом основная неправота. А они действуют в этой узкой программе только оттого, что не оценивают, то есть не осознают всей остальной программы. Не видят, что у них потенциал очень небольшой, что эта вселенная завершит себя именно расширением сознания. Вопрос: Значит, он это знает, должно быть? 

В.: Значит, он, так или иначе, изменит своё выражение.

С.: ...........?

В.: Это очень трудно потому, что он отсекает сразу возможность осознавать. Когда к нему подходит кто-то с возможностью, войти в осознание, он сразу рубит всё это, он ставит барьер, он стремится уйти в ненависть. Тот, кто приходит к нему, - он его ненавидит. Этим самым он отбрасывает его, вместе со своим пониманием и изменением к лучшему. То есть - изначальный барьер нежелания исследовать это. Он присутствует, этот противодействующий потенциал, всегда. Исходя именно из этого чёрная  магия действует. Она основана на ограничении, на противостоянии и конфликте сил. Такие маги не представляют из себя полноты, и поэтому они просто будут сметены этой эволюцией.

С.: Но вот, если ....(разрыв)..... вспоминается момент, что, вот .......(разрыв)..... магов ...(разрыв).... 

В.: Здесь была необходимость в том, чтобы человек выработал количество каких-то своих психических возможностей, умственных. Чтобы он просто имел возможность манипулировать на каких-планах неявных, чтобы успеть, правильно организовать необходимые для восхождения условия. 

Но здесь возник опять же не замеченный почти никем сбой. Здесь не просто происходила выработка, а ещё и претензия к этой выработке, её горделивая оценка, которая привела к тому, что человек вдруг увидел возможность стать с помощью развившихся способностей тираном для других. И, главное, главный момент продажи своей души в том, что человек это выбрал...

Человек тащил к себе и говорил: «Это я сделаю, я это делаю - именно я». И каждое из миллионов этих эгоистических «я» хотело делать лучше всех других, и каждое стремилось укрепиться на этом действии, чтобы с помощью него повелевать всеми остальными. Их, этих эго, было миллионы, миллиарды, и каждое желало быть выше всех, включая Бога.

С.: .............?

В.: Они разрушили себя разъединением. Программа их завершилась, в общем именно тем, что они испытали за своё непонимание определённое количество страданий, выраженное потопом, разрушением этого материка. Вот таким образом они только и смогли уравновесить себя - через эти страдания.

С.: .............?

В.: Да.
С.: .............?

В.: Да. Но что здесь можно говорить? В «состав» сознания часто входит вот именно логическое мышление, а в него, в свою очередь часто входят парадоксы. Если мы будем непрерывно продолжать всё это вверх и непрерывно продолжать всё это вниз, то мы скажем, что всё заворачивается на какое-то кольцо, и начнём делать из этого кучу выводов. 

Но это нам кажется кольцом, замыкающимся на себя, - на самом деле, это неизвестно что такое. Поэтому здесь просто важно осознать - мы можем увидеть лишь то, чего мы являемся сознательным продолжением, что можем продолжить собой и продолжить от себя. Чего мы не являемся сознательным продолжением - это наши предположения только, которые приведут к противоречию, к тому, что мы называем страданием. Противоречие выразится в виде страдания. 

Муравей, глядя на человека, как он может его воспринимать? Он подползёт, прикоснётся к его пальцу и скажет, что человек - это пятнышко какое-то, очень твёрдое. Но человек ведь другое. Лягушка скажет, что он какой-то овал, может быть. Но человек, может быть, не овал. Каждое существо говорит по-разному. Но вот что на самом деле есть человек - даже мы, глядя друг на друга, не знаем.

Мы видим человеческое тело, но, может быть, видим ауру, может, видим каких-то несколько тел и говорим: «Это человек». Но он, может, продолжается на каких-то других планах, которые нам не подвластны. И, главное, мы до сих пор не постигли его существа, не ведаем его смысла. 

И опять же - здесь на траве лежит какой-то камень - в нашем мире это существо проявлено камнем, - а в каком-то другом это является Дхиан-Коганом... Мир непостижим для нашего эгоистического сознания. Мы невежественны, пока эгоистичны, - это закон. 

С.: Объясните, пожалуйста, это слово.
В.: ? ...

С.: Объясните, пожалуйста, это слово.

В.: Какое?

С.: Дхиан-Коган.

В.: Дхиан - это однокоренное с «дхианой», медитацией. Это состояние восприятия всего, ведущего к окончательной для великого цикла истине. Непрерывность, полнота и целостность пути, ведущего к самадхи, - состояние Абсолюта. Коган - это возвышенность. Дхиан-Коган - это человек, который давно прошёл человеческий этап развития и является существом непредставимого для нас мира.

*        *        *
С.: ..........

В.: Опять мы возвращаемся к единственному нашему критерию, почему мы должны следовать чему-то. Если мы не следуем ей - мы страдаем. Если нам нравится страдать... Если нас переезжает трактор и нам приятно - на здоровье.

С.: ..........

В.: Что?

С.: .......(разрыв)...... не из-за какого-то общего дела для всех, а из-за того, что приятно лично мне.

В.: Тебе приятно... В жизни много странного. И одна из странностей в том, что, в конечном счёте, лично становится окончательно приятно лишь тогда, когда всем приятно. Вот в чём дело. Просто ты сейчас не осознаёшь этого плана, но когда осознается всё, тогда просто увидится.

Если самая последняя точка на нашей планете, нога чьего-то человека, имеет какой-то нарыв, то всё остальное человечество, которое во всём уже разобралось и, казалось бы, всем уже довольно, будет подсознательно испытывать непрерывную боль. Это будет как лично тлеющий конфликт, который может снова поглотить человечество. Поэтому здесь мы просто стоим перед необходимостью помочь этому человеку - вытащить у него из ноги гвоздь.

Это сейчас нам кажется, что мы отделены. Мы даже не осознаём, почему у нас происходит такая череда состояний - то у нас хорошее настроение, то плохое, то где-то болит, то что-то изменяется, а мы вроде сидим в спокойной комнате. По идее, нас должно навести на какую-то мысль это странное, неустойчивое состояние, как-то мы должны углубиться, понять, что, видимо, мы со всеми проявленными существами связаны.

Где-то кого-то ударили - мы обязательно почувствуем. Но, может быть, оттого, что мы не сенситивны, мы очень чётко и с остротой не увидим этого, не переживём, как это переживал Рамакришна. Но, с другой стороны, постоянно существует какой-то фон, который мы называем внутренним страданием, внутренним неудовлетворением, тревожностью и смятением. А это неудовлетворение зависит от всех. Пока больно кому-то - больно и нам. И эту боль, сами, не зная её причин, испытываем как собственную угрюмость, безрадостность, погашенность и помрачённость.

На небосклоне нашего настроения почти всегда серая моросящая пелена, и синее небо беспричинной радости так редко. Знайте, если у вас сейчас всё в порядке, а серая пелена остаётся, то это от того, что в это же время не в порядке у кого-то другого.

С.: ........(разрыв) то, чтобы мне было хорошо.

В.: Почему?

С.: ...........

В.: Здесь просто исчезает план мне-тебе. Когда это реально видится, то человек не видит ни себя, ни другого, но видит единую, общую проблему, требующую решения.

С.: ..............

В.: Ну, он и говорит о том, что именно потому, что ему будет хорошо, он вытаскивать будет. Просто увидится, что, в целом, это - человек, весь единый человек, и ты в него включён. Ну, по аналогии, когда есть ещё какое-то разделение, когда мы отделяем свой ум - на каких-то этапах, когда мы идём по пути, - начинаем отделять свой ум от своего же виталического, а его от тела физического.

И тогда мы не можем понять, почему, когда мы начали думать угрюмую думу, у нас вдруг заболела печень, почему, когда у нас заболела селезёнка, вдруг появилась тревога, а волнения повлияли на почки и мысли наши стали бессвязными и скачущими? В конечном счёте, все должно завершиться синтезом восприятия.

Мы, чувствуя какую-то вдруг возникшую проблему, какую-то боль в сознании, проломившую нашу безмятежную сферу, не чувствовать можем, не понимать первое время того, что нам вошёл гвоздь в ногу. Бывает, что мы чувствуем эту боль в первое мгновенье в уме, в общем своём состоянии и лишь потом локализуем случившееся. До этого мы были умом, а не телом, мы говорили: «я - ум», мы размышляли о чём-то там, разрешали какие-то ситуации - но вот телу стало больно. И в то же время нашему уму стало больно, неуютно.

Вы вытаскиваете эту занозу и говорите, что я её вытаскиваю того, что это мне хорошо. Но ведь ваше я - это тело всё - это весь астральный план, это весь физический план. И этому вашему «я» становится окончательно хорошо, когда хорошо всем частям нашего проявленного существа. Вот так же, по этим аналогиям, можно рассматривать то, о чём мы рассуждаем, - о малом или большом о6ществе людей.

Человечество состоит тоже из таких же планов, из трёх в целом, как некая полифоническая система. И важно, чтобы эти все планы объединились, для всестороннего «самочувствия», чтобы возникло действительно групповое сознание, такое сознание, которое мы называем сознанием Христа. Пока же у общества мы наблюдаем нечто противоположное - групповое эго.
*        *        *
Отдельные, так сказать, человеческие особи - это части единого биологического вида, с другой стороны, - это части единого трансфизического тела, которое ещё не осознало, что оно единый организм.

Это можно рассмотреть на примере аналогии, когда человек решает заниматься спортом, чтобы развиться физически. Вначале он чувствует полную разбалансированность тела. Он ощущает, что нога - это одно, рука - это совсем другое, и он встречается с тем, что, оказывается, в его теле нет единства, нет взаимопонимания его же собственных частей. Всё действует не под общим управлением. Простые движения, которые просят его сделать, он не может сделать, потому что нет координации.

Что такое: нет координации?

Это, значит, нет осознания того, что тело едино. И он может иметь эту координацию лишь тогда, когда у него это осознание возникает.

Методом множеств тренировок, методом последовательно решаемых проблем физического, каких-то микроскопических страданий на тренировках, человек приводит всё это в единство. И получается гармония в действии.

Но это возможно лишь тогда, когда в процессе тренировок человек научается принимать ответственность за каждую и самую неразвитую часть своего тела. Когда все проблемы тела и окружающих его условий, может быть даже, проблемы окружающих его товарищей по тренировкам, он принимает как свои.

Ему становится окончательно хорошо лишь тогда, когда становится хорошо всем частям его организма. Более того, ему становится хорошо, он достигает уровня необходимого развития лишь тогда, когда достигают определённого уровня развития те, кто вместе с ним тренируются, его партнёры, потому что их уровень развития есть условие уровня нашего развития, ведь наше развитие - это взаимодействие с ними как с партнёрами.

Бывают ли в этом случае исключения?

Бывают, но лишь тогда, когда человек в этом деле не начинающий, но мастер. Кто из присутствующих может сказать такое о себе? Но даже мастер когда-то рождался в аналогичной среде своих товарищей, в кругу партнёров по играм. Духовный же мастер продолжает учиться всегда, и его основное достижение - всегда сохраняемое смирение ученика.

*        *        *
Вопрос: .........(разрыв).... ?

В.: Не знаю, надо или нет. 

Вопрос: .....(разрыв)..... ? 

В.: Не знаю тоже: не надо или надо. Просто каждый исходит из себя. Он чувствует, что в этом его суть, и он стремится к этому. Нужно просто осознать, что все «надо и не надо» - это очень условный план. Из нас должно вытечь нечто спонтанно, бесконфликтно, вне сомнений и со всей душой.

Вдохновение никогда не рождается из принципа - «надо или не надо». Когда человек говорит:  «мне нужно написать стихотворение о любви», - он его не напишет. Может, то, что он напишет, будет красивым образным стихотворением, но там не будет любви. Любовь в стихотворении присутствует тогда, когда оно берёт своё начало из бесконечных, несуетных далей нашего существа и возникает «почему-то», а не «потому что»... 

С.: .........?

В.: Чувствование другого приходит для большинства людей от этого неуютного потенциала, опять же от потенциала страданий, от кармы... 

С.: .........?
В.: Всех, ну и тебя, как части всего. От той кармы, которая у каждого.

Что значит личная карма?

Это временное какое-то отделение. Это кокон самоизоляции от всеобщего Процесса. Человек на каких-то этапах осознавал себя как личность, отдельную от окружающего. И он накапливал какие-то опыты в эволюционном развитии. Накопив достаточно, завершив заполнение, так сказать, ёмкости этой кармы этими опытами, он приходит к освобождению. К освобождению от этого своего же кокона.

Что значит освобождение?

Как оно может выражать себя на планах умственных, на планах восприятия?

Это осознание того, что нет отдельной кармы, индивидуальной кармы, что есть то, что называют - карма человеческая, карма человечества в целом. Вот это будет освобождение, если это интеллектуальное восприятие прошло по всем остальным планам его существования. Оно задействовало и астральный план, и физический. И каждая часть нашего существа во всех этих трёх телах, по сути являющихся одним телом, совместилось в понимании этого. Возник общий свет сознания в каждом теле человека.

Что значит понимать, допустим, что нет индивидуальной кармы?

Это иметь осознанным любое своё действие, движение. Это движение обязательно должно отразиться как-то на астральном плане. Если в уме у нас - в виде импульса мысли, на астральном плане - в виде ощущения, чувствования. Но оно должно быть именно таким же, аналогичным.

Как, допустим, форма, в которую мы что-то вливаем. Форма - аналогична вливаемому, содержимому, по своим внешним очертаниям. Ощущения же внутренние, ощущения этого свободного пространства, - они производят своё действие на физический план в виде изменения каких-то физиологических процессов и окружающих о6стоятельств. И это должно произойти одновременно.
Сейчас у нас одновременно этого не происходит. Мы включаемся, например, в понимание какого-то процесса, идеи, понятия, истины - витальный план реагирует не совпадающе с ментальным, он не совпадает с этим начатым на плане разума движением. Он или запаздывает, или рвётся вперёд, или прыгает в суетных восторгах, или урчит от возмущения - он не удерживает этого плана сознания, не держит этого чувства, чувства единого, текущего потока познания.

Физическое - то же самое. Свои физиологические процессы исключает в беспорядке. Вы кого-то слушаете, а у вас, то спазмы в груди, то головная боль, то здоровый, крепкий сон... 

Но вот когда всё это совместится в единой целостности - это осознание, что нет своей личной кармы, на всех планах, - тогда и освобождение. Оно начинается, как пробуждение однажды, странным утром, однажды днём, который уже не оканчивается никогда. Этот День может начаться для вас и ночью, и в сумерках. Это то, что подразумевается под освобождением от кармы. 

*        *        *
Человеку приходит осознание того, что есть карма человечества, карма общего вида, которой, как ни странно, тоже не существует или она существует - по вашему личному выбору... 

Но карма человечества и человечество - есть тоже какой-то один план, один аспект существования души в проявленном мире. Он может быть интеллектуальным, рациональным по отношению к каким-то ещё менее прагматичным планам. 

Для полифонически растянутого во многих измерениях человечества есть ещё  какие-то планы. Если мы берём человечество как единого Человека, у него есть свой всеобщий астральный план - уже совершенно иного порядка, но подобный нашему. 

Лишь когда мы сливаемся в общем понимании, что человечество, едино, мы представляем из себя единый план. И вот, в целом, это слияние, - оно не будет уже иметь трёх или семи градаций в самом себе с непроходимыми между ними границами. Всё вдруг станет единым телом проявления.

Всё во всём. И у человечества, аналогично как у отдельного человека, существуют уровни тел. И там есть какой-то астральный план, там есть какой-то ментальный и физический. Человек в целом должен их соединить таким же образом, как и в себе, должен соучаствовать в этом общественном движении преображения социума, но это должно делаться не через миссионерскую деятельность, не через учительскую спесь и иллюзии, но через собственное преображение, совершенствование, улучшение, и тогда нечто  чудесное  произойдёт со всем человечеством. И тогда получится освобождение того, кого мы называем земным планом планетного Логоса. Он получит Посвящение во что-то непредставимое для нас.

*        *        *
Вопрос: Он будет на Земле, да?

В.: Он будет на Земле - он будет во всём, во всей нашей планетарной системе очень явным, открытым. Мы будем переживать Его присутствие каждый миг, в каждом нюансе жизни. Весь мир будет наполнен Им. Это будет невиданно превосходить любое прежнее Его локализованное явление в отдельных телах. Он тогда действительно будет на Земле. Там, где раньше были подвалы и подземелья наших проблем, тьма наших горечей и страданий,  там, где мы раньше встречали унылые или искажённые своими страстями и стяжательством лица людей, там, где мы находили тусклые и мучительные дни и ночи своего тоскливого быта, - там мы встретим Его, наполняющее нас спасительной любовью внимание. Нам не нужно будет идти в храм, чтобы Его найти, - Он будет повсюду, присутствие каждый ощутит, прежде всего, в виде полного изменения своего сознания, своего чувства и физиологии.

С.: .........?
В.: Всё это очень условно. Я называл, в общем-то, несколько раз одно и то же явление и планом, и уровнем. А соотношения эти можно посмотреть просто, это чисто справочная информация. Но она имеет очень мало значения. Потому что ключ к этим планам - наша духовная практика. А для духовной практики нужна самая малость - ваше деланье её.

Вопрос: Валера, в каком духе пятое Посвящение? Расскажи, пожалуйста, о первом, о втором, о третьем ............(разрыв)..... ?

В.: Пятое человеческое посвящение. Человек совместит все свои три основных тела. Между ними не будет непроходимых границ, как это бывает обычно. Возникнет совмещение тел, о котором мы говорим. Это совмещение произойдёт на общей основе этих тел - на сущности человека. То есть мысль сольётся с чувством, чувства - с физическим. И будет единое действие, не будет запаздывания никакого.

И здесь будет получаться так, что человек на окружающую жизнь будет реагировать без опоздания. Как только возникло изменение какое-то - человек сразу же соответственно изменил всю внутреннюю структуру в отношении этого действия, внешнего происшествия. 

Сейчас человек нечасто реагирует, даже если на него наезжает автомобиль. В случае пятого Посвящения этот автомобиль может пройти сквозь тело человека без всяких для него последствий. Или странным образом останавливаться, не коснувшись. Но более существенно то, что пути человека и автомобиля, благодаря предвидению - не пересекутся в одной точке в одно и то же время. Человек будет иметь возможность никогда не встретиться с любым разрушением своего существа. То есть это то, что мы называем бессмертием.

Во всём его существовании будут проявляться незнакомые нам возможности. Но то, что мы называем сиддхами - мистическими силами, оно будет просто следствием того уровня бытия, на котором находится человек. Ведь всё это только нас так возбуждает и переполняет восторгом нездешним, потому что для нас все эти необычные способности вырваны из контекста незнакомого нам бытия. Там же они неотделимы от происходящего. Это просто естественность жизни духовного мира. 

Если такой человек остаётся для помощи человечеству, то он оказывается в числе земных Иерархов и входит во все тонкости проблематики.

Здесь человек совключается с этим самым общим планом и уже принимает деятельное участие в земном творении эволюции. Он уже сам является вполне ответственной «единицей», сознательно участвующей в зримом и незримом установлении путей эволюции. Но он, в основном, в своих действиях, направленных на человечество, стоит за сценой внешней жизни.

С большинством человечества он общается лишь незримо, но непосредственно - лишь с небольшим числом относительно созвучных людей, и лишь изредка и мимолётно может оказаться в обществе для какого-то серьёзного эволюционного начинания или корректировки. Исключения из этого «правила» бывают редки. 

Ему даётся какой-то эволюционный «сектор» каких-то внешних и определяющих их, внутренних, незримых явлений. И он, по сути дела, продолжает себя в этот «сектор» явлений. Он, этот «сектор», представляя из себя какой-то общественный процесс, схеме событий - со включёнными в него людьми, природными силами, энергиями и материальной субстанцией, - является его отображением в мире - конечно же, крайне искажённым.

Потому что ему приходится преодолевать непредставимое для нас сопротивление всего человеческого социума и инерции земных условий, что, как рябь и часто как штормовые волны на воде, искажают его реализацию, его образ, его истинную гармонию.
*        *        *
Если он остается на земном плане, то его реализация постепенно становится подобием физического тела человека, но только таким подобием, которое состоит из многих социальных процессов, людей, существ, природных явлений. Он управляет этим подобием, пытаясь привнести ту гармонию, порядок и любовь, которые он сам представляет из себя.

Он может уйти на другую планету, управлять там какими-то аналогичными процессами. Он может переместиться в другую часть нашей Солнечной системы и находиться там. И, конечно же, перед ним - беспредельность восхождения по ступеням духа, следующие Посвящения.

Он может оставаться здесь, чтобы тут что-то делать, а может уйти в ту сферу без границ, где он будет рядовым существом непредставимого для нас Божественного «социума», миг пребывания в котором для нас был бы, может быть, предпочтительнее всей бесконечной истории нашей жизни. И там он может просто быть, ничем не правя, ничем не обуславливаясь...

*        *        *
Собственно пятый план Посвящения освобождает человека от земного цикла существования. И он оказывается в мире, где законы времени и пространства меняются настолько, что между человеком и миром, в котором он существует, нет трения. Возникает аналог всем известной из физики сверхпроводимости. В том мире процессы странным образом легко проходят друг сквозь друга, и не возникает обычных для нашей физики противостоящих сил и субстанций и одно не обуславливает другое, хотя и сосуществует на добровольных основаниях.

Законы того мира следуют в русле воли человека, среда того мира созвучна его побуждениям и отзывается на все его движения мгновенным принимающим его пространством, легко выстилающимся руслом-путём. И это «подчинение» легко допустить - в человеке уже отсутствуют элементы тирании, насилия, гордыни, которые могут заставить человека злоупотребить своей властью. Само пространство окружающей среды - высоко сознательно, разумно и исполнено высокого, тёплого, мудрого и, не по-здешнему блаженного, чувства.

Это та самая Природа-Мать, которую мы никак не можем в своём непросветлённом состоянии понять и всё время воюем с ней, как с врагом, в лучшем случае пытаемся из неё сделать рабыню. 

Это действительно чудесное преображение того самого мира, в котором мы живём, тех же, в общем, его процессов и субстанции - и нечто небывалое и расположенное, кажется, в той же самой точке пространства и времени, где живёт несовершенное человечество. 

Это вечное, непостижимое чудо бытия, когда тот же самый мир, та же планета оказывается и где-то, прямо здесь, и одновременно дальше всех далей. Материя той же самой общей основы переорганизована так, что мир её оказывается неузнаваемо прекрасным. Мир духа, мир совершенного бытия начинается с пятого Посвящения. И в этом, его иномерном далеке, возникает совсем иной социум. 

Мне трудно назвать его человеческим - потому что человек, даже в его высшем земном выражении, - это определённая конфигурация сущностных принципов. Там же - добавляются новые принципы и их конфигурация другая. Человек, конечно, аналогичен этому новому существу, но в сравнении с ним - он только формальная, блёклая схема. Я не могу вам сейчас много рассказать об этом плане бытия. Конечно, формально можно дать множество интерпретирующих его - до восприятия присутствующих - нюансов, принципов, соотношений и художественных описаний, но реальное представление о нём начинаем лишь с реального переживания его.
*        *        *
Его же переживание начинается с полного вмещения принципа смерти. Смерть - это Огненные Воды, полностью очищающие человека от всего мирского и от многого просто человеческого, но несовершенного. Это, по существу, единственный критерий общности всего существующего, но не в смысле, что всех нас роднит прекращение жизни, но в более глубоком смысле... Именно смерть позволяет соизмеримость Гармонии, ибо она, смерть, вовремя смиряет всё, что становится ей, Гармонии, не созвучным. Благодаря этой бескомпромиссности мир только и может существовать.

Если я захочу вас ввести в состояние этого уровня бытия, боюсь, это будет для вас смертельно опасно и прежде всего, сгорит вся ваша житейская мотивировка, эгоистическая мотивировка. Вы можете остаться в зияющей пустоте. С выжженным смыслом жизни, соответствующим вашему нынешнему образу жизни и даже с очень угнетённой, а может, и разрушенной физиологией. Хотя, конечно, вы соприкоснётесь и с другим... Но вы после этого не сможете существовать так, как раньше, быть тем, кем были раньше, вы просто не сможете существовать, если не начнёте жить совершенно по-другому...

Такое отчасти возможно, но для того, чтобы вы своим сознанием хотя бы только соприкоснулись с этим, мне, Силам, которые, в данном времени и месте я олицетворяю, необходимо окружить вас множеством незримых компенсирующих процессов. Потому что без таких компенсаций, вы окажетесь человеком, выброшенным в открытый космос. Что происходит с незащищённым человеком в физическом космосе - вы, хотя бы теоретически, наверное, знаете.

*        *        *
Все ваши мотивы и желания могут вскипеть и взорвать раньше времени вашу форму существования изнутри, а с другой стороны, ваше взорвавшееся, беззащитное, потерявшее структуру содержание может встретить снаружи такой хлад окружающего космоса, к процессам которого у него нет ключа, такую бессмысленность бездны, что мгновенно заледенеет - как бывает с чем-то, когда оно попадает в жидкий газ.

И потому необходимо одеть вас в скафандр, приготовить для вас определённую мембрану, буфер, защищающую структуру и некий переходный смысл жизни. Для того чтобы вы вошли в это или близкое к этому, хотя бы своей частичкой, я должен посидеть с вами, прожить в совместной среде, где для вас будет налажена духовная практика и очевидный для вас духовный путь.

На несколько мгновений, может быть, минут или часов - это показать можно - конечно, со всеми возможными защитными мерами. И из истории вы, так или иначе, слышали о таком. Например, Иоанн - был на этом уровне бытия и принёс оттуда всем известное «Откровение». Но никто не знает цену, которую он заплатил за это. А это - ему стоило полного отречения от мирского, от своего эго и от многих приятных вещей, которые делают нашу жизнь. Конечно же, он обрёл несопоставимо большее, но пришлось оставить далеко за спиной.

Вспомните соприкосновение с этим планом Сергия Радонежского - человека, который всю жизнь прожил в чистоте, молениях и праведности. Но даже его уровень святости был потрясён тем высочайшим, с чем он встретился, - потрясён, не поколеблен - вы переживание, из которого он вышел седым. 

*        *        *
Итак, вы понимаете, что нужен не рывок в небо, а полная преданности жизнь ему. Жизнь - подобная этим духовным людям и тем безвестным, о которых вы ничего не слышали. Чтобы выйти за пределы нашего человеческого цикла, чтобы прийти в Царствие Божье, нужно покинуть цикл земной, и существует несколько предварительных Этапов, которые мы называем Посвящениями в сфере земного цикла. 

Необходимо несколько вещей и, главное, необходимо освободиться от содержания этого несовершенного эгоистического мира - поймите верно: не война со внешним миром, но освобождение от его содержания, поселившегося в нас. 

Самым основным представителем несовершенства в нас является цикл эго. Его можно назвать квинтэссенцией нашего несовершенства. Его можно назвать самой тяжкой частью нашей кармы. 

Окончательной трансмутацией, сожжением этого цикла занимается качество четвёртого Посвящения. Это Посвящение связует нас с Царством Божьим и, с другой стороны, является осознанием на уровне переживания всего смысла земного цикла существования. Человек сжигает своим самоотречением, своим самосознанием весь накопленный объём своих восприятий, накопленный за своё долгое существование. 

Все эти бесчисленные восприятия, память, события, происходящие с ним и в этой жизни сейчас, все неимоверные страдания и радости, которые приходят к нему на уровне этого Посвящения, - все они служат «ракетным топливом», которое использует его эволюция для перенесения его существа через пустоту космоса в иной мир, в мир более высокого Посвящения. 

Отречение, бесстрастность, мужество, которое бывает только перед смертью у зрелого существа, полное и смиренное приятие её бескомпромиссных правил и следование по жизни так же бескомпромиссно, путём интерпретации её великой истины. 

С одной стороны, полное безмолвие и смирение, сжигающее все реакции, с другой стороны, необычайная пластичность и текучесть, позволяющая ему входить во все потоки существования этого цикла и сорадоваться или выглядеть своим в любом обществе. С третьей стороны, - тотальное видение земного цикла бытия и конкретное его понимание в нюансах, и сила бескомпромиссного следования критерию истины, критерию справедливости, свидетельствуя неправедность. А с четвертой стороны, - прощение всего того, что с ним происходит, и того, что приносит ему страдания, и странная возможность быть абсолютно ничем, вообще, особенно с точки зрения амбициозных обществ, систем и существ. 

И вместе с этим, - нездешнее блаженство, освобождение в любом моменте происходящего экстатической сущности этого происходящего. 

*        *        *
Это выглядит противоречием. 

Но на самом деле - это ещё больше, чем внешнее противоречие: человек доходит в своём существовании, в своём бытии, до самых корней всех противоречий. И все эти корни он обнаруживает в себе, в устройстве своей натуры. Здесь, в четвёртом Посвящении, не видит мир и свои внешние планы, как нечто, состоящее из четырёх качеств, которые приведены Жизнью во внешнее противоречие, видит изначально чистую «субстанцию», составляющую качества этих противоречий, и он при этом бесстрастно отделяет себя от этих качеств, оказываясь в чём-то ещё более возвышенном. 

Эти качества известны вам - мы называем их стихиями. Хотя в нашей жизни, в наших сферах существования их интерпретации - бесчисленны. 

Человек четвёртого Посвящения начинает реально, до самой основы существования прощать эту жизнь. Ведь все боли и противоречия, и грехи, и несовершенства - существуют на основании изначальной, чистой стихии. И только несоизмеримость несовершенного существования затягивает всё это в мучительный узел, а узел - в клубок хаоса - потоки этих качеств. Человек всем своим существованием, всей своей деятельностью и недеянием начинает освобождать изначальные качества стихий в любом месте, где он присутствует, - трансмутирующим их осознанием.
Такой человек становится чрезвычайно опасным для всех эго-систем и нежелательным для людей амбициозных, не подлинных. Но для людей, ищущих Истину и Любовь, - такой человек - путь, истина, и жизнь... Одно лишь его присутствие взрывает эго. Одно лишь его присутствие или мысль о нём - освобождает жизнь, скрытую сущность и воскрешает любовь. 

Человек четвёртого Посвящения в каждый миг своего существования сжигает свои восприятия, реакции на происходящее - свои следы в этом мире. И в этом «термоядерном» процессе вся общечеловеческая, общеземная материя существования - в нём и вокруг него - превращается в расплав Переживания, в единство Существования. 

Он каждый миг подвергает то, в чём находится, - ядерной реакции распада - подвергает то, что основано на эго-принципах. И в тот же самый миг возникает синтез, целостное переживание истины своего существования, и гармония, основанная на истинном основании, - так его воспринимает всё то, что отходит от принципов эго, что реализует принципы самоотречения или соизмеримости общего блага.

*        *        *
Часто в обществе к такому человеку отношение сводится, в основном, к двум противоречивым «чувствам». Это лютая ненависть или беззаветная любовь. Бывает, эти состояния перемежаются, и с большой частотой. Но среднее, срединное - разумное, человечное, то что можно было бы назвать спокойной благорасположенностью - что было бы, может быть, лучшим вариантом, - бывает чрезвычайно редко. И редко бывает равнодушное. Чаще внешнее равнодушие скрывает в своей глубине глухо бурлящие страсти, и, в конце концов, всё это однажды вскипает, взрывается. 

И в этом можно увидеть противоречивую форму его эволюционного Этапа. Его бы, возможно, любили все, если бы он был полностью неподвижен. Все бы просто грелись и расцветали в лучах Солнца его любви и блаженства, слушая его самозабвенную песню о жизни. Но, к несчастью, он жив... Жив, в том числе, и на внешнем плане.

И эта его жизненная подвижность, это его ещё присутствие в земном мире, может вылиться только в Учение - для окружающих. А духовное Учение - это требование. Это требование оставить эго, измениться. Духовное Учение - это «Возьми свой крест и следуй за мной»...

Совсем необязательно - по городам и весям, но в духе, но в преданности духовному критерию. И самое неприятное заключается в том, что такой человек, в силу своей природы, всегда свидетельствует отклонение, иллюзии и эгоистичность тех, кто якобы избрал этот путь. Вот отсюда и начинается лютая ненависть...

*        *        *
Эту мучительную мистерию увековечила история Иисуса Христа. Вы можете отметить первоначальную любовь многих его последователей к нему. А на Голгофе с ним рядом остались единицы. Но вначале была любовь. Это было, в основном, тогда, когда их эго не обращало его учения остриём к себе, а ликующая витальность впитывала только романтику восхождения. Эго последователей, по своему недоразумению, считало, что всё это Учение направлено на стяжание невиданной власти. Власти - да пусть она называется духовной! - на Олимпе, на вершине которой и оно займет... для начала - второе место после Христа.

Эго с энтузиазмом принимало всю «критику» общества Христом, и само с энтузиазмом великим обличало недостатки общества. Это, его движение, было также основано на безосновательной уверенности, что Христос «своих» не выдаст Свидетелю... Оно по умолчанию считало, что платой за его преданность Христу является освобождение последователей от процесса, нелёгкого процесса трансмутации их личных несовершенств, недостатков, грехов.

Последователи, с его точки зрения - с точки зрения эго, - должны были быть гласом Бога в мире, но самого Бога заменять в этом мире. Последователи должны были быть в полном благополучии и не должны были быть уязвляемы свидетельством...

И потому эго, так считая, не мешало любить Иисуса - душе последователя и просто соприкоснувшегося с ним.

*        *        *
Но, оказалось, эго серьёзно ошибалось... Христос вовсе не стяжал власти, хотя и создавал Храм Преображения, и для него не было на свете человека, который бы, считая себя ближним ему, мог бы не быть им освидетельствованным.

Наоборот, любовь Христа к другим и выражалась в том, чтобы они были до микроскопических структур просвечены взором Свидетеля, ибо иначе такой человек рисковал не спастись, рисковал окончательно погибнуть. Для Христа были воистину своими люди, которые принимали из его рук меч обоюдоострый, но не те, кто хотел меча, заострённого лишь с наружной от себя стороны.

Такой меч - односторонний - уже давно был в руках у сатаны и в ходу у людей, ему вольно или невольно преданных...

И когда общественное эго всё это поняло, отношение людей к Иисусу резко изменилось - теперь его стали сопровождать лишь ненависть, брезгливое презрение, клевета. Люди теперь увидели в нём все грехи и несовершенства земли, его недостойную слабость и никчёмность. Люди всеми своими, мстительно направленными поступками, постоянно доказывая ему, что у него нет места на этой земле - на земле, где власть и пространство только у тех, кто подытоживает закон эго.

Общество постоянно искало мести - реванша над этим человеком, таким слабым, таким не властным, таким несостоятельным, неимущим, но навязывающим свою волю. Которому они - по затмению какому-то! - чуть не отдали власть над собой, над всем миром... Это было очень обидно, тем более, он ещё больше обличал несовершенства и ужесточал требования следовать правилам духа к тем, кто его окружал.

Общество нашло единственное решение - месть. Общество нашло единственное место, единственное пространство для Христа - распятие. Оно смогло пожертвовать от щедрот своих для него, для его Храма - только немного дерева и железа - на перекладины и гвозди, да немного уксуса, чтобы он «утолил» жажду...

*        *        *
Вместе с тем, оно совсем не хотело отказываться от буквы его Учения, точнее, от текста его слов и общей идеи...  Наоборот, оно всеми своими миллиардами жадных ручонок вцепилось в него и стало с ужасающей страстью трактовать его, тиражировать - на пользу своему эго, своему благосостоянию... и погибели, потому что нет ничего страшнее, опаснее возвеличивания истины, которую отвергаешь, наживаясь на ней во всех эгоистических смыслах...

Общество также - но пока в своё удовольствие - распято на другом противоречии - оно берёт книгу Учения, но отвергает жизнь Христа, которая проявила себя в виде этого Учения. Этот конфликт - убить Христа, живого, в теле, но любить его распятого, мёртвого, по сути, не существующего, не существующего как свидетель Божественной и, вместе с тем, человечнейшей Жизни, такой конфликт ныне и всегда вёл человечество к погибели.

*        *        *
Эта странная любовь очень похожа на то, как предположительно может любить что-то живое - человек механический или электронный робот. Он может лишь механически заботливо владеть предметом любви. 

Но любая компьютерная программа скажет, что легче всего владеть - тем, что совершенно неподвижно, мертво. Например, легче заботиться о том, что одеревенело в виде распятия. Поэтому вершиной заботы робота будет убить того, о ком он «заботится». В случае достаточно покрыть предмет «заботы» лаком и протирать его иногда тряпкой... 

Хороший Христос - мёртвый Христос... Книга, оставшаяся от Христа, - это, как раз таки, хороший Христос, потому что она уже не возьмёт в руки хлыст свидетельствующий... А плохой - это тот, который был в живом теле, но, слава богу, его распяли... 

*        *        *
Это всё так, несмотря на уверения религиозных деятелей, о том, что они в этой любви привержены доктрине Воскресения... Что распятие - это символ попрания Христом смерти и последующее бессмертие... 

Но для подавляющего большинства верующих и священнослужителей - это всё прекрасная теория, практике которой они не следуют. Вместо неё - величественные обряды. 

Практика же их, она другая, она ближе к сентиментальному садизму. Садизму, который вместо преображения страданий всегда присутствующим актом покаяния, актом отречения, трансмутирующим качество боли и скорби, качество несовершенства мира в нечто обнаруживающее в себе блаженную суть вечного, который вместо всего этого - всегда и во всём ищет жертву. Он ищет и находит её застывшей усмешкой «сострадания» и постным лицом «преданности» Христу.
*        *        *
Вы ошибётесь, если будете думать, что история Иисуса - это история некоего, «одного религиозного учения». На самом деле - это наша с вами история. Это история всего человечества - в каждом из бесчисленных бытовых событий вы найдёте, на первый взгляд, неузнаваемое отображение этой истории, хотя бы её реликтовый след... 

Мы не сознаёмся в этом ни себе, ни друг другу - по существу этого сверхважного для нас процесса, - хотя, конечно, с превеликой помпой и часто примеряем на себя терновый венец. Мы не понимаем этой мрачной и в то же время прекрасной реки этого События, текущей под нами, под тонким слоем почвы, состоящей из нашей плотной суеты. 

Мы не сознаем этих угрожающих и, в то же время, спасающих Вод. Не сознаём - потому что не сознаёмся. Мы не сознаёмся в том, что каждый день из минуты в минуту живём по правилам тех, кто распял Христа, тех, кто его предал... 

Мы не сознаёмся потому, что уже привыкли думать, что мы идём за Христом - как апостол Иоан, а вовсе не как тогдашний Иуда. На самом же деле почти весь мир идёт к Христу не как первый, но как последний... Если бы это было иначе, неужели бы окружающий мир был бы таким, каков он сейчас? Ведь почти весь мир состоит из верующих в Бога, либо в доброе, людей... 

*        *        *
Четвёртое Посвящение - это мистерия голгофы Христа, которую в том или ином смысле, с большими или с меньшими страданиями повторяет каждый Посвящённый, искупая, в своём масштабе, первородный грех, свой предательский и богоборческий комплекс - или общий, всемирный, если он пришёл из духовного Мира на помощь людям, - который говорящий с вами называет циклом эго. Нужно сказать, что иногда с высших планов приходят существа в земную жизнь и тогда, будучи по своей сути более духовными, они внешне оказываются на уровне всех коллизий четвёртого Посвящения.

И потому и всех этих людей, и такого человека так ненавидит групповое эго общества. Оно считает его - предателем себя... Эго людей - такого человека ненавидит, а души их - с той же силой его любят. Но душа часто слишком далека от земли для того, чтобы благоприятно повлиять на характер его испытаний. И часто нужна поистине душераздирающая мистерия, чтобы в человеке пробудилась человечность...

Очень часто эгоизм людей воплощает в жизнь слова Христа гораздо более ревностно, чем его последователи: «Кто не со мной, тот против меня» - и совсем не как духовную аллегорию, духовную приобщённость.

*        *        *
Всё сказанное не значит, что это Посвящение было устроено Силами, его установившими, - специально для мук и страданий идущего человека, или для того, чтобы все были похожими на Иисуса. Ни то, ни другое не является причиной. 

Причина тяжести этого поистине распятия - так  называют ещё это Посвящение, - в том, что, кроме накопленных личных несовершенств Посвящённого, суммарная жестокосердная и бездушная реакция человечества выкладывает с неистовой силой и многотысячелетней упрямой неизменностью путь для него - подобный пути Христа.

В этом Посвящении сплелось и нездешне прекрасное, и здешне уродливое и трагическое. Шипы и розы - символ этого смысла, Тернии и звёзды. Это Посвящение - грань между человеческим миром и сверхчеловеческим.
Может ли негативное, людоедское измениться - во внешних условиях - на пути Посвящений? 

Нужно сказать, что и Третье Посвящение может оказаться не слишком лёгким,  если человек проводит истину в общество, но не как миссионер, не как проповедник и «духовный лидер» - на словах преданный Христу, Истине, а на деле поддерживающий круговую поруку эго, - но больше как праведник, духовный практик и свидетель несовершенств. 

Может ли общество стать более человечным к своим членам, которые открывают для него истину преображения, которые пошли по пути этого преображения? 

Иными словами, может ли общество быть более милосердным к самому себе - ведь это себя, своё спасение оно стремится проклясть и истребить в лице людей, идущих по пути Посвящений? 

*        *        *
Я не жду от вас ответа на этот вопрос. Этот вопрос остаётся открытым. Я могу лишь сказать вам то, что, может быть, окажется более понятным: пожалейте себя. Ведь если человечество не станет на окончательный путь богоборства и в результате этого не исчезнет с лица земли, то каждому из вас придётся испить чашу распятия, прийти к четвёртому Посвящению. 

И тогда всё, что вы сделали на своём жизненном пути, способствующего созданию условий для протекания этих тяжких процессов трансмутации, всё, что вы, даже не осознавая этого конечного результата, внесёте как толику сострадания, толику действенной бескорыстной помощи тому, кто не понят, оклеветан, несправедливо гоним и страдающ, - всё это вернётся, придёт когда-то и к вам. Как глоток воды в раскалённой пустыне, как спасительный кислород во время удушья в абсолютной пустоте небытия. 

Пусть тот, кому вы проявили сострадание, не будет вам знаком или наоборот, - он вам знаком до равнодушия, пусть это будет даже не человек, а животное, дерево, мучения которых очевидны. Ведь вы не можете знать наверняка, кто из людей или существ в этот момент оказывается жертвой, закланной человечеством во имя своего благополучия или чтобы избежать несчастья. Вы не сможете знать и того, что, может быть, этот человек послан искупить то, что уже ничто искупить не в состоянии... 

Но в том или ином случае, если вы сумеете так поступить, так, чтобы помочь Телу человечества, Телу всего живого - через его индивидуальную частичку, в её мучительной фазе искупления, - то вы уже вытащили из руки Христа один гвоздь - их за множество веков люди, в том числе и христиане, вбили триллионы. 

А когда пробьёт ваш час, когда вы окажетесь своим незащищённым сердцем один на один с бездной, то многие из тех, кто испил эту чашу до вас, а теперь находятся там, где нет больше страданий, но есть великое безмолвие и блаженство, пошлют вам своё благословение. А когда ваша боль и тоска перейдёт грань ваших сил, то они возьмут на себя то, что вы уже не сможете вынести... И поверьте, во всём этом будет участвовать и трава, и деревья, и ручей, и земля, и маленькая птаха - в благодарность и, просто, из сострадания... 
Четвёртое Посвящение - наивысшая мудрость земного цикла, которая подошла к земному пределу и смиренно остановилась перед грандиозной истиной сверчеловеческого бытия. 

*        *        *
Четвёртое Посвящение - это план распятия. То, что называют - степень посвящения четвёртая, есть аналогия распятия. Здесь человек должен сжечь то, что называют эго, - своего ветхого человека, свою тленную натуру, которая, к тому же, заражена инфекцией тирании, программой приносить страдания и программой страдать. Ту натуру, которая состоит из четырёх приведённых к противоречию стихий - четырёх концов креста.
Здесь же человек полностью отказывается от всех своих накоплений, на всех планах и уровнях. Он становится здесь тем самым, окончательно «нищим духом» человеком, который достоин Царствия Небесного, потому что он полностью опустошил себя  от мирского содержания. 

И в этом самосжигании происходит сжигание его так называемого каузального тела, тела причин. Того тела, которое, с одной стороны, программирует его на тленную жизнь, а с другой стороны, в своих инфрафизических ёмкостях накопило множество «плодов» своих несовершенных, губительных поступков. 

*        *        *
Его внутренние тела и внешнее тело представляют из себя уже некую более изначальную, атомическую материю. Раньше они строились на каких-то группах элементов, на каких-то молекулах - молекулы, группируясь, создавали какие-то более широкие объединения, были каким-то уровнем его существования, восприятия, реализации, влияния - а значит, и уровнем взаимоотношения с мирозданием, значит, и уровнем определённой конфигурации окружающей его вселенной. 

Но при сжигании этого каузального тела до конца возникает иная основа существования - уже не на групповых элементах, а на простых изначальных, не являющихся связанными групповым, ограничивающим существование, однонаправленным «консенсусом». 

Эти первичные атомы, - только они могут позволить человеку быть полностью в соответствии с окружающими явлениями и реагировать на них так, как надо, полностью гибко, до конца отзываться на каждую вибрацию, потому что они делают вселенную окружающего его цикла более просторной для человека, более глубинным его собственное существование. Качество его тела становится окончательно восприимчивым к стихиям в их чистом виде.
*        *        *
Тело причин. Что подразумевается под телом причин - причин в контексте ограничивающих его существо эгоистических мотивов существования? 

Это то, что человек имеет какие-то претензии к миру, то, что человек имеет какой-то план мотивов, из которых он действует, то, что он может сожалеть о чём-то или не сожалеть о чём-то, бравируя своей независимостью. Это стихия честолюбия и соперничества, жёсткости и властолюбия, а вместе с ними и презрительного высокомерия, гордыни, лжи из страха несуществования. 

Вот это и есть то, что мы, в данном контексте, называем - иногда даже ощущая всё это как удушающую плотность, как механическую решётку процессов, игнорирующих нашу душу, - телом причин, генерирующих нашу карму. 

Вот это тело сгорает. И он уже начинает действовать только из каких-то сил, из каких-то побуждений, которые им управляют в возвышенном, духовном смысле. Теперь он, по сути дела, на этом внешнем плане является продолжением этих высоких духовных сил. 

Его уже не заботит, как что случится. Ему безразличен результат и внешняя стратегия, потому что своего духовного результата он достигает каждый миг своего существования в любом месте его пребывания. 

Но он направлен, допустим, если он направлен на строительство эволюционных этапов, - он строит их и ничто его не сможет отвлечь от этого, насильственно остановить - в этом отношении, он будет строить, реализовывать эволюционную задачу каждый данный момент, пока он жив. 

Множество социальных сил, благодаря их нынешней реакционной природе, поднимается против его духовных задач. Само несовершенное пространство окружающего бытия, сама инерция материи нынешнего существования мира становятся в оппозицию его действию. И, конечно же, его силы, а тем более на внешнем плане - далеко не всемогущество. И он не имеет совершенства, могущего в абсолютно точной гармонии исчерпать множество нюансов окружающих сил, стоящих в очереди и даже соревнующихся, чтобы предъявить ему претензии.

Множество этих претензий бывают и непомерно грубыми - в своей несправедливой декламации, но справедливыми фактом своего проявления, - и изощрённо «утончёнными», но основная цель которых, несмотря на внешний политес и психологизм, «логическую глубину», - есть грубое утверждение о том, что такому человеку нет места на земле и где бы то ни было. 

*        *        *
Это есть распятие. Чисто на витальных планах на каких-то, на астральных планах, на энергетических - он всегда находится под ударом всего того, что идёт на него как грязь недоброжелательности и как перекладывание на него тягот жизни от тех, кто принял его. 

И как-то можно понять, даже по-житейски, что человек в этом состоянии отрекается от всего. Даже в рамках простой здравой логики можно понять, что он вынужден отрекаться от всего. Ибо, если он не отречётся от многочисленных, связывающих процесс его глубинного существования действий, положений, отношений, то рискует потерять вокруг себя зону пламенной Пустоты, Видения и благословенного Смиренного. А это значит - потерять момент постоянной способности трансмутировать всё приходящее и даже, в этом смысле, может потерять возможность быть полезным сознательно или бессознательно атакующему его обществу.

Ведь если он пойдёт на поводу его виталических требований, тогда всё окружающее мгновенно его погребёт и разрушит его процесс своими постоянно на него направленными потоками нерешённых проблём, потоками своей ненависти, которая является следствием полной потери духовного равновесия тех, кто её направляет, стрелами откровенно губительной магии, а также мировыми страданиями и невежеством. 

Он в каждый данный миг отрекается от всего - даже если находится во всём. Он отрекается от материальных благ, отрекается от привязанностей каких-то, от «дружб», от врагов, от своей собственной жизни - он отрекается от всего, но остаётся преданным только истине, в её конкретном проявлении каждый миг своего существования. Но, при этом, в помощи любому явлению, которое искренне прибегло к его защите или обратилось за помощью, за организацией духовной практики, - он идёт до конца. И спасает, защищает ценой собственного тела существования. 

*        *        *
Но это его не спасает от разгневанного общества. Общество, оскорблённое его поступками - слишком безличными на его взгляд, с одной стороны, и слишком пристрастными в случае помощи «каким-то избранным любимчикам», с другой стороны, кроме того, непонятно и сомнительно само его явление, - ищет способа отомстить, выходит на жёсткое и даже жестокое соперничество и сопротивление. 

Эта месть вмешивается в идущий на него, относительно равномерный и постоянный поток: несоответствий общества, болезней, болезней его социума и болезней в обычном смысле - всегда направляемых и из самого далёкого далека на него многими людьми, ищущими у него исцеления, - и тому подобное. Месть вмешивается самым яростным образом, тем самым, нередко внося разрушительный хаос в налаженный процесс, исчерпывает его возможность трансмутировать всё привходящее в обычной, для этого случая, степени напряжённости.
*        *        *
И тогда наступает то, что называют кризисом, - вот именно момент распятия, который может длиться не очень долго, но может растянуться на всю короткую или долгую жизнь этого человека. 

Случай относительной краткости такого состояния, этого кризиса обуславливается тем, что Посвященный только проходит фазу своей трансмутации, преобразующую его и готовящую для следующего этапа, в процессе относительно безопасной внешней жизни - конечно же, со всеми перипетиями соответствующих форм служения и переживаний. 

Случай же такой критической фазы, растянутой на длительный срок - говорит уже о том, что человек выполняет ещё и дополнительное духовное задание, и возможно, что он спустился для этой работы, на уровень четвёртого Посвящения, из более высокого плана.

*        *        *
Критическая фаза отличается от «обычного» качества этого Посвящения. С точки зрения рациональной - это предел самоотречения, жертвы, возможный на земле. И это, с другой стороны, и самая большая возможность очищения окружающего мира, окружающих людей, преображения их тугоплавких структур эго в натуру просветлённую. 

С точки зрения переживания - это бездна боли и хлад бездны во вселенной распада и тотальной бессмысленности существования. Они, эти непереносимые для человеческого существования пространства, переживания, реалии, - могут быть нейтрализованы только самой крайней степенью самоотречения, в которой плавится не только личность, но даже индивидуальность.

Уж не говоря о том, что малейшая реакция или помышление о себе - в терминах Посвящения ли, в терминах ли своей избранности, в терминах приписывания себе личности Христа или какой ещё великой Сущности, помышление, миг самолюбования, да просто малейшее утверждения своего имени, - может этого человека мгновенно испепелить до физического плана. Все реакции боли и страданий - должны быть также непрерывно сжигаться видением и отречением, хотя Свидетель в этом случае более снисходителен.

Но, тем не менее, если этого, нейтрализующего, качества не хватит хоть немного, то всегда есть риск быть мгновенно рассеянным в этой бездне. Если же самоотречения, жертвенности достаточно, то приходит блаженство, какого нет в среде земного, человеческого и даже ангельского сознания. Блаженство просветляющей Истины и Присутствия Бога - не может быть ни с чем сравнимо. Всё кармическое, жёстко структурное сгорает в пламени этого Переживания. И окружающие - имеют реальный шанс Преображения.

Вокруг такого человека планетарная «ноосфера» буквально плавится, наполняя окружающий мир, окружающих людей, существ - экстазом, обнажающим и для них Божественную Сущность всего существования.

Но тех, кто противодействует этому процессу, может охватывать нездешний ужас, губительная жуть, аналогичная вышеупомянутому переживанию бездны холода и бессмысленности.

У людей, исполненных эгоистическими качествами, может взрываться вся мотивационная структура, и всё происходящее может приводить их в бешенство и к агрессивным поступкам, но это может привести их к достаточно быстрому самоистреблению во всех смыслах или, в лучшем случае, к покаянию, часто в душераздирающих формах, и последующему очищению и просветлению.

Вокруг человека в этой фазе - тысячекратно ускоряется время, и карма может сгорать почти мгновенно. Но благое случается с окружающими людьми, в основном лишь тогда, когда они - благое и выбирают.
*        *        *
В таком состоянии распятый должен оставаться в полном сознании, в максимально доступном ему недвижении: по отношению к своим страданиям и по существу - полным доброжелательства к окружающему миру. Потому что только такое состояние служит ему «защитой» от внешнего мира, ибо он полностью, всеми своим внутренними планами, открыт к этому миру.

Почему?

Потому что он поставлен перед непреложной необходимостью ассимилировать все высшие качества человеческого цикла и все разрушительные качества этого цикла, чтобы преобразовывать их мгновенно в полную гармонию.

Такое состояние, несмотря на его часто внешне вынужденный мучительный характер, - преображает и изменяет окружающий его мир, окружающих его людей, воздействуя на них так, как может воздействовать лишь непосредственное Присутствие Бога...

Потому что в Событии такого порядка данная Мистерия - это Тело такого качества, в которое может воплощаться Сам Господь, Сам Логос, Сама Сущность.

*        *        *
Христос явил этот пример, пример самоотречения, пример этого преобразующего человеческую природу распятия. Но, в конечном счёте, каждое человеческое существо должно смиренно заглянуть и в этот леденящий зев бездны - явление без малейшего признака Бога, - и соприкоснуться с пылающим Преображением Божественного Присутствия, полного Блаженства, Истины и Любви.

Я даже не могу сказать: «заглянуть и соприкоснуться - мужественно», ибо не мужественность, не женственность, не напористая «сила духа», не религиозность или представление о себе как о духовном, тем паче божественном существе, и ничто из мистически силового и «смиренномудрого» ряда, даже в облагороженном виде, не может оставаться там без мгновенной возможности катастрофически испепелить свою судьбу... Лишь смирение. 

*        *        *
Но это вовсе не прострация, вовсе не пассивность и анабиоз - совсем другое. Это пребывание с-миром, с качеством всего мира. В данном смысле - это быть качеством всего цикла, «обнаружить» себя Сущностью всего цикла. «Обнажиться» перед миром как Сущность цикла. В этом заключена одновременно глубина и вершина духовной Эволюции человечества. 

Лишь тогда, когда с нами всё это произойдёт, когда с нами случится эта глубина и высота, мы реально и совершенно, безусловно, будем любить друг друга, любить другого, любить живое существо, несмотря на его крайние слабости, и бороться за жизнь другого - до предела собственной жизни. Лишь тогда, когда это или подобное этому случится со многими, мы можем превратиться в общество, исполненное гармонии. Потому что обычная человеческая любовь - слишком поверхностное и маломощное явление, слишком эгоистическое и мелко витальное явление, чтобы принять на себя ответственность за чьё-то несовершенство. 

Крайне сложно сейчас организовать человеческое существование в человечном же смысле, но ещё сложнее окружить эту организацию незримым благословением, исполнить её блаженным смыслом. Это необходимо, ибо без этого она, несмотря на внешнее благополучие, одряхлеет в духовном смысле, утонет в бездне бессмысленности, едва родившись. 

Со слов проповедников и благодаря лишь энергетической практике, лишь механической или эмоционально вдохновенной практике религиозных обрядов, практике разнообразных упражнений, предлагаемых нам многочисленными духовными лидерами, - это окончательное самораскрытие человечности вряд ли случится.

Но если этого не случится - у нас не будет реальных причин любить другого и видеть в нём чудо существования, такое хрупкое и такое мужественное, чтобы идти в жизни по тонкой нити над бездной непостижимого.

*        *        *
Вопрос: ...........(разрыв).... распятие?

В.: Распятие, как процесс трансмутации, для многих Посвящённых, особенно в наше время, происходит на тонких планах. Оно реально, это распятие. В высшей степени реально сжигание этих промежуточных каузальных структур, тел. На внешнем плане - деревянные перекладины креста - заменяют жесткие, и даже жестокие обстоятельства, окружающие Посвящённого. В истории немалое число Посвящённых были на физическом плане убиты и ещё более изощрённым и мучительным способом, чем физическое распятие. В наше время мир, конечно, не стал менее жестоким, хотя огонь его ненависти жизнь во многом заключила в относительно цивилизованные формы, поэтому на внешнем плане, на настоящее время, может быть, и меньше вакханалий беззакония. С другой стороны, Посвящаемых людей в наше время должно быть больше - в этом и состоит планетарная эволюция - и потому внешне масштабных историй жизни не может быть много. Посвящённые переживают подобную историю больше на незримом плане, и конечно, вовсе не в воображении.

Чисто внешне - это может не произойти, по крайней мере, в наше время. Но визуально, на тонком плане, немало чувствительных людей могут видеть эту мистерию в образах, в символах распятия - на каких-то нефизических планах вся злоба и месть мира - поднимаются из подсознания всего человечества в этот период.
Это по-всякому может произойти и всё как угодно может случиться, но та критическая фаза процесса, который переживает Посвящённый, по уровню мучений далеко превосходит муки обычной физической смерти, смерти даже неестественной, которой обычно умирают люди. 

Потому что главное отличие распятия Посвящённого от умирания других - это полное проживание, прочувствование во всех нюансах всего того, что с ним происходит, при полной открытости всему негативному, без всякой возможности защититься от боли - приносимой окружающим миром и собственными несовершенствами, - от огня пламени и бездны, кроме как полным осознанием всего этого, которое, конечно же, не является просто интеллектуальным или чувственным. 

*        *        *
При этом - никакого анабиоза, потому что в этой фазе не могут действовать серьёзно никакие болеутоляющие, никакие поверхностные утешения. Могут смягчающе действовать для физического тела определённые травы, определённая организация пространства, но лишь через людей истинно сострадающих, которые в полном самообладании, без всякого кликушества и амбициозной самоуверенности, с другой стороны, действуют. 

Чрезвычайно помогло бы этому процессу реальное сострадание окружающих, их знание, что делать в каждом мгновении этой мистерии. Но и то, а тем более другое, крайняя редкость в наше время. Большинство «утешений» - оказываются не более чем уксусом, которым помазали губы Христа, а то и «дружеским» ударом копья... 

Именно потому это Посвящение так сложно, что в нашем мире нет истинной любви и сострадания, есть лишь море витальных желаний, страстей и иллюзий об этом собственном, обычно эгоистическом, чувстве, есть лишь эгоистический эмоциональный, корыстный расчёт на что-то. И нет соответствующей структуры, организации и подготовленных людей, которые могли бы, зная, что они делают, окружить это таинство заботой и человечностью. 

Нет и негде взять...

Ничего не попишешь - положение дел таково, что только Посвящённые и могут, преодолевая свои страдания и несовершенства, принести это знание в этот мир, а вместе с ним показать эту, требуемую меру мудрой любви, сострадания.

Весь негатив мира - стремится быть пережитым в сознании Посвящённого, на сердце Посвящённого - в высшем смысле именно для того, чтобы стать «позитивом», чтобы субстанция этого мира стала просветлённой, чтобы разум этого мира стал озарённым, а любовь стала истинной. И всегда степень его, негатива, проницаемости, сила его преодоления всех защитных преград такова, что ничто, кроме воли Бога или чрезвычайно редкого реального сострадания окружающих, не может его остановить даже на миг...

*        *        *
Но изначально, четвёртое Посвящение не устанавливалось единственно как форма пострадать. И вообще сущность его - гармония. Сущность его - способность дополнять всё усечённое, всё невыросшее, всё несовершенное, всё не мудрое, всё дряхлеющее от бессмысленности существования - своим качеством зрелой любви мудрости, блаженства и смысла, тем самым возвращая утраченную гармонию жизни, но на новом уровне.

Оттенок трагедии во всё это привнесло катастрофическое положение человеческого социума, который отдал руководящие позиции своему эгоизму и потому накопил почти раздавившую его душу негативную карму. Посвящённые как единственно понимающие происходящее вынуждены принимать на себя все эти сокрушительные следствия, потому что - просто некому. И если этого не делать, гибель человечества придёт очень скоро. В высшем смысле их тяготы - справедливы, ведь они часть этого человечества, они и есть оно само.

*        *        *
Ко всему сказанному нужно добавить, что средняя реакция эгоистического человечества на «институт» Посвящений - неверна и даже губительна. Реакция эта - кликушеское самоутверждение на признаках Посвящений, которые все,  кто прочёл что-то о них, мгновенно обнаруживают их в себе и начинают тщеславный фарс, масштабное торжище - на весь мир или на свой околоток - с полной уверенностью, что они - духовные водители человечества.

Это вносит страшную путаницу в сознание общества, это быстро дискредитирует духовные ценности и вызывает сокрушительную ответную реакцию общества на весь ход духовного Процесса на земле. Как вы знаете, множество людей уже присвоило себе статус Христа, Будды, великих Сущностей и Учителей, но без реального внутреннего содержания этих духовных Величин и без малейшего намёка на реальную ответственность, которой обременены эти Величины. Постарайтесь не попасть в эту опасную ловушку. Хотя и из этого может проистечь польза, если подобные заблуждения оканчиваются покаянием и нахождением своего реально места в духовном Процессе.

*        *        *
С другой стороны, своими прояснениями на тему четвёртого Посвящения, я, быть может, вызвал реакцию страха перед ужасными состояниями, которые преодолевает Посвящённый, и вы уже склонны решить, что это совсем не для вас...

Да, действительно, человек, случайно попавший в эти состояния, может и не вернуться из них, но это случайное попадание - присуще, в основном, человечеству, вовсе не идущему по духовному пути, - любой из нас может попасть на земле в самую катастрофическую ситуацию, приводящую нас к, в чём-то, подобным состояниям - благодаря царящим порядкам нами устроенного общества.

Но люди, идущие по пути Посвящений и ещё не дошедшие до четвёртого, случайно в них не попадают, а если и попадают, то не остаются без помощи. Человек попадает в этот кризис, лишь пройдя подготовительные этапы Посвящений предыдущих. В которых он ассимилирует уже иное сознание, закаляется иным образом жизни и номинально готов ко многим ситуациям, а в духовном смысле готов ко всему. На пути Посвящений жизнь редко вас «рекрутирует» на битву, если вы не Воин. А если вы уже духовный Воин - то примете всё, со смирением, и это не уничтожит вашей души...

Чтобы стать таким Воином, вам нужно иметь в основе качества третьего Посвящения.

*        *        *
Третье Посвящение - это возможность окончательно собрать своё внешнее существо в некое, рационально обоснованное единство и увидеть процессы жизни общим взглядом, с одной, синтетической точки зрения. На основе этой, своей определённости знания - для самого себя - человек находит правильный тон взаимоотношений и с иррациональным, с хаотическим, с разрушительным.

Здесь он становится лицом к лицу с несовершенством мира, и это несовершенство становится «материалом», из которого он строит нечто упорядоченное и организованное. Строит он, конечно, на духовных, на человечных принципах, потому что он строит - здание гармонии.

Он принимает всю полноту ответственности за то, что делает, и в немалой степени поддерживает всё происходящее, во что он вовлечён. Но его ответственность отличается от ответственности человека четвёртого Посвящения.
Ответственность четвёртого Посвящения - окончательная и абсолютная - для человеческого цикла существования. Здесь человек принимает на себя следствия не только данного собственного действия и некоего окружающего процесса, но и вся общечеловеческая карма нередко ложится на него, как его собственная, и ему приходится её искупать. С другой стороны, наряду с тем, что к нему приходит блаженные переживания духовной сути вещей, его бодрствующее сознание открывается в пучины человеческого каузального плана. И это - ответственность уже иного, более причинного порядка. 

Ответственность Третьего Посвящения иная - человек отвечает на вызов жизни, отвечает конструктивным действием или недвижением по отношению к тому, чего он либо не может постичь, не может принять, либо не имеет возможности преобразовать в нечто более гармоничное. Конечно же, смирение всегда с ним, и во всех своих возможных ошибках он раскаивается. Безмолвие его ума, его натуры позволяет ему видеть всю сложную игру происходящего, а он видит, созерцает в этом процессе себя действующего. И потому его ошибки не носят характера упрямства и следствия честолюбивого неосознанного движения. Но у него ещё остаётся нераспознанным и нетрансмутированным его каузальный план, который складывался за долгие периоды его существования. 

Третий план, третья ступень Посвящений - это когда человек набирает какой-то потенциал знаний обо всём мире, интеллектуальный потенциал, но действенный, реализационный. Он осознаёт много явлений в жизни, он может ими манипулировать. Но всё это больше в области рационального с каким-то переходом на витальный план, на физический. У него всё же остаётся стремление к каким-то вещам, точнее, некоторая инерционность незавершённой кармы. И эта незавершённость - в сумме может действовать, как претензия на собственную значимость, и все сопутствующие этому явления у него могут проявляться, как остаточная направленность прежних движений. Но все свои конфликты, ещё не видя - практически - истока всех противоречий, он примиряет собственным действием. Он примиряет полярные противоположности жизни. Находит свои несовершенства, противоречия и через правильную организацию примиряет их с несовершенствами мира, но, конечно, с вектором улучшения.

Здесь он исследует множество учений и находит их практическую общую суть. Здесь к нему приходит какая-то информация во сне и наяву, открываются какие-то порядки существований, которые определяют конкретно его программу действий, - вот этим и ещё многим выражено третье посвящение. 
Вопрос: Кому оно соответствует? 

В.: В каком смысле? 

Вопрос: Кому оно соответствует ......(разрыв)... ? 

В.: Кому-то соответствует. 

Вопрос: .....(разрыв)... ? 

В.: Атлантида - четвёртая. 

С.: .......(разрыв).... 

В.: Уровень сердца. 

С.: (Человек скептически отнёсся к рассказу о Посвящениях и напористо просит привести такие примеры, показать, как это выглядит. В связи с этим упоминает Христа...) ........... ? 

В.: К Христу, откуда-то. Видишь, в чём дело, С., ты меня извини, но я не могу сейчас здесь произносить все эти вещи. 

С.: .........?

В.: Это надо у него спросить - он лучше знает. 

*        *        *
Вопрос: Можно вопрос, ......(разрыв)... ? 

В.: Да, второй план. Второе Посвящение... Ну, второй план - это интенсивная работа в направлении укрепления к движению эволюционному, точнее, к тому, чтобы уметь улавливать все эволюционные потоки и свободно течь в этих потоках, возноситься в восходящих струях.

Чтобы быть завершённым образом человека, каким, на внешнем плане, является человек третьего Посвящения, в каком-то смысле быть монолитом устойчивости в этом мире, необходимо вначале исследовать все потоки и процессы, составляющие этот человеческий «монолит». Необходимо побыть множеством струек, потоков окультуренного существования. Необходимо привести своё естество к утончённости и гибкости. Необходимо изучить множество методик, составляющих проявленную человеческую целостность. И всё это позволяет второе Посвящение.

Оно выражает себя ещё и тем, что человек испытывает массу противоречивых воздействий, которые приходят, но он не стремится их переорганизовать, как в случае третьего Посвящения, он выбирает внешне что-то близкое к линии наименьшего сопротивления, улавливая в происходящем наиболее гармоничную линию и следуя ей.

Если человек Третьего Посвящения часто выбирает линию наибольшего сопротивления, то, в данном случае, человек, не имея возможности разрешать слишком уж сложные противоречия, - обтекает их и уходит с потоком гармонии, в приятные гармоничные пространства.

Он стремится к каким-то учениям, книгам, практикам, гармоничным системам. Он, например, занимается разнообразными видами йоги: раджа-йоги, хатха-йоги, практикой какой-то религии, но конечно же, с полным проживанием и реальным результатом.

Он познаёт многообразие жизни, учится многим вещам, и ответственность за происходящее у него минимальна. Хотя, конечно, он честно исполняет свой долг.

Он познаёт мир и науки о мире, он их познаёт и с духовной точки зрения, и с научной, и у него открывается множество творческих способностей, растёт внутренний потенциал. Он синтезирует по возможности знания. Но синтеза, практического синтеза, ещё нет полностью. Он должен во множестве жизни пройти хатха-йогу, раджа-йогу, бхакти-йогу, джнани-йогу, что явится, в конечном счёте, его культурной базой, на основании которой возможна кристаллизация его полифонии в единство, в целостность воли третьего Посвящения.

*        *        *
Чтобы войти во многочисленные потоки Культуры второго Посвящения, необходимо непоколебимое основание. Необходим покой разума и безмолвие мыслей, во многом чувств и энергий. А также необходим минимум покоя в обстоятельствах и в физическом теле. Нужно раскрытие в себе духовного основания. 

Первый план. Первая степень Посвящений приводят человека в такое состояние. Это - осознавание всего происходящего в спокойной фазе. Это - на уровне осознавания, что всё вокруг не так, как должно быть, и осознавание, как должно быть по существу, хотя способов изменять это внешнее ещё нет. Но есть способы упорядочивать свою внешнюю жизнь. Очищать своё тело простыми методиками. Может быть, заниматься какими-то духовными практиками. И, главное, остановить своё психологическое время, остановить свою умственную и эмоциональную суету, открыв в себе незыблемое, безмолвное основание. Но это просто какое-то осознавание, которое сидит там где-то, глубоко. 

И вот оно всеми доступными способами расширяется на явный осознаваемый план. И дальше открывается более, так сказать, широкая дифференциация этих способов.

Но войти в такое состояние - это немалая работа предыдущего этапа. Первое Посвящение, вход в его сферу, в чём-то напоминает качество четвёртого Посвящения. Возникает кризис прежней жизни. Возникает много сложностей и внешних, и внутренних. Человека устрашают его внутренние реакции. У него возможны множества внутренних болей, функциональных сбоев и тревог. Эта сложность - в основном от неочищенности и неблагоприятности нынешних социальных условий.

Всё было бы по-другому, если бы были знающие этот процесс люди и если был бы минимум правильной организации вокруг этого процесса, минимум защищающей и упорядочивающей структуры.

*        *        *
У него, возможно, есть определённый Учитель, Учитель, который будет ему советовать. Он будет приходить к Учителю и говорить, как мне, допустим, делать то, как это, но все вопросы его с осознаванием, и ответы с пониманием, и, самое главное - в состоянии смирения. И именно это позволяет в достаточной полноте уловить ответ и реально применить сказанное.

Можно сказать, что на этом уровне исчезает весь прежний уровень ошибок и заблуждений, которые были основаны на «моторных» реакциях. С другой стороны, замер эгоистический цикл в своей непрерывной деятельности.

И смиренное, кроткое исполнение указаний Учителя или своей внутренней Сущности делает его жизнь умиротворённой, исполненной простого смысла и глубины. Отсутствие амбиций и непривязанность делают его самодостаточным и простым, всегда присутствующим всем своим существом в том месте, где он находится. И это делает его поразительно реальным для всего окружающего.

*        *        *
А до того идут планы учеников, путь Ученичества, раньше него - путь испытаний.

Планы учеников - то же самое, здесь всё эквивалентно, но только порядком ниже. Также распределяется на семь этапов и этот план тоже. Но здесь, в отличие от Посвящений, у ученика может быть множество амбиций, которые, в процессе взаимоотношений и каких-то общих дел, Учитель высвечивает для ученика.

Создавая для него разнообразные жизненные ситуации, приводит ученика к самопознанию, к покаянию, к смирению и безмолвию - только с них, с этих качеств, начинается истинное обучение и самораскрытие. И только после усвоения этого возможно Посвящение.

*        *        *
С.: .............(разрыв, напористые вопросы о подробностях)....

В.: Соображений нет, просто не происходит говорения, и всё.

С.: ........(разрыв).....

В.: В другом месте, возможно, и могло быть. 

С.: Я думал, запретность какая-то.

В.: Ну, можно интерпретировать и запретностью. Видимо, какой-то структуре это не нужно, на данный момент. Общей и частной. Это и является запретом.

2-й С.: .....(разрыв)...... этих планов .............?

В.: Внутри? 

1-й С.: Внутри, да.

В.: Здесь можно сказать вот что: Посвящение принято не вообще, не на всех, так сказать, планетах. В этом процессе - наша планета и ещё некоторые планеты, на которых приняты Посвящения. 

Вопрос: Низшего уровня или высшего?

В.: И высшего, и низшего. Просто возникла такая необходимость. Причина этой необходимости лежит далеко от наших ближайших и далёких человеческих задач - потому не нужно излишне ломать над этим голову.

Посвящение - это быстрое продёргивание эволюционной программы за более короткий срок. На многих других планетах эволюция идёт без всех этих сбоев.

Но это не значит, что она идёт быстро. Она идёт очень долго. Оттого, что её процесс не может вывести из равновесия свою систему, она не ищет каких-то быстрых, а значит, развивающих решений и поэтому идёт очень медленно.

По некоторым причинам принято было такое, так сказать, постановление, чтобы здесь эволюция прошла быстро. Поэтому необходима была разбалансировка некоторая общих устойчивых процессов.

Если на других планах, на других планетах человек испытывает, допустим, страдания - вот ему «килограмм» страданий на сто лет жизни, то у нас - тонна или две. А эти страдания как раз таки и являются реакцией на количество опытов, которые он проходит за необычно короткий срок, значит, опытов значительно больше. 

Вопрос: А планеты - это Марс, Юпитер, вот эти? 

В.: Ну, в контексте нашего разговора - нашей Солнечной системы, вообще же речь идёт о, во многом, незримом плане нашей Солнечной системы.

С.: ............?

В.: Нет движения.

Вопрос: Так это что ......(разрыв)..., очевидно, планеты переходного этапа, да? .....(разрыв).... поворотный пункт.

В.: Нет. Здесь говорится уже не просто о планах нашей планеты, о её «глобусах», а о других планетах, вот именно. 

С.: Я понял, да.

В.: Вот об этом. И тут что можно говорить? Они, планеты, такие, как наша в её нынешней фазе, они являются каким-то сбойным местом. Но для Всеобщей программы здесь нет никакого сбоя. Есть просто возможность. Создана вот эта разбалансировка, и это позволяет оттолкнуться. Как позволяет, допустим, подкидная доска какому-то циркачу прыгнуть на трапецию.

Оттого, что есть такая доска, уравновешенная чем-то, и кто-то прыгает с какой-то высоты на эту доску, нарушая её статус-кво. За счёт этого другой подлетает вверх. В недрах эволюционного процесса возникла необходимость, чтобы что-то опустилось на какое-то время - что-то подпрыгнуло.
Почему и как?

Об этом бессмысленно говорить потому, что наше сознание, которое цепляется за всё, - оно это не воспримет, оно просто замрёт, оно не сможет «домедитировать» до тех смыслов без сбоев. Оно погаснет в них и не поймёт причины, но напридумывает всяких теорий и возмутится их результатом.

*        *        *
Вопрос: .....(разрыв).... не понятен момент вот какой - вот связаны с собой посвящения и .....(разрыв).... вырисовывается, может быть, неправильная модель. На нашей планете ........(разрыв).... или только людей какого-то одного плана? Какова .....(разрыв)...?

В.: Посвящения возникли недавно - сравнительно с историей человеческих Рас, - около двадцати миллионов лет назад. Вот именно здесь, на этом плане, на физическом, то, что мы называем физическим планом.

С.: ............?

В.: Ну, отражения этого, конечно, есть на все планы. Можно сказать, что на всю вселенную есть отражение. Но вот именно какая-то Группа, более сознательная, Существ высокой духовности - она находится здесь, среди этих явлений. Потому что возникла необходимость, вот именно для быстрого прогресса всех существ.

*        *        *
Вопрос: .........?

В.: Вот в таком явном виде именно так. Но отражаются они на всех существах и процессах. Вот даже если ударить кулаком по столу, удар интерпретироваться будет досками пола - дрожанием, в воздухе - звуком, на этих стоящих предметах отразится - тем, что они разлетятся как-то. А всё это будет в явном виде вот выражено таким движением (удар по столу). Мы, глядя на явное, будем говорить о том, что что всё это произошло благодаря этому, очевидному. Но кто его знает, может быть, всё это наоборот - просто нам так кажется или мы не всё видим. Может быть, всё наоборот, - оттого, что здесь всё подпрыгнуло, пол задрожал - возник этот удар. Ведь необходимость изменения, она накапливается, по существу, во всём, а внешнее, явное, в основном, только манифестирует, реализует эту необходимость.

С.: А это на всех планах произошло. 

В.: На всех планах, конечно.

С.: ............?

В.: На всех планах.

В.: Поэтому и говорится о том, что всё подобно Богу. То есть всё имеет свою аналогию, которая есть отображение изначального Критерия, Матрицы. Всё отражается во всём. Поэтому и говорится о том, что человек подобен Богу.

*        *        *
Вопрос: Но значит ли это, что человек должен пройти, чтобы проработать один план .......(разрыв)..... на нашей планете, он должен пройти все именно посвящения, особенно те этапы посвящения, тогда он будет эволюционировать?

В.: Для нашей планеты это так.

Что значит этап посвящения?

Он, этот этап, просто отмечает, что человек прошёл человечески существенное и как-то это выражает. Ну, нечто ему говорит, что ты прошёл такой план, вступил во что-то духовное - комментируют, только и всего. А человек сам проходит это.

Это не значит, что его специально за уши тянут. Не тянут его. Всё из основания его кармы и самого движения его собственной жизни выливается. А то, что мы смотрим на что-то как на помощь чью-то или помеху, то это, по сути дела, наша карма. Те люди, которые нам помогают, - они входят в нашу карму именно помощью нам. Это с точки зрения механики. Но, с точки зрения души, человечность - это помощь душе, другой душой или Сущностью. Вы можете выбрать любой вариант - они оба правильны.

С.: ............?

В.: Это аналогия, да.

С.: ............?

В.: Вот в этой.

Вопрос: Это тоже точка поворота?

В.: Точка поворота, да. И вверху ты, и внизу ты. Но мы не дотягиваем пока до неё по всем параметрам.

Вопрос: Мы приближаемся .......(разрыв)..... ?

В.: Ну, почувствуй сам: приближаемся мы или нет.

Вопрос: На каком уровне человек, на такой чакре живет, да?

В.: Ну, что можно сказать? Что в принципе человек не может жить без работы всех чакр. Просто на этом реализационном плане одна чакра выражена больше. Человек в полном смысле - может существовать только при полном выражении всех чакр.

Ну, это просто: на физическом плане, допустим, у кого-то выражена манипура, в других мирах каких-то у него выражено что-то другое. Но вот наша эволюция - это собрание каких-то обособленных сторон, вот наша вселенная.

Мы рассматриваем эту вселенную и в ней мы говорим, что этот человек значительней другого, потому что у него работает сахасрара, а у этого только муладхара. Это выражение принципа, что всё - равно. Равно не по блату, не по идее, а по истине. В смысле, что, то явление, которое выражено здесь цветком, где-то является Логосом, в другой вселенной. Оно просто проявляется в нашей вселенной именно так.

Поэтому мы можем сказать, что наша планета, наша Земля - она выражает в себе всё Мироздание. В каждом предмете, каждом явлении мы видим продолжение каких-то космических процессов. Поэтому и говорится: познай какую-то малую часть, одно явление - познаешь весь мир.

Познавая самого себя - познаешь весь мир. Потому что сам ты - и есть весь мир, так сказать, в миниатюре. А здесь мы можем говорить - на уровне конструкции нашей «физиологии», - действительно, раскрытость какая-то к миру или к сути вещей зависит от более высокого уровня этих чакр, от высоты кундалини, так скачать, от того, на какой чакре она остановится. Но это зависит ещё от нисходящего потока, от того, что сверху сходит. У кого-то могут работать все центры сразу, у кого-то какой-то центр один превалировать, у кого-то они в беспорядке. У кого-то закрыто почти всё. Всё зависит конкретно от каждого человека.

Каждое Посвящение даёт свою конфигурацию работы центров. Но при этом аура индивидуальна.

В принципе, то, что мы узнаём другого человека и говорим, что это Саша, а не Вася, - это говорит о том, что вот именно так работают его центры. Вот именно они создают, а точнее, отображают индивидуальную фазу его.

*        *        *
С.: ............?

В.: Да. В процессе перехода к Синтезу: вначале радужная аура - в голубые, синие, фиолетовые тона, - а потом то, что называют золотой и белой.

С.: ............?

В.: Аура? Нет.

С.: ............?

В.: Ну, я не знаю, каждый по-своему определяет. Кто-то, может быть, вообще не видит никакого цвета, но он просто знает, что у этого человека работает сердечная чакра, и всё. Кто-то видит цвет. Но можно сказать, что у каждого обязательно присутствуют все цвета - в большей или меньшей степени явности и чистоты. Просто они могут не отмечаться, не распознаваться наблюдающим, например, зелёный цвет может казаться чёрным от его нечистоты, потому наблюдающий скажет, что в ауре зелёного цвета нет. Но он есть - просто он крайне «испорчен» качеством зависти и мстительности.

Просто, если больше центр сердца работает, значит, соответствующий ему цвет больше выражен. Остальные человек может даже не заметить. Но это говорит только о том, что у него нет достаточной сенситивности, точнее, распознающей способности в этой области, чтобы увидеть это.

А выражается это свечением вокруг головы. Это видится, в принципе, вообще по всей поверхности тела какой-то каёмкой, в виде светового пятна, подобного радужному масляному пятну в луже, в виде излучений каких-то, которые могут идти от человека.

*        *        *
Вопрос: Валера, пятое Посвящение, - оно непосредственно ....(разрыв).... кали-юги?

В.: Да.

Вопрос: Но от чего же .......(разрыв)... ?

В.: Всё верно. Задавший вопрос прав - он рассматривает просто более узкий цикл, который отображает цикл в целом. Тут всё одно в другом, как в матрёшке. Это взято из того источника, где юги меряются тысячами лет - две тысячи четыреста, там, или сколько?

С.: Четыре восемьсот.

В.: Или четыре восемьсот - это узкий этап, частный цикл. Можно сказать, что в одном единственном, обычном дне присутствует и «кали», и «двапара», и всё, что угодно. Ну, точно так же, как и там, в основном, где всё меряется сотнями тысяч и миллионами лет.

С.: Ну, то есть, в общем-то, ....(разрыв).... этот период ....(разрыв).... который приходит ......(разрыв)....

В.: Ну, примерно.

С.: ............?

В.: Что здесь можно сейчас сказать в этом отношении?

Может так всё повернуться, что человек сразу войдёт в седьмую Расу. Всё зависит конкретно от людей, насколько для них всё это воспримется и переживётся. Минуя длительность шестой Расы, но с ассимиляцией её качества, - сразу в окончательный синтез. Если максимальное количество сбоев будет сразу ликвидировано - через какие-то процессы и действия, - то люди могут войти в седьмую Расу, расу синтеза, выраженного единым телом проявления, непосредственной реализацией Сущности на нашей земле. Это и будет Царствие Божье...

С.: .......(разрыв)... ?

В.: Раса синтеза? 

С.: Да.

В.: Седьмой. Шестой и седьмой эволюционный шаг, они делаются в более короткий срок по отношению к первым, вторым и третьим, если правильно и полноценно сформированы не только тела, но и обстоятельства, включая природу. Это уже неудержимый Поток возникает такой, спонтанный, увеличивающий свою скорость, как с горы снежный ком.

С.: ............?

В.: Видишь ли, оно не вяжется в зависимости от способа восприятия.

С.: Укажи!

В.: Ну, каким образом оно не вяжется, вырази.

С.: .........(разрыв)... если разрушить легче, чем создать, понимаешь?
В.: Ну, понятно, но ты расскажи шире, чтобы всем стало ясно.

С.: Шире. Вот, создать - это требует труда, понимаешь, а труд, в общем-то, .......(разрыв)....

В.: Здесь можно сказать о том, что весь мир зиждется на инволюции и эволюции. Это можно понять, если более глубоко на это взглянуть. В каждой точке пространства происходит инволюция и эволюция.

Но здесь, в этом случае, просто не возникает вопроса трудного построения, связанного со сложностью построения, процесса, в котором участвует время, время, необходимое, чтобы последовательно укладывать «блоки пространства». Здесь скачок такой.

За счёт того, что что-то опускается вниз, увеличивая скорость, что-то другое поднимается, увеличивая её и для себя. Этот скачок - как внешне неожиданная кристаллизация насыщенного раствора.

Есть степень распада, которая переходит в катастрофическую фазу. В этой фазе разрушение совершается мгновенно. Пока только с этой «скоростью», - скоростью в негативном смысле - знакомо, в основном, человечество. Но есть ещё и более возвышенная аналогия такого процесса - это быстротечный, лавинообразный синтез.

Эволюция может реализовывать некоторые свои этапы в нулевое время. Для этого достаточно правильно выстроенных путей для снижения эволюционной энергии - но, конечно, правильно и сбалансировано выстроенных, - и наличие достаточного её количества. 

Всё развивается именно по этому закону, даже промышленность: отработанная технология плюс вложенная энергия - с конвейера сходит самолёт, за день вместо года - как это делалось в начале века. Легко представить, что технологии дойдут до такой степени проработанности, что самолёт может сойти с конвейера за минуту.

Общеупотребительного названия - этому процессу ускорения ещё нет, - но принцип его уже давно, в своей степени, распространен, и самая вершина его реализации проявляется в процессе трансмутации, а ещё более очевидно - в трансформе, например, в преображении Христа и впоследствии в трансформации его тела. Более приземлённая аналогия этого процесса, точнее, акта - многим известная материализация предмета - когда какой-нибудь сиддха материализует для вас, скажем, металлический предмет. Заметьте - безо всякого металлургического завода и длительного процесса.

Пятая Раса - выстраивает пути. Шестая - одухотворяет их высоким смыслом. Седьмая - трансформирует в тело, достойное самой Сущности...

Процесс йоги, процесс религии, процесс интеллекта - завершаются более быстрым процессом Посвящений. Процесс земных Посвящений - просветляет сознание и субстанцию человечества, наполняя его изначальным смыслом. Почему в этом ряду не возможен процесс ещё более непосредственный - трансмутация внешнего существования самой Божественной Сущностью? Лавинообразный, самогенерирующийся процесс восхождения?

*        *        *
С.: .......

В.: Конечно, будет, всё от нас зависит. Ведь мы - его порождение. Наш интеллект - порождение Люцифера. Когда мы его выработаем и совместим его с сердцем, то, возможно, и Люцифер, в конце концов, поднимется, как связанная с человечеством система.

1-й С.: Ну, например, разрушения его. Можно сбросить ядерную бомбу и легко разрушить огромное количество ценностей, созданных большим трудом. Но если учесть, что она создана всей цивилизацией, если увидеть всё то, что её обеспечивает, .......(разрыв), то, наверное, это не .......(разрыв)....

В.: Да, это хороший пример.

2-й С.: .........(разрыв).... Эйнштейн ..........(разрыв).... Что он сделал? Он это сделал ......(разрыв).... Неужели непонятно, что всё то, что ........(разрыв).... человека ..........(разрыв)..... кучу работы ..........(разрыв)..... науки - является преступлением ........(разрыв).... Кюри.......... - он борец за мир, в своих же учениях ..........

Идёт полемика, где несколько беседующих доказывают одному, безапелляционно и не к месту утверждающему свои идеи собеседнику - главная из которых доказать правоту Люцифера и неправоту Бога, - его несостоятельность, пытаясь мягко нейтрализовать его агрессивную прямолинейную линию - несколько человек один за другим говорят, но ничего не слышно.

Самоутверждающийся Собеседник .......(разрыв)... ну, собственно говоря, человек, который в совершенстве владел ....(разрыв)... по указу из Шамбалы Борис Иванов .......(разрыв)....

2-й Собеседник: ...........(не слышно) непонятно.

С.С.: Переход .......(разрыв).....

3-й Собеседник: С.С., ты чувствуй наш уровень восприятия. Ты, наверное, не чувствуешь. Мы же не понимаем того, что ты нам говоришь. Ты опустись до нас.

С.С.: Вообще, я вам скажу, что всё, что проявлено в Космосе, оно, вообще-то, .........(разрыв)....

2-й Собеседник: ..........

С.С.: Я не вижу, что не понятно.

В.: Ну, здесь проявляется принцип крайнего разъединения. Ты не проникаешь в общение других потому, что у тебя есть движение не проникать в смысл происходящего. Вместо этого есть «сознание» того, что ты значительный, что ты значительнее всего того, что происходит. Ты не подходишь к ситуации из спокойного состояния восприятия. А без этого продолжать не имеет смысла - всё превращается в тривиальное самопрославление на любой идее и в склоку.

2-й Собеседник: Всё в порядке только потому, что есть Творец. А если учитывать только следствия, то, что Он создал, то можно, конечно, много неразрешимых проблем не принять, не увидеть. А Он есть, и всё будет сделано и переделано так, .....(разрыв).

В.: Всё верно.

С.: ............?

В.: В единстве всё хорошо. Там нет ни плохого, ни хорошего, а просто есть то, что есть. Но именно на нашем уровне бытия, исходя из наших собственных ценностей, связанных с такими понятиями, как спасение нашей души и её гибель, мы выбираем то, что нам ближе, то, на что мы ориентируемся.

С.: ......

В.: Когда мы поднимаемся на этот план единства, ну что мы можем сказать? Мы ничего не можем сказать абсолютно и выяснить проблему никакую тоже не можем, конкретную, которая сейчас нас заставляет страдать или заниматься поисками её разрешения. Потому что на уровне единства исчезает сам корень противоречий и принцип страдания, неудовлетворённости.

*        *        *
С.: ..........

В.: О Пралайе - мы, в общем-то, не знаем, что такое Пралайя... Очень важно, когда в нашей беседе наступает «кризис«» понимания, оставаться на уровне простых и ясных для нас понятий, чтобы с помощью них выйти к состоянию равновесия и пониманию простого.

Не нужно в этом случае совершать ошибки и привлекать в гущу возникшего хаоса понятия, далёкие от конкретной ситуации, понятия несоизмеримо высокие, по сравнению с нашей ситуацией, или понятия, требующие спокойного постижения.

Потому что в этом случае, мы чаще всего их используем как оружие нападения, в лучшем случае - защиты, что тоже есть искажение этих понятий. Свою гармонию мы можем защитить только тем, что выйдем из поля влияния эгоистических реакций и вернёмся к сути вещей. Для нас же она может открыться самыми простыми снятиями и словами, которые, не привлекая высоких величин, исчерпают возникшую ситуацию.

В суете мы можем только свалить своё непонимание на что-то высокое, как бы привлекая его в союзники, на свою сторону, но привлекая его в процесс мелочный и склочный. Мы легко свои недоразумения пытаемся перегрузить на какое-то высокое явление, тем самым дискредитировав его суть, и потом оказываемся в мире пустоты и бессмысленности высоких слов. Нужно попять: «Кесарю - Кесарево, Богу - Богово»...

Бессмысленно протестовать против чьих-то идей, выдвигаемых на честолюбивой, небеспристрастной эгоистической основе. Протестовать даже в борьбе «за правое дело», переходя незаметно для себя на эту же самую основу. В этом случае конфликт только усиливается и, самое главное, вы никогда ничего не докажете, но только уверните силу эгоистических побуждений собеседника.

Наверное, в войне эти способы приемлемы, потому что там смысл доказательств - в том, чтобы уничтожить другого, но в нашем случае, когда мы ищем духовного раскрытия, когда каждый имеет возможность не быть втянутым на эгоистическое поле дискуссий, есть и другие методы. Они заключаются в безмолвном созерцании происходящего, хотя, конечно, при этом можно говорить соизмеримые, разумные вещи. В этом случае снимается механизм неконструктивной оппозиции и все, так или иначе, разрешается в русле простых пониманий и решений.

Для того чтобы всё это пришло, наконец, нашло дорогу к нам, нужно спросить себя: зачем мне нужно доказывать другому его неправоту, если он меня об этом не просил и даже очень против этого? Ведь мы не собрались здесь, чтобы быть всегда вместе - каждый уйдёт своим путём, какой ему покажется или окажется близким. 

Нужно понять, что в принципе, это, такое наше движение на защиту Божественного от люциферианского, - то же движение. Оно на тех же основах, на которых возникло и то, против чего мы боремся. Оно принципиально такое же, но только с формально другими параметрами, - и лишь кажущимся сейчас для нас другим содержанием. 

Когда церковь встала на защиту божественных ценностей, от дьявола, то не заметила, как утратила смиренномудрие и стала на то же самое безбожное основание, на котором стоял дьявол. И получилась общая слаженная «игра» церкви и дьявола - против божественного и человечного. Эту «игру» мы называем средневековьем - временем «святой» инквизиции... 

*        *        *
Когда мы будем иметь уровень вибрации, соответствующий пониманию Пралайи, мы подойдём к Пралайе. Для нас тогда она будет какой-то более возвышенной аналогией фазы тишины и покоя - между какими-то активными, суетными какими-то явлениями. Тут даже нельзя называть, приводить аналогии этого явления, пока мы не справились со своей суетной динамикой.

Но мы там, в Пралайе, будем существовать, именно потому, что мы существуем здесь. К переживанию Пралайи мы всегда приближаемся, когда выбираем тишину, покой, смирение, когда в нас устанавливается безмолвие.

Сейчас наше успокаивающееся существо приближается к состоянию, которое является аналогией Пралайи. Пралайя - это фаза растворения какой-то предыдущей Манвантары - проявленности и активной фазы мироздания.

Мы всё постигаем лишь через собственное соприкосновение с постигаемым, через переживание аналогичного в своём малом масштабе, через созерцание. Сейчас, когда «Манвантара» наших недоразумений подходит к концу, мы растворяем свои активные мотивы, её породившие, и чувствуем «Пралайю» своего умиротворения. Поэтому мы всегда можем иметь спасение от возникших конфликтов, растворив их причины. Вот таким, в частности, свойством обладает Пралайа, но только в масштабе мироздания. А нам нужно понять, что очень неверный ход - сваливать нерешённые проблемы на какие-то термины, символы, свои непонимания, лучше практически воспользоваться содержанием этих символов и разрешить что-то. 

С.: ..........

В.: Всё верно. 

*        *        *
Вопрос: Валера, а вот когда мы исчерпаем очередной запас вопросов, потом, конечно, могут создаваться новые. Как мы мыслим продолжение нашей беседы? 

В.: Мы никак не мыслим. «Мыслит» нечто, что превыше нас. 

Вопрос: Есть программа какая-то? 

В.: Нет, никакой программы нет. Всё необходимое как следующий шаг возникнет, когда сознание присутствующих созреет к чему-то более существенному. 

До тех пор пока возникает этот потенциал вопросов, - они разрешаться, пока не будут исчерпаны мотивы и побуждения, задающие эти вопросы. Если мы говорим о задаче на нынешнее время, то, отбрасывая привязанность к этой задаче, мы можем сказать, что наша задача в том, чтобы исчерпать максимальное количество вопросов. 

Ваши нынешние вопросы - это часто недоразумения, неудовлетворённости, вежливо формулируемые протесты, несогласия и дух противоречия, а часто просто любопытство. 

Именно такая и подобная мотивация не позволяет нам понять что-то очень существенное. Они, эти вопросы, стоят преградой между насущным явлением и нами. Вот когда они исчезнут, мы непосредственно войдём в понимание, и нам не нужно будет абсолютно ничьего поверхностного совета. И здесь, отсюда, возникнет единство. Мы будем ощущать каждого в себе и себя в каждом. И все практические шаги будут открыты для всех присутствующих - кто смирился и вошёл в безмолвие. В таком случае это придёт - неважно, я дам вам следующие шаги или кто-то другой.

Вопрос: Неужели это возможно? 

...(Смех окружающих). 

В.: Давайте попробуем. 

С.: ..........

В.: Всё верно. Всё верно. А человек... 

1-й С.: .....(Разрыв)....могут возникнуть вопросы. 

2-й С.: Это естественно. 

В.: Ну, мы просто посмотрим, есть они или нет. Если возникли - это породит какое-то действие или мы как-то выйдем из них, или повременим - и они сами исчезнут, перестроится наше сознание совсем иначе - во что-то желающее реальности, практики, а не иллюзии. Будет другая конфигурация сознания, приоритетов, побуждений и интересов. 

Нужно помнить, что тупики возникают лишь при нашей поддержке этих тупиков. 

Если мы постоянно зацикливаем сознание на том, что, вот, мы вошли в тупик, что происходит? 

Мы тратим энергию на утверждение и питание образа тупика и не имеем этой энергии на решение чего-то важного, на трансформацию этого тупика в путь. Когда же мы расслабились и сказали: «Ну, тупик, значит, тупик. Какая разница? Если есть - значит, есть, займёмся чем-то на данный момент необходимым или просто отдохнём, отделим себя от ситуации». Тогда у нас просто он исчезает. Сознание перестраивает свою конфигурацию, и возникают совершенно другие вопросы, и, может быть, другой взгляд на этот тупик, а значит, и путь.

*        *        *
С.: Валера, было такое вот, что отпущена, там, какая-то часть страданий и прочее... Вот когда нет сопротивления, то и где-то ты чувствуешь, что это уже и не страдание. И меняется отношение к страданию. То есть они очень относительны. Если ты сопротивляемся, то это страдание; если воспринимаешь - ничего, можно жить.

В.: Здесь ещё нужно рассмотреть, как возникает жизнь без усилий. Если мы страдаем - если мы не принимаем страдание и страдаем, - мы противопоставляем себя явлению, которое вызывает в нас своим противопоставлением страдание. Если же мы говорим о том, что нам надо принимать страдание, - мы тоже делаем, только наизнанку.

Принимая страдание, откуда мы знаем: принимать нам его или нет? И как это делается?

Если у нас есть идея принять страдание, то, может, нам пойти на улицу и, в знак протеста против войны во Вьетнаме, броситься в речку вниз головой?

Но этот жест может быть несоизмеримым, исходящим из идеи, которая в принципе не предназначена оценивать происходящее с точки зрения соизмеримости и «технологии» поступка.

Мы приняли страдание, умозрительно или реально, допустим, за Вьетнам - пошли воевать за его свободу, - но это может быть, совершенно ничего не сдвинет и как-то исказит нашу карму. Мы не должны принимать страдания - искать их на свою голову, и не должны их отбрасывать, когда они пришли именно к нам.

При этом, пришедшее страдание вовсе не стоит принимать мазохически. Необходимо другое: быть пустотой по отношению к нему. А это значит сознавать все свои реакции, возникающие в процессе этого переживания. Когда вы осознаёте свои реакции, возникает безмолвная пустота. Это и есть начало осознания того, что к нам приходит.

Должно происходить всё само собой. Мы просто должны видеть это, мы просто должны смотреть на это. И при этом наше «должно» должно умереть, - вот этот цикл механического, по существу бессознательного, линейного, идейного самоконтроля, полностью должен отпасть и уступить место «мягкому», но всеобъемлющему полю внимания.

С.: Я имела в виду, вот, немножко другое. Я не о том, ... Ну вот, например, мы вчера там занимались, а шла музыка... 

В.: Я понимаю, помню...

С.: И другие .....(разрыв).... дико шумели. И вот мы просто так усмехнулись и совершенно не противопоставляли: ну, музыка, - ну и музыка. И вот оттого, чтобы как-то она в нас не вызывала раздражения, мы спокойно занимались, и всё. Ведь тоже это могло стать страданием, когда ты работаешь, и тебе шумит. А тут вдруг вот шум, шум, а оно идёт так, что «Ну и что», вот так вот все сказали, улыбнулись и вошли в этот шум. И на фоне этого шума мы существовали, и поэтому в нас это не вызывало сопротивления, вот такие вот вещи. Оно есть, есть, это не сам себе выдумываешь это, а есть факт. Но ты просто в него входишь как-то, и это перестаёт вызывать какие-то страдания.

В.: Всё верно. Это всё есть и не подлежит критике. Но для того чтобы не возникало сбоев в уме, порождающих иллюзорное представление о том, что происходит, очень важно перестать пользоваться вот такими самоуверенными словами, которые притягивают это состояние: «принять страдание» или «отбросить его».

Всё должно происходить само собой. Когда вы говорите: «Нужно принять страдание», пристрастным тоном, с уже окрепшей уверенностью в своём понимании, - вы теряете глубину своего покоя, вы заужаете то, что происходит, делаете поверхностным смысл необходимого и делаете поверхностным своё существо. И, значит, то, что вы вчера пережили, может не произойти сегодня - вы слишком жёстки и прямолинейно уверены для этого.

То, что человек говорит - как он это говорит, - тем он и становится в этот момент, потому что всё едино, всё подобно, то, что мы называем: всё во всём. Вы сказали: «Нужно принимать! Не нужно принимать!» - значит, вы потеряли уровень осознания, потеряли утончённое видение, как это должно происходить. Вы не видите его, этого вечно текущего мига, и действовать не сможете, исходя из этого.

Нельзя поворачиваться силой самоуверенности ко внутренним, сущностным процессам - она, хотя это и незаметно, слишком груба, для таких чуть уловимых процессов. Идти к сущности нужно смиренно, оставив и самоуверенную экзальтацию, и «твёрдый расчёт», и неуверенность в том числе. Должно быть спокойное, нейтральное состояние - то, что называют в христианстве «кроткое». Состояние «укрощенных» эмоций и «сокращённых» утверждений. 

Вот именно в этом нужно ловить себя, рассматривать вот в этих нюансах: как мы говорим. И растворять все несущественные излишки - наши реакции и тяжесть мгновенно формирующейся идеологии, теории - как и что, делать.

Как мы говорим, таковы мы и есть. Наш язык - это отражение нас на всех планах и уровнях. 

С.: ............?

В.: Он неадекватен постольку, поскольку в нём все эти противоречия, подобные этому. ...(пауза)...

*        *        *
Ну, наверное, всем нужно расслабиться, походить, наверное, надо, свободно пошевелиться.

1-й С.: Отупели немножко.

2-й С.: А отдых означает, что перестаньте сдерживать себя и дайте волю .....(разрыв).......

(После перерыва.)

В.: Мы, в принципе, остановились на вопросе, что без осознания своих проблем мы из них не выйдем.

Какие у нас это может вызвать вопросы?

С.: Что такое болезни, Валерий, и как к ним относиться?
В.: Болезнь - это какая-то дисгармония. Это запоздавший ответ на какой-то вызов жизни. Болезнь - это регулятор нашего состояния, физиологии и мировоззрения. Когда мы в чём-то идём в сторону, противоположную эволюции, - болезнью мы искупаем это. Это возвращает нас на исходную линию и заставляет искать истинные пути.

Всё, что мы сделали в прошлые существования и делаем сейчас - того, что отводит нас от основной, срединной линии, - оно часто проявляется в виде болезни. И эта болезнь - реакция на наш уход куда-то от необходимого.

Если мы разгоняемся и бьёмся головой о стену, значит, и стена нас бьёт с такой же силой. Для нас подобная связь редко видится. Причина и следствие для нас - как нечто разорванное во времени, но на самом деле, в более широком восприятии своих обстоятельств, поступков эта разорванность уступает место связанности причины со следствием.

Разделённость во времени - причины и следствия - нас заводит в заблуждение оттого, что мы не все явления вмещаем, не имеем созерцательного поля внимания. Когда наше сознание расширяется до вмещения всех явлений, случающихся с нами, мы видим, что это, по сути, не разорвано во времени, а просто существует процесс перехода причины в следствие. И этот процесс мы можем на6людать.

*        *        *
Болезнь - это доступный способ трансмутации проблем для большей части человечества, которое не в состоянии это делать более естественным путём. Если бы не было болезней, которые позволяют относительно мягко изживать несоответствия, следствия бесчеловечных или неразумных поступков, то человечество, накопив «грехи», просто бы сразу погибло бы в катастрофическом акте возмездия за них.

С другой стороны, болезнь иногда может явиться искуплением за чью-то «задолженность», быть может, «задолженность» близкого человека. Но может быть и искуплением неправедности общества. И может быть искуплением своих несовершенств, когда вы идёте по духовному пути или приближаетесь к нему.

Как относиться к болезням?

Мы можем сказать лишь то, что мы к ним относимся определённым образом лишь тогда, когда они к нам приходят. Спрашивать: как относиться к болезни, - это значит попросить другого человека отнестись к этой, нашей, болезни. Но в таком случае это не значит, что мы сами будем «относиться» к этой болезни.

Принцип отношения к болезни такой же, как принцип отношения ко всему к нам приходящему, и мы не раз об этом говорили. Относиться к болезни можно как к нашедшему нас страданию, но правильнее было бы - как к очищению, как к трансмутации накопившихся в нас тяжёлых, неблагородных элементов, в лёгкие и благородные. И тогда болезнь может стать вашим преображением.

Конечно же, болеть желательно в защищенном месте и в окружении милосердных, понимающих, что происходит, людей. Но это бывает нечасто и приходится принимать ту ситуацию, какая сложилась для нас. В ней тоже есть необходимый для нас смысл.

Во время болезни мы отдаём свои излишества - излишества во всех смыслах: и в физическом, и в эмоциональном, и в ментальном, и в своих обстоятельствах. Можно считать болезнь спускным клапаном - если бы не она, мы могли бы взорваться от переполнивших нас излишеств.

С другой стороны, болезнь, в том числе и инфекционная, - это индикатор несовершенства и отдельного человека, и общества. Все эпидемии - это агрессивно на нас поднявшийся, материализовавшийся вал нашей бесчеловечности, равнодушия, агрессии, глупости и безответственности. 

*        *        *
Болезнь расширяет сознание, если мы подходим к ней без принятия её и без отрицания. Если мы наблюдаем свои муки или болезненные реакции, то оказываемся во взвешенном, нейтральном состоянии сознания. И это сознание является самым лучшим целителем. Оно пробуждает наши скрытые силы. Для этого мы просто её, болезнь, видим. И тогда приходит метод - простой и истинный, именно нам необходимый и эффективный. 

Болезнь - это вызов жизни, который каким-то образом изменяет наше состояние. Болезнь заставляет изменить наше сознание, она вводит нас в какие-то пространства, в которых мы ещё не были. Эти пространства являются для нас новыми, реальными новыми опытами, которые мы должны пройти. Если мы их отбрасываем, значит, мы их не проходим. Мы отбрасываем часть своей эволюции. Если же мы за ними охотимся, значит, мы уходим от того состояния, в котором мы находились и ищем изменения состояния, поверх необходимости. То есть, если ищем какой-то болезни, какого-то страдания - то это тоже несоизмеримость.

Но уход от того состояния,  в котором мы находимся, - он часто совершается из личностных целей, из непонимания. Это говорит о том, что мы убегаем от того опыта, который был нам необходим в данный момент; опыта, выраженного в том состоянии, в котором мы сейчас находимся.

*        *        *
Традиционный аскетизм - желание истязать тело, желание каким-то образом через искусственное страдание, найденное эгоистическим честолюбивым мотивом для какой-то гордой личной цели, то есть от непонимания, - он не позволяет нам изжить те опыты, в которых мы находились без идей такого аскетизма.

Здесь неверно формулируется вопрос: как относиться к болезням? В конкретностях - к каждой по-своему, в общем, - как ко всему остальному.

Реально же, мы можем только посмотреть, что происходит, когда мы относимся, так или иначе. Но в любом случае, если мы охотимся за болезнью, - мы будем страдать и после этой болезни. Если мы отбрасываем её - от непонимания, - мы будем страдать, - она к нам вернётся. Оттого, что мы не выучили её урок.

Есть лишь середина. Середина, сущностная линия, выраженная здесь в том, что мы просто видим её, болезнь, в целостности. Мы видим, как явление, которое почему-то к нам подошло и настоятельно предложило измениться именно нам. И у нас нет движения, принять его или отбросить.

И в этом смысле, при этом действии - не являющимся действием, но вниманием ко всему, с нами происходящему, - мы пропускаем Сущность из собственной глубины, для взаимодействия с этой болезнью. И в таком случае, эта болезнь позволит нам расширить сознание. Мы просто перейдём дальше на какой-то этап своего более сознательного существования.

*        *        *
С.: Следовательно, попытка хоть как-то выздороветь: с помощью питания, упражнений, дыхания, ну и других там, скажем, с помощью гомеопатии, медицины, - всё бесполезные, ненужные вещи?

В.: Ну, мы немножко рассматривали этот вопрос: что такое болезнь. Это, какое-то противоречие, выраженное на физическом плане. Это во всей объединённой полифонии человека противоречие, которое имеет более интенсивное отражение на физическом плане.
Когда мы, пользуясь какими-то методами физическими, пользуясь питанием, исцеляем себя только на физическом плане, - мы просто перегоняем эти проблемы на планы ментальные, астральные. И сумма страданий остаётся. Болезнь нам страшна только суммой своих страданий, которые мы отвергаем или навязываем себе.

Здесь не говорится о том, что бессмысленно пользоваться какими-то методами, и не говорится, что нужно ими пользоваться. Мы можем только сказать, что если количество страданий заставит нас пользоваться какими-то средствами, сделать именно так - мы это сделаем. И это может быть и лекарство, и дыхание, и упражнение.

Если у кого-то гангрена и его собственное сознание не может справится с её распространением, было бы глупостью придерживаться установки на самоликвидацию болезни - нужно обратиться к тому, кто с этим может справиться.

Если количество страданий будет терпимо, - мы просто не будем принимать средства. Всё зависит от того, какая у нас установка. Может быть, эта болезнь разрушит наше физическое тело. Если у нас есть необходимость, чтобы это физическое тело сохранилось - тогда мы боремся с этим как-то, принимаем какие-то лечения. Если же у нас её нет, мы позволяем телу разрушиться, подобно тому, как это делают джайнисты.

Мы помним, что сейчас у нас есть нормальная человеческая установка: сохранить это тело, чтобы выработать программу физического тела, которая позволит нам совершить нечто нужное и в духовном смысле, и соприкоснуться с Жизнью. Поэтому мы и используем какие-то средства, не рассуждая. Или наше внимательное сознание показывает нам необходимое упражнение. Когда на нас наезжает автомобиль, мы, не рассуждая, прыгаем в сторону, и не спрашиваем ни у кого совета, и не ждём какого-то сверхъестественного разрешения ситуации.
*        *        *
С.: То есть опять же в соизмеримость упирается. 

В.: Да, именно в соизмеримость восприятия и действия. А соизмеримость восприятия - это осознание, широкое осознание явлений жизни. Это видение её в целом. Когда мы видим все части изгоняющейся системы, мы осознаём то, как в каждый данный момент, у какой части произойдёт какое изменение. И мы оказываемся готовы к этому изменению. 

Это есть соизмеримость, в данном случае.

С.: То есть, если мы при лечении перегоняем болезнь в другой план, то в итоге получается, что человек никогда не вылечивается, когда заболеет.

В.: Он не излечивается до тех пор, пока не усвоит урока, связанного с этой болезнью.

Нужно вспомнить, как мы болеем. Когда возникает какая-то болезнь, мы не можем сидеть, лежать в покое и наблюдать её. Мы постоянно пытаемся сбить симптомы какие-то, мы постоянно пытаемся кому-то пожаловаться, чтобы этот человек взял каким-то образом на себя часть этой болезни. Мы всеми способами от неё отгораживаемся, от всех ощущений, которые сопутствуют этой болезни.

Но очень важно для человека - и в этом сущность урока болезни, чтобы он осознал все симптомы сразу, все ощущения от этой болезни сразу, сознательно увидел их. Пока же они проходят бессознательно, пока он убегает от них, всегда будет возврат этих болезней. Болезни, которые могут выражать себя какими-то противоречиями на других планах. Если здесь физически не выражается, - на других планах это так же будет «страдательно», может быть, вначале не слишком заметно. Но всегда будет возвращаться это состояние, пока мы его не осознали, пока не увидели сразу.

С.: .........

В.: Что значит «откровение»? Пришло откровение -  и это значит то, что организм, что состояние человеческое дошло до каких-то своих пределов. То есть в данной системе эволюционной, на данном этапе эволюции человек предельно всё выработал в себе. Ему обязательно для дальнейшего его совершенствования, развития войти должно что-то извне его системы - нечто неведомое и незнакомое, и насущное.

Но извне его системы нечто приходит только на пределах, до которых способен человек дойти. Это значит - его тело на пределе действия, его ум - на пределе самовыражения, его витальное - на пределе своих чувств. При этом не значит, что откровение придёт только на пределе динамики, оно может прийти и после, во время расслабления, отдыха или «потери чувств» от усталости и напряжения. Если тело не подготовлено, не достаточно отрегулировано, то в нём может подниматься температура, всё, что угодно. Но, естественно, приходят эти озарения - когда они насущны, когда им прийти суждено.

*        *        *
С.: А если человек осознает, что причина болезни лежит не в состоянии его тела, и ищет какие-то свои неверные шаги в жизни предшествующей, и попытается как-то принять то, от чего он уклонился. Вследствие этого болезнь должна пройти?

В.: Прежде всего, нужно рассмотреть тут вопрос: а есть ли смысл рассматривать предшествующие шаги? И как мы их рассматриваем?

Мы нередко механически вытаскиваем из памяти наш прежний опыт, связанный с тем, что нас привело к этой болезни. И этот опыт становится предметом наших многочисленных реакций - эмоциональных громогласных переживаний заново или, в лучшем случае, предметом счёта своих ошибок.

Но всё дело в том, что мы имеем и сейчас, на данный момент, то состояние, в котором выразился весь этот предшествующий опыт. И его сущность как раз таки в настоящем, она не в прошлом. В прошлом у нас только слепок о том состоянии, которое у нас было; о тех шагах, которые у нас были. Слепок не вмещает в себя, совершенно, всего поля восприятия, которым мы окружены сейчас, и игнорирует то внутреннее состояние, в котором мы находимся.

*        *        *
А в данный момент мы можем видеть, через настоящее, всё, что с нами произошло, но во всех аспектах сразу. И это сжигает следы наших прошлых деяний и ошибок и возвращает утраченную нами энергию, восстанавливая этим нашу целостность.

Если мы просто рассматриваем аналитически или эмоционально, снова пытаемся пережить вслух то, что с нами было, - это никогда не изменит нашего состояния. Потому что весь наш анализ, - он связан с интеллектом, с витализмом, которые желают избавиться от страданий или снова напугать себя тем, что произошло.

Сюда не включаются все планы понимания, а в миге настоящего, в данном нашем состоянии они все здесь, и могут всплыть образы того, какие шаги были совершены, какие связи с людьми заключили нас в свою кристаллическую решётку.

Но наше внимание специально и только на них не направлено. Мы видим и переживаем всё, с нами происходящее, и такая включенность образов прошлого в настоящее, точнее, обнаружение схем прошлого в «материи» настоящего, стирает всё, что утратило своё значение, всё, что закабаляет нас своими психологическими схемами, всё, что является препятствием для нашей реализации в настоящем. Такое растворение прошлого освобождает многие зоны мозга, которые были связаны с поддержанием потерявших смысл процессов.

Многие доминанты, устраивающие нам невроз, бессонница выключаются и возвращают нам энергию, которая делает нас настоящими.

И из настоящего мы видим сразу всю сеть шагов, и то, что их породило, и что было параллельным. И вот только целостное видение, - оно изменяет состояние. И при этом может пройти болезнь, может. А может и не пройти. Всё зависит от того, какие опыты необходимо человеку изжить. 

*        *        *
Во время поиска несоответствий в прошлом, а тем более в прошлых жизнях,  выявляется нечеткость аналитического способа во время рассмотрения проблем - вот то, что называют фрейдизмом и прочее. Здесь люди рассматривают то, что предшествовало состояние, и лишь мельком обращают внимание на то, в каком человек находится. 

Но ключ решения всех проблем - это сложить в едином видении всю мозаику настоящего. Смотреть на то состояние, в котором находишься, - это иметь синтез восприятия. А только через синтез можно уловить все изменения, и только через синтез приходит, изменив в настоящий момент. 

Смотрение в целом на всё - этот синтез есть медитация. Все остальные виды так называемой медитации - это только какие-то градации в подходе к этому единому состоянию.

*        *        *
С.: Валерий, а вот если отклониться совсем в другую сторону. Вот люди сейчас начали в физическом теле высаживаться на другие планеты. Как связано вот взаимодействие их физического плана и, конечно, всех остальных планов с этими планетами, с жизнью, которая в других формах и на других уровнях у них.

В.: Прежде всего, нужно рассмотреть это с самой общей позиции. В самой общей программе взаимодействия космических каких-то тел и объектов, симбиозов жизни - всё это предусмотрено. Это естественно, что вот какая-то часть всеобщей программы - материализованная где-то далёко, живущая на Земле, - появилась там. Значит, в общем смысле уже никакой дисгармонии не происходит на той планете. 

Но каждый объект и симбиоз в отдельности должен извлечь из этого какой-то опыт, иначе бы не происходило изменений. Изменения необходимы, они возникают часто только тогда, когда извне воздействуется на объекты, изменяется находящееся во взаимодействии.

Человек, который может туда, в иной мир, на другую планету попасть, - он может и пострадать от этого. Он может, наоборот, открыть возможность увидеть этих существ и открыть благодаря им нечто в себе. 

Эти невидимые существа не только на каких-то далёких физических планетах, множество их, самых разнообразных, живёт у нас в планете, рядом с нами. 

С другой стороны, на многих планетах существа не находятся в том состоянии вибраций, в котором находятся наши физические тела. Так как у нас зрение не раскрыто в глубинном смысле - видение каких-то других планов, - мы просто с ними не будем встречаться физически. По крайней мере, будем считать, что мы с ними не встречаемся. 

Там они могут сталкиваться с нами, мы можем сталкиваться с ними астральными телами и более тонкими. Мы будем говорить, что у нас стало плохое настроение, что у нас что-то заболело или что, наоборот, возникло хорошее настроение; но всё это, может, будет воздействие этих существ, тех сущностей, которые находятся на других планах. При этом происходит взаимное изучение каких-то опытов.

*        *        *
Человек ощущает себя в новой обстановке, - это значит, у него и возникают какие-то другие состояния, которых он не испытывал раньше. Если интеллект не застилает ему глаза, то это возможно. Но если он живёт в памяти, традиционной, которая постоянно говорит ему, что «ты находишься всегда в одном и том же состоянии», которая говорит чисто из идеи, а не из практики, то он не заметит своего состояния, изменившегося состояния, и для него этот опыт не будет очень чётким, осознаваемым.

Но если человек снял влияние этого цензора, то он будет осознавать совершенно иное состояние, видеть его, новое. Оно будет другим потому, что содержание окружающего мира другое. Это будет изменять как-то его внутреннюю структуру.

Потому, что когда мы видим что-то как новое, это говорит только о том, что наш прежний аппарат восприятия разрушен, что мы стали другими. Увидеть новое - это быть новым. Быть новым - это значит медитировать. Быть новым - это значит любить, потому что состояние любви - это вечная новизна происходящего.

*        *        *
1-й С.: ..........

2-й С.: Просьба погромче, чтобы записывалось.

1-й С.: ......(разрыв)..... А у всех людей почему-то на данном этапе происходит обратное.

В.: Что значит идти непрерывно? 

1-й С.: В одном физическом теле.

В.: В одном физическом теле. Прежде всего, нужно взглянуть на то, что человек не умирает - умирает его физическое тело. Значит, тут вообще отпадает проблема: умирает он или нет. С другой стороны, почему человек в одном физическом теле не может испытывать всех эволюционных опытов?

Он не может их испытывать, имея одно и то же тело, только оттого, что у него есть начальная установка: не менять своих установок. Эволюция - это значит умирание прежних форм, прежних способов существования и возникновение новых, более синтетических. Но на ранних этапах эволюции, на ранних этапах кармы человека он держится за каждую форму своего существования, он хватается за неё всеми силами.

И для того чтобы выбить у него эту старую форму, существует естественный механизм, называющийся смертью. Смерть не спрашивает желания человека: хочет ли он иметь эту форму или нет, хочет ли удержать или нет. Она приходит и забирает у него тело. Без компромисса. Если же ему позволить иметь тело постоянно, то он не захочет двигаться, жизнь остановится.

Он не будет изменяться, потому что не будет основного, необходимого на начальном этапе развития двигателя - страха перед смертью. От страха перед смертью человек постоянно стремится уйти в деятельность какую-то. Это было необходимо для того, чтобы выработать его какие-то тела, предельно их усложнить, а вместе с этим сделать их способными ко вмещению тончайших обертонов сущности.

Но когда человек осознает весь этот процесс, когда он войдет в то, что называют пятым Посвящением, тогда он перестанет сбрасывать свою оболочку, исходя из внешних условий, из непонимания, исходя из того, что он не осознаёт. Если у него возникнет осознание, что нужно сбросить её, - он сбросит её. Если у него возникает осознание, что нужно вернуть, он вернет её. Это будет сознательно. Человек будет сам управлять строением своего тела, продолжаться сознанием в него. Но пока он держится за свои формы, ему не дана эта возможность, он не может её реализовывать.

*        *        *
Мы можем замечать и на практике это, в реальной жизни. Если бы не ставились перед нами постоянные проблемы, - мы бы окостенели, мы бы не двигались. Из своего собственного импульса у нас ещё нет возможности существовать в этой жизни, двигаться. Нам обязательно нужны внешние стимуляции.
Когда мы строим что-то, укрепляемся на чём-то, закостеневаем на чём-то - становимся доктором наук, зав. кафедрой и укрепляемся на этом состоянии, не двигаясь, к нам приходит какое-то несчастье, нас почему-то снимают с этой должности или происходит что-то похуже. 

В этом случае это будет аналогия смерти. В своей деятельности, в своём способе действовать человек умер. Прежняя форма действования отбрасывается. Человек устраивается, может быть, дворником и испытывает новый опыт. Но если бы не пришло это увольнение, у него бы не возникло движение измениться. 

*        *        *
С.: Валера, .....(разрыв)..... скажите, вот представление возникает такое, что монада, - она движется от низших форм, от минералов к людям и выше. А что касается эволюции форм, - они имеют место? 

В.: Что значит эволюция форм? 

С.: Эволюция форм? Ну, вот то, что являет собой разнообразие биологического мира на Земле, начиная от вирусов и кончая физическим телом человека. Вот то, что собственно изучает теория эволюции, дарвинизм и так далее. 

В.: Ну, можно сказать, то, что изучает нынешняя теория эволюции, - это не изучение эволюции и не изучение развития форм. Если же подходить к вопросу о серьёзном изучении форм и их эволюции, с точки зрения сотворения мира, то будет открываться то, что формы не изменяются. Просто существует одновременно во всём Всевышнем Сознании, во всей Вселенной - всё существует одновременно. 

Но только наша Монада в своём пространственно-временном путешествии пронизывает то, что существует уже. Вот это движение её и является сменой этих форм. Подобно тому, как пробегающие в луче проектора - неподвижные! - кадры становятся живой картиной на экране. 

С.: Но вот данные палеонтологии, - они говорят о том, что было много видов, которые вымерли, что они являлись предшественниками других. Вот на глазах у ученых появились новые виды, появились изменения в видах, что считается подтверждением Дарвиновской теории. 

В.: Это относительная точка зрения. Здесь никто нам не может доказать, что те формы, которых мы сейчас не видим, вымерли. Может, они остались в другом пространстве, а мы просто проходим эти пространства, оставляя их за собой? Наш традиционный подход к этому, - он не имеет здесь никакого значения, он не оправдывает себя. 

С.: А как же следует тогда понимать сходство у многих видов организмов, ну вот идущее вплоть до того, что вот, скажем, там, у млекопитающих питание молоком, функционирование разных органов? Что в этом просматривается просто единый план создания или же ...(разрыв)... ? 

В.: Именно так. 

1-й С.: То есть наши науки вообще ничего сказать, выходит, не могут, да? 

В.: Нельзя так говорить, в этом тоже нет смысла. Раз они есть, значит, они необходимы. Это тот же наш опыт, который мы проживаем как одну из фаз своего существования. 

1-й С.: Ну вот вся палеонтология, дарвинская теория, - значит, она не отвечает действительности? 

В.: Она не отвечает той действительности, которую мы представляем, которую не мы придумали. Она не отвечает в том смысле, который мы в неё вкладываем. Но она имеет значение на другом плане - на плане развития, понимания чего-то нами самими, наших незрелых пристрастий в понимании чего-то. 

2-й С.: ...............
В.: Ну, это относительный план, относительный план представления. Если мы нисходим на относительную точку восприятия, то нам будет казаться, что, сидя перед движущимся поездом, мы движемся. Если мы как-то отключимся от ландшафта, от земли, нам покажется, что мы движемся относительно него.

Всё построено на такой относительности. И в сфере своей относительности это имеет свою правоту. В сфере нашей относительности мы действительно видим эти изменения, и они реальны для нас. В сфере этой относительности существует развитие форм, а с другой точки зрения существует процесс вечного перехода из одного в другое. Мы говорим, что это или другое «абсолютно так» - и это неверно, такое утверждение - это абсурд.

2-й С.: ........

В.: В свете других относительностей вот мы разобрали уже основную относительность, по которой не эволюция движется, а движется наш способ восприятия. Даже не мы, потому что мы не есть наш способ ...(перебивают)...

2-й С.: ..........

В.: Здесь нельзя его назвать, нельзя показать пальцем... Всё дело в том, что это восприниматься должно не планами интеллектуальными, которые всегда хотят сказать: происходит это, именно это, в комнате или на улице, или где-то ещё, ну, может быть, в космосе, может быть, в недрах земли.

Наш интеллект может рассматривать только эти пространства. Он только на их поле может работать. Но это совсем не значит, что других пространств нет, что где-то не может что-то происходить. А наш интеллект считает, что кроме комнаты и улицы ничего нет. И здесь важность в том, чтобы интеллект перестал так считать. Если он будет так считать, значит, он не расширяется до вмещения других пространств и отображения знакомых нам процессов, в этих пространствах, но в другом смысловом ключе.
Мы видим пространство, в котором всё существует. Это пространство мы называем небом, мы называем его воздухом, космосом, как угодно. 

А что такое это пространство? 

Для муравья, который ползает по земле, его пространством, на котором строятся все формы, является земля. Земли он не замечает совершенно. Но она имеет определенную форму и конфигурацию, она - круглая. Муравью это абсолютно невдомёк, - он видит ровное поле. И, кроме того, он видит, что всё скреплено с этой землёй.

Мы видим наше пространство, которое населено мирами, мы видим системы какие-то солнечные, видим здания, видим людей. Это пространство нами не воспринимается как нечто, в конечном счёте, имеющее собственную форму и сущность. Мы больше воспринимаем его как конкретное явление, связанное с нашими нуждами и идеями. А может быть, оно тоже имеет какую-то конфигурацию, в которой как раз таки и происходит наше движение вдоль каких-то эволюций, вдоль того, что уже давно существует, но помимо нашего восприятия? 

*        *        *
С.: Так что же, следует понимать, что из пожилого возраста человек .....(разрыв)..... переходит к интенсивному изменению ...(разрыв).... в каких-то других, недоступных нам пространствах? 

В.: Изменение происходит. Обязательно в каких-то пространствах происходит изменение. Но на этом земном, общественном плане мы говорим, что оно не происходит. Здесь можно рассматривать, почему оно не происходит. Вот то, о чём сейчас говорилось, - оно не может восприняться нами из-за наших традиционных установок; оттого, что формы нашего восприятия постоянно одни, несмотря на ускоряющееся движение жизни, ускоряющуюся череду событий, явлеений, состояний.

Мы боимся отбросить традиционную форму восприятия. Поэтому мы не видим многих явлений. Также происходит и в развитии одного человека. В детстве он более пластичен. Когда он родился, он воспринимает мир целостно; он воспринимает, не отделяя его от себя. И те изменения, которым он подвержен, - он принимает. Он играет во много игр.

Почему человек взрослый не может играть во много игр? 

Внешне он играет в одну игру: работу. Внутренне он играет в одну игру: собственную значимость. Но ребёнок с одним и тем же интересом может играть в сотни различных игр, а в себе переживать вечность. И это есть его изменения. Никто не скажет, что эти изменения делают его несчастным, глупым и обделённым. Наоборот, - любой наблюдающий игры детей может сказать, что дети счастливы и очень сообразительны, умелы, в сфере правил своих игр.

У ребёнка постоянно изменяется конфигурация восприятия, точка зрения на мир, образ жизни.

*        *        *
Человек закостенел. Взрослый человек закостенел на одной игре. И когда ребёнку начинают говорить, внушать, что он является более значительным, чем его товарищ, - он начинает отделять себя мира, он начинает сужать свой круг игры.

Он тогда начинает играть в те игры, которые только на одного: игры, где он царь и бог, - не очень хорошие игры, надо сказать. Он начинает укреплять себя, сужая своё поле восприятия.

Ему внушают идею, что он должен выйти в люди. И весь мир его сузился до точки, до тесного «люка» «выхода в люди». Он отбросил все игры, весь играющий с ним мир. И на этом движении - по этому движению, по образу этого движения, начинающегося от одной точки, - он строит всё своё сознание.

Он становится художником, который выставил какое-то количество картин на выставку, и он имеет образ этого художника, его сознание представляет из себя респектабельного художника. Он никогда не сможет сыграть в поэта, он не сможет сыграть в дворника, сыграть в нищего странника, не сможет сыграть ни в какую другую игру.

Но жизнь, подводя его к старости, указывает ему, что, несмотря на то, что он собирал всё, несмотря на то, что он укреплялся в этой форме, абсолютизировал её - она всё равно разрушится. Она не имеет никакого значения по отношению ко всей жизни. И человеку становится страшно: всю жизнь он боялся измениться, всю жизнь он боялся играть во все игры, он боялся потерять свою структуру, свою форму, с которой он отождествлялся. Он отождествился с формой и думал, что он и есть эта форма. И  когда эту форму разбивали, он говорил, что «умираю Я». Жизнь подвела его к старости, сказала ему, что его форма существования не имеет никакого значения.

Но теперь измениться он боится намного больше, потому что он потерял «опыт» изменения, он потерял возможность динамически распространяться на всю жизнь. И вместо того, чтобы расширяться больше, человек брюзжит и угрюмо боится всего того, что происходит, и того, что предстоит.

Если ему говорят о том, что он некомпетентен в каких-то вопросах, у него взрывается комплекс: «Я старше, я опытнее». И это его ещё глубже уводит в себя, изолирует от жизни. И здесь единственное лекарство - смерть. Которая выведет его из этой устаревшей формы, убивающей его душу.
*        *        *
С.: .........

В.: Да, это определённый план медитативного состояния. 

С.: .........

В.: Ну, мы немножко поговорим сейчас о том, что он уходит из него оттого, что воспитание, даваемое ему, обуславливает сознание.

С.: (неразборчивая реплика). 

В.: Медитация никогда не может существовать рядом с идеей о чём-то. Медитация - это очень хрупкое, предельно хрупкое, незащищённое явление. А идея, в сравнении, - это тиран или нож. Как только у нас возник позитивный, активный мотив действовать, - медитация исчезает. А этот позитивный, внешне активный мотив у нас возникает оттого, что родитель, желающий построить своего сына по своему образу и подобию, решает продолжить себя в этом сыне. И так как он имеет больше социальной энергии, чем его ребёнок, он имеет возможность отлить его сознание в какую-то идею.

С.: .........

В.: Почему он имеет больше энергии? Потому что в процессе жизни эта энергия скапливается. Энергия возникает во множестве столкновений с жизнью. С каждым столкновением порождается какой-то квант энергии. Но энергия взрослого - чаще всего энергия социальная, это не энергия души или живой, свободной личности. Это энергия подавлять, используя энергию общественного мнения, навязывать, консервировать.

1-й С.: ...(разрыв)... пример мудрости ума: как бы противостоять влиянию ....(разрыв)....

2-й С.: (неразборчивая реплика-возражение)

В.: Нет, мудрость... Логики, такой, к какой мы привыкли, у него нет, это естественно, он просто не может играть на уровне взрослого чисто логически. Здесь этот вопрос просто, в конечном счёте, восходит к тому основному вопросу: как сотворен мир, от чего он произошёл?
А мы уже рассматривали то, что это спекулятивный вопрос, он не имеет никакого значения для нашего интеллекта. Мы можем только воспринять и осознать, что это так. Но когда мы логически рассчитываем, что от чего произошло... 

Мы сейчас можем, в принципе, всю эту цепочку рассматривать, но мы уже говорили о том, что нам на это потребуется вечность времени. Мы посмотрим, почему у ребёнка нет энергии для борьбы с социумом; посмотрим, почему изменение в каком-то другом случае возможно; почему у родителя есть энергия для домашней тирании, почему у него возникает возможность иметь это, - эта цепочка будет бесконечной, мы будем рассматривать бесконечно, мы не остановимся. 

Сейчас это для нас неактуально. Когда мы подойдём к более практическим вещам - это может стать актуальным, и тогда мы начнём говорить об этом подробно. Но боюсь, что феномен человеческого сознания, любящий быть не тем, что он есть, и тогда предложит нам заняться чем-то другим, а не тем, чем мы будем заниматься. 

Остановиться мы можем только на озарении, на понимании в целом, вмещении всей этой цепочки сразу, и осознании того, что все наши корни, все вопросы, - они исходят из пустоты, называемой Творением, за которым было то, что недоступно восприятию нашего ума, за которым было безмолвие, за которым нет времени. И наше вопрошающее сознание, - оно никак не может туда войти, потому, что оно - продукт времени, само время. Но вот в безмолвии смирения и решаются все наши вопросы. 

*        *        *
С.: У некоторых пожилых людей, несмотря даже на болезни, ощущается более мощная энергетика, чем у молодых .....(разрыв).... 

В.: Здесь, что можно сказать об энергетике?
Не у каждого ощущается эта энергетика. С другой стороны, просто диссонанс множеств полей может ощущаться как повышенная энергетика. Чётко определённое, обрисованное поле может существовать, очень негибкое, и восприниматься как повышенная энергетика. 

Если человек подходит к нему, то он натыкается на это поле, как на забор, как на колья военного блокгауза, между которыми ещё установлены и пики. Это вызывает то, что можно назвать этаким статическим ударом при соприкосновении и может неправильно интерпретироваться как повышенная энергетика. 

Конечно же, и большой перепад между энергетиками людей может вызвать ощущения давления и сокрушительной мощи, но речь сейчас идёт о другом. 

В этом смысле старые люди часто абсолютно негибкие, в сравнении со многими молодыми, хотя это не закон, а больше эмпирическая статистика на настоящее время. Они обычно уже не могут учиться, потому что учение - это постоянное изменение, постоянное отбрасывание прежних форм, умирание прежнего и возрождение нового. Старые люди чаще бывают уже очень усложнены,  окаменело самоутверждены на прошлом, и настоящее их уже мало интересует. Но, конечно, бывает, что и пожилые люди проявляют гибкость сознания, несвойственную даже самым молодым, и энергетику, какой не имеет десяток молодых. Примеры этому - многие народные целители, некоторые учёные и деятели искусств. 

1-й С.: А как же быть со всеми старыми людьми, Валера? 

В.: Это, в общем, не вопрос. Они есть и как они есть, так с ними и быть. 

2-й С.: За нас решили всё. 

В.: Они есть просто. Мы можем сказать, что они есть. Как с ними быть скажет Тот, который осуществляет всю эту систему нашей жизни, включая социальную. А Он сказал быть им сейчас. 

2-й С.: Валера, но вот у меня что-то труднее в чём-то ...(разрыв)....
В.: Я не знаю. Если вы чувствуете, что труднее - значит, труднее. 

2-й С.: Многих молодых здесь нет, а Вы присутствуете. 

3-й С.: ...Нельзя так определенно говорить, что ...(разрыв)... кажется тут.... вот я, например ....(разрыв)..... 

В.: Вы хотите, чтобы я Вас похвалил? 

(Смех.) 

3-й С.: Нет, я хочу сама сказать, что... 

В.: Скажите. 

3-й С.: ... я так бы не сказала. 

2-й С.: Вы можете ближе как раз ....(разрыв)... чем молодые быть по ощущениям. 

1-й С.: Я, может быть, стремлюсь к молодым. 

В.: Так, в общем-то, если Вы внимательно слушали, было сказано, что кроме всего прочего, это не правило; что какие-то люди более пожилого возраста,  имеющие возможность постоянно менять форму существования, - они могут учиться. Вы этот момент просто выпустили. Дело не только в физической форме, дело в духе, в сознании. Если бы это было иначе, я бы приходил только туда, где собираются только молодые. 

2-й С.: Тут наоборот может быть, - есть жизненный опыт ещё.

*        *        *
С.: Да, вот о ребёнке ещё продолжить. Значит, рождается ребёнок, который, в общем-то, свободен от памяти прежних жизней. А вот как кармическая его включённость в этом случае  сочетается с его, казалось бы, очень благополучным состоянием опустошения ума?

В.: Всё дело в том, что для ребёнка, особенно времени нашей общечеловеческой кармической наполненности, - ребёнок, он только с виду ребёнок, опыт его кармы не меньше нашего - включается этот медитативный план лишь на какое-то время. 

Он включается лишь для того, чтобы как-то спонтанно начала вырабатываться, включиться в действие его прежняя карма - на поле чистом, с чистого листа, чтобы возник новый шанс, для того, чтобы ещё раз попробовать выбрать свободу и истину. 

Многие дети - подавляющее большинство, не выработали своей кармы, она в них, и очень сложная, имеется. Но для того чтобы возникло очень мягкое вживление в окружающую среду, им - людям,  в полном смысле этого слова, - даётся это медитативное состояние. 

Это не их природное состояние, это не их заслуженное состояние, потому что у них есть незавершенная карма. И вот этот период адаптации, он определяется этим медитативным состоянием. Впоследствии же человек обязательно включает свою невыработанную карму, включается в процесс жизни, в проблемы жизни, для того, чтобы эта карма его могла завершиться. Если же карма уже завершённая, - сохраняется медитативное состояние постоянно, навсегда. 

*        *        *
С.: А вот обычно такая судьба вот ещё постигает человека: вначале он поддаётся влиянию окружающих, принимает официальное образование, а затем наступает момент, когда он осознаёт, что он ему следует, и прилагает усилия к раскрепощению. Здесь, кажется о ......(разрыв)..... он бесполезную работу проводит. А в то же самое время такой человек, который истинно раскрепостится от воспитания и попадает опять под влияния какие-то, - он может им не поддаваться, вот подобно ребёнку, который беспомощен против этого. 

В.: Да. 

С.: ....(разрыв)...
(Общий разговор). 

В.: Ну, какие вопросы могут возникнуть в связи с этой темой? О бессмысленности действия, может быть? 

С.: А, вот я хотел ещё ...(разрыв)... Почему некоторые дети не поддаются с самого начала .....(разрыв).... ? 

В.: Ну это говорит только о том, что их карма прежняя ориентирована именно так, а не иначе. Значит, у них есть какой-то потенциал иного свойства, и он в данный момент служит препятствием тому, что вы от него хотите. 

Может быть, стоит вначале разобраться, что у него за потенциал? Может, этот потенциал - нечто гораздо большее, чем вы хотите для него? 

Тут очень много всяких элементов включено. С одной стороны, у человека может быть совершенно иное восприятие, чем у других, уже какой-то исходный синтез, который ему говорит, что лезть в этот предлагаемый опыт нет абсолютно никакого смысла - он пройден. И здесь этого человека ничем не затянешь. Всячески, явно или не явно он будет отступать от этого опыта. 

С другой стороны, может быть, те опыты, которые предлагаются ему, абсолютно необходимы, потому, что он не нашел с ними равновесия в прежних жизнях, и они постоянно являются ему. Но он усвоил прежний страх - бегство от этих опытов, от этих проблем, - и сейчас он возникает у него в виде нетерпимости. Но они его будут преследовать. Так или иначе, ему придётся их пережить. Но чтобы что-то решать относительно него, вам нужно разобраться в причине его сопротивления чему-то. 

*        *        *
С.: ....(разрыв)... Одни люди ....... проживают свои жизни и ...(разрыв).... такой ....(разрыв).... уголочек, не поддающийся никакому влиянию, а другие проходят через все воспитательные идеи, занимают какие-то высокие посты и сохраняют непреодолимый скепсис: «мы не принимаем ничего всерьёз».

В.: Всё равно, такое существует .....(разрыв)..... осознание вот этой аналогии и факта. Когда мы что-то поняли, - у нас возникает определённое состояние вмещения, то есть какое-то чистое поле, аналогичное медитации. ....(разрыв).... там много самостоятельных частей, во всё строение которых нужно обязательно проникнуть.

Мы решаем какую-то задачу, - обязательно нужно все условия осознать. Когда все условия осознаны, является ответ. А ответ - это чистое поле сознания, это медитация, где у нас нет каких-то внутренних противоречий, которые мы имели, отражая внешние, казалось бы, противоречивые условия. Но как только мы во все условия сразу проникли, возникает понимание, возникает синтез, возникает медитация.

С.: А вот если мы проникаем с помощью интеллекта...

В.: В частности с помощью интеллекта. Но по отношению к жизни в целом мы должны проникать во все её части всеми своими планами. Если мы проникаем, допустим, в какое-то явление, в какой-то предмет интеллектом, при этом осознаём свои ощущения от этого предмета, при этом осознаём изменение физиологическое от этого предмета и другие, - мы проникаем всеми сторонами. И здесь мы тогда можем его осознать на всех планах, быть в единении с ним, то есть войти в него полностью. А медитация - это вход во все явления, которые нас окружают, сразу, мгновенно, не постепенно.

С.: ............?

В.: Задание? Каждый имеет своё задание. Если бы мы не имели своего задания, мы бы не воплощались тут. А получаем мы это задание на тех, более сущностных, планах. На тех планах нас подводят к осознаванию того, что нам нужно решить, развязать, установить.

Наступает момент медитации, когда мы в целом всё видим на каких-то высоких планах, когда мы развоплощены. Мы всё вмещаем в себя, и от этого возникает наше собственное видение, как нам нужно изменить свою карму, что нам нужно в ней улучшить, что подстегнуть, что приостановить. Мы это видим, но мы не сохраняем это сознание постоянно. 

Когда мы приходим на более материальный план - начинаем воплощаться, - от нас отсекаются более высокие планы видения, то есть мы утрачиваем целостное видение. Чуть ниже мы уже видим путь меньше; ещё ниже - ещё меньше. Но в нас остаётся нечто похожее на программную схему - точный способ действия, по которому мы действуем, не рассуждая, выбираем что-то благоприятное неосознанных склонностей. И это мы называем судьбой. 

Это внешними условиями, которые нас приводят к чему-то, и внутренними желаниями к чему-то. С одной стороны, мы имеем влияние судьбы, с другой стороны, у нас есть какие-то склонности к чему-то. Вот это та схема, истоки которой нами не осознаются, но мы ей следуем, мы следуем этой схеме. 

Медитация - это вмещение в себя всего своего собственного «устройства» и окружающего плана. Это значит прорастание на все те планы, где возможно сознание. Таким образом, мы в воплощенном состоянии, расширяясь, проникаем в планы развоплощённых. И мы сознательно  оказываемся и находимся в них. Благодаря  этому видим свою духовную задачу, видим, что нам нужно делать, как нам нужно реализовываться. 

С.: ............?

В.: Да, он осознаёт, вмещает. 

С.: ....(разрыв)... а вот в таких вот планах может произойти момент ......(разрыв)..... 

В.: Осознавания? 

С.: Да, осознавания. 

В.: Может происходить. Но здесь уже нельзя назвать это памятью. 

Что значит память?
Память - это только слепок прежнего, это какая-то схема прежнего, это какая-то, во многом, схема символов. Вот мы уже немножко говорили, что человек не вмещает в себя все явления, когда не просто вспоминает. Но в медитативном состоянии открывается то явление, которое, по сути дела, существует и сейчас, но с которого когда-то мы сняли слепок. Мы с него сняли слепок, но оно не умерло, оно есть во вселенной. Когда же мы в медитации и направляем внимание на свои проблемы, мы непосредственно соединяемся с этим моментом, с этим явлением, внешняя фаза которого прошла когда-то, но внутренняя - она всегда здесь. И оно присутствует сейчас, не в прошлом.

Здесь можно разделить: бывает так, что могут приходить воспоминания в виде слепков, а бывает так, что человек непосредственно соединяется. Сейчас главное заключается в том, чтобы не вспоминать свою прежнюю жизнь в виде слепков, а просто войти в медитацию и увидеть сразу всё поле нашей связанности с символами и образами прошлого.

И тогда нечто глубинное, руководящее нашим восприятием, само поведёт нас по энергетическим сгусткам-образам нашей памяти, чтобы освободить наше сознание от несущественного, умершего или не принадлежащего нам. А вместе с этим, мы забираем из этих подсознательных областей то, что принадлежит нашему сознанию, то, что, собственно, и является нашим сознанием, но было расщеплено и втянуто в какой-то истощающий нас процесс.

Если мы вернём свою энергию, мы вернём себя, мы станем целостны и упруги в настоящем. Мы сможем понимать всю приходящую к нам жизнь мгновенно и поступать мгновенно и соизмеримо. Тогда, когда мы целостны, мы можем открыть для себя истинный духовный путь и пройти путём учения, путём преображения.

Когда мы обращаемся в сторону памяти обычным образом, мы всегда не имеем возможности - мы теряем возможность следовать реальному настоящему. Мы оборачиваемся, когда смотрим в прошлое. А нам нужно идти вперёд. Если мы повёрнуты назад, а при этом идём вперёд, мы спотыкаемся и падаем. Мы не можем бежать, не можем летать.

*        *        *
С.: Очень многие произведения искусства романсы. Стихи - это, - ну, - даже лучшего качества, они воспевают прошлые какие-то запомнившиеся моменты. Что они по сути дела являют собой слепок или медитацию? Или само качество за них говорит?

В.: Здесь всё индивидуально. Человек может войти в медитацию, придя куда-нибудь в древний собор, рассматривая его. А у кого-то это не возникнет. Кто-то, читая роман какой-то, войдёт в какое-то общее состояние обострённого переживания, как через дверь, кто-то не войдёт.

Для кого-то сама «конструкция» романа - это туннель в неведомое и прекрасное. Для кого-то роман - это связка ключей, открывающая в подземельях его натуры заключённые там чувства. Кому-то, может быть, этого романа не хватало для опыта, который бы завершил его карму. Может быть, этот момент завершил или создал возможность, средство подняться на какие-то планы. 

Поэт, писатель, художник - иногда входят в состояния возвышенные, медитативные. Но большинству из них не хватает момента самоотстранения, и возникающая важность сводит на нет их внутреннюю свободу.

То прошлое, которое они находят в своих произведениях, - это редко прошлое, ими пережитое, хотя по форме это может быть их воспоминаниями, воспоминаниями того, что было. Обычно опоэтизированное прошлое - это нечто, что и тогда было недостижимым, и тогда было предметом страстного поиска.

Поэт, сознавая это или нет, ищет, прежде всего, состояние, которое было в то время или предчувствовалось, или искалось его душой. И теперь, когда он пишет об этом в прошедшем времени, он на самом деле пишет, вводит в то состояние, которое существует и сейчас, существует до сих пор. То есть он говорит о том, что происходит сейчас, он приводит читающего к тому, что живёт сейчас, в наше время. 

*        *        *
У кого-то это происходит, у кого-то не происходит... Но если в целом, широком объёме мы на это смотрим, с самых общих позиций, то всё, что зафиксировано, всё то, что является слепком с прошлого, оно не имеет для нас никакого значения в настоящем. 

Что такое роман, чем он нам нравится? 

Тем, что он возводит нас в состояние единения с какими-то явлениями, дающими нам переживание простора, свободы, многомерности жизни, высоких пространств, осознания множества проблем при отстранении от их гнетущей ответственности. 

И чем полнее он нас вводит в состояние единения с чем-то, тем больше мы имеем эмоций, привязанностей к нему; тем больше мы говорим о том, что этот роман хороший, увлекательный и мы потом снова ищем что-то из этой серии, близкое по смыслу. 

Но ведь мы можем непосредственно войти в это состояние без этого романа. Ведь мы входим в роман, через роман в это состояние - мы постоянно требуем этого романа, чтобы войти в него. 

Мы требуем романа, требуем алкоголя, наркотиков, чтобы войти в это состояние. Требуем каких-то специальных действий, чтобы его достигнуть. И мы зависим от этого романа. А если нам этот роман не дадут? Мы будем страдать. Не дадут нам алкоголя - у нас будет белая горячка. Но ведь мы можем сами быть в этом состоянии всегда, без всяких поддержек, костылей.
*        *        *
С.: В общем, пока мы ещё не обладаем в достаточной мере этой способностью, следует ли тогда читать романы, смотреть какие-то спектакли? 

В.: Всё зависит от вашего внутреннего движения. Если вы берёте его и читаете, то вопрос снимается: следует или нет. Если у вас не хватает на это импульса, энергии, интереса, - то вы просто не читаете. Если у вас импульсы эти непрерывно идут - к чтению, - значит, вы просто читаете. Главное, чтобы не возникало элемента сожаления о том, что это не так, что это нехорошо, что вот кто-то сказал, что читать нехорошо. 

Если мы так говорим, то мы просто улавливаемся на какую-то идею. Мы пытаемся результат опыта другого человека приспособить к своему состоянию, к своей внутренней сущности, к своей индивидуальности. Но это нередко или никогда не совпадает. Мы сами должны пройти свои опыты.

Поэтому не нужно жалеть, если мы читаем что-то. Не нужно жалеть, если мы не читаем этого. Если что-то к нам пришло, - оно абсолютно необходимо. Если б не было этой необходимости, оно бы нам не пришло. Если у нас возник какой-то импульс, препятствий чтению, и он был сильнее энергетически, - мы просто не читаем.

Значит, мы выразились через какой-то другой импульс. Значит, мы находим возвышенное освобождающее состояние через что-то другое. Но к нам будет приходить вот эта проблема выбора постоянно. Постоянно, пока мы не исполнимся всеми опытами, отпущенными нами в этой карме.

Что же нам нужно делать, если мы читаем и знаем, что чтение - это нечто, являющееся, в лучшем случае, посредником, между нами и сущностью, между нами и жизнью?
Нам стоит плыть по течению повествования, так же, как по течению жизни, осознавая возникающие реакции, потому что, что бы мы ни делали, чем бы мы ни занимались - это всё часть великой Жизни. И одно, и другое занятие может странным образом приводить нас к возвышенному и безусловному, если мы находим сущность во всём, что с нами происходит.

С.: И нам, наверное, не стоит вспоминать, что вот эти крупные проявления личной силы неукротимая вещь.

В.: Можно сказать, конечно, и так. Это так. 

1-й С.: Так же, как и мелкие, может быть.

2-й С.: ............

В.: Ну, какие-то примеры, да, конкретные?

2-й С.: ...........

В.: Для этого важно, чтобы возникали вопросы. Пока у человека не возник вопрос: как это реализовать на материале его жизни, - то ему объяснять что-то очень мало будет смысла. Каждый может просто вспомнить какое-то явление из своей жизни, иллюстрировать, рассказать его. И потом можно будет посмотреть, как все эти вещи проявляются на этом явлении. Но пока этого нет, всё так или иначе останется схематичным. Должен быть обратный импульс к раскрытию. Не должно быть ответа на не заданный явно или, хотя бы неявно, вопрос.

Вот опять же, здесь произошло уловление. То, что было раньше, - это не то, что сейчас.

*        *        *
С.: ...(разрыв).... вот сейчас у меня проясняется об этом медитативном состоянии, или, возможно, оно стало более прозаичным, прозрачным для меня. В таком состоянии человек продолжает ..(разрыв)...., чтобы сознание .....(разрыв).....

В.: Расширение непрерывное.
С.: Да, расширение сознания. Это когда у него самое ...(разрыв)..... самое благополучное условие результативное, выше которого может ничего и нет. А всё-таки этот процесс занимает длительное время - когда человек медитирует, - и его изменения занимают какой-нибудь период длинный. 

2-й С.: Может ли он быть ускорен какими-то влияниями, или это настолько совершенный механизм, что уже ничего не может быть сделано. 

В.: Всё зависит от того, с какой позиции мы смотрим, что является принятым нами образом жизни. Если мы смотрим с самой общей «точки зрения», то мы говорим о том, что медитация приходит сама. Ничем ускорить и стимулировать её мы не можем. Объективное время на неё требуется, но вы всё равно тратите своё время, и жизнь ваша подходит к концу. Вы будете тратить его с ней или без неё.

С.: А результаты? 

В.: А у медитации результатов нет. 

Что значит: результаты медитации? 

Мы - входим в поток самопознания. Часто возникает вопрос: познаешь ты себя, а что дальше? Это говорит о том, что человек представляет себе суть понимания; не имеет понимания того, что такое подсознание; что такое расширение постоянное сознания и его трансмутация; что такое самопознание. Мы уже обращались к схеме круга. Медитация - это непрерывное расширение из какого-то центра. Непрерывное, неостановимое. Постоянная смена форм, которые приходят. 

Если здесь мы рассматриваем это явление в сравнении с посевом огурцов, где мы исходим только из того, что нам нужно их посеять, не обращая никакого внимания на внешние условия, - мы просто рассыпаем семена, мы можем даже их высыпать в ямку и засыпать землёй - то медитация совершенно не похожа на эту узконаправленную технологию и её результат. В случае огурцов, нам нужен только внешний, локализованный плод, и только это в процессе, связанном с огурцами, для нас насущно. Мы смотрим на эту проблему, как на точку, и результат наш точечный. 

Но здесь медитативным движением будет то, что мы будем включать в своё понимание то, что садить нам нужно по широкому волю, - мы вмещаем в себя это поле; садить нужно в определённый период времени, весной, - начинаем искать это время; нужно поливать это... И постоянно этот круг расширяется. Там оказывается то, что кто-то не пожелал нам давать воды, чтобы поливать это. И если мы останавливаемся на этом, то мы засушиваем своё поле. Но если мы расширительно движемся дальше, мы выясняем возможности, как можно нам полить это поле. И постоянно мы расширяемся. Вот в этом принцип медитации. Если мы остановились на достигнутом, полили один раз, наше поле засохло, мы уже не медитируем. Мы просто окостенели в какой-то форме.

Медитация не имеет плодов - иными словами, точки преткновения, но всё в ней является и плодом, и действием, и переживанием. Само её «тело», сам и любой момент её протекания - есть насущность, а значит, и аналогия плода. Ведь плод - это то, что насущно, что насыщает. Вот в этом принцип самопознания. 

С.: То есть он в принципе бесконечен. 

В.: Бесконечен он и неостановим. 

*        *        *
С.: А он имел когда-нибудь начало? 

В.: Всё зависит опять же ... 

С.: Вот ....(разрыв).... последовательность, она как-то выглядит всё-таки конечной. Как будто бы она имела начало, значит, где-то конец. 

В.: А что такое начало?
Нам автоматически кажется, что вот всё началось из центра, из маленького кружочка. 

Что такое центр? 

Но если мы углубимся в постижении Начала, мы увидим здесь более широкое поле - не точку, но то, что мы назвали бы сферой с конечным радиусом. Мы уже видим, что начало медитации, начало процесса самопознания - это не точка, это уже не начало в привычном смысле, а какое-то лишь внешне застывшее действие, но оно всегда есть продолжение чего-то. 

Если мы углубимся в эту «точку», мы увидим, что она состоит из какой-то структуры, эта структура есть выражение некоего пространства. И она для нас превратится в сферу, у которой трудно обнаружить определённый диаметр. Происходит обратный процесс - в точке мы обнаруживаем бесконечность. И мы постоянно перед собой видим одну бесконечную сферу. Нет начала ни в чём, такого, какое мы представляем. Есть просто изначальное качество, но бесконечное, а не геометрически замкнутое, точечное. 

*        *        *
С.: Значит, и не было никогда выделения какой-то основы индивидуальности, в смысле .....(разрыв)....?

В.: Индивидуальности? Опять же, как мы подходим. Подходя с общих позиций всевмещения, вневременного, несотворённого - не было. Если мы подходим в эволюционном смысле - в смысле становления, в смысле сотворённого пространства и времени, - то человечество и вообще эволюция развиваются таким образом: возникает индивидуальность, - единый Индивидуум, Логос, который представляет из себя единство всего Симбиоза Жизни; потом он разделяется на множество. Это множество - множество индивидуумов. Далее возникает личность. Потом она кристаллизуется, каменеет - как в нашем случае.
Это множество начинает зацикливаться на самом себе, строя всё вокруг направленным к себе. В конечном счёте, пройдя благодаря этому несчётному количеству каких-то этапов взаимоотношений, которые будут являться её опытом, она, личность, объединится с другими личностями, с другими индивидуальностями, на каком-то плане, опять в одну Индивидуальность, уже на более высоком витке. 

Дальше опять разделение - но совсем иного порядка, нам недоступное, - на множество индивидуальностей, которые мы бы нарвали великими, но потом - опять схождение в одну Индивидуальность. 

Но всё это, великое «дыхание» мира, происходит во вневременном единстве, во Всевышнем, в Сущности Бытия, которая и есть то самое, безграничное Начало всех вещей, в том числе и нас с вами.

И в целом, мы можем сказать, что это одновременно - и множество индивидуальностей, и их единство, и вечносущее вневременное Начало. В каждый данный момент присутствует и множество, и единство. В каждый данный момент вы - и Сущность, и индивидуальность. Безличная же Медитация подводит нас к Началу, к Самой Сущности, и в ней мы теряем свою личность и даже индивидуальность, но это происходит - в потоке множества.

*        *        *
С.: Ну и когда человек вспоминает свои прежние жизни - а они бесконечно многочисленные, - почему же он в самом своём начале? Или это...

В.: Всё зависит от человека. Что значит в самом своём начале? Что мы подразумеваем под «собой»?

С.: ...Я имею в виду прошлое - та последовательность, которую ....(разрыв).... прошлым.
В.: Но если мы рассматриваем прошлое, с точки зрения биологической истории, кармической истории, мы видим градации нашего человеческого существования, которые входят в животное царство. Мы видим эти градации проявленной сущности, они входят в растительное царство, они входят в минеральное царство, они уходят после минерального царства и стихийного на планету более низкую по отношению к нам.

С.: Это тоже помнится, да?

В.: Всё зависит от того, необходимо ли это помнить для данной эволюции этому человеку, для эволюции общей. Для настоящей жизни в этом нет никакой необходимости, потому что настоящая жизнь - квинтэссенция всего, что было. Если же это необходимо, значит, он вспоминает.

С.: И это тоже безгранично разворачивается, да?

В.: Это безгранично. Там, «ниже» - планета, тоже имеет свои уровни какие-то, они тоже могут быть просмотрены. И мы выходим на уровень самой последней, самой низшей планеты. Проходя его, мы проходим через пространство, через пространство, отделяющее нашу вселенную от другой, мы входим в другую вселенную.

Точно так же, когда мы закончим нашу эволюцию здесь, мы пойдём в другую вселенную посредством единения на Солнце, посредством осознавания того, что всё в нашем Цикле существования - есть сознание. И тогда возникает солнечный коллапс, тогда мы переходим в другую вселенную, проходя через трансформацию Солнечной системы. В обратную сторону - то же самое, аналогично, только на более низшую ступень. То же самое, только в обратной последовательности.

С.: Следовательно, вот наличие большого количества карликов у звёзд, которые прошли это состояние коллапса, говорит о том, что и они, и их планетные системы завершили какой-то цикл просто.

В.: Мы можем говорить о том, что существует Пралайя полная, и существует частичная Пралайя, Пралайя малого цикла. Да, в случае карликов что-то определённо завершено. Частичная Пралайя касается только планетной цепи или звёздной системы - мы немножко говорили об этом. Это возникает, когда на всех планетах происходит сдвиг.

С одной планеты существа, завершившие её программу для себя, переходят на другую, более высокую в духовном смысле. То, что позволяет всему передвинуться, - это миг Пралайи. Когда возникает чёрная дыра на месте какой-то звезды, мы её всё-таки ощущаем, мы говорим, что она есть. Когда же происходит полное завершение жизни на этой планете, в этой Солнечной системе, то уже ничего не остаётся в этой внешней вселенной, от прежнего человечества. Даже черной дыры нет. Вначале возникает нечто подобное, потом происходит «перелив» духовного содержания в другую Вселенную. Мы говорим об этом, что вся суммарная жизнь, населявшая звёздную систему, ушла в другой мир.

*        *        *
2-й С.: Погромче говори.

С.: Есть ли возможность какой-то Вселенной куда-то влиться. Или она абсолютно уходит?

В.: Ну как - есть?

С.: ....(разрыв)... это бесконечность.

В.: Как наполовину входить? Можно наполовину входить? На одной...

С.: Можно входить ......(разрыв).....

В.: Это градации одного и того же. А медитация, - не частичное качество какое-то, не степень какого-то качества, а явление, целостное явление. Может ли человек быть полумёртвым? Это, в общем-то, выражение некорректное. Он или умер - физическое тело им не управляется полностью, или оно живо.
С.: .........

В.: Ну, «на каплю» расширяется. Просто в чём сущность медитации? Нужно обратно вернуться к этому вопросу. Медитация - это непрерывное, безостановочное, ускоряющееся явление вашей сущности в сферу вашей жизни. И, с другой стороны, непрерывное движение, течение вашего существа - к Сущности.

С.: .........

В.: Ну, возможно это аналогия медитации. Но медитация лишь тогда, когда она равномерно, непрерывно ускоряется. Если она останавливается на какой-то миг, это уже не медитация. Если у неё есть сбои какие-то в движении, остановки, то во время этих остановок нет медитации. Медитация или есть, или её нет.

Поэтому мы можем говорить о том, что мы можем впадать в какие-то состояния, и здесь происходит расширение, происходит медитация. Но если мы не выдерживаем этот уровень постоянно, то мы и не медитируем постоянно.

С.: .........

В.: Здесь нужно рассмотреть, что подразумевается под медитацией, вот под той медитацией, о которой .....(Перебивают).

С.: .........

В.: Ну можно просто к началу вернуться и взглянуть на то, что медитация есть или её нет. Вот с этого знания, если мы будем развивать и расширять своё сознание в направлении понимания этого процесса, мы просто ощутим внутренне, когда она присутствует, когда она отсутствует.

С.: .........

В.: Ну, вполне возможно, что значит, просто у тебя не происходит сейчас совпадения, ты не определил для себя, что такое медитация просто. Видишь, не вошло в тебя это объяснение. Медитация - это непрерывное движение, расширение круга восприятия, постоянное осознание того, что не было осознано и при этом непривязанное переживание этого. Вот это есть медитация. И если нет никаких препятствий изнутри к этому, если ничто не тормозит, если нет сопротивления к расширению, это есть медитация. Если есть нарушающие естественный ход попытки к расширению, то это тоже есть торможение, «сбивающийся шаг» - это уже не медитация. 

*        *        *
2-й С.:  ......(разрыв)..... Я не согласна с тем, что медитации однозначно не будет потому, что медитативное состояние имеет нерегулируемое состояние... 

В.: Всё верно, но здесь не говорится, что оно однозначно выглядит. 

2-й С.:  Нет, ну тут был вопрос о том, может ли медитация быть более проявленной, менее проявленной. Мне кажется, судя по духовному опыту многих религий, которые дифференцировали иерархии света, дифференцировали энергии медитативные, именно больше, более или менее глубокой медитации быть не должно - понятно. Мы имеем, мы имеем понятие о вибрациях света, они иерархичны, а иерархисты .....(разрыв)..... если человек .....(разрыв)..... касается того или другого уровня, то он может быть больше или меньше в медитативной энергии. Мы знаем иерархии христиан - разные там ангелы, архангелы .....(разрыв)..... Мы знаем иерархии ...(разрыв).... Мы знаем иерархии ...(разрыв)... телами, там казуальное тело, атма, буддхи и так далее. Всё это, действительно, касание со всё более, я бы сказала, сильными медитативными энергетиками. Человек - лицо .....(разрыв).... всё .....(разрыв)..... исключило к акту движения, а он, оказывается, избирает и может испытывать и выносить всё более сильные действия, а это есть медитативная энергетика. 

В.: Ну здесь у нас просто нет точек соприкосновения, а значит, и противоречий, нет пересечений. Мы с вами по-разному определяем предмет. Вначале мы с собеседниками определили, что мы подразумеваем под медитацией. В самом начале было сказано о том, что медитация - это внутренне непротиворечивое самораскрытие, самораскрытие, спонтанное движение, которое всё больше обнажает сущность человека и, значит, Сущность всеобщую. Это непрерывный процесс самораскрытия, направленный к Сущности, и значит, состояние, обнаруживающее Её во всём происходящем.

Но здесь не говорится о том, что подразумевается под медитацией в каких-то других системах, религиях. То определение медитации, которое даётся здесь, оно ближе к классическому йогическому пониманию и обозначается санскритским словом «Дхиана». Вольный перевод этого: непрерывное движение всего сгруппированного, целостного существа человека - к сути вещей или к Абсолютной Сущности. Сущность же - это безграничное состояние, поэтому мы и говорим здесь о непрерывном расширении.

Состояние переживания этого Абсолютного называют в этой системе словом «самадхи». Все эти санскритские слова обозначают не чьи-то религиозные мифы, но реальные состояния человека на пути духовной эволюции. Поэтому речь идёт о состояниях внеконфессиональных, точнее, интерконфессиональных.

*        *        *
Но здесь, в данном определении, нет никаких представлений о «медитативных» силах и «медитативных» иерархиях. Если мы ведём речь о «медитативных» силах, то мы уже говорим о каких-то индивидуальностях, наделённых какими-то великими способностями, пусть даже эти индивидуальности, сущности, мы и не можем видеть обычным образом.

Если мы говорим о «большей» энергии медитации или о «меньшей», значит, мы ведём речь об одной лишь составляющей полифонии человека - о его энергетическом теле. И все силы, которые могут повлиять на увеличение энергетики человека, не могут быть названы медитацией - в сфере данного определения, - потому что медитация, по данному определению, возникает лишь в человеке целиком.
То, о чём идёт речь, как о медитации, - подобно океанскому течению Гольфстрим, а все силы, которые могут себя проявлять в нём, не могут быть больше, чем существа, населяющие этот океан. Все силы - это только рыбы, пусть даже такие гигантские, как агаты, и добрые, как дельфины.

Медитация - это океанская вода, имеющая вектор движения, это именно течение, а не рыба, на которой вы, может быть, едете. Это течение «имеет задачу» - сделать вас единым с океаном или хотя бы очень близким к его качеству, и такое с вами может сделать только это течение, только весь океан в совокупности, а не отдельные рыбы.

«Рыбы», конечно же, могут участвовать в этом процессе, могут даже вас научить чему-то, защитить или погубить. Но тому, чему вы должны научиться, - это как быть течением в воде, открывающим суть океана, или течением, ведущим в океан, с тем, чтобы стать подобным этому океану, - а не тому, как стать продолжением какой-то более сильной, чем вы, «рыбы»...

*        *        *
Человек, изменяя свой телесный уровень вибрации, конечно, может перемещаться по различным уровням бытия, таким, как атма, буддхи, - они открываются при медитативном движении человека вглубь себя самого, своей сущности. И на каждом уровне - своя энергия, своё качество сознания, свои населяющие его существа.

Но медитация - это не буддхи, не атма и не населяющие эти вибрации ангелы. Медитация - это свобода перемещения по всем этим и другим планам,  свобода перемещения в их пространстве и вечное движение в сторону Сущности.

Медитация может вас проносить и над безднами, но не уронит вас, потому что одно из качеств, позволяющих вам оказаться в состоянии медитации, - это непривязанность, неотождествляемость. Вы - только созерцающий свидетель происходящего - вас ничто не может увлечь или утащить в пучины. 

Такое определение медитации предполагает, как вы видите, только два варианта: её наличие или её отсутствие. 

Но нам нет смысла спорить о терминах - ведь мы, случалось, наименовали одним термином совершенно разные процессы. Вы говорите о «рыбах», я - о той «среде», в которой они живут, движутся и имеют бытие... 

Нет никаких препятствий для каждого из нас говорить о «своей» медитации и наполнять это слово своим содержанием, нам только не нужно противопоставлять эти, по-разному наполненные, понятия. Нам нет смысла бороться с другим за «территорию» этого понятия, потому что мы живём на «территориях» не смежных - у меня нет желания никого агитировать за своё понимание. 

*        *        *
Мы, в общем, исходя из данного определения, можем сказать, что если бы не было в целом мира медитации, если бы мир в целом - каким-то своим высшим существом - не медитировал, абсолютно невозможно было бы его, мира, проявление. В целом, всё - находится в медитации, но не каждая часть этого «всего» осознаёт данный факт.

Каждый порядок осознания имеет свой «ключ» медитации, но мы говорим сейчас о другом, о том, что находится в сути каждой медитации. А в сути своей, она не может быть более энергетична и менее энергетична.

В моём определении медитация - это безличный Процесс расширения созерцающего сознания, и как таковой он не может иметь преходящих качеств: её накопления или истощения.

Для растения свой ключ медитации, для минералов своя медитация, для человека своя медитация. Это естественно, каждый потенциал различен. И один медитирующий человек может быть более энергетичен, чем другой медитирующий. Это касается лишь того, какова духовная ёмкость одного и другого, или того, в каком аспекте человек больше реализует свою сущность. Но эти видимости совсем не касаются существа Медитации. 

2-й С.: Ну да, .....(разрыв).... вообще говорят все, что медитация - это акт получения на высшем, это .....(разрыв).... для человека, начинающего духовный путь, акт .....(разрыв).... на высшем ...(разрыв).... причины разные .....(разрыв)..... которые предусматривают благоговение, и отказ от себя, смирение перед тем, что выше тебя, .....(разрыв).... очищение, отказ от себя, расширение сознания и так далее, там много всяких состояний, но это достаточно определённое целенаправленное действие, и вот вопрос, можно ли начать медитировать ....(разрыв).... и можно ли волевым усилием включить состояние .....(разрыв).... ? 

В.: Та медитация, о которой говорилось, действительно, она есть или нет. Или есть спонтанное, беспрепятственное самораскрытие, или его нет. А включение - что значит иметь волевой, но осознаваемый импульс, это только значит то, что возникло спонтанное движение «включиться» в вечно существующий поток медитации.

Что значит иметь волевой импульс? 

Откуда мы знаем то, откуда к нам приходят эти волевые импульсы, которые приводят к медитации? Они приходят неизвестно откуда, и, скорее всего, от Всеобщности, поэтому мы говорим, что медитация приходит сама. Мы и в этом случае почему-то отождествляем план такого импульса со своими желаниями, со своим личностным, но на самом деле все наши желания - это следствия каких-то более широких систем побуждения. И эти системы включают нас в медитацию или исключают из неё. Исключают обычно тогда, когда пытаемся «включиться» в медитацию по произволу побуждений эгоистических.
2-й С.: .....(разрыв).... человек испытывает воздействие двух сторон систем, он испытывает воздействие медитативных сил - и астральных медитативных сил. Так что если вначале, когда он ещё не знает медитации, он действительно не волен. К нему пришло медитативное состояние как озарение, а он его воспринял. Но если он его воспринял и зафиксировал в себе, стало быть, на каждый момент жизни есть выбор. Но если у него есть проявления его внешних состояний и некое уже представленное им внутри проявление высших состояний, .....(разрыв)..... и здесь он иногда выбирает. Я не знаю, как в масштабе высших проявлений, .....(разрыв).... как зафиксирован сам выбор, но есть ещё выбор, когда он стоит между двумя состояниями и волевым усилием включает себя в состояние медитативное.

В.: Ну, если с самого начала рассматривать, можно посмотреть, как выглядеть может фиксирование того переживания, которое человек назвал медитативным. Если эту фиксацию делает какой-то слепок, слепок этого состояния, которое было, некая зарубка на память, то вернуть волевым усилием именно то состояние, обратившись к слепку, невозможно по определению. 

Что значит слепок?

Это обязательно ограничение этого состояния, которое приходило. Медитация же - это значит включение всех планов, созерцание всех планов, доступных этой нашей «схеме» устройства «аппарата», называемого человеком.

2-й С.: ...... когда человек ..... включается в общение с этой силой, в общение...

В.: Значит, он медитирует.

2-й С.: Только тогда эта сила уже даёт ему не слепок по памяти, а прямо даёт контакт.

В.: Значит, это  медитация. Если есть вот этот контакт, то происходит медитация. Только и всего. Поэтому и говорится: это возникает лишь тогда, когда оно возникает. Есть этот контакт, - есть это присутствие, его нет - значит, нет медитации.

2-й С.: .....(разрыв).... вот если возникает вот такой вопрос ...(разрыв)..... христиане называли духовную работу духовным деланием, а то и духовным подвигом, духовным бдением, стало быть, бдение, подвиг - .....(разрыв).... есть элемент борьбы, элемент усилия, как жертвы, вот .....(разрыв).... как самому чуду, такому, что должно прийти и уйти, а я вот .....(разрыв).... к чему даже не призывали, не желали .....(разрыв).....

3-й С.: Возможен ли волевой переход у обычного человека? 

В.: Что можно сказать об этом?

Если у вас есть волевой подход к медитации, это подразумевает возможность по своему произволу войти в Божественный Поток. Можно ли волевым усилием заставить этот Поток работать на себя? Может быть, и самого Бога можно заставить служить своим «высоким вожделениям»? Честно говоря, я не встречался с такой ситуацией. И для других, мне кажется, она только гипотетическая.

То, о чём вы ведёте речь, - это некий этап действования, который связан с принципом произвольной практики каких-то методов, с помощью которой можно войти в какие-то состояния. Такая практика имеет место, такой практический этап существует и имеет право существовать.

Если проводить аналогии с классическими этапами духовного развития, например, с Патанджали, то такой способ действования характерен этапу «Дхараны». На наш язык его часто переводят, как «концентрацию ума на объекте».

Если произвольно переводить это слово, то можно сказать, что это волевое усилие, направленное на достижение цели. Это механизм проникновения во что-то. На основании собственного усилия. Да, на этом этапе человек достигает каких-то, даже высоких, состояний, да, он может изобрести или открыть для себя метод, с помощью которого он может, повторяя его, возвращаться в это состояние и идти дальше в поисках новых ощущений, восходя по «лестнице» переживаний, энергий, уровней. На основании такого «дхаранического» принципа созданы многочисленные системы практик, религиозных методов.

Но это всё «Дхарана», а не «Дхиана». В классике - «Дхарана» - это этап, предшествующий «Дхиане», медитации и, значит, не являющийся ею. Каким бы прекрасным и необходимым этот этап ни был, он не может, по определению, быть другим этапом. Мы можем, конечно, всё называть медитацией: и молитву, и концентрацию ума на мандале, на образе, и бег на месте, и вызывание духов, и духовные подвиги, аскетические упражнения, но это не будет существом Дхианы.

Дхиана - это течение по направлению к Сущности без усилий. Дхарана - это усилие, направленное на что-то. Эволюционно Дхиана возникает после Дхараны, и, значит, по определению, это более совершенный этап. Если мы остаёмся на этапе Дхараны, то тогда зачем нам вести речь о духовной эволюции - если мы вольно или невольно отрицаем её следующий этап?

Если вы остаётесь на этапе Дхараны, вы собственным усилием достигаете многих приятных и даже высоких вещей, но вы всегда возвращаетесь, после этого усилия, к своему несовершенству, к своей человеческой недостаточности, к своему эгоистическому циклу, который всегда воевал против Бога, истины и духовности.

Но когда вы входите в Дхиану - вы уже в Потоке, ведущем к свободе от эго, ведущем к совершенству. Поднимаясь к высокому, вы уже не возвращаетесь к своей прежней ущербности, и ваша духовная практика совершается без усилий. И, главное, эта практика начинает совпадать с вашей жизнью, которую вы проживаете миг за мигом, в полном самосознании.
*        *        *
У каждого эволюционного этапа свой метод. У Дхараны - личным волевым усилием «включаться» во что-то. Использовать «фиксации» ощущений, для того, чтобы с помощью каких-то методов достичь желаемых состояний. Да, это возможно, да, это имеет место. Но это так и называется: усилие.

Дхиана имеет совершенно иной «метод» - он настолько отличен, что его методом с традиционной точки зрения трудно назвать. Здесь, ваша готовность не означает энергетической накачки, взывания к более сильным существам, не означает какого-то внутреннего действия, позы или чего-то подобного.

Дхиана не требует действий - ни внешних, ни внутренних. Она требует лишь смиренного соблюдения внутренних условий, лишь усвоения определённых принципов, или определённой конфигурации сознания.

От вас требуется непривязанность к происходящему, в том числе и к фиксированному методу, что и позволяет реализоваться моменту вашего течения - вы не цепляетесь за проплывающие «берега», вы становитесь потоком.

От вас требуется встречать лицом к лицу то, что приходит, но наблюдая собственные реакции на происходящее - это делает ваше сознание нейтральным, лёгким, как бы подвешенным.

Вы начинаете открываться в направлении вашей сущности, - что трансформирует ваше сознание в некую изначальную целостность.

Вы не учитесь побеждать весь мир, как это происходит на этапе «Дхараны», но, наоборот, учитесь проигрывать каждый миг своего существования Богу. И тогда Бог входит в каждую вашу малейшую  частицу, а вы становитесь освобождённым существом. И это всё так и называется - отсутствие собственного усилия. Вместо него - сила освобождённого в вас Потока.
*        *        *
Зачем в нынешнее время говорить об этом «Дхианическом» этапе, когда люди в массе своей не поняли этапа «Дхараны» и даже предшествующих ему этапов? Всё очень просто: общество охвачено «пожаром» неосознанного, искажённого «дхаранического» принципа - соперничеством. Если его не погасить, не растворить до приемлемого уровня, - на земле не останется никого, кто бы мог реализовывать вообще какие-то этапы эволюции. Дхиана - это абсолютно необходимый противовес, а при этом - и следующий этап. 

*        *        *
Но как бы мы ни называли свои представления об эволюционных этапах, какими бы терминами ни называли процесс духовной жизни, процесс своей практики, нет совершенно никакой необходимости противопоставлять это представлениям другого. 

Всему в этом мире есть место - в данном месте и в данный момент говорят о чём-то таком, что ближе всего к понятию Дхианы. И право ответить на вопросы по теме Дхианы у говорящего - полное, по всем писанным и неписанным законам. В другое время говорящий раскрывает тему «Дхараны» или иную - и тогда речь идёт, в ключе этого эволюционного этапа. Но говорящий не имеет лишь одного права - смешивать содержание различных понятий в своём, в одном и том же повествовании, иначе это для слушающих будет началом опасных заблуждений. 

Если я прихожу к вам и вы в ответ на мои вопросы, что такое медитация, даёте свой ответ, поверьте, я не стану пытаться вас разубедить в вашем понимании, если вдруг вы сами об этом не попросите, хотя, с моей точки, зрения вы, может быть, говорите совершенно о другом явлении, а не о медитации. Я понимаю, что каждый имеет право понимать, как ему хочется. Более того - не в названии дело. 

Когда я прихожу к кому-то в гости, я обычно не передвигаю мебель хозяев, считая, что по-моему будет лучше. Я могу сделать это, но только по просьбе хозяев. Благодаря именно такому подходу мы и можем сосуществовать в одном пространстве со своими разными представлениями и обстоятельствами жизни. И все религиозные войны происходили на суетном мотиве мессианства, а с другой стороны, на идее чистоты веры, которые зацикливались на противопоставлениях. 

*        *        *
С точки зрения того содержания, которое я вкладываю в понятие медитации, если есть волевой подход к медитации - это значит отсутствует полная совключённость с самим содержанием медитации. Ведь под медитацией, в данном случае, подразумевается включение всех этих внешних и внутренних планов в процесс сознавания. Это нахождение в них, уже присутствие в них - своим созерцающим качеством самосознания. 

Поймите, медитация не имеет способа, подобно тому, как имеет его концентрация. Способ концентрации - психофизиологический и энергетический механизм, который позволяет вновь и вновь воспроизводить состояние. «Метод» медитации - зрелость. Если вы духовно зрелы - вы в медитации, вы в Потоке, ведущем к окончательному освобождению. Условие зрелости - это постоянное самосознание: непрерывное созерцание собственных реакций. 

Вы можете не быть окончательно зрелым существом, и лишь периодически или эпизодически ваше сознание принимает зрелую «конфигурацию» - что значит более высокая, ваша же сущность вдруг выступает на более явный план. Но в любом случае медитация с вами случится лишь тогда, когда вы зрелы, а когда вы теряете самосознание, медитация в то же мгновение прекращается. И только поэтому говорящий утверждает то, что у вас вызывает наибольшее несогласие: она или есть, или её нет.

Вместе с тем она может начаться с любого момента, с любого события. Она может придти в любой процесс, в котором вы заняты, а значит, она может прийти во время ваших молитв, упражнений, прополки огорода или неподвижного сидения... Всё, в чём вы сейчас находитесь, может оказаться способом вхождения в неё - важен лишь один момент: возникновение самосознания, процесс наблюдения за своими реакциями, реакциями - на всё, с вами происходящее.

Если мы «включили» себя любым внешним «способом», значит, мы находимся в медитации, если мы не смогли включить себя, мы в ней не находимся.

*        *        *
Но и не только для медитации методы бывают «противопоказаны», точнее, несоизмеримое обращение с ними. Всё дело в том, что мы какие-то способы называем «своими», приписывая их собственному эго. Называя их своими, мы не имеем возможности очень легко и спонтанно их включать. Мы сооружаем вокруг них громоздкую «инфраструктуру» своей значимости, основанной на этом своём методе. 

Когда мы называем какое-то орудие своим, мы постоянно бережём его, прославляем его и возвеличиваем на нём, как на пьедестале, себя самого. 

И тогда мы каменеем, мы не вырабатываем его полностью и предельно, то есть у нас есть какой-то новый никелированный топор, мы идём рубить дрова, но боимся каждой царапины на нём.
Здесь, по сути дела, нет никакого противоречия с тем, что вы говорите о методе. Вы подходите с позиций этого волевого включения, но само включение, если взглянуть на это, - есть включение благодаря наличию этих высших сил зрелости, которые могут быть реализованы в вас.

Если это включение произошло, значит, вы в медитации. Совершенно без разницы, как это произошло. С другой стороны, почему в целом вот такое волевое включение, исходящее из того, что мы называем личностным, вызывает, в конце концов, скорбь, вызывает борьбу, которая порождает скорбь?

Оттого, что мы постоянно привязаны к этому способу включения, и не обращаем внимания на то, что во всём мире и в нас произошли изменения и прежний способ даёт смещение - в сторону от желаемого состояния.

Способов бесчисленное множество - включиться в эту медитацию. Медитация - это Поток освобождения. Жизнь нас постоянно изменяет, и потому она диктует каждое мгновение нам новый способ, и вот когда мы полностью открываем себя всем способам, не имея никаких предпочтений одного перед другим, тогда нашим способом оказывается именно тот способ, который есть наша форма жизни на данный момент - любая форма нашего бытия в каждый данный момент нашего существования. И вот тогда мы имеем реальный шанс включиться в медитацию раз и навсегда.

*        *        *
2-й С.: Я согласна ....(разрыв).... я согласна, но для человека, который только начинает путь, какой-то набор средств может быть, набор рекомендаций, пусть не жёстких, не ортодоксальных ....(разрыв)..... когда он благодаря им встречает мягкое, уже он чувствует это состояние, он чувствует аромат его, вот, а ведущее лицо при этом не акцентирует его на этой части, действительно.... Но в начале всегда нужно что-то, хотя бы рекомендации. Хотя бы ориентировочно, мне кажется, тот факт, что Москва не сразу строилась ....(разрыв)....... литературы, где описываются духовные средства медитативные буквально всех религий - там стойка на голове, дыхание и АУМ, и христианская молитва, и дзен буддийский ..... , и что угодно, но это ..... само небо, сама иерархия света посчитало нужным...

В.: Дать нам этот импульс.

2-й С.: Да, и каждый из нас... выбирает для начала... Вначале человеку очень трудно, действительно, понять, что такое медитация, очень трудно, если начать сразу с того, о чём вы говорили, что оно само придёт. Оно само собой придёт, .....(разрыв).... да, он против каких-то моментов.

В.: Если он против «моментов», значит, они к нему просто приходят вновь и вновь. Нельзя в этом мире долго быть «просто против», это кончается тупиком жизни, скорбью или трагедией - нужно осознать то, чего мы против, и осознать, что в нас против этого. Это даёт нам путь исхода из нашего, истощающего нашу жизнь противоречия.

У кого есть запрос иметь какой-то способ, он с необходимостью к нему приходит, но, в конечном счёте, здесь просто опять же нет никакого противопоставления, это есть и так на самом деле.

2-й С.: Это этапно.

В.: Это этапно - для кого-то это этапно. У кого-то карма, обстоятельства судьбы требуют этих этапов, но для кого-то это не этапно. Всё по-разному, просто Жизнь исповедует терпимость ко множеству одновременных «разностей» личностей и «разниц» положений. И лишь когда мы открываем в себе такое же свойство, наша растраченная энергия возвращается к нам и мы просто находим свой путь, прекращая бороться со всем, что на нас не похоже.

Мы просто можем отметить тот факт, что действительно существуют какие-то методы и люди, пользуясь ими, выходят, в конце концов, к медитации, проходят через эти методы и, исследовав множество положений жизни, обретают смирение зрелости. 

Люди, в конце концов, начинают осознавать, что иметь методы определённые, в которые они пытаются заключить Бога, - это абсурдно, и они отбрасывают их, перерастают их и оставляют.

Мы сейчас не говорим, что нужно или не нужно, мы просто рассматриваем все возможные подходы к этому - к тому Существенному, что мы поставили перед собой как предмет нашего исследования. Мы просто рассматриваем одно явление со всех сторон. Только и всего.

Поэтому здесь нет каких-то конкретных рекомендаций - медитируйте, так или иначе. Мы просто рассматриваем - с чем каждый метод связан. Что может выразить какой-то метод и какое место он занимает в эволюционном потоке. 

*        *        *
С.: Наверное, пришла пора нам .....(разрыв)..... по крайней мере, чтобы все знали, что ответить в этом случае.

В.: Ну, если мы только можем сказать, что если он есть, значит, это есть - этот подход. Но если его нет - значит, его нет. У каждого своё собственное состояние. Но когда мы, каждый из нас, своё собственное состояние противопоставляет другому - у нас возникает то, что называют научным спором. А это абсурд. Мы можем просто каждый рассказать о своём состоянии, но противопоставлять его другому - это бессмысленно.

С.: .......(разрыв).... Я бы хотел просто напомнить, что этот вопрос очень подробно разбирается в работах Кришнамурти. К нему приходят люди, которые посвящали ......(разрыв)..... медитации в течении десятков лет уходили в пещеры. И он показывает им, что это был результат проекции ума, проекции их желаний, потому что они наперёд знали, что они хотят видеть. Потому что они именно в ощущениях, в настрое называли медитацией. А как он объясняет, что волевой импульс, он связан с подавлением чего-то. Иначе волевого импульса бы не требовалось. А когда что-то подавляется, то он не находится в состоянии покоя, потому что одна часть его борется против другой. И вот, вырабатывая такие методы, можно легко впасть в такую ошибку, как вот эти саньясины, которые видели желаемые образы. Поэтому, если принять такую точку зрения - человека, которому медитация, по-видимому, не часто доступна, то, наверное, метода .....(разрыв)...... Как представляется, надо просто идти путём. Ведь медитация, - она своего рода, ну, это тоже очень ..(разрыв).... термин. Ну, своего рода, награда для человека, который пошёл по пути, не требуя себе чего-то. Он просто идёт пути ...(разрыв)....

2-й С.: ...(разрыв)..... Мне кажется, нельзя отказываться от средств. Вот как Кришнамурти. То есть полностью сказать, что «нет и оно само». Как нельзя ни в коем случае уповать только на средства .....(разрыв).... Ни то, ни другое невозможно. Ни то, ни другое. Видимо, да. Вот это вот доверие к потоку. Доверие к свету, одновременно ....(разрыв)....

В.: Когда приходит их пора, и когда они становятся старыми, тормозящими новые формы...

С.: Просто такой отказ это тоже .....(разрыв)....

В.: Это действительно. Но просто мы можем взглянуть на то, что на самом деле, нет противоречия в том, что говорится, мы можем, если в целом взглянуть, мы осознаем то, что в этой жизни всё одновременно и нам нужно, придерживаясь своего пути, не бороться с путём другого, с его, быть может, духовной миссией, значения которой мы не понимаем, или «антидуховной» - это только укрепляет другого в заблуждениях, а нас - истощает.

Если мы преисполнимся терпимостью самой Жизни, хотя бы чуть-чуть, мы, может быть, поймём, что у Кришнамурти есть своя определённая работа - разрушать какие-то устаревшие подходы к жизни, уже серьёзно угнетающие её саму, тормозящие раскрытие духовности.

У кого-то есть другая работа, очень много всяких учителей, которые ведут общую духовную работу, но у каждого своя фаза работы, своя стадия её и свой круг средств её претворения - это нужно помнить.

Кришнамурти интенсивно разбивает эгоистическое стремление к достижению любых целей. Он говорит о принятии и завершении предыдущего, одного из окончательных этапов человеческой эволюции, который мы можем, с определённой долей допущения, назвать общечеловеческой, социально реализованной Дхианой. И всем этим он прекрасен на своём месте. Он делает огромнейшую работу - он утверждает на земле окончательный критерий духовности.

Кто-то, наоборот, даёт какие-то определённые способы. И этим он позволяет каким-то образом пройти множество опытов человеку, чтобы впоследствии тот мог всё это перерасти, отбросить, раскрыв при этом грани своего сознания, своей души, сформировать правильную позицию ко всему протекающему опыту и теперь уже быть готовым к блаженству смиренного самосознания.

Всё это в целом - единый процесс, несмотря на то, что каждый утверждает свой этап этого процесса. И здесь нет никакого спора. Мы можем просто рассмотреть все стороны его и все их вместить - это и будет завершением нашей человеческой, земной эволюции.

*        *        *
С.: .....(разрыв)....

В.: Ну тут даже трудно сказать. Он видит, что как раз таки у него отсутствуют способы. У него есть видение ненужности способов вообще и нужности их, если они приходят в данный момент, но не становятся более важной вещью, чем, то существенное, к чему эти способы «приводят».

Его работа заключается в том, чтобы освободить человека от механизма «хватания» и возвеличивания способов. Вот его работа. Он всё видит сложное и непрямолинейное в жизни, но, тем не менее, он производит реальное, конкретное действие.

Он вмещает всё многомерие жизни. Он понимает всё. Но он не может не действовать - не просто понимая, но реализуя свою духовную задачу. А действие, в нашем мире, всегда может быть лишь материализуемой последовательностью конкретностей, которая не может удовлетворить всё многомерное и одновременное множество практических нужд человечества. Конкретность действия - она в среде законов времени и пространства и потому не может преобразить сразу все фазы человеческих состояний и эволюции.

Так было всегда. Раньше Будды и Христа, во время их пребывания на земле и до сих пор это так. Это будет до тех пор, «...пока не прейдёт мир сей...», пока не установятся новые физические законы, на просветлённой Земле. До тех пор все преображения людей, «институты» просветления общества, вести о высочайшем - будут делаться, и нестись «...земными руками и ногами...». А их у таких людей, несмотря на некоторые мистические возможности взаимодействовать на расстоянии, как и у всех, только по две...

Поэтому любая последовательность конкретного действия, любого учителя как таковая, всегда будет отличаться от подобной же последовательности другого аналогичного человека. И всё это часто обречено вызывать противодействие.

Если бы он просто понимал всё и не действовал конкретно, его просто бы здесь не было. А делать конкретно - это значит обязательно как-то противоречить чему-то прежнему. Каждому в своём масштабе это знакомо: окружающие противодействуют, даже если вы поступаете просто по-житейски.
*        *        *
Если человек не имеет всеобщего видения, ему часто кажется, это один духовный деятель противоречит другому. Людям кажется, что учителя должны внешне двигаться в едином «духовном» строю, чётко и одновременно печатая шаг... Только тогда у людей возникает ощущение, что всё в порядке. Получается, что в той духовной «битве», которая сейчас происходит, они должны все быть выстроены, как оловянные солдатики, все на виду, все одеты по форме и все похожи именно на того, которого мы впервые приняли и полюбили... Все непохожие - уже не только не учителя, но нередко... «антихристы».

Но даже с точки зрения военной науки, каждый в войске должен заниматься именно своим делом, своей фазой и внешне - это выглядит не слишком «геометрично».

В реальном, действующем войске люди постоянно ходят по пересекающимся траекториям, часто в противоположную друг другу сторону. Не понимая истинного принципа порядка, который связан с незримым смыслом происходящего, мы будем говорить, что это находится всё в противоречии.

Но помните, что не вы Главнокомандующий, который стоит наверху, видит всё, знает общий план и знает своих людей. Он, настоящий Главнокомандующий, их направляет так и туда, куда сам считает нужным и, увы, не спрашивает нас. Они идут своими путями. И, может быть, только своим шествием вызывают «электрические» вихри, одним своим воздействием. А эти вихри, может быть, нужны для чего-то в стратегии Главнокомандующего, для чего-то неведомого нам.
*        *        *
С.: ........

В.: Что значит осознать препятствие на пути медитации? Это войти в состояние медитации. Если мы их осознали и продолжаем оставаться в осознанном, мы находимся в медитации.

С.: Пока мы не вошли, мы обусловлены.

В.: А почему мы желаем освободить себя от этой обусловленности? Потому,  что мы страдаем от неё. Страдаем, и это нас заставляет уйти от этой обусловленности. Но можно сказать, что пока нас есть предпочтение одного метода перед другим, стремление иметь методы или их отбрасывать, - мы всегда будем страдать.

Наше освобождение исходит из нашего состояния страдания. Оно его диктует, оно диктует - именно так. Нам не нужно бороться с препятствиями, мешающими медитации. Нам не нужно воевать со своей обусловленностью - нам нужно обнаружить процесс наблюдения, созерцания собственных реакций на препятствия, на обусловленность. И вот это конечное состояние этого процесса мы называем медитацией.

Лишь тогда разрушительность страдания прекращается, когда все предпочтения исчезли. И, вместе с этим, мы можем действовать в мире. Действовать именно из того, что нам безразлично, как действовать. Мы не боимся за свой путь и не заботимся о его перипетиях, мы внимаем только одному - Свидетелю собственной жизни.

Тот поток, который позволяет нам существовать в жизни и внутри нас, он включается на полную мощность. Происходит соединение внутреннего со внешним. Возникает слияние нашей монады и того, что выражено извне. Происходит реализация нашей сущности в пространстве и времени.

С.: ....(разрыв)..... если нам безразлично... то и наша беседа не имеет ....(разрыв).....

В.: Да, никакого она значения не имеет, никакого смысла не имеет наша беседа, сверх того, что она произвела в каждом присутствующем, и потому не надо быть привязанным ко всему сказанному.
С.: Но мы же говорим определённо куда-то и всё это... 

В.: Почему - куда-то? Мы уже здесь. Вот в чём всё дело. Нам нужно посмотреть и убедиться в том, что мы уже здесь. Мы в медитации, мы во Всеобщем. Почему-то мы это забыли. Нам нужно вспомнить это памятью нездешней.

Мы должны понять, что если мы будем ставить перед собой какую-то цель, то всё происходящее сместится в сторону вожделенного «метода». И мы уйдём прочь от озарения и просветления. Вместо того, чтобы переживать экстаз жизни в настоящем, мы пойдём, схватимся за способ, чтобы его приспособить для какого-то реального результата, - например, войти в какое-то экстатическое состояние...

Но останется ли реально, в этом случае, возможность постоянно в него включаться, если мы намертво привяжемся к этому методу, как к единственному подходу к медитации? Ведь пройдёт день, наступит осень, и изменятся пространственные токи, изменится наша конфигурация, и мы не войдём больше в это никогда, а сделаем из этого, неосознанного способа, для себя тирана и будем мучиться с ним всю жизнь.

*        *        *
1-й С.: Может быть вообще не надо так много говорить о медитации? Она же, в общем, приходит сама, совершенно непосредственно.

В.: Ну опять же, здесь можно сказать: к кому-то сама, а к кому-то не может и подступиться. Есть нечто в нас, что может делать так, что она не придет, может быть, никогда. Здесь просто не должно быть противостояния кому-то, вот в чём дело.

2-й С.: Вот медитация приходит, когда человек не намерен ...(разрыв)..... Так можно ли намеренно ненамеренное состояние приобрести?
3-й С.: Вообще-то правильно, глубокий вопрос. 

В.: Что такое «намеренное»? Если у нас достаточно энергии в этом намеренном действии, в этом намеренном импульсе, чтобы осознать все условия, благодаря которым мы не можем войти в это состояние, - мы подготавливаем условия для вхождения в него. Если у нас недостаточно этой энергии - мы не входим в это. 

Намерение намерению рознь. Есть намерение - от личности, от эго. И есть намерение нашей сущности. Такое намерение - безличная воля, или, другими словами, воля нашей сущности. 

Если мы очищением своего ума, самоосознанием открываем намерение своей сущности, то такое намерение приводит нас к тому, что мы ищем. Потому что это - намерение всего сущего, это воля эволюции, это насущная необходимость, совпадающая с необходимостью всеобщей гармонии.

Вот такое намерение нам искать необходимо. Оно «скрывается» где-то в непознанных глубинах нашего существа. Это намерение очень не похоже на наше обычное, личностное намерение. Это намерение - нечто такое, что рождается в нас тогда, когда умерла наша суета, когда мы стали безмолвны и смиренны. Когда мы научились своим вниманием растворять собственные реакции и всё, возмущающее наш покой, приходящее извне, как беспокоящее поле, как тревожное, гнетущее ощущение.

Когда наше естество находится в безмолвии и покое, когда все уголки нашего существования наполнены «прохладой» тишины, которая, как дезинфектор, уничтожает «микробы» суетных импульсов и состояний, тогда начинают происходить странные явления. Наше охлаждённое состояние начинает нагреваться. Начинает образовываться внутреннее тепло. Вся ваша внутренняя вселенная начинает нагреваться, потом светлеть, и всё это переживается открывающимся состоянием глубокого, всеобъемлющего мира.

И дальше из этого недвижения, покоя и мира рождается намерение. Это намерение - есть движение, которое, как ручей, выбегающий из спокойного озера. Это движение - как перемещение вашего сознания в новом мире, в мире, где не правят законы эго. Вы становитесь совпадающим со своим намерением, а намерение совпадает с вашим действием. Ваше же действие подобно струению по чудесной долине новой, неведомой жизни. Хотя внешне вы и остаётесь в этом мире, но он открывается для вас совсем другой стороной. Вы попадаете в мир вечной детской игры.

Играющий ребёнок намеревается в своей игре что-то сделать «игровое», и его намерение мгновенно реализуется. Такое намерение не обременено ничем надуманным, эгоистически обусловленным. Оно начинается из самого чистого побуждения, оно является действием самой Жизни.

Вот эта «ненамеренная-намеренность» - движет мирами и вселенными. И такое намерение - приводит к медитации. В частности, и это имел в виду Христос, когда говорил, что нужно обратиться и стать как дети, чтобы оказаться в Царстве Божьем.

Когда же мы видим этот процесс в полноте - который сейчас писан, - мы входим в это. Когда же мы не видим этот процесс в полноте, мы не входим в это.

С.: То есть соизмеримость, как и везде. 

В.: Соизмеримость.

*        *        *
С.: Вот как в христианской практике: сначала монах приходит ....(разрыв).... ему дают ритуал, он его выполняет. Потом его отпускают .... (разрыв).... Потом он служит в пещерах. Затем ему духовный отец разрешает не иметь причастия, то есть не обязателен ритуал церковный. И он уже живёт в одиночестве в пещере. Это как старец Иоанн говорил, что вначале человеку нужно: свечи, музыка и таинства и ритуалы, а потом для монаха тело его - это храм, а голова - его алтарь. И он уже живёт сам в себе, то есть он сам себе Храм. Но вначале обязательно есть привязанность к какому-то ритуалу, только для того, чтобы человек, вот то, что христиане называют благодатью, испытал. Вот когда он это испытал, когда он в этом живет - как говорят «стяжать благодать», - когда он уже «стянул» её, когда у него духовное тело наработано, тогда ему действительно никакой церкви не надо. Но я о чём говорю: у нас, мы не можем сказать вот все, вот здесь сидящие, что духовное тело у нас наработано, что мы «стянули» это состояние. И может быть, поначалу-то и нужно, поэтому те самые средства, которые бы нас приучали быть в этом состоянии?

В.: Здесь нам, исходя из этого пожелания, просто нужно взглянуть, в какой фазе находится каждый. Кому-то нужно что-то одно, кому-то что-то другое, но кому-то, может быть, не нужно сейчас ни то, ни другое.

С другой стороны, в процессе нашей беседы, может быть, и происходит нарабатывание этого духовного тела. В процессе этого энергетического схода, который возникает при рассмотрении всех этих явлений, и возникает возможность переживания опытов сознания, но только более уплотненно во времени. Поэтому здесь просто опять же, ничто ни с чем не сталкивается.

Должна возникнуть вначале хоть какая-то понятийная основа, хотя бы чуть больше, чем поверхностное, осознание того, зачем вообще нужна какая-то практика. Ведь человечество уже тысячи лет бессознательно практикует множество методик, в том числе религиозных и духовных, но его положение не улучшается.

С другой стороны, как уже говорилось, феномен человеческого желания таков, что человек всегда желает того, чего нет в данный момент, но когда приходит желаемое, он быстро начинает желать другого. Если мы перейдём к практике, то через несколько дней многие из вас затоскуют о свободных разговорах - обо всём и ни о чём, через месяц некоторым покажется этот практический процесс самой большой рутиной, а некоторые решат, что их подвергают неслыханному насилию. Вспомните тот факт, что для большинства монахов религиозные практические бдения - самое последнее, чего бы они пожелали в жизни. Для многих из них дальше по степени неприятности - только ад...

*        *        *
С.: ..................

В.: Ну мы говорим о том, что когда всё наше тело, то есть все эти планы находятся в едином движении, - происходит их совмещение. То есть у нас уже не возникает разрыва между сознанием чего-то, чувством чего-то - и изменением в теле. Одно движение. Это и есть медитация целостная и полная, полностью реализуемая.

Здесь не все, конечно, находят созвучие с тем, о чём говорится, но какой-то план всех вас может прозревать что-то глубинное. И эта часть, она всё слышит и понимает - почему бы нам не проговорить какие-то вещи и для неё?

Ведь это будет только справедливо. Ведь до настоящего времени множество различных разговоров, которые вы слышали, были обращены к вашей инстинктивной части, к эгоистической, к ритуальной, к честолюбиво-моторной.

Двадцать три часа и пятьдесят девять минут жизни человек «просвещает» свою личностную, эгоистическую часть - будет, по меньшей мере, справедливо, если за одну оставшуюся минутку мы попытаемся поговорить о чём-то важном и для души.

*        *        *
Вы, наверное, не поверите, но она, ваша глубинная сущность, находится в этом состоянии медитации... И нам с вами нужно ей немного помочь, чтобы её способ существования распространился и на вашу внешнюю жизнь.

Что значит находиться в «медитации»?
Это состояние непротиворечивости, это отсутствие противоречий. Но наше состояние обычно противоречиво. Может быть, на каком-то другом плане мы являемся истинными существами, а в жизни своего бодрствования - мы в конфликте. Значит, общей, для всего нашего существа медитации у нас не происходит. Но когда у нас происходит общая медитация, вплоть до физического тела, - происходит трансмутация всего, трансмутация нашей кармы.

И, в конце концов, мы уже переходим полностью на возможность своё тело творить так, как нам это «нравится», для работы, для существования. Таким образом, именно медитация является суммой всех «результатов», «результатом» в том числе и религии, йоги, и науки, и просто обычных человеческих упований.

*        *        *
Мы можем сказать о том, что медитирующее сознание по отношению к человечеству, - медитирующий человек, - он медитирует в каком-то относительно малом объёме. Это значит, он осознает, прежде всего, свою карму, он её завершает.

Но завершает её чем?

Пониманием того, что его кармы не было, а была карма человеческая. И просто он является по отношению к остальной карме - то есть к человечеству, - его частью, продолжением его программы и биологии. И это выводит его на безличное, беспристрастное отношение к себе.

Но что он имеет здесь позитивного, если уж пользоваться этим языком - языком «пользы»?

Он не страдает за свою жизнь, он не сожалеет о каждом своём действии. Перед собой он видит весь мир во грехе, если использовать христианские термины. И он работает с этим миром. Он испытывает сильнейшее влияние от этого мира, сильнейшие нападения и удары. Но он ни о чём не жалеет. Этот миг отсутствия жалости к себе вызывает медитацию, вызывает экстаз и трансмутационный взрыв, переводящий его на совершенно иной уровень существования.

И волна этого «взрыва» продолжается на всех планах окружающего пространства и времени - происходит расширение сознания у всего окружающего. Человечество тоже, в целом, может войти в это состояние. Но у человечества как у единого организма невидимые нам каузальные, эгоистические планы ещё существуют, и они ещё не проработаны. Пока нет такого социального «механизма» покаяния, самосознания - на уровне общества, и духовной практики - на уровне социальных институтов.

И потому, по отношению к этим планам социального эго, мы можем оказаться в состоянии жертвы, но нас защищает от этого экстатическое состояние переживания единства всего и видение. И потому по большому счёту, эта жертва не будет вызывать в нас страдания и гордости.

*        *        *
С.: Валера, можно такой вопрос: ты не мог бы рассказать, что ты знаешь об усталости ....(разрыв).... в Америке психиатрия, психоанализ ....(разрыв)..... ?

В.: Что значит «усталость», и что значит «медитация»?

Медитация - это сознание, лишённое формы конкретной. В том смысле, что оно едино, оно представляет из себя качество единое. Когда у нас нет одновременно двух или больше идей в сознании, тогда у нас единая идея, которая приняла форму сознания, которая стала беспристрастным качеством самосознания.

Когда доминанта мозга, ответственная за высшие переживания, пробуждённая качеством высокого сознания, распространяется на весь мозг, поглощая его единством высокоэнергетического состояния, тогда мозг обретает единое качество, состояние необычного покоя. Оба полушария мозга работают, как единое целое. Мозг перестал иметь отдельные возбуждённые очаги, - что характерно действию на основании идей.

Мозг теперь весь, как единая доминанта, он весь «возбуждён», это «возбуждение» - с точки зрения медицины, - есть пробуждение - с точки зрения духовного пути. Но такое пробуждение - не истощает подобно тому, как истощает невроз, как истощает бессонница, берущая начало от навязчивых состояний - от противоречивого возбуждения мозга. Такое пробуждение - это новый уровень функционирования мозга. И он переживается, прежде всего, тишиной, безмолвием, покоем и умиротворением - это и есть самое лучшее состояние отдыха.

Когда мы ищем отдыха после своих трудов, после тяжёлой обстановки, после трудного образа жизни - мы ищем именно это состояние. Мы едем на море, мы уходим в осенний или весенний лес - именно за этим состоянием. И даже, когда мы лезем в самую гущу людей и событий, с целью развлечься или отвлечься, мы неосознанно ищем этого безмолвного поглощения нас чем-то, что превыше нашего существования.

*        *        *
Усталость - это огромное количество проблем, которые измельчились, и каждая в отдельности уже не воспринимается. Они все, каждая из них, заняли какую-то частичку вашего мозга, вашего тела. Наш мозг, наше тело всегда принимают картину окружающих процессов в себя. Это множество, при обычном, житейском качестве сознания, никогда не находит общего основания. Эти проблемы, в данном случае, никогда не находят общего качества, поэтому и не могут найти общей системы соподчинения, иерархии сосуществования.

Они враждуют взаимно между собой, обесточивают нашу ясность сознания. Возникает состояние отупения. Это мельтешение проблем, множеств, которое мы не можем уловить и сказать, что вот это конкретно проблема, это конкретно, и как это множество конкретностей уложено в иерархию приоритетов. И это - есть усталость.

*        *        *
С.: Но ведь иногда усталость накапливается от чисто механической работы даже у человека, не думающего над проблемами.

В.: Что значит «накапливается усталость»? Что значит «усталость», когда мы её разбираем, рассматриваем? Усталость - это неверный подход к жизни. Это значит, мы что-то имели в виду, решили, что должно случиться так, - установили себе идею, придумали результат того, что ещё не случилось. Но когда стали взаимодействовать с этим объектом, мы увидели, что он совсем иной.

Наш подход не совпал с этим объектом, и мы потеряли смысл того, что делаем. Мы сразу почувствовали опустошение и ту самую усталость - только оттого, что мы имели уже о нём какое-то представление. И вот эти вот удары - несовпадения - создают противоречие, конфликт. Конфликт же - это противостояние, в котором сжигается наша энергия. Пусть даже вы не чувствуете явно, что вас «ломают» проблемы, но они это делают. Просто они в виде конфликта опускаются в ваше подсознание и там непрерывно тлеют, «искрят», замыкая общую систему и, как в таких случаях бывает, - понижают в ней общий уровень энергии.

Собеседники.: (одновременные разговоры)

В.: Всё дело в том, что усталости бы не происходило. Что значит «усталость»? Это значит, мы что-то затянули в себе в неразвязывающийся узел...

Есть, конечно, естественная усталость. Например, такой период, когда нам нужен сон, когда нам нужно переключиться в своей деятельности - потому что однобоко функционирует наш мозг и физиология и нужно уравновесить себя какой-то противоположной или иной деятельностью, нужно просто отдохнуть. Всё это - естественные паузы между видами деятельности, и о них мы пока не ведём речи.

Сама этимология данного слова: у-сталость, у сталости, у стоялости, у стояния - быть у стояния, быть вынужденно или естественно неподвижным, может быть, стоять в неком ступоре затянувшихся сил. Сама этимология слова нас учит понимать, чего нам не хватает и к чему нас вынуждает общий ход вещей. Он приводит нас к вынужденной неподвижности, он приводит нас к суррогату недвижения.

Когда мы в деятельности, результативной или бесплодной, мы всегда накапливаем излишек «движений». Эти движения очень быстро  истощают нашу энергию и изнашивают организм. Необходим «нейтрализатор» этих движений, его «растворитель».

Обычный «отдых», когда мы сидим, сложа руки, но безумствуем в своих эмоциях и мыслях, или когда мы идём шумно развлекаться - не бывает достаточным, единственная его польза - это переключение, но часто такой «отдых» может только утомить.

Такой «отдых» оставляет наш мозг в хаосе микродвижений, в постоянной вибрирующей спазме наших доминант. Внешний мышечный отдых, когда мы просто физически не движемся, неглубоко проникает, и наши более тонкие структуры остаются за его пределами. И получается, что вся усталость - весь напряжённый ступор микродвижений - накапливается в тонких телах, в тонких структурах.

Нейтрализовать его может лишь то, что полностью останавливает эту микровибрацию - недвижение, состояние полного покоя, а оно начинается со смиренного, созерцательного восприятия всех этих движений.

Ваш организм чаще всего устаёт неестественно. А его усталость - это множество неосознанных реакций, распространившихся и в нашу нервную систему, и в наши мышцы, в общем, по всему организму. И главное, эти реакции начинают группироваться, уплотняться и жить уже своей жизнью, но питаться - вами.

Если мы медитируем, мы усталости как таковой не испытываем, потому что тогда мы точно знаем, когда нам нужно выключаться из деятельности. Когда наш организм стал изнашиваться, уже выходить из равновесия, - возникает выключение: мы не бежим, мы останавливаемся, мы знаем, что этого достаточно. Усталости нет. 

С.: Соизмеримость. 

В.: Соизмеримость.

С.: А что есть соизмеримость: да просто выходишь из того же бега, и всё.

В.: Да. То же самое, это всё одно и то же: мы просто вовремя не останавливаемся. А вовремя не останавливаемся мы оттого, что наши проблемы внутренние не решены, не осознаны. Мы не знаем, что есть что, мы не знаем, когда и как. Что-то для нас необходимо, а что-то для нас уже достаточно. Мы не знаем ни в чём меры.

*        *        *
С.: А если нас принуждают извне работать, когда мы устали?

В.: Ну, мы это принимаем как факт, что мы можем сделать? Если мы можем изменить это принуждение, - мы изменяем; не можем - значит, мы просто испытываем усталость, осознавая все реакции на неё.

С.: А где-то мы сами будем выбирать обстоятельства.

В.: Мы сами их всегда выбираем, обстоятельства - явно для себя или неявно. Это значит, нам необходимо какое-то страдание - от слова: страда, работа, - чтобы расшириться как-то, и здесь это выражено в виде усталости. С другой стороны, мы можем для себя изобрести практический метод, резко уменьшающий нашу усталость.
Он может быть основан на системе многочисленных действий-практик. Известно, что любая деятельность больше воздействует на какую-то часть организма. Система же этих действий, которая может «утомлять» организм равномерно, может давать отдых большей части нашего существа.

Мы можем в процессе такой деятельности ориентироваться на своё хорошее самочувствие. Как только оно ухудшается, так сразу переключать свою деятельность. Такой, постоянный эквивалент, поддерживающий нормальный общий уровень.

*        *        *
С.: ...(разрыв)... сон похож на медитацию.

В.: Нет, нельзя сказать, что сон - это медитация. Но во сне просто отсекается энергия, идущая на ум, который оценивает. Когда отсекается эта энергия, - он выравнивается он приходит к покою.

Вот, если допустим, как-то обесточить море, то в нём абсолютно не будет присутствовать никакого волнения. Обесточить море - это значит выключить любое движение ветра и течений. Как только энергия, поддерживающая поверхностную рябь, ушла, мы сразу увидели глубину, дно.

Вот так мы, обесточивая ум, переводим его в другие планы, где не возникает оценки, где нет суеты, а есть тишина и покой. И мы начинаем более углублённую жизнь. Там интеллект не работает, - ну, обычно так для многих, не работают интеллект и поверхностные эмоции во сне. А в интеллекте и в витальном именно проблемы. 

Интеллект изначально - это такой невесомый клубок нитей в воздухе. Это просто в пространстве плавают какие-то нити, образующие какую-то гармоничную конструкцию, что-то подобное орхидее в форме шара.

Все эти нити аналогичны извилинам мозга. Они из себя представляют, в общем, какую-то форму, очень гармоничную. Когда же мы в процессе жизни входим в различные конфликты, всё это перекручивается, перепутывается и приобретает уже совсем иной вид. Но потом, когда мы своим видением отделяем себя от этого, мы перестаём питать своей энергией этот хаос - всё это опять расправляется подобно пружинкам - расправляется, до свободной сферы.

*        *        *
Сон - это временный возврат, в какой-то степени, к определённой целостности, и он восстанавливает какие-то наши истощившиеся структуры. Но медитацию сон заменить не может. Медитация решает все наши проблемы, а сон - не в полной степени - проблемы одного дня.

С.: Интересный вопрос: а медитация может заменить сон? 

В.: Здесь нужно взглянуть просто, что такое сон. Это та же реальная жизнь. Другая сторона её. В этой «половине» жизни свой мир или даже миры, своё устройство. Можно найти медитацию и во сне. Можно войти в состояние «бодрствующего сна».

Медитация не может отменить часть жизни, но она может сделать её иной. Человек может и не лежать в кровати, но тем не менее миры, которые открываются через сновидения, могут стать осознаваемой реальностью, благодаря медитации.

Медитация естественно приводит к этому состоянию. Но с другой стороны, медитирующему человеку нередко нужен необходимый потенциал энергии и работ на других планах, и для этого ему нужно убирать свои энергии из физического тела. Он должен работать и существовать на других планах. И там он работает сознательно, если он медитирует. Он существует на всех этих планах, абсолютно сознательно действуя.

С.: А здесь он устает?
В.: Но тут трудно сказать. Он может уставать в каких-то случаях, может не уставать. Всё зависит от каких то обстоятельств конкретных.

1-й С.: .............. ?

В.: Нет, здесь мы просто чуть-чуть не совпали в чём-то.

2-й С.: Здесь просто выражена такая мысль, что когда человек, если поднимается в своём сознании, на него сходит энергия... 

В.: Ну естественно, естественно. Он просто уставать не будет здесь в принципе, уставать в традиционном смысле. Но если он поднял куда-то высоко своё сознание, то энергия следует за сознанием и для тела энергетический поток обычно пресечён. Человек просто лежит без движения, но он не испытывает страдания из-за своей усталости.

От физического тела сознание его оттянуто, но если ему необходимо работать на этом физическом плане постоянно и никогда не выходить на те планы «целиком» для сознательной работы, то он постоянно может присутствовать в этом физическом теле и никогда не спать традиционным образом. Но сознание его, тем не менее, немало времени будет проводить в мирах тонких, которые доступны обычно во сне. В принципе мы знаем, что есть много йогов, которые не спят.

2-й С.: Они в сознании находятся, да?

В.: Ну, они просто осознают все планы, в которые они включены, но работа их, конкретное их действие должно совершаться именно здесь, а для того, чтобы совершаться этому действию здесь, необходимо орудие реализации, называемое телом. Им, для выполнения своей духовной задачи, реализовывать нужно свою работу и день и ночь. Поэтому они не спят.

2-й С.: ...........

В.: Ну, в принципе ночами многие не спят, наверное. (Смех).

Здесь, конечно, нечто  иное. Здесь говорится о том, что он производит какую-то работу, естественно.
2-й С.: Ну, да ....(разрыв)....

*        *        *
3-й С.: А почему голод, когда очищает организм, у человека очень сон сокращается?

В.: Ну что значит опять же сон? Сон, его продолжительность для большинства людей - это наличие внутренних конфликтов постоянное. Что значит голод, почему он нам необходим? Только потому, что мы неправильным питанием ввели свой организм во множество противоречий, сбоев каких-то обмена веществ. Поэтому, когда мы очищаемся, естественно, какой-то план противоречий исчезает и у нас уменьшается потребность во сне.

2-й С.: Как понять ...(разрыв).....

В.: Это какая-то преходящая форма существования, которая необходима какое-то определённое время, а потом она может быть врагом новой формы, если она не отброшена вовремя.

1-й С.: Она определяется эволюцией? 

В.: Да.

2-й С.: .....(разрыв)... в трёхкратном размере.

В.: Ну что здесь ещё происходит. Когда мы засыпаем обычно, если наше сознание не включено во сне, если мы несознательны во сне, мы просто опускаемся в области подсознания, мы просто просматриваем те планы, куда мы загнали свои желания нереализованное, загнали свою ненависть к кому-то, свою ущербность. Там она выражается очень ясно и доступно.

Если у нас какое-то качество, которое мы называем нехорошим здесь, на плане бодрствующем, почти неощутимо, то там мы можем его увидеть в полной реализационной силе. Мы может быть, там кого-то убиваем, кого-то вешаем там, ненавидим, как угодно, - но всё это просто тот план, который нам нужно проработать. Это просто показ того, что с этим нужно работать, если это возникает. И показ того, что на самом деле это не исчезло, просто мы загнали его в глубины, а оно есть.

С другой стороны, мы видим и что-то более приятное, дающее возможность переключиться на что-то более возвышенное, - ведь и это в нас присутствует.

*        *        *
2-й С.: Что значит его проработать?

В.: Прежде всего, отставим всякую мысль, о том, что мы избавились от этого качества. Как отставить: мы просто увидим, что оно есть, но мы не будем бороться с этим.

Что значит бороться?

Это всеми способами подавлять в себе какое-то желание.

Что значит подавлять свое внутреннее желание, то, что реально существует?

Это, по сути дела, наполнять его своей энергией, но уже для более опасной реализации. Когда мы кого-то ненавидим и этот человек нам является, мы эту ненависть высказываем, проявляем - он получает ту же энергию, но уже отрицательную.

И наполненный этой добавочной энергией, он нас, в свою очередь, ненавидит с ещё большей силой. И он от нас почему-то не отвязывается, не забывает о нашем существовании. Мы постоянно с ним встречаемся на работе, враждуем с ним, постоянно он нас контролирует, держит нас «на мушке» своей ненависти, превращая нашу жизнь в подобие поля боя. Если он там, на служебной лестнице стоит выше, то перекрывает нам все ходы, по которым мы можем двигаться.

Ненависть здесь не только разъединяет и отбрасывает в разные стороны людей, а связывает их сильнейшей связью, быть может, большей, чем любовь.
Точно так же по отношению к желаниям: если мы их подавляем, мы с ними связаны. Мы питаем их своей собственной энергией и наполняем их, тем самым, для ответного удара: они вдруг однажды захватывают над нами власть, и мы приходим в себя лишь тогда, когда нас окружают руины собственной судьбы.

Но когда мы увидели весь этот процесс в целом, мы не протестуем против их присутствия, мы позволяем им выработать всю энергию, которая в них находится, но сами не даём совершенно никакой энергии, мы просто смотрим на них. Просуществовав немного, они исчезают, если мы не питаем их, - не принимаем, не отбрасываем.

*        *        *
2-й С.: Что значит ....(разрыв)....

В.: Это значит - не печалимся о том, какие мы плохие и не радуемся по поводу, что вот какое у нас сильное, страстное желание. Ну, этот акт бесстрастия можно перевести на житейский план подобными словами.

С.: Мы их должны как бы осознавать.

В.: Мы его, этот процесс, видим просто, он никуда не исчезает.

Реплика С.: .......

В.: Здесь тоже не просто отделиться должны: что значит, со стороны. Только осознавать. Отсюда начинаются тонкости. Просто проблема сознания решается: вот мы смотрим на этот стакан - этого достаточно. Если мы говорим о том, что нам нужно сознавать его, мы стремимся всей своей суетой как можно глубже в него войти, то это абсурд, такой внутренний диалог отрицает акт осознания. Мы видим, не должно быть поясняющего - то, что мы видим, - посредника, достаточно просто взглянуть.

С.: Это так же как ... (попытка аналогичного примера).
В.: Ну здесь опять же... Должны со стороны смотреть. Нужно понимать, что...

С.: ...безусловно...

В.: ...всё верно. Но главное, что когда мы произносим эти слова, мы строим свой ум по подобию этих слов, вот в чём дело. У нас мгновенно все планы, если мы особенно долго думали обо всех этих вещах, выстраиваются в соответствии с нашим привычным пониманием этих слов, и мы действуем, исходя из того, что может оказаться неверным.

Неважно, что мы произносим, какие слова произносим, - лишь тогда, когда мы уже не привязаны к их собственной жизни, к их собственному намерению - представлять свой смысл определённым образом.

*        *        *
2-й С.: ....(разрыв)... вот есть желание, значит, не поддаваться ему, а просто на него смотреть и не противиться, просто смотреть надо ....(разрыв)....

В.: Ну, вы сказали то же самое и именно теми же словами. Отождествили, так сказать, со словами способ действия. А «надо» никогда нам не решит что-то серьёзно.

2-й С.: ...(Реплика о слове «надо»)...

В.: Так мы и действуем - «надо». Мы говорим почему-то: «надо это сделать» вместо того, чтобы делать это. На всех планах мы постоянно твердим себе: «Надо. Надо. Надо...» Это «надо» просто показывает нам своим присутствием, что мы ничего не делаем абсолютно. Поэтому лучше вместо «Надо» - действие. Когда мы спрашиваем: «Как действовать?» - это, то же самое, то же самое «надо».

2-й С.: Нет, ну вот такое противоречие: лучше вместо «Надо» действовать, ну сейчас-то мы беседуем. Это и не значит опять же, что так мы не делаем в жизни то. Ну если мы сейчас говорим то, мы же можем сказать: лучше, чем говорить, лучше делать, правильно? Но сейчас у нас идёт беседа, когда мы можем спрашивать...

В.: Всё верно, но вот конкретно вы должны как-то оценить, то есть усмотреть, почему вам так говорится.

Почему говорящий с вами, с одной стороны, употребляет слово «надо», а с другой - «не даёт» вам пользоваться им?

Нет ли здесь в этом противоречии чего-то такого, что не лежит на поверхности?

Когда вы произносите слово «надо» - вы наполняете его содержанием, уже заранее обречённым на отсутствие всякого действия. Это, с вами говорящий утверждает, исходя из видения сути вещей, в частности, сейчас, он видит те ваши персональности, которые окрашивают ваше «надо».

Я совсем не против слова «надо» и любых других слов. Но в вашем «надо» можно увидеть многие годы великого пафоса действия, но отсутствие самого действия. Можно услышать голоса произносящих это слово персональностей, и, поверьте, их «надо» - это, прежде всего, «не надо никому»... О чём я и пытаюсь вам говорить постоянно.

Если мы углубимся в то, почему вам так говорится, почему такое ощущение несправедливости возникает у вас, когда ваше «надо» обрывается вот этим полем, - это ещё и потому, что вы спрашивали, этот вопрос задавали мне раз двенадцать. Тот же самый вопрос, на всех беседах - вот почему это делается.

Вы должны обратить внимание, что вы какого-то плана просто не просматриваете. Не хотите оторваться от своих поверхностных реакций и оказаться в сути того предмета, о котором идёт речь. Вы подходите к нему с позиции уже определённой схемы интеллекта. Но на этой позиции вы не поймёте то, о чём я говорю. «Надо» - это проблема не только ваша, но и большинства людей. Но сейчас - это определяется именно для вас и вы можете понять, а можете отказаться от понимания этого, не справившись со своими реакциями.

2-й С.: То есть я его задаю, предположим, по разным ситуациям, просто оно само построение вопроса, оно .....(разрыв).....

В.: Не просто построение, но даже формой очень близко. Вот где-то в записях прежних есть эти же, ваши, вопросы, вы можете посмотреть просто, прослушать.

С.: ...............

В.: Ну, если мы будем крутиться в чём-то много раз, это просто будет говорить о том, что мы должны бросить этот вопрос, отойти от него. Он нами почему-то не вырабатывается, мы не находим на него для себя ответа. Значит, мы должны забыть о нём на время, заниматься чем-то другим и потом через какое-то время для нас, может быть, станет ясен этот вопрос.

С.: Но ведь мы уже много раз возвращались к медитации?

В.: Ну, медитация - это фундаментальное явление, из которого истекают все остальные. Мы будем непрерывно о ней говорить в разных видах и через разные темы возвращаться к ней. Есть темы вечные, и есть, так сказать, навязчивые состояния... Они разрешаются чаще всего тогда, когда мы их перестаём питать своей энергией.

*        *        *
Вопрос: Что такое гравитация?

В.: Гравитация - это любовь. Не что иное, как земная любовь.

С.: ...............?

В.: Здесь мы можем просто рассмотреть, как это выражение интерпретируется на всех нам знакомых планах.

С.: С точки зрения физики произошло .....(разрыв)....
В.: Да. С точки зрения физики мы просто количественное соотношение выясняем, но качество - есть притяжение, а с другой стороны, - отталкивание ....(разрыв).... я не говорю о том, что.... (Сопровождается неразборчивыми репликами).

....Мы можем описать это явление как-то, но физика всегда подходит с тем, чтобы как-то схватить это явление, уложить его в схему механических или иных, не живых сил.

Но мы подходим механически к этому явлению точно так же, как и к другим, как вот сейчас в данный момент мы подходим к безмолвию, к тому, что шире нас.

Мы обычно пытаемся «схватить» ту систему, которая вне нас, которая нами управляет, которой мы являемся только частью. Это ошибочный подход. Всякий раз, когда часть пытается владеть целым, познания не возникает, возникает момент тирании или голых механических схем, которые очень условно отражают действительность. Вот также мы пытаемся схватить гравитацию.

Что такое гравитация?

Гравитация - так, как мы её обычно понимаем, - притяжение. Так любовь интерпретируется в мир физических явлений. Но где-то, на каком-то плане, она же одновременно и отталкивание, хотя бы окружающей средой.

Как это ни странно выглядит на первый взгляд, гравитация - часть некоего более общего явления, более широкого понятия гравитации. Это более широкое - есть равновесие между притяжением и отталкиванием. Весь проявленный принцип гармонии в этом заключен. В пространстве массы притягивают, но они же и отталкивают предметы - к своему центру, и отталкиваются от внешней среды.

*        *        *
Воля, любовь, разум - находят отражение в мире физического в виде законов этого мира. Принцип гравитации - это фундамент структуры физического космоса. Благодаря ему мы имеем весь наш физический мир - устроенным определённым образом. Вся архитектура, вся природа и социальная, физическая инфраструктура, все организмы, включая даже психологические структуры, либо основаны на гравитационном принципе, либо несут на себе печать притяжения.

Структура человеческого энергетического тела создана с учётом гравитации. Меридианы, чакры расположены по одной линии, и наиболее естественное положение для поднимающейся кундалини - вертикаль. Во многом всё это обусловлено притяжением земли. Земля также имеет свою энергетическую, меридиональную систему, систему кундалини. И в её случае гравитационный принцип играет ещё большую роль.

Для нас в понимании гравитации важно лишь то, как она связана со строением наших тел. Мы можем изучать многие аналогии, связанные с этим.

Большинство наших мыслей постоянно движутся циклично. Наши мысли, особенно навязчивые, часто, зацикливаясь, движутся по одной какой-то траектории, по замкнутой орбите, подобно спутнику Земли. Они вращаются около центра, их притягивающего, - вокруг какой-то «гравитационной массы». Этой массой может быть какая-то идея, желание, целевая доминанта, идеология, мировоззрение. Этим может стать болезнь или нечто новое для нас и прекрасное.

Но мысль и наше сознание могут преодолевать наш образ жизни, наше замкнутое мировоззрение и исследовать что-то новое. Может двигаться и наше мировоззрение. И в этих случаях орбита напоминает разомкнутую спираль. Спираль раскручивается, уходя вдаль.

Аналогично движется наша солнечная система - вокруг центра галактики, галактика вокруг какого-то своего центра, а он вокруг своего. Движения складываются, и возникает спиральный принцип.
В этом спиральном движении галактик и планет мы находим три принципа, являющихся родоначальниками всех физических законов: волю, любовь, разум. Любовь - притяжение, кольцо. Воля - инерция прямолинейного движения. Разум - линия, точнее, контур компромисса между предыдущими принципами. И благодаря ему - мир не в кольце, мир не в прямолинейном движении. Мир - в спиральной реализации.

Разум служит «мембраной» между любовью и волей, иначе они взаимно поглотили бы друг друга. Разум, исполненный любви и воли, - есть творец всех миров, их «конструктив». Воля наполняет эти миры жизненностью и свободой, а любовь - блаженством переживания бесконечных пространств.

*        *        *
Здесь всё аналогично, и так, как одна мысль в нашем сознании притягивает другую мысль, точно так же притягивает одна планета другую планету, но, имея при этом инерцию своего движения, движется по своей орбите, что и является компромиссом. Высший смысл разума - это Святой Дух.

Но здесь эти явления мы можем рассматривать только на уровне аналогий, лишь принцип построения всех этих вещей, принцип притягивания и отталкивания всегда един, во всем. На низших планах мы называем это привязанностью и ненавистью. Эти качества - искажения своих высоких прототипов: любви и свободной жизненности. Нам знакомы эти два качества и в виде блаженства и отречённого бесстрастия.

Мы интерпретируем притяжение и отталкивание, прямолинейное и спиральное движения - как любовь и другие перечисленные качества, нашедшие в физической материи такой способ проявления, именно потому, что духовное Существо нашей солнечной системы является таким же человеком, только прошедшим эволюционно намного нас дальше. И эта гравитация есть крайняя форма конкретизации его любви.

*        *        *
С.: Значит, любовь - более фундаментальное понятие. Можно ли его определить?

В.: Ну, это, то же самое, как определить медитацию, так же, как определить смерть, как определить смирение. А мы сейчас это делаем. Но мы не можем об этом сказать, обозначить это двумя словами. В принципе, с одной стороны это явление уже обозначено одним словом - любовь. Если мы обозначим его тремя словами, оно от этого не изменится и понимание у нас не возникнет. От описания этого сотней слов - тоже не возникнет, но только через процесс какой-то корректировки в себе своих представлений о мире, об отношении к этому явлению, мы можем открыть в себе то, что может быть условиями его прихода к нам. Мы можем вместить в себя это явление и пережить его. Для нас это будет единственно возможным определением.

*        *        *
С.: Я читал о гравитации... о том, что планета является центром излучения и межпланетное пространство заполненное .... (разрыв).... - колеблется в соответствии с этим излучением и создаются, таким образом, упругие волны в начале, а дальше они постепенно сглаживаются. И, значит, тело, помещённое рядом с планетой, будет двигаться куда-то ....(разрыв).... разряженное между волнами, то есть к планете. А почему притяжение возникает, ... Это отталкивание между звёздным ......эфиром... Вот и всё. Но это существует благодаря тому, что из центра планеты идёт излучение этих колебаний.
В.: Осталось только выяснить, что такое излучение этих колебаний, что такое эфир и вс остальное.
(Смех).

С.: Фактически, да. Но всё-таки...

В.: Пока мы не вместили этого явления, пока оно не стало нашим переживанием, для нас всё это и ничто другое никогда не определится. А понимание количественных и схематических взаимоотношений, конечно, могут существовать, и они существуют, и каждый может в этом разобраться для каких-то практических дел.

Но это не будет целостным видением явления, и множество следствий, а также связи этого с другим такой человек не увидит. Нужно просто вспомнить, как у многих ученых рождались теории. Ньютон, Эйнштейн, другие - ведь они видели сразу всё поле. Потом они только записывали, что они видели, а мы почему-то пытаемся из того, что они записывали, строить какую-то систему, чисто знаковую систему, принимая её за то объёмное, что у них было вначале.

Мы подходим к нашей собственной проекции, к нашему предположению об этой системе, но мы не осознаём того плана, в который вошёл Ньютон, Эйнштейн, откуда всё это видно. Мы просто логически посчитали, усвоили выводы, запомнили это. Но мы никогда новых выводов не сделаем, глубоких выводов, а их можно сделать только тогда, когда мы прослеживаем этот план, когда мы находимся на плане видения мира, где электрон может находится в двух местах, где из столкновения двух элементарных частиц рождаются галактики, где часть больше целого.

*        *        *
С.: А как это понять: часть больше целого, - это если признаки целого вообще исключить?
В.: Это парадоксально лишь как высказывание. Всё оказывается проще, часть - это наш условный подход к жизни. Часть - это устройство нашего воспринимающего и определяющего аппарата, который имеет определённую ограниченную структуру. Пусть это будет какой-то контур. Вот это и есть частичный принцип традиционного восприятия человека, - ограниченный контур.

Этот ограниченный контур восприятия наложился на бесконечность, и мы назвали это видение - частью. И это видение - часть нас самих. А вместе с тем, эта часть есть лишь «краешек» великого, лишь порождение этой бесконечности.

С.: В чём оно оказывается больше бесконечности?

В.: Ни в чём. Просто наше восприятие видит лишь часть великих явлений, таких, как бесконечность, любовь, истина, несотворённое. И для нашего замкнутого существа, которому мы придаём статус целого, - это всё - одно из многих его восприятий. Множество этих восприятий создают наше поверхностное «я», наше «целое». И когда мы вдруг начинаем углубляться в одно из таких «частичных» восприятий, границы его раскрываются для нас и мы вдруг видим наше «я», как нечто несопоставимо меньшее, нежели, скажем, смирение или самадхи, хотя эти явления занимали в нашем уме только одну справочную строку, в каталоге наших знаний.

*        *        *
Этот внешне парадоксальный процесс мы находим во всём, как только начинаем внимательно относиться к явлениям жизни. Например, человек написал большую теорию по математике. В этой теории, на сто страниц, нашлось две-три строчки о каком-то небольшом явлении преобразования величин. Это скромно вошло в теорию, как едва заметная частность. Но находится другой человек и раскрывает эту частность, которая с очевидностью для всех оказывается теорией более общей, более общей, а теория, бывшая до этого общей, - оказывается частным случаем.

В обычной житейской практике, мы постоянно сталкиваемся с такими метаморфозами. Например, есть огромный институт, с многотысячным коллективом, работающим над какой-то научной проблемой. Там же работает в маленькой лаборатории один человек. И никто может не знать, что он давно справился с задачами этого института, что он давно реализовал и что-то ещё более общее. Получается, что институт - только часть этой маленькой лаборатории. В жизни мы постоянно обнаруживаем этот парадокс, когда совершенно незначительное явление, живущее на периферии нашего сознания, наших обстоятельств, вдруг оказывается таким влиятельным, что поглощает нашу судьбу, почти без остатка.

*        *        *
Всё это недостатки нашего восприятия. С одной стороны - это необходимый консервативный статус: это делает нас причастными к миру определённых правил, но, с другой стороны, - это недостаток, не позволяющий нам видеть глубину бытия.

Когда мы представляем что-то конечное, мы представляем ограниченный объект.

А когда мы пытаемся представить бесконечность, что происходит?

Мы делаем то же самое - всегда её берем в контур, мы окаймляем, мы представляем для себе ограниченность, но только большую. Окаймляем, представляем бесконечность в виде конечности, и у нас возникает вместо бесконечности - идея бесконечности.

Но когда мы осознаём свой аппарат внутренний, его всеограничивающий принцип восприятия, мы осознаём, что, по сути дела, он тоже исходит из бесконечности. Он несёт качество бесконечности внутри своего контура. И тут мы соприкасаемся с самой этой бесконечностью и понимаем, что наше представление о бесконечности, оно даже меньше нашего аппарата, воспринимающего бесконечность. И теперь у нас больше такого вопроса нет, что больше чего, - всё одинаково, в неком изначальном смысле, но всё иерархично - в проявленном. Таким образом мы постигаем принцип равенства и иерархии в самой гуще жизни.

*        *        *
С.: Можно такой вопрос, как ты понимаешь .....(разрыв)... в книге .....(разрыв)....

В.: Я её не читал. Ну, если ты хочешь, если бы ты хотел...

С.: Я бы хотел.

В.: ...то тогда прочту.

С.: ...(неразборчивые комментарии, примеры)... существует основа знаний, в общем-то, Шамбалы. Надо сказать, что это знание никогда не охранялось .......(разрыв).....

В.: В отношении чтения книг: нужно увидеть глубоко тот факт, что все знания внутри нас. Конечно, если приходят книги как-то и существует тяга к ним - их нужно читать. Пока не возгорелся этот импульс к осознанию многих явлений жизни прямым путём. Но до этого стоит читать книги, чтобы они вызывали, будили вопросы, но при этом всегда осознавать свою несвязанность с этими книгами. Речь не идёт о пренебрежении, высокомерии и гордом самолюбовании. Речь идёт о самостоятельности, при которой - не нужно заглядывать в них в процессе жизни постоянно, сверяясь, выискивая какие-то рецепты на каждый шаг.

С.: И смотреть на них как на ....(разрыв).... вызывающий повод.

В.: Да, только как на справочник. Как на повод к размышлению, которое должно произойти внутри, осознание должно произойти в вашем существе.
С.: И другими словами: только намёк.

В.: Только намёк, только побуждение к вопросу.

С.: .....(разрыв)...... когда книги читаешь.

В.: Ну, здесь можно посмотреть, как это на многих планах жизни раскладывается. Ну, естественно, происходит соединение с источником, который написал эту книгу. Если мы сенситивны и если мы более спокойны, то мы входим в соприкосновение с тем человеком, который написал это. По крайней мере, с его сущностью. Если мы входим в реальное, а не иллюзорное соприкосновение, то настолько, насколько он расширен, он расширяет наше сознание.

Что из себя человек представляет - написавший книгу, то же качество будет открывать в себе принимающий это. Его структура сознания будет формироваться пропорционально структуре сознания того человека. Здесь опять же, исходя из этого, нужно смотреть, нужно подходить к этому осторожно, чтобы не обусловиться сознанием другого человека, его несовершенствами или, наоборот, тем, чего сейчас мы не можем осознать.

*        *        *
С.: ..............

В.: Ну мы становимся этими пошлыми.

С.: ...............

В.: Неизвестно, абсолютно неизвестно, какой импульс придёт изнутри.

С.: А возможно, принимая, сохранять себя?

В.: Наверное, возможно, так многие и действуют, видимо, сохраняя себя, находясь в своём образе.

С.: (рассказ о нападении современных чёрных магов - приводятся известные имена - на Шамбалу. Рассказ якобы из книги самого нападавшего.) .....(разрыв)..... больше о другом - вот, когда человек делает переоценку, скажем, .......(разрыв)..... вот, например, недавно .....(разрыв)..... книгу, которую .....(разрыв)..... там он в общем-то в лице ......(разрыв)..... того сброда, который он олицетворяет, ......(разрыв)..... сделал следующее .....на глазах у шамбалистов ......(разрыв)..... и вот, все сильные люди, которые простили, у них сразу .....(разрыв).... почему они заболели ........(разрыв)...... в Шамбале Рерихи и прочие.

В.: Это действительно так.

С.: (продолжение и комментарии). Поэтому все книги, буквально, которые неправильные, они делают неправильную проекцию на .....(разрыв)..... и разрушают его в сознании этих людей.

2-й С.: А если читать их с протестом?

В.: А зачем их читать?

Мы наблюдаем постоянно, во что выливается протест. Но если мы уж взялись читать и протестуем, исполняемся гневными реакциями, - это значит, мы не осознали источника, из которого исходит эта книга. Значит, мы не прослеживаем всю её структуру, без реакций.

Наш протест исходит из какого-то непонимания, как относиться к жизни. Мы питаем то, против чего возмущаемся.

Что происходит, если мы подходим с протестом к чему-то?

Это говорит о том, что мы очень сильно связаны с этим явлением и объектом своего неприятия. Если я не люблю чай и ощущаю, как я его не люблю, и в голове у меня постоянно бродят ненавистные образы этого чая, - значит, мне пить его придётся лет десять, может быть, несколько жизней.

Мне придётся с этим чёрным магом воевать всё время, и это, с другой стороны, означает, что я стану таким же чёрным магом. Потому что, когда мы воюем с таким явлением, с помощью своих эгоистических реакций, мы становимся продолжением этих явлений.

И это значит, что какая-то кармическая завязка существует с этим явлением, не разрешённая нами. В этом случае, в чём-то мы сами - чёрные маги...
С.: Ну за что же человек берёт карму той книги, которую он не принимает, которая ему не соответствует.

В.: Он берёт её только за то, что это его карма, только и всего. Это просто его карма, но нам ошибочно кажется, что можно передать карму человеку. Нельзя передать её в обществе обычных отношений. Каждый человек выработает именно столько, сколько ему положено.

*        *        *
На каких-то планах мы можем говорить об этом. Всё в градациях этих планов. В самых общих планах не существует ни у кого никаких карм. Опускаемся чуть ниже, начинаем находить несколько карм у ипостасей божества - три божественных кармы, а точнее, дхармы, три аспекта божества.

Опускаемся ещё ниже и видим ещё большую дифференциацию. И каждый план, каждое число оказавшихся на этой «плоскости» единиц существования имеет свои какие-то взаимоотношения. Вот на каком-то уровне числа, верно, то, что говорит С., что они взяли на себя эту карму. Чуть выше они не брали её, это их карма.

С.: (смысл реплики непонятен)... слабый человек не возьмёт карму .....(разрыв)..... в этом смысле утверждается следующее - вот некто Гарри Константинович Андреев .....(разрыв)....

В.: «Гарри Константинович», который оценит духовный потенциал людей - слабый он или......(разрыв)......

С.: ....(разрыв)... Ну в принципе как можно сравнить смерть, например, таракана со смертью Иисуса Христа.

В.: Здесь всё зависит от наполнения. Если это просто аналогия, то это именно так. Если есть какое-то внутреннее противостояние Христу или тебе, - это значит, что удар какой-то по тебе. Одно дело, если ты каким-то образом осознаёшь духовную значимость Христа, другое дело, если ты приписываешь её себе, - естественно, это удар по тебе.

С.: Непонятно.

В.: Действие - равно противодействию. 

С.: ...........

В.: Всё верно... Всё верно... Всё верно... Но, с другой стороны, всё зависит конкретно от нас и конкретно от всех присутствующих здесь.

С.: ..............

В.: Ну, главное, нужно указать на это. Все каким-то образом считают, что если другой человек не делает, то зачем я это буду делать. Но делать должны именно те, кто вмещает этот план. Осознаёт это. Если он, такой человек, не действует, в соответствии со своим духовным, тем более, пониманием, то, значит, именно он тянет на себя тяжкую карму. И не просто тяжкую карму, но в каких-то случаях он тянет на себя возможность быть разрушенным до монады. Потому что одно дело, не ведаешь, что творишь, и совсем другое, когда хорошо знаешь и противодействуешь мировой гармонии.

С.: То есть он будет стёрт.

В.: Стёрт. Его не будет, да, в этом проявленном мире. Он уйдёт в причину своего существования. Поэтому тот, кто это осознаёт, с необходимостью должен действовать в соответствии с правилами гармонии. Конечно, возможны ошибки, возможны слабости и следствие несовершенства. И это, конечно, прощается, искупается. Но сознательное противодействие вызывает соответствующее возмездие.

Ну, я не говорю сейчас для всех людей, для всех случаев. Это всё зависит от вмещения, от сознания. Поэтому здесь заботиться нужно, конечно, о том, как это сделать, как расширить понимание, которое сейчас недостаточно, чтобы понять то, что нас окружает. Но беспокоиться о том, что мы будем «стёрты», не нужно, это нас парализует, и никогда мы не сможем никак действовать, никак изменять окружающее и себя в сторону блага.

*        *        *
С.: .....(разрыв).... Так получится движение страха.

В.: Оно получится таким, если мы будем постоянно держать этот устрашающий образ разрушения. С другой стороны, нет в этом страха никакого. Это реальная рабочая обстановка. Здесь всегда было так заведено: всё несёт жизнь или смерть. Если мы посмотрим на все явления, существующие в жизни, мы увидим, что это тончайший баланс между жизнью и смертью.

Весь наш организм - это баланс тончайший, с самого начала до конца, то, что называется «метаболическое равновесие». И тем не менее, он так жизнеспособен, что трудно найти что-то более выживаемое. Много мы этапов тяжелых проходили и остались живы. Много эволюций, подобных нашей, было. И они, другие, проходили. Они сталкивались с какими-то подобными явлениями.

С.: Динамическое равновесие.

В.: Да. Вот здесь можно привести такой пример. Каким-то образом, когда-то я был немного знаком с альпинистом - «Снежный барс». Ну, у всех традиционное восприятие альпинистов. Альпинист - это человек, который ступает очень прочно, никогда не качается, ничему влияющему на координацию не подвержен. Так вот, этот альпинист почему-то часто спотыкался. Постоянно спотыкался. На всех сложных маршрутах он качался, у него не было совершенно никакого внешне определённого равновесия, и многие ждали, что вот-вот он упадёт. Тем не менее, он был «Снежным барсом». Человеком, который прошёл много маршрутов, очень сложных и побывал на многих высочайших вершинах. И получалось так...

С.: Который в Италии погиб?
В.: Нет, он не погиб. То есть этот человек, качаясь, никогда не падал, но вот многие другие, которые никогда не качались, почему-то падали. Вот, примерно, так соотносится динамическое равновесие, которое возвращает человека из многих внешне неустойчивых ситуаций, с равновесием статическим, внешним. То есть равновесие, координация - это нечто большее, чем внешнее проявление. 

С.: ...........

В.: Ну, наверное, тогда можно отдохнуть.

(Перерыв)....

В.: Обычно человек берёт именно свою карму. Ни у кого нет чужой кармы. Карма Христа - это карма человечества, но это карма Христа, это его карма, и во всём этот принцип проявляется. То же самое Рамакришна. Его карма была кармой человечества. Это была его карма, но она вмещала в себе всё человечество.

С.: Он был владыкой Шамбалы, Рамакришна.....

В.: Ну, в общем-то, я сейчас не вижу важности конкретной, чтобы определять, кто кем был, так это или нет. Важно существо вопроса.

(Одновременные разговоры.)

С.: ..... число - это звезда Давида ... вот они те треугольники, подобные Бермудским.

(Здесь, чуть раньше и далее идут диалоги с человеком, который, с одной стороны, считает себя воплощением Христа, с другой, не приемлет Иерархию, Бога и ревностно защищает Люцифера, попутно развивая свои теории о евреях (противоречиво: то с расистским уклоном, сваливая на них беды человечества, то вознося их как носителей истины), стараясь постоянно противопоставлять свою точку зрения присутствующим и Валерию. Говорит он, постоянно перебивая диалоги других, с обиженным самоутверждением, искажая общеизвестные факты. Всё это вызвало серьёзное смятение окружающих. Говорит невнятно, противоречиво, с агрессивным напором - текст его речей, часто долгих, невозможно записать полностью - неразборчиво.)

В.: ...(разрыв)... а седьмое - это вся их сумма.

С.: Седьмое - это Люцифер.

В.: Вся их сумма, привносящая в сознание новое синтетическое качество.

С.: То есть ....(разрыв).... приходит в день рождения Люцифера 18 июня (или июля?).

В.: Выходит, на праздник, да?...

С.: На праздник. Сумма их .....(разрыв).... выражение истины, которую проявил Люцифер в лице......(разрыв)..... ума человеческого. Поэтому очень много болванов приходило таких, как Галилей, Бруно.....

Реплика 2-го С.: Почему болванов?

В.: Потому что он обижается на них.

С.: В лице ....(разрыв).... Люцифер жёг их за правду.

В.: А они своим существованием жгли его за ложь.

С.: За ложь? Ну, ложь возможна, как переоценка с их позиции.

В.: То же самое - с какой позиции подходить, почему всё это именно так. Сейчас не нужно углубляться в дебри противоречивых идей. Можно с той, здравой, позиции видеть, что происходит, когда ты так говоришь.

Ты одновременно смешиваешь два плана, два взаимоотрицающих смысловых ключа, на которых высказываешься. И понять смысл того, что ты говоришь, - большинству это невозможно. Возникает просто какофония, дисгармония звуков, не имеющих смысла. За всем этим, конечно, стоит стремление определённого наполнения, для которого не нужен смысл, а нужно нечто другое.

Если мы говорим о единстве, то в нём никакой лжи вообще нет, каждый элемент его можно объяснить бесстрастно. Давай откажемся от противопоставлений. Поэтому ни Бруно не болван, ни Люцифер. Давай начнём с этого.
С.: О Люцифере я и не говорю «болван».

В.: Ну, ты его любишь, в отличие от других. (Смех).

С.: ....(разрыв)..... что-то отвечает....(разрыв)..... он же всегда смотрит из меня...... (говорит о Люцифере, который смотрит на всех через него, через С. Вменяет в вину, что Валерий, в ответ, смотрит слишком сурово, а значит, сопротивляется Люциферу и не любит его, хотя должен любить всех...)

В.: Я не сопротивлялся...

Реплика С.: ............

В.: Всё верно - это моя работа. Смотреть так на это существо, если оно через тебя смотрит. Я на него смотрю всегда так. Но это я смотрю на него, а не на тебя. Почему бы тебе не отделить себя от этого существа, не стать собой, а не продолжением того, что любви не приемлет по определению?

С.: ..........(говорит что-то о могуществе Люцифера).....

В.: Он просто существо.

С.: Что значит «просто существо»?

В.: Вот ты, выражая его «могущественные» качества, демонстрируешь его ограничения и присущий ему хаос. Чем это по большому счёту отличается от любого человека, запутавшегося в своих противоречиях?

В чём ограничения Люцифера. В том, что он, несмотря на относительное освоение шести принципов, самую существенную часть этой числовой последовательности - семь - сейчас не воспринимает, отбрасывает. А ведь это качество светлого явления, сумма всех этих шести плюс одухотворение этой суммы. Одухотворение.

С другой стороны, Люцифер не седьмой «Дух у Престола», он, скорее, пятый. Другие Духи, они вбирают и шесть принципов и седьмой и его одновременно. Они любят и его. А Люцифер - не любит. Они же любят, но их любовь - не то, что мы привыкли видеть. Их любовь - к его существу, но это и смерть - для его заблуждений, для его грандиозного эго. Это любовь бесстрастная.
Вот когда он полюбит всех остальных, тогда все будет о'кей. А до этого, пока он не полюбил, пока он не смирился, я, например, всегда на тебя буду так смотреть, в тот момент, когда он смотрит через тебя.

С.: Ты посмотри, какая вещь происходит очень интересная, прямо ....(разрыв).... вещь.

В.: Всё понятно... (Смех). Ты просто посторонись, и тогда эта неприятная суровость взгляда тебя не коснётся. Я не говорю о том, что ты - Люцифер.

С.: ...............

В.: Всё верно. Ты всё раскладываешь правильно. Как и каждый из нас, ты говоришь абсолютную правду. Но это твоя правда, - у другого она другая. И вот здесь мы собрались, чтобы найти такую Правду, общую для всех, чтобы в ней примирились наши индивидуальные правды. Чтобы они не были противопоставлены друг другу, но дополнили друг друга, ведь каждая из них - этой путь Жизни, а значит, её счастливая или несчастливая часть. Я принимаю твою правду, но почему ты обижаешься на меня, почему ты обижаешься на Джордано Бруно? Что он тебе сделал неприятного? Ведь он представляет из себя, в принципе, проявление истины Вселенной для того момента.

С.: (оправдательный монолог, претензии и т.д.)

В.: почему ты обижаешься, почему ты прямо сейчас привержен своей неудовлетворённой, обиженной, всё во всех погашающей вибрации отрицания всего?

С.: ..................

В.: Видишь, когда ты говоришь кому-то: «дурак», - ты просто отсекаешь огромную часть Вселенной и утверждаешь - «она не моя, она мне ненавистна». Но она к тебе вернется обязательно.

С.: Почему ...? (и далее опять объяснения, доказательства, оправдания, - в этом роде, - неразборчиво).

В.: Всё понятно. Я просто ничего не могу тебе сказать. Если ты выдерживаешь свою правоту - живи с ней. Ты во всём прав.
С.: (путанный монолог, основная линия мотив которого - дух противоречия) ......(разрыв)..... ты просто назвал это клюквой...

В.: Ну а клюква, разве сама по себе не права? Клюква - это действительно клюква. Я не против клюквы. Кому-то она действительно полезна.

С.: (аналогичный монолог) .....ты просто оправдал сам себя...

В.: Тоже ничего не могу тебе возразить на это. Ты прав.

С.: ...............?

В.: Ну, конечно, клюква, а как же иначе, ведь и клюква тоже права. Всё одновременно и всё право. Каким-то образом у тебя существует в сознании такое представление, что что-то может быть неправым в этой Вселенной. Но просто среди этой неисчислимой правоты каждый выбирает такую правоту, какая ему ближе. Я могу отметить только этот факт. Больше ничего к этому не могу добавить.

С.: (аналогичный, неразборчивый монолог).

(Смех окружающих).

В.: Все понятно. Ты прав.

С.: (монолог).

В.: Верно. Всё верно.

С.: ..... (То же и что-что, то об обиде на него Бога, обиде на него Бабаджи - великого индийского учителя, - которого он, С., со своими единомышленниками, оскорбил).

В.: Ну, он будет на тебя до тех пор «обижаться», пока ты на кого-то будешь вообще обижаться. Поэтому, если не хочешь, чтобы он на тебя обижался, естественное действие должно возникать, соизмеримое с ситуацией.

С.: ......(продолжает, упрекая В. за то, что он не хочет с ним вести диалог). (С ним вступает кто-то в разговор.)

В.: Ну ты же видишь результат: общения нет - говорения не происходит, и тут ничего не зависит от моего желания.
*        *        *
Как мы можем завершить нашу беседу. Прежде всего, наверное, нужно обратить внимание на то, что мы высказывали, как могли, в динамике нашей полемики множество углов зрения на мир, множество подходов к нему.

И на примере этих подходов, мы убеждались, что любой подход сам по себе имеет какое-то значение на своём месте. Но когда каждый подход возводится в единственный и абсолютный вариант, а тем более, воинственно утверждается, то возникает противоречие и, естественно, возникает конфликт.

Когда частное пытается представиться общим, не находясь в состоянии понимания того, как же практически оно через себя становится общим, возникает тираническое движение, возникает конфликт.

Противоречия начинаются у нас благодаря страстному отождествлению себя с тем, что мы говорим, тогда, когда мы не обращаемся назад, к истоку и своего существа, и того, откуда возникает мотив этого отождествления.

Простым языком говоря, мы просто видим, что нам нет смысла противостоять друг другу. Абсолютно нет смысла. Каждый должен просто завершить себя. Просто выработать то, что у него уже было. Дойти до предела своего воззрения на мир. Хотя бы в высказываниях своих представлений. И там каждый пожнёт то, что посеял, откроет для себя свой путь. Всё остальное сделает с человеком и для человека Жизнь. Каждый из нас, понимая это, не будет ни устрашён происходящим, не будет ни возмущён, ни уловлен.

Каждый из нас, понимая это, может позволить всем другим это сделать, проявить себя. Вот в этом заключена суть эволюции. Она начинается с обнаружения того, что есть. И это «то, что есть», когда мы смотрим на него без страха, без осуждения, без потакания ему, - начинает и искать свой путь, каким бы он ни был.
Как ни странно, именно благодаря этому возникает сердечность и истинное не навязчивое, не демонстративное сострадание.

Духовный элемент во всём этом - это видеть свои собственные реакции, свои подавленности и растворять возникшие, вторичные реакции, возникающие на собственное состояние. Таким образом, мы создаём ёмкость для сил эволюции, для присутствия Свидетеля, которые сами разберутся с тем, что есть.

*        *        *
То, что мы называем шестой Расой, может быть ускорено. Человек может войти сразу в седьмую расу, если он осознает до конца это явление. Этот этап просто произойдёт с большой скоростью в нас, оставив, на первый взгляд, мало событий, но исполнив нас своим насущным содержанием. Мы переживём эти опыты. Но в относительном времени они будут прожиты очень быстро. Если каждый из нас будет хоть немного жертвовать собой, ветхим, для того, чтобы выразился другой и приблизился к своей сути.

С.: ..............

В.: Это мы можем, естественно, применить во всех наших способах действований, способах жизни: в работе, в подходе к каким-то эзотерическим системам; в мышлении, в написании чего-то - в любом творчестве. В духовной практике. Во взаимоотношении друг с другом.

Нужно помнить, что по сути дела, мы знаем только одну проблему - проблему взаимоотношений. Она распространяется на всё, с чем мы связаны. Даже, на те явления, которые мы называем неодушевленными. Мы являемся продолжением этих явлений, а они являются нашим продолжением, нам нет смысла враждовать. Мы все - одно и то же.

Враждовать мы начинаем тогда, когда мы подходим друг к другу с претензией, с несоизмеримым требованием. С претензией на то, чтобы этот человек поступал именно так, как нам хотелось, чтобы это явление вело себя именно, так как нам хотелось бы. В этом случае мы отнимаем свободу у этого явления или у другого человека. Но пока мы не осознали этого - и тот, другой будет отнимать у нас свободу. Как только возникает осознание у одного человека - это значит, оно возникает у десяти, у двадцати, этот процесс становится спонтанным, и с большой скоростью он возникает, охватывая всех других, распространяясь на всё.

*        *        *
Но это должно реализоваться на практическом уровне. Интеллектуально мы это вмещаем, но вот в практике это очень трудно выразить. Мы должны постоянно осознавать, как же наш интеллект сбоит - не связывает это с практикой, с реализацией. Как мы только на одном словесном уровне осознаём это, как мы понимаем единение только интеллектуально, хотя и имеем много благообразных, традиционных эмоций и публично «дружественных» порывов.

Как мы не видим того момента, что когда мы высказываем кому-то несоизмеримо претензии, неважно что, - мы отделяем себя от него, мы противостоим, мы не ищем главное - причину нашего взаимного противостояния. И не ищем, с другой стороны, конструктива нашей «разности», чтобы понять, в какой форме мы можем правильно быть вместе, человечно, - или расходиться на пути свои, но цивилизованно.

Даже если мы ему сообщаем то, что весь мир един, что все люди братья, а эго, сатана - это против человечности, нам не нужны никакие наши эгоистические реакции по поводу его неприятия нашего блага. Иначе, по сути дела, мы сообщаем ему о любви, стоя с ножом над его головой.

Вот в этом-то условие заблуждения, в которое вошли многие религии. И потому они потеряли жизнь, окостенели. Они вколачивали в человека понимание единства мечом, но сами они кроваво разделяли единство в этот момент. Они опровергали себя.
*        *        *
Мы постоянно опровергаем себя на каждом этапе нашего движения: мы говорим одно - делаем другое. В понимании этого всего и заключаются все основные ценности йоги, все они выражают себя именно так. Именно к этому они ведут.

Все подлинные эзотерические системы ведут именно к этому. Мы же ищем в этих системах зачастую совершенно не то, что в них заложено. Не то, с чего они начинаются.

Мы ищем усиления себя, таких, какие мы есть сейчас - эгоистичных, жестоких, хвастливых, жадных и бессердечных, несмотря на все наши «сердечные» эмоции.

Мы ищем укрепления иллюзий, собственных искажённых проекций, - продолжения наших прежних качеств, только на новом, более сильном материале. Мы ищем сил каких-то, делающих нас более авторитетными. Мы пытаемся выяснить, с каких планет мы появились здесь и насколько великое положение там занимаем. Там - значит, здесь...

И это каким-то образом нас укрепляет, даёт энергию на существование. Но мы не очень интересуемся тем, что отдаём за это душу. Потому что укрепляем мы не себя, но своё эго. И вот приходит время расплаты - когда мы не можем отделить себя от самого погибельного в жизни явления...

Мы не хотим понять, что она, энергия, жизненность, вместе с блаженным переживанием, пришла бы к нам из непосредственного осознания единства и пришла бы намного большая и душу бы нашу только укрепила, сделала бы её совершеннее, если бы мы не интересовались своим «величественным» происхождением.

С.: (предложение закончить беседу, перенести на следующий раз).

В.: Ну, значит, до встречи. В следующий раз.

С.: Спасибо.
В.: Спасибо вам. Для тех, кто захочет: мы можем посидеть минут десять спокойно...

*        *        *
 (После перерыва, во время сидения оставшихся в молчании)....

В.: Ни протестуя, ни принимая... Просто слушайте голос. В этом состоянии смотрения, мы должны как бы лечь своим спокойным существом, на все горячие точки нашего ума и эмоциональности.

То есть, на, те точки, в которых сейчас тлеет незавершённый конфликт, где происходит наибольшая утечка энергии. Такими точками могут являться, в том числе, и желания задавать вопросы, продолжая прежнюю ситуацию.

У каждого, может быть, есть собственный вопрос, и он его желает задать, боясь его забыть. Он его боится забыть и прокручивает его в сознании постоянно. Это - трата энергии. Большая трата энергии, потому что вопрос, который задается, он должен возникать лишь в тот момент, когда на него можно получить ответ. Если он возникает раньше или после темы, после события, то человек исходит из условий тех, которые уже исчерпаны.

Нам нужно полностью завершить прошедшую ситуацию. А это значит завершить себя в ней. Позволить исчерпаться энергиям, мыслям, чувствам, направленным на это, теперь уже прошлое. Давайте позволим всему этому умереть естественной смертью, ибо его время уже прошло.

Всё в вас невысказанное, задавленное ситуацией, беспокоящее вас - теперь уходит в причину того, что его породило. Вы просто смотрите на это и на то, что в вас, вы просто наблюдаете реакции, какие вызывает в вас это ещё длящееся движение. Вам нужно пожертвовать своими страхами, своими претензиями, интересной и незаконченной темой. Пожертвовать ради истины покоя, истины смирения.
*        *        *
Каждое мгновение времени, каждое новое мгновение времени, оно должно рождать новый вопрос. Новый вопрос. Может быть, по существу он будет близок к существу прежнего. Но по каким-то неуловимым нюансам, он всё же будет от него отличен.

Поэтому вопросы должны возникать лишь тогда, когда наступает возможность на них получить ответ. Главное, чтобы в сознании они не прокручивались много раз бесцельно. Тогда, когда они прокручиваются бесцельно, они теряют свою наполненность, насущность. И вы теряете возможность раскрыть для себя что-то, теряете возможность раскрыть и себя. Такие вопросы суть выхолащивают.

Вращающийся в сознании вопрос длительное время, он перестаёт осознаваться. Он перестаёт осознаваться в сознании задающего его. Такой вопрос начинает жить совершенно своей, обособленной от ваших истинных интересов жизнью.

Человек видит просто схему этого вопроса. Но явление, которое он пытается раскрыть с помощью этого вопроса, у него из сознания исчезает. И поэтому, когда приходит ответ на этот вопрос, человек, в общем-то, и не слышит ответа. Он воспринимает его чисто механически. Если вы внимательны к таким вопросам, то вы видите их механическую, моторно-виталическую природу.

Эти вопросы - скорее следствие потери душевного равновесия, психологического равновесия. Эти вопросы поверхностны, это просто механические «телодвижения» нашего поверхностного существа, которое пытается с помощью вопрошений вернуть утраченное равновесие. Но мы это можем сделать и более прямым путём. Поэтому все вопросы должны уйти. Мы посидим спокойно. Может быть, в нас родится что-то более глубокое.
*        *        *
Мы знаем, что полнота жизни возникает лишь тогда, когда мы сознательно входим во все её детали и нюансы. Когда мы ничего не оставляем, без осознания, на потом, а решаем сейчас. Эта полнота может возникнуть и у нас в беседе, если мы решим выяснять все свои вопросы сейчас, не оставляя ничего на потом.

Именно сейчас вы можете услышать безмолвные ответы на свои вопросы. Для этого вам не нужно их ещё и ещё раз задавать - ведь вы уже давно их задали многократно. Если смолкнет наше неудовлетворение, которое принимает форму вопроса, то мы пройдём за поверхностный слой самих себя и в молчании услышим ответ. Если мы, воспринимая говорящего, не будем оставлять на потом понимание того, что он говорит.

Для этого необходима полнота внимания. А полнота внимания будет возникать у нас лишь тогда, когда мы не будем чувствовать в сидящем рядом потенциального соперника, критика нашему вопросу, потенциальной оппозиции, которая препятствует свободе нашего вопрошения. Необходимо простить рядом сидящему несовершенство его вопросов, его импульсивных движений. Необходимо смиренно взглянуть на нашу общую недостаточность.

Мы сами, целиком, и есть наш главный вопрос. И ответ на наше несовершенство - есть Присутствие Бога, который дополняет нас до гармонии и совершенства, и давая нам самый главный ответ, на наш самый главный вопрос...

Для возникновения этого Ответа, мы полностью должны раскрыться слушанию того вопроса, который кто-то задаёт. Нам нужно слушать любой вопрос, как свой. Нам нужно слушать, чей угодно вопрос, как Вопрос, который задаёт Жизнь Богу. И тогда Ответ - будет спасением самому страждущему в нас - это будет Ответ нашей душе.
*        *        *
Мы ещё раз отметим то, как трудно бывает задавать вопрос людям, которые не задают их часто. Как трудно бывает задавать вопрос в каком-то незнакомом большом обществе. Поэтому малейшее наше недоверие к тому, кто задает вопрос, будет рождать какую-то энергию, направленную на него, но против него.

А если эти энергии будут складываться, он просто не сможет произнести этот вопрос. И, конечно, он сам не будет понимать вопроса во время его произнесения - вся сила его будет уходить на то, чтобы преодолеть наше скептическое, неблагоприятное поле. Он будет чувствовать постоянную скованность. Поэтому должна быть внутренняя мягкость к тому, кто задаёт вопрос.

Если всё будет происходить так, то эта беседа раскроет для нас полноту происходящего. Это значит, что мы проживем её как Жизнь. В беседе у нас сложатся те же взаимоотношения, которые складываются в окружающей жизни, но уже в русле гармонии.

Когда-нибудь мы, может быть, проведём эту аналогию до конца и увидим, что основные моменты жизни присутствуют во взаимоотношении двух человек. Да - во взаимоотношениях двух уже присутствуют взаимоотношения всей жизни.

Тем более вся жизнь оказывается во взаимоотношениях двух людей, собравшихся выяснять какие-то серьёзные вопросы. Должно возникнуть единение. С этого, наверно, мы и начнём рассматривать жизнь, как некое единое Явление.

*        *        *
Мы говорили как-то о том, что единение - это основа возможностей каждому раскрываться полностью. И тогда всё, что у него заложено, - в состоянии единения с окружающим, он может реализовать без всяких задержек, спонтанно.

Но мы знаем, что существует много препятствий к этому единению. Мы знаем, как трудно нам подходить к каким-то явлениям жизни, к каким-то вопросам, к эзотерическим учениям, к религиям, к социальным проблемам и друг к другу.

Самые простые вопросы требуют какой-то полноты внимания. Но полнота внимания почему-то у нас отсутствует. А она отсутствует у нас потому, что мы постоянно всё разделяем с самого начала. Не отделяем естественным образом одно явление от другого, но именно отделяем по принципу: более презренного, менее презренного и почитаемого.

Мы стремимся сначала разделить явление или явления, таким образом, и на основе этого разделения «аналитического» собрать их воедино, чтобы сказать об этом последнее слово. Но так в жизни не происходит. Мы не можем уже оживить то, что уже умертвили своим разделением, и то, на чём мы собираем расщеплённую плоть жизни, уже не похоже на единую жизнь, а похоже на плоскость смертного одра.

*        *        *
Всё дело в том, что в жизни проблемы решаются лишь тогда, когда явления жизни видны сразу во всех деталях. Когда мы видим эти детали единым взором, а не перебираем его по частям, предварительно оторвав, их друг от друга. Наши жестокие руки, - быстрее нашего видящего всё сразу взгляда. Наши реакции опережают нашу мудрость и любовь.

Так же происходит и в самопознании. Это также относится к самопознанию, к познанию нашего ума, нашего организма, нашей индивидуальности. Когда мы начинаем исследовать только какую-то его часть, вырванную из контекста часть, мы всегда забываем, что ум - это динамическая система, постоянно сменяющаяся в своем ритме, движении.

Пытаясь исследовать какую-то часть ума, своей натуры, без смотрения на всё целое сразу, мы не ведаем, что творим... Оказывается, что мы в этом случае занимаемся работой патологоанатома: режем энергетическое тело, режем смысловое тело, тем самым умерщвляем свою жизнь и оставляем лишь механическую, почти инстинктивную составляющую. То, что мы делаем в этом случае, даже не работа хирурга...

*        *        *
Мы вырываем из себя просто слепок какой-то части ума, натуры. И это - не более чем муляж жизни. Слепок этот относим туда, где у нас больше всего спокойствия в сознании. Начинаем его рассматривать. Но основное качество ума, сознания - это движение. Наш же слепок мёртв. Все выводы, которые последуют из него, они также мертвы.

И когда мы с этим слепком вернёмся к той части ума, которую мы исследовали, окажется, что аналога ей уже нет. Всё там изменилось. Наш слепок не подошёл к той живой части, к тому живому процессу.

Поэтому всё сознание должно быть увидено сразу, мгновенно.

*        *        *
Но нам не позволяет это сделать наше обусловлённое восприятие. Наше обусловлённое восприятие зиждется на нашем воспитании. На нашем воспитании, которое приводит нас к хищному соперничеству, на результатах или диктате каких-то прежних кармических воплощений, - которые тоже, как результат древнего воспитания.

И это создаёт азарт погони, с последующим умерщвлением пойманного. Печаль в том, что прежде чем мы постигаем то, что схватили, мы разрываем это на клочки и давимся, проглатывая...

Мы не видим всё поле «нашей охоты», мы видим только потенциальную «жертву». Видеть всё «поле» - это быть вне времени, это быть в любви. Видеть только часть - это быть во времени. Это быть в нелюбви.
Почему в нелюбви?

Потому что мы можем полюбить реально лишь единый Образ, а не ногу или руку. У нас же - только часть тела. И потому у нас любовь только анатомическая, как к материалу изучения. И время обуславливает нас, делая жестокими, обуславливает, потому что требуется длительность, когда мы переходим от одной части тела к другой.

Время, длительность восприятия - лишают нас памяти, равной мгновению видения всего. И мы «забываем» - теряем единство Образа себя как человека или находящегося рядом с нами существа.

Только спокойное, безмолвное, нереактивное, смиренное сознание может иметь дело с этой тонкой «материей», «материей» самой Жизни. Но наша внутренняя суета далека от такого покоя...

*        *        *
В нашей прошлой жизни каким-то образом были культивированы внешние условия. Внешние условия всегда стремились и стремятся разделить нас, ввести разделения в нашем целостном сознании, и мы подходили к явлениям жизни уже разграфленной сеткой, которая никоим образом не усмотрит чистоту явления и полноту его, и единство.

В этой разграфленной сетке, в решётке нашего восприятия, мы всегда отдаём предпочтение какой-то ячейке. Но при этом мы называем наш поиск осознанием целого - говорим о своём поиске истины... И забываем о том, что осознание целого - оно и есть осознание целое.

Мы забываем о том, что лишь тогда мы можем сделать конкретные выводы - правильные и при этом не убивающие единство, - когда они следуют из целого. Когда целое всегда видится перед нами, и мы ощущаем себя им, а не предпочтительной частью, пусть даже «великой».
*        *        *
Мы же всегда пытаемся из какого-то конкретного вывода подойти к целому, но тогда, даже логически, мы предпочитаем только часть. И не просто, как обособленные, отдельные индивидуальности, которые, естественно, не могут «потребить» всю целостность и должны, по определению, довольствоваться частью. Нет, дело в другом - в совсем противоположном.

Мы всё перепутали: уровень пользования и уровень проживания. Мы желаем видеть и переживать жизнь живую, а при этом вырезаем из неё куски.

Человек хочет целого, но, наоборот, режет всё на части именно, чтобы властвовать над целым, владеть целым. Но это оказывается невозможным, и вместо владения целым человек получает мёртвые части, продукт своего жестокого заблуждения - в виде страданий.

Мы не можем владеть всем проявлением целого и не можем властвовать над существом целого. Мы можем лишь соизмеримо пользоваться частью проявленности целого. И не властвовать над её существом, а переживать его, но переживать всё. Об этом христианская традиция говорит как о причащении.

*        *        *
Человек делит. Умерщвляет. Вместо того, чтобы оживлять - соединять разделённые сейчас потоки эволюции во всеобщую гармонию. Это и несовершенство природы, и, несовершенство своего социума - ведь в этом была его миссия на земле.

Это разделение идёт из древности. Оно началось в древности, но мы можем сейчас проследить с вами, откуда возникает это разделение прямо сейчас. Потому что всё прошлое, вместе со всеми его несовершенствами, - «спрессовано» в миг настоящего.
По какому принципу возникает это разделение? Как оно себя проявляет в окружающей жизни?

Ведь точно так, как оно проявляет себя в окружающей жизни, оно проявляет его и у нас в сознании. В окружающей жизни тот же хаос, что и у нас в сознании. Мы только маленькие осколки всеобщего зеркала восприятия - зеркала восприятия всего Человечества как существа, - отражающие, причём искажённо, мятущуюся картину мира.

И поэтому, рассматривая причины и следствия, одновременно, - окружающей нас жизни, - принцип её действия, мы просто будем видеть, как это происходит у нас в сознании.

*        *        *
Мы можем посмотреть на это через многие религиозные течения. Обычно бывает, что возникает вначале какое-то единое, целостное изложение истины в религиозных учениях. Приходит целостное Сознание и сообщает истину непосредственно. Говорит, даёт непосредственно ответы.

Но оно приходит в то время, когда царит разделение и те сознания, те умы, которые разделены, всегда имеют какую-то ориентировку на это учение, но будучи слишком пристрастны лишь к одной какой-то его части.

Своим разделением, своими узкими представлениями о жизни они пытаются выхватить кусок из этого учения. Выхватывая кусок из этого целостного учения, они говорят о том, что это и есть истина. Они хватают часть истины и выдают её, за общую...

Это создаёт разделение, жестоко секущее человечество, его социум и природу, на страдающие части.

Мы видим, что христианская религия в самой себе разделилась на многие десятки течений. Мы видим другие религии и духовные учения в таком же положении. Это говорит только о том, что там нет уже истины. Там нет живой реальности.
Ведь религия - это единство. Это непосредственное вмещение всей истины. А истина приживается в человеческом существе лишь во время её реализации. В процессе реализации - и только. Потому любой «фарисейский» момент исключает нас из истины, из истинной религии, а это значит - из целостности самой Жизни.

*        *        *
И вот когда множество течений, ухватив какой-то кусок этой истины, сделали из него фетиш, они стали враждовать между собой, потому что никто из них не узнавал другого в других фрагментах той же, единой истины, а отталкивался только от своего. Но истина всегда умирает - в своем внешнем проявлении, - когда её членят. Она всегда уходит, когда её живые «органы» вырезают и расставляют в отдельные сосуды своих организаций, в формалиновый раствор своих идеологий.

Когда одну её часть пытаются выдать за целое, противостоящее другой её же части, она покидает нашу планету. Она умирает как единое целое человечества, человечества и природы, человечества и его высшего, духовного плана. Она умирает, она не терпит этой разделённости. И поэтому все религии идут от мертвого, от прошлого, не от того, что есть сейчас, не от Живого. Иными словами, не реализуется одна из главных догм Христианства - верить в Иисуса, живущего сейчас в своём физическом теле...

*        *        *
Также и мы, в маленьком мирке своего материалистического быта, быта с потугами на духовность, подходим к явлениям жизни. У нас всегда есть какое-то собственное понимание чего-то, которое агрессивно выстроено против понимания другого.

Это собственное понимание чего-то мы противопоставляем пониманиям всех остальных людей. Мы тратим энергию и жизнь на то, чтобы разрушить понимание другого, вместо того, чтобы её тратить на то, чтобы усмотреть конструктив перехода одного понимания в другое. Вместо того, чтобы усмотреть, что наше понимание, быть может, даже очень гармонично переходит в понимание другого. А понимание другого переходит в понимание третьего.

И если все соберутся и каждый из них выразит свое понимание мира, своё понимание жизни, то мы просто всё увидим, впервые Истину всего мира, Гармонию всего мира, мы впервые увидим Человечество. Это всё создаст целостную картину жизни, неведомой нам глубины.

Если люди соберутся не во имя себя, не во имя своего эгоистического самопрославления, тогда вся поверхностность их опытов жизни отсеется, как плевелы, и зёрна истины, человечности и подлинного тела жизни выступят на первый план. Человек впервые увидит Бога в воплощении, рядом с собой. Вспомните, «если двое или трое соберутся во имя Моё - там и Я среди них»...

*        *        *
Но это возникнет лишь тогда, когда мы свои собственные понимания, собственные житейские впечатления не будем считать абсолютной истиной. Не будем говорить о том, что наше понимание самое значительное. Мы не будем говорить, что мы самые значительные люди. Не надо искать старшинства в этой жизни. Оставим ей самой - она сама расставит нас, исходя из степени нашего духа. Но это вовсе не значит, что один будет - более монадой, чем другой. В Боге, единственно в Нём - мы все, безусловно, равны.

Лишь когда мы видим и переживаем изначальную ценность другого, лишь тогда возникнет это единение.
*        *        *
Мы можем видеть, как разные системы враждуют друг с другом и как эти системы забывают о том, что человек, мстительно говорящий о том, что другой абсолютно неправ, он опровергает и своё учение.

Если люди исходят якобы из каких-то глубоких эзотерических учений и говорят так, что правы только мы, другие неправы, они просто не видят Истину. Они просто не сознают процесса динамики Самосознания Жизни, выраженной в каждом из людей. В каждом из людей выражен какой-то фрагмент этой Динамики.

Единственная возможность для каждого понять Истину - это сложить эти фрагменты в целое и увидеть, что каждый фрагмент имеет своё значение на своём месте. Но мы никогда этого не увидим, если мы свой фрагмент будем противопоставлять другому. Будет вражда такая же, которая царит во всех религиях, которая царит между религиями и нередко народами.

Это всё продолжается и на обычные наши окружающие жизненные явления, на социальные явления, на явления каких-то отраслей нашего знания. Во всём проявляется это разделение. Нет единой «централизации на единстве», есть централизация на исключительности.

Но централизация, истинная централизация, - это значит охват целого, это значит охват всеобщего явления сразу. Это значит видение самой общей программы развития жизни. Наступает эпоха, когда этот целостный синтез должен возникнуть, но не просто на бумаге, а в умах и душах людей.

На чём может возникнуть этот синтез? На каком «холсте» может быть написана эта картина единства? Какое полотно сумеет удержать безумие красок этого взорванного мира?...

*        *        *
Не представляется возможным возникнуть этому синтезу, этому мирному «сложению» в каждом отдельном человеке образов восприятия жизни рядом находящихся людей, если к людям не придёт смирение и внутренний покой. Только смиренное безмолвие ума и теплота покоя нашего сердца, слившиеся в единый мир нашей души, - и есть такой неразрушимый холст.

Но это требует чистоты, оно требует жертвенности. Синтез от вас требует жертвы - жертвы вашими несовершенствами, вашими эгоистическими реакциями, вашими неразумными желаниями погубить себя и другого.

Поэтому для возникновения этого синтеза требуется дать согласие на разрушение вашей и социальной эгоистической машины.

Всё бесчестное, бесчеловечное разрушится и падёт, потому что нагнетаются большие, невиданные энергии, и если каждый фрагмент в мире и в каждом из вас будет отрицать другой фрагмент, то у него просто возникнет естественная сила взорвать себя изнутри. Взорвать себя, разрушить окружающее.

*        *        *
Эпоху, которая наступает, называют эпохой Матери Мира.

Что значит эпоха Матери Мира?

Это значит возрождение женского начала - того самого сострадания к другому, той самой тишины и блаженного существования в любви. Приведение его к соответствию, к равновесию с мужским началом - с мужеством, с благородным недвижением, которое может вознести этот падающий мир к звездам и низвести Царство Божие на Землю, преодолев все препятствия. И оставьте в стороне все искажения и того, и другого.

Мы можем говорить о том, что женское начало выражает себя в женщинах с наибольшей полнотой, но это не значит, что то, что мы это в некоторой степени условно приписываем только одному полу, что оно отсутствует у мужчин. А также это не значит, что у женщин отсутствует мужское начало.
Это просто: динамика и созерцание. Вот сейчас мир углублён в искажённую динамику - и мужчины, и женщины. Сейчас все говорят, но никто не хочет слушать. Слушать - это качество женского принципа. И этого мудрого качества сейчас недостаёт. Именно благодаря этому качеству, мы находим в себе истинную незыблемую основу, с которой только и может начаться истинное преображение.

Поэтому наступающая эпоха и является эпохой Матери Мира.

*        *        *
Но вы думаете, что она сейчас есть?

Нет, сущность её пока ещё не ступила на землю. Когда появится много людей, которые начнут останавливать себя для того, чтобы прослушать другого, для того, чтобы увидеть значение слова того, кто не может сказать, когда люди будут готовы услышать боль другого, прежде чем расскажут о своей, когда люди будут выбирать путь радости для другого прежде радости своей, тогда мы можем заявить, что эта Эпоха наступила.

Да, нечто началось, но оно сейчас в виду жестокосердия людей, в виду непропускания энергий справедливости и любви через себя, в виду неприятия Свидетеля - выглядит устрашающим потоком, грозящим катастрофой. И это легко понять: даже поток любви может убить, если на его пути ставить плотину и громоздить её до небес...

*        *        *
Эта эпоха - она ещё не реализовалась с полнотой. Существует много разных течений, указывающих на попытки её реализации. Существует много разных предположений об этой эпохе. Существует много разных взглядов на это явление. Много оккультных школ, много кружков, много религиозных течений, и все говорят о том, что придёт Кто-то.
Но неужели - это эпоха Матери Мира, когда все говорят о Ком-то, который спасёт именно их, а все остальные погибнут?... Просто только оттого, что они не входят в «нашу» организацию, - а вовсе не оттого, что слишком бесчеловечны, лживы и предают истину, и отвергают на практике Бога?

Наверное, важно рассмотреть вопрос о том, Кто же действительно придёт и как же произойдёт объединение сознаний. На какой основе всё это возникнет?

Мы можем прямо сейчас, по аналогии с собственным состоянием, увидеть, что это за Явление. Мы можем, глядя на свой ум, на свою натуру и зная, чего им не хватает, увидеть то, чего не хватает всему обществу.

Того, чего не хватает нашему сознанию, для настоящего человеческого образа мы, наверное, будем называть Тем, Кто придёт. Вы легко сами можете, каждый лично для себя ответить на этот вопрос.

Вы понимаете, что в вашем существе - нет мира и всех тех качеств, которые составляют это понятие: искренность, чистоту, жертвенность, смирение, безмолвие, сострадание, любовь, мужество перед лицом своих вздымающихся несовершенств и блаженство прозревшей сущности...

*        *        *
Сейчас такая тенденция у многих представителей различных оккультных школ и учений - называть себя именами всяких учителей. И одних христов, наверное, в Москве, ну не меньше сотни, а то и больше.

Что значит их появление? Почему люди называют себя христами, почему, называя себя христами, они продолжают разделять всё живое и поддерживать всё мёртвое, убивающее сознание и дух? И какое Качество на самом деле должно быть у этого грядущего Явления?
Ведь это грядущее Явление связано с тем, что оно изменит наше сознание, вернёт нас к единению. Важно задать себе этот вопрос и послушать безмолвный ответ на это...

Не имея никаких представлений об этом, не извлекая ничего из памяти, а просто посмотреть чего же нам не хватает? И если мы спросим об этом внимательно, без приготовленных оценок, то ответ может придти и нам будет легче продолжать говорить об этом.

Кто же это за существо, которое называют Майтрейей? Что это за эпоха Майтрейи? Почему говорят о том, что есть эпоха Матери Мира, а есть эпоха Майтрейи? Может быть, придут - Мать и Три Луча Логоса?

Может быть, это одно и то же. Может быть, придёт одно и то же Явление, вмещающее это всё. Наверное, тот, кто придёт, будет обладать качествами всевнимания, качествами синтеза и видения. Качествами осознания каждого фрагмента без внутреннего разделения этих явлений.

*        *        *
Но что значит - тот, кто придёт, обладающий этими качествами?

Это значит то, что каждый из нас будет иметь это сознание. У нас традиционное представление о том, что это существо обязательно должно иметь форму. Да, действительно, оно может иметь эту форму. Но его проявление связано с более глубокими сдвигами в сознании людей, сдвигами социальных явлений.

Его появление связано с трансформацией сознания всех людей. Это значит, что он придёт не только в визуальной форме. А может быть, эта визуальная форма, в конце концов, и не понадобится. Он, этот человек, придёт как синтез наших сознаний. Как объединение наших сознаний, как видение причин наших внутренних конфликтов.
*        *        *
Сейчас очень много христов. Основным их свойством является разделение, - без сложения на новом витке спирали - «духовная» спесь и сладкий голос. Каким-то образом, образуя свои группы, они начинают говорить, что эта группа спасётся, а все остальные, кто идёт против нас, не спасутся.

Да, конечно, он будет бескомпромиссным к эгоистической машине человечества, и много суровых слов услышат от него все, многие ужаснутся его суровости к этой стороне своей жизни. Но не на самого человека будет направлена эта суровость - лишь на губителя человека, который влез в него, как в брошенный дом.

Суровость, по энергиям, граничащая со смертью, но смерть в свою очередь будет тонуть в истине и любви. Всё это, но не ненависть...

Будет ли ненависть или эмоциональная подделка под любовь качеством того, кто должен действительно придти, и может ли он иметь такое унижающее монады других качество, чтобы что-то от себя презрительно отбросить, если он должен все объединить. И что значат слова произнесённого пророчества о том, что явление Христа будет подобно молнии - с востока на запад?...

Наверное, это такое всепроникающее в нас и во всё содержание Сущности, что не заметить этого никто не сможет.

*        *        *
Это - величайшее благо из всего того, что было когда-то на земле, это невиданная благодать, это ни с чем несравнимое блаженство. Но будет так лишь для того, кто очистил себя, кто в самом себе и в окружающем мире сделал ему пути прямыми...

Если мы ничего существенного не сделали для того, чтобы встретить этот неслыханный вал новой энергии - Энергии Любви, то он покажется нам просто силой, силой, которая нас просто взорвёт изнутри. Отсюда мы видим и понимаем смысл слов Евангелия: «И пойдёт брат на брата...» Повышенная энергетика будет направлена по тем же неизменённым эгоистическим каналам, которые в нас присутствовали как наша старая, всё разрушающая и терроризирующая натура, и мы будем реализовывать своё чудовищное эго в этом направлении - пока не погубим себя и других.

Майтрейя - это схождение трёх основных Планов. Трёх основных Лучей в наше сознание. Схождение Логоса в Его в полноте. Майтрейя... Май-трейя. Майя - это в санскрите и других религиозных культурах, кроме обозначения иллюзии, означает ещё и мать, мать, в частности, мать проявленного божества. Мать-трейя, - Мать Троих.

Это воплощение в конкретное сознание людей, в социум, в наш быт и в наши тела трёх аспектов Единства: Отец, Сын и Святой Дух. Воплощение Воли, Любви и Разума.

Мы знаем, что с санскритом, который дал тибетскому какие-то корни, у нас параллели. Присутствие Аспекта Матери здесь заключается в том, что Лучи, как основные Дифференциации духовного мирового процесса, объединены в общую гармонию. Объединены на принципе сострадания, который, благодаря Матери, её силе и любви проникает - для самого конструктивного действия, для самой конкретной помощи - достигающей самой микроскопической и замкнутой структуры нашей жизни. Это объединение и есть то, что мы подразумеваем женским принципом, но в равновесии с мужским.

Речь идёт о персонифицированном или нет, но о Новом Цикле Сознания, который установит Гармонию в жизни людей.

Теперь, наверное, пойдём.
ПОСЛЕСЛОВИЕ

Пришло время, когда тот, кто приемлет Сущность, тот и существует. Ныне духовная практика становится непреложностью. Смысл такой практики в том, чтобы позволить Сущности самой жизни войти в человека и преобразовать его к новому бытию. Но человеку важно не совершить в этот раз ту гибельную ошибку, которую он совершал многократно, - не отдать процесс этой практики на откуп своему эго. На этот раз это может стоить души...

Минуло достаточно времени с тех пор, как прошли эти беседы. И немало его прошло с тех пор, как вы познакомились с серией книг «Ищущим», «Ищущим, Ждущим, Любимым» и «Практическим Мировоззрением».

Тем, для кого до сих пор созвучно содержание моих книг, пришло время, перейти к практическим шагам, в направлении к реальности, стоящей за этими книгами.

Хотя этот, «теоретический», курс не завершён и книги ещё будут выходить, но и из того, что уже издано, вы вполне могли понять, о какой практике ведётся речь. У вас не может не быть хотя бы общего чувствования того, к чему ведут эти книги и о каких практических шагах говорит сейчас их автор.

Окончательно взвесив своё отношение ко всему этому, вам предстоит решить - нужна ли вам реализация того, что вы прочли в этих книгах. Или пришла пора понять, что для вас это было не более чем чтение, а ваша реальность - другая.

*        *        *
Конечно, до сего времени уже немало людей пытались в явных или в неявных формах вести людей этапами «Практического Мировоззрения» - так, как они его понимают, - и уже многие люди, благодаря таким попыткам, составили какое-то представление о практике этого метода. С какими-то из этих людей, в результате их деятельности, искажающей смысл этого мировоззрения, мне пришлось расстаться - надолго или навсегда.

Позвольте мне судить о духовном критерии этого мировоззрения, о правильности или неправильности реализации его принципов и положений. Позвольте делать это мне - человеку, приводящему в общество объём этого мировоззрения и систему его практических методов, человеку, который сгруппировал смыслы современных требований Духа и последовательность насущных истин в систему определённых понятий и назвал это так, как он назвал свои вышеупомянутые книги. Позвольте судить об этом учении человеку, духовной задачей которого было и есть создать это учение - от начала и до целостного реализационного этапа, от его «теоретической» основы до хотя бы минимального, но конкретно-практического цикла.

Я не претендую быть экспертом в любом другом учении, хотя и могу иметь мнение, как и вы, обо всём, о чём мне приходится вести речь. Но в этом учении мне, надеюсь, не надо доказывать перед вами своего приоритета - хотя бы по определению? Именно перед вами, перед теми людьми, которые слышали голос моей души, обращённый к вашей, читая эти книги...

Множество оппозиционных мнений других людей, основанных, на вам известном плагиаторском мотиве, на мотиве пиратского издания некоторых моих книг и текстов, на презрении к тому, что я делаю или на обиде за то, что я кого-то не оценил, - не вызывают во мне аналогичного отклика. Можно предположить, что это от высокомерия, но это не так. Это только потому, что практика этого мировоззрения приходит в мир лишь «для тех, для кого она нужна».

Мир настолько велик, что мы можем никогда не встретиться с теми, кому «это не нужно» или нужно совсем для другого. И мир настолько велик, что в нём хватит места любому учению и любому выбору. Каждый находит то, что ему ближе, и каждый остаётся или уходит с той Расой людей, существ, к которой он принадлежит по духу.
*        *        *
К настоящему времени определён предварительный, подготовительный цикл практики и, со следующего лета, те, кто его ждал, и те, кому мне не придётся объяснять, зачем я делаю то, что делаю, если не возникнет непредвиденных препятствий, могут начать своё путешествие по направлению к Мирам.

У каждого свой срок, чтобы утомиться от пустоты жизни, основанной на тщеславии, соперничестве и бездуховных играх. Я надеюсь, что вы повзрослели и вашему честолюбию уже серьёзно не хватает сил вести вас по жизни.

Я надеюсь, что это с вами уже случилось. Я надеюсь, что теперь вы желаете отыскать в себе совершенно иные побуждения и хотели бы найти себя в Мирах. Есть ли что-то более стоящее, чем обнаружить себя однажды не в безумном смятении бессмыслиц окружающего, но в блаженном просторе дома своей души?...

Путь к истинному дому никогда не был лёгкой прогулкой, но для людей, у которых исчерпаны или почти исчерпаны страхи не преуспеть в социальных и псевдодуховных играх, для людей, которым теперь терять нечего, - такой путь уже не будет мучительным трудом, он будет, скорее, облегчением и, конечно же, исходом из этой, пришедшей к своим руинам иллюзии жизни.

*        *        *
Я открываю цикл новой жизни лишь для тех, кто в своей глубине сам от этой, иной жизни. И практика только поможет вам прийти в соприкосновение с вашей спасительной глубиной, которая у нас с вами - одна на всех. Пришло время, и я созываю лишь своих, которые узнают мой зов, как зов своей души.

Всех, для кого это не так, я прошу не терять своё время - чтобы вывести меня «на чистую воду». Не нужно тратить своё время, пытаясь разбираться, кто я такой, лучше я их идеала или хуже, пытаясь просто провести время там, где не скучно, или пытаясь убежать ко мне от страхов и трудвостей жизни.

Ведь нужно прежде иметь «чистую воду», чтобы на неё кого-то «вывести». Но если она у человека есть, то он найдёт для себя более интересное занятие, чем соперничать с кем-то. Одни не найдут во мне ничего особенного, вторым будем мучительно скучно, и третьи могут найти рядом со мной страхи и трудности, превосходящие то, что они знали до сих пор. И, конечно же, я не смогу никому быть поддержкой в стремления овладеть чем-то таким, что поможет завоевать мир или хотя бы другого человека, или какие-то сверхблага.

Я прошу не отзываться на мой зов тех, кто сомневается во мне, ибо нет ничего печальнее самообмана, который бывает лень разоблачить, но который поэтому разоблачается сам, только уже в процессе маленьких или больших неприятностей.

Конечно, может получиться так, что среди вас окажется какое-то количество вполне нормальных людей, но для которых это не станет главным и основным, они что-то возьмут и уйдут своим путём. В этом нет печали - путники на пути в вечность поддерживают друг друга. Но в любом случае, если вы приходите ко мне, то постарайтесь исключить крайности: истерическую экзальтацию поклонения и критическое состояние, сбивающее вас самих с ног. Всё остальное - нам не помешает.

*        *        *
Наша совместная практика может начаться с лета или весны 1999 года.

Почему я говорю об этом намного раньше?

Потому что ваша подготовка к нашей встрече должна начаться уже после прочтения этих строк. За это время вы должны очистить свой организм общеизвестными методиками. Очистить, в возможной для вас степени, своё тонкое и физическое тело методиками, вам доступными, в том числе и теми, которые вам знакомы из моих бесед. Вам нужно за это время получить минимум физической подготовки - не нужно ничего выдающегося, только простой уровень выносливости, позволяющий совершать хотя бы десятикилометровые прогулки с небольшим или средним рюкзаком.

Вам нужно иметь хотя бы небольшой опыт быта на природе: ставить палатку, разводить костёр, готовить на нём пищу, знать минимум лекарственных трав и тому подобное из этого ряда. Вам нужно знать и уметь применить хотя бы простейшие формы ориентирования на местности. Для этого нужно знать хотя бы некоторые созвездия, лесные и горные приметы, позволяющие самоопределиться, а также ориентироваться по компасу. Желательно уметь плавать. Нужно уметь оказывать первую помощь и владеть способами лечения распространённых заболеваний.

За это время вам нужно подготовить свои обстоятельства: завершить ненужные связи, по возможности вернуть свои долги, приготовить варианты, чтобы в нужный момент организовать возможность пребывать без вас долгий или короткий период времени для тех людей и существ, кто от вас зависит.

Приготовить туристическую летнюю и зимнюю одежду. Приготовить палатку и походный инвентарь, верёвки, лыжи, плавсредства. Сделать запас непортящихся продуктов к нужному моменту. Накопить какой-то резерв средств к существованию и иметь необходимую сумму денег. Кроме того, неплохо бы, для кого это, возможно, иметь вариант помещений в городе, на случай возможных занятий в, так сказать, населённых пунктах, там, где вы живёте.

*        *        *
Нужно приготовить удостоверение, заменяющее паспорт, с тем, чтобы не было проблем при его потере. Неплохо бы людям, живущим в России, Прибалтике, Киргизии, а, возможно, и на Украине, в Белоруссии, тем, которые хотят этой практики, позаботиться об официальном «прикрытии» возможных туристических маршрутов - речь идёт о разрешениях соответствующих спортивных или природоохранных организаций. Эту возможность нужно иметь в потенциале, но вполне реальную. Вам также нужно иметь реальные варианты регистрации на какой-то период времени в вашем населённом пункте хотя бы нескольких, ваших возможных товарищей по практике.

*        *        *
За это время те, кто этого ещё не сделал, должны наработать молитвенное пространство, некий восходящий потенциал энергий и качеств - молитвы можно использовать из книг «ИЖЛ» - первой и второй, и любые другие, например, христианские, кроме того, для тех, кто захочет более чёткую молитвенную практику, будет дан молитвенный комплекс, включающий разнообразные нюансы и технику.

За это время вы должны прослушать и практически применить цикл бесед, куда входят беседы о распознавании эго и способах его отслеживания, о способах его «раскаивания» - «линия «телег»». Об очищении, о практике «высиживания» и «шевеления» - соответствующие кассеты с записями этих практик вы со временем можете получить.

Те, кто ещё не прочёл моих книг в полном объёме, я надеюсь, их прочтут и, главное, научаться расписывать «качества», хотя бы в какой-то внятной форме.

За это время вы должны привести в каталогический порядок ваши проблемы и ваши обстоятельства, вплоть до ваших вещей в доме - соответствующий принцип и система каталогизации будет дана желающим этой практики.

Как видите, вам становится всё более ясным, почему я с таким «упреждением» говорю о нашей возможной встрече. После этих объяснений некоторые могут пожалеть, что я не сделал этого раньше... Но, как вы понимаете, - всё идёт своим чередом, основывая своё движение на реализационных возможностях. Раньше - минимум условий не был создан и Процесс мог бы не начаться, позже - времени у меня, как и у любого воплощённого человека, не много, а если выглянуть на улицу... Наш путь может занять не один год.

*        *        *
Хотя всё, что я перечислил, - это минимум необходимый, но приоритетными являются три вещи:


1.
Минимальная «наработка» восходящих пространств.

2.    
Понимание своих движущих мотивов и готовность серьёзно работать со своим эго.


3.    
Минимальная, но реальная физическая подготовка.

Из всего этого, наверное, для вас наиболее незнакомым является второй пункт. Но сознавание своего эго - краеугольный камень движения в сторону совершенствования. И потому начал выходить цикл бесед по «линии «телег»», по «линии» «разоблачения» и исследования эго - в конкретных обстоятельствах жизни.

Это всё необходимо для того, чтобы вы имели максимально полное понимание несовершенств, присущих всем людям, и понимание препятствий на духовном пути. Вам необходимо прослушать весь этот объём информации, для того, чтобы нечто аналогичное открыть в себе.

В связи с этим диктуется и «способ» прослушивания. Несмотря на обычное в этих случаях любопытство к эпизодам жизни тех людей, через судьбу которых к вам будет приходить это понимание, вам необходимо удержаться от их осуждения, от их оценки с точки зрения продвинутости. Поверьте, вы выглядели бы, возможно, ещё несовершенней, и знайте, что вас могут ждать аналогичные вещи в будущем...
Побольше мудрости и сострадания - это в дальнейшем может вернуться состраданием, мудростью понимания, в будущем, и к вам, к вашему положению и обстоятельствам.

Люди на плёнках - это работа Силы, которая выбрала этих людей, для иллюстрации ваших несовершенств и духовных препятствий, для того, чтобы на этом примере раскрыть карту вашей внутренней структуры, конфигурацию вашей натуры.

Если вы будете достаточно нейтральными или хотя бы отслеживающими свои реакции, то вы найдёте в этих беседах много полезных способов, для выхода из сложных ситуаций. Вы определите множество своих состояний и способов взаимодействий с окружающими людьми, состояниями, обстоятельствами - в критических ситуациях. Вы убедитесь на многих примерах в существовании «подводных», опасных для жизни или благоприятных для неё, «мистических» течений.

Вы со стороны увидите и оцените в спокойном измерении внимательного слушания, что может быть крайне опасным для существования группы, а что - благоприятным. Вы познакомитесь с опасными механизмами нераспознанного и не сожжённого вовремя эго-мотива и узнаете о существовании спасительных сил, состояний и действий. Эти люди своей судьбой обозначили для вас вехи вашего пути, его опасные и благоприятные моменты, и для вас это может уже оказаться лишённым таких опасностей и трудностей.

*        *        *
Группа этих людей предварила вашу практику, очистив для вас дорогу, отметив её характерные моменты, худо ль бедно, создала для вас зримый и незримый структурный минимум и заслуживает от вас, как минимум, неосуждения.

Помните всегда, что если бы её не было - ваш путь в русле этого мировоззрения мог бы и не состояться. А также вы бы могли не избегнуть многих опасностей или не узнать благоприятных моментов на любом другом поприще в этой жизни. Теперь же вы можете в спокойной обстановке определить для себя, что есть что, не подвергая себя опасности, такой, какой подвергались они.

Я не требую от вас благодарности им - хотя бы нейтральность и неосуждение...

*        *        *
Вас может напугать объём разговоров, который вы услышите на плёнках, и вам покажется, что во всём этом практика тонет. Но теперь нам с вами, благодаря уже существующему объёму, описывающему разные явления, наверное, придётся говорить много меньше - по большей части только определяя необходимые понятия и последовательность практических действий.

Если вы подойдёте с осознанием к этой информации, если вы выпишете структуру подводных камней и благоприятных моментов, открываемых для вас людьми данной группы, то вы найдёте универсальный ключ ко взаимоотношениям, хотя бы теоретически. И при встрече с вами мне уже не нужно будет долго объяснять, что к чему. Вместо этого мы с вами будем просто что-то осваивать, а что-то нейтрализовывать практически, пользуясь иллюстрациями из бесед, пользуясь вашим аналогичным опытом, которые станут для нас просто понятиями общения и научения.

Всё это будет готовить вас к правильной позиции по отношению к своему эго, к эго других, всё это научит вас практической бережности друг к другу и подготовит к тому, что вам предстоит в смысле нашей совместной практики.

*        *        *
Когда вы будете слушать беседы, посвящённые проблемам эго и сложным обстоятельствам жизни, знайте, что это - происходит на уровнях нисхождения, хотя, конечно, и со Светом, распознающим, защищающим, преобразующим всё негативное - в смыслы понимания, в символы значений, в конструктив структуры, в обобщающее видение и в освобождённые чувства. Но тем не менее, что-то в вас вызовет тяжёлые состояния, реакции, беспокойства, страхи и печали.

Знайте, во-первых, это уже всё прошло, во-вторых, вам нужно учиться позиции воина, который любит мир, сострадает ему практически, но остаётся неуязвимым к его губительным воздействиям.

Для того чтобы нейтрализовать влияние теней, уровней нисхождения, эго-компьютера, вам нужно вспомнить давно уже данные очистительные процедуры, процедуры переключения и защищающие молитвы.

Для того чтобы сделать для меня явным ваше решение вступить в практический цикл, вам нужно - как уже говорилось в книге «Стратегия Реализации», - прислать мне свои фотографии нынешнего времени, а также минимум информации о себе и небольшое описание причины, побудившей вас к такому выбору. Вполне возможно, что не всех я найду готовыми к такому выбору, или не все попадут в первый поток практики. Будьте готовы к такому повороту дела и приготовьте способы растворения своих реакций в этом случае, а также способы переключения на другое, с тем, чтобы заняться чем-то другим или начать готовиться к другим потокам - по программам, которые к этому времени станут известными.

Какие-то неясности или необходимые конкретности будут приходить к вам через ответы на кассетах. Вы можете передавать свои вопросы через моих представителей. А от них получать кассеты, литературу, информацию.

Таких «стационарных представительств» сейчас только три: в Бишкеке, Риге, Москве, причём основная нагрузка, в смысле реализации всей теоретической, технологической и мировоззренческой «продукции» идёт через Москву. Связь Бишкека с Ригой идёт также через Москву.
Я благословляю всех тех, кто примет решение идти этим путём, и тех, кто понял, что это путь не его. Первым я шлю свою помощь в подготовке к предстоящей практике, вторым желаю найти свой путь, оставляю их Всевышнему и предоставляю их своей судьбе.

Валерий. 

1998 год, сентябрь, Бишкек.
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«Каузальные беседы» - (8 кассет)

«Армагедончик» - (2 кассеты)

«Звуковое письмо» - (5 кассет)

«Об изменении» - (2 кассеты)

Цикл о распознавании эго:

«Вступительная беседа к циклу…» - (2 кассеты)

«О телегах» - (7 кассет)

«О добрых душах» - (7 кассет)

«О монстришках» - (1 кассета)

«О числе…» - (3 кассеты)

«О проблемах сотрудничества» - (3 кассеты)

«О жадности» - (3 кассеты)

Социально-бытовой цикл распознавания личного и общего эго-компьютера и несовершенств:

Линия «О проблемах быта» - (53 кассеты)

Линия «О строительстве» - (34 кассеты)

Линия «Непосредственно об эго» - (20 кассет)

Линия «О каталоге» - (7 кассет)

Линия «О компьютерах» - (17 кассет)

Линия «О сельском хозяйстве» - (11 кассет)

По всем вопросам, связанным с книгами Валерия Ломовцева (ознакомление, прокат, приобретение), обращать​ся в полномочные представительства автора в Бишкеке, Москве и Риге, в каждом из этих городов одно такое представительство. Никаких других полномочных представительств автора в других городах России и за рубежом нет.
Официальный сайт Валерия Ломовцева

www.рwo.ru
Контактный адрес электронной почты

books@рwo.ru

В этих представительствах имеется и другая продукция автора - беседы и аутотренинга на аудиокассетах, музыки, фоторепродукции картин и иллюстраций к книгам.
Реализация и продажа работ автора, проведение выставок и др. должны быть в обязательном порядке согласованы авто​ром через его представительство. В противном случае следствия лягут на нарушивших это условие.
