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                                                                                ОЛЕГ ОБНОСОВ







 ПРОБУЖДЕНИЕ

Издание: г. Кондопога, Карелия, 144с.

ОТ АВТОРА

"Пробуждение" – первая книга трилогии о внутреннем духовном становлении человека. Она передает мой личный опыт освоения Высшей реальности. Причем данная книга неразрывна с живописными произведениями, что составляют выставку из гармонично звучащих картин, объединенных по замыслу в единую пространственно-живописную симфонию. И книга, и выставка составляют одно целое, потому что говорят об одном: о нашем земном мире, который зависит от сознания и восприятия людей, их общения. О важности процесса познания мира, неотделимого от творческого сопереживания с ним. Что земное  есть отражение небесного в поэтической наполненности их гармоний и любви. Это разговор и о небесном мире, который открывается человеку в пробуждении его.

Моей основной мотивацией написания книги и картин послужило желание вырваться из той субъективной фатальности отражения мира современным человеком, вступающим в начало своего нового тысячелетия. Отсюда это стремление познать себя, постичь целесообразность Мироздания, осветить свой внутренний мир лучами Мудрости. Мое познание не являлось неким эзотерическим актом обретения знания, но скорее творческим процессом, идущим от озарения к одухотворению. Я стремился к идее преобразующего, ненасильственного начала, стоящего у истока всего, к Свету Любви.

Первая книга больше всего говорит о Свете. Как жаждущий стремится к воде, так и я тогда стремился к Свету, устав вкушать все не истинное и бездуховное. И так получилось, что учение Будды открыло мне дар обращения к Свету – начало всему. Что не мешало мне чувствовать родство с учением суфиев  в исламе, ведь я также стремился открыть для себя мир в красоте, мудрости и благодати, на исповедимом пути духовного восхождения. Можно еще выделить  учение исихазма в православии. Так книга заговорила на разных языках, но это ее внешнее отражение.  Внутренняя же суть книги и картин – это попытка осознать возможность духовной свободы, того истинного пути, что окрыляет человека. Это попытка открыть то пространство Любви, в котором может плодотворно созидать человек, порвав со своей мнимостью, а значит повторяемостью, или хуже – хаосом, ведущим к гибели.

Там где раскрывается Мудрое сердце, там загорается и Любовь. Так делается Следующий шаг к духовному откровению, приобщению ко Христу, давшего нам путь не только просветления, но уже рождения Свыше. И об этом говорится во второй книге – "Сады пробужденных".

Но всякая дорога начинается с первого шага и желания вступить на нее.

Пробуждение – это путь к Свету. И на этом пути нет слову лжи, ведущему к погибели.

                     ЗЕМНОЕ

1. ЦИРКУЛУС ВИЦИОЗУС*. Зачем мы приходим на 3емлю, как мы приходим на Землю? К танцам ли чувственной неги, к тысяче рукой надежде, в вечной природе скитаться.

Повязкой глаза нам завяжет, туго сожмет их Авидья, 6у​дем бродить мы, слепые, стены, как мир, обнимая. Что впере​ди - мы не знаем, прошлое также не помним. Миг же земного участья кажется важным, как жемчуг, но пролетит - лишь столетье, бусинка блеск потеряет. Вещи рождаются, стынут - ​гибнет не то, что родилось. Лишь трансформация мира в тан​це с блаженною силой. Чтобы связать жизнь в едино нитью тугою и крепкой, мы говорим: есть причина наших земных проявлений.

Мысль раскрывает пространство, Землю наполнив движеньем. Если ты пашню засеял, будет та жатва твоею. Все - искушенье и семя, в силе набухших потоков, грёз притяженье и тлена миг наважденья и ночи. Каждое ищет подобно, чтобы продолжить движенье - и, разрываясь за части, жизнь разрывается в боли. Как далеко от гармоний, каждый плененный тобою будет незримо привязан драмой желающей воли. Си​лится жить наше тело, чувство и мысль - воплощаться, сред​ство, чтоб видеть и строить -  или же буйствовать властно, в мире не зная покоя. Но в приходящее время башни надменные рухнут. Больше берешь, больше платишь данью тяжелой и долгой.

Видно, повязкой укрыты наши глаза, их Авидья ловко от света уводит, Света, рожденного свыше. Думы свои, пожиная, будем бродить мы по свету. Стены, как мир, обнимая, не заме​чая подмены.

*CIRCULUS VITIOSUS – (лат.) порочный круг; безвыходное положение; домыслы.

2. МОЖЕТ, для кого-то покажется излишне мистическим подобное описание земной жизни или фантастично - роман​тичным. Но мне хотелось показать очень тонкую струнку во всем человеческом "механизме", и от того, как она "бьется" в такт Космической жизни, зависит многое. Мы же привыкли не доверять этому неведомому и погружаемся в реалии своего материального бытия, жизнь заполняя земными заботами. А то вдруг, услышав голос ветра, устремляемся в небо, вполне возможно, что и на самолете, раз век ХХ, но который иногда падает в пустынные места, чтобы оставить путешест​венника с самим собой, между жизнью и смертью. Что и выпало на долю Антуана де Сент-Экзюпери. И тогда забьется эта струнка, как чудо, потому что все остальное уже потеряно: земля пустынна и неприветлива, а небо бездонно и глухо и не желает принимать яростный гул двигателя... Тогда, в этой наступившей тишине, вдруг забьется она и ска​жет голосом Маленького принца: "Пожалуйста... Нарисуй мне барашка!"

Нам всегда очень трудно прийти к самому себе. Мы привыкли доверять реалиям  и фактам, а это только осколки. Ведь если существуют одни лишь факты, то во что нам боль​ше верить: в Трою, воспетую Гомером, или в развалины города, освобожденного от праха земли и представленного миру. Когда речь заходит о внешнем человеке, то все его величие почему-то проходящее. Печаль былого витает над развалинами - как действие его неутолимой рукотворной мысли. И эти развалины, бесспорно, восхищают и занимают по праву свое место в музеях. Но многое, очень многое так и сокрыто пеленой времени. Вот, на​пример, как отражали в себе мир и воспевали его те, уже ушедшие люди. И самое сложное, какой мир открывался тог​да внутреннему человеку. А ведь это самое главное - неотмеченная и невидимая тропинка истории. Какую бы мудрость приобрел  человек, когда увидел - какой путь он прошел, за​ново переживая все ступени этого восхождения весь этот внутренний путь эволюции за внешним фасадом форм. И всегда, когда человек начинает ценить внешнее величие, он приступает к строительству Вавилонской башни, которая не​минуемо должна рухнуть, но все равно иллюзорное ощущение своей силы толкает человека на это наивное строительст​во. И все оттого, что внешний человек оказывается в тенетах своих собственных мыслей, он бьется в них, рефлектирует, но продолжает выстраивать мир в пустоте неведения, иллюзорно представляя, что это и есть истинная реальность. Но метод проб и ошибок выбор "добра" и "зла", теперь человечеству дорого обходится, надо кардинально менять свои представления о мире, чтобы окончательно не погибнуть под осколка​ми мнимого величия и благополучия. Надо открыть новую реальность в себе и войти в нее - в этот Излучающий Мир, надо взойти, чтобы научиться нести в мир Свет Любви, тем, раскрывая и просветляя его. А не быть пауком - плетущей и жаждущей мысли, устремленной лишь подчинять все вокруг, затемнять и захватывать себе пространство и что здесь Мо​жет быть красивого, ведь если образует человек своеобразную сеть своей мысли. Из тяжелых микролептонов  (исходящих черных жгутов), то потом сам же и бьется в них.
Человечество подходит к новым рубежам своей истории. Но достаточно ли оно разумно и подготовлено к принятию духовных истин? Сейчас вера и движение к Богу означает признание, что духовное является первопричиной материального, осязаемого мира. И как следствие этого, человек должен обладать новым мировоззрением - не внешним, а неотъемлемым от самого себя. Ведь как было уже сказано: "Не вливают также вина молодого в мехи ветхие". А также душой принять, что существует Всевышний, Высший Духовный Разум, Создатель Сущего. Ведь признавая только Абсолют, Безличный аспект творения мира человек ищет для себя лазейку, чтобы как-то продвинуть свое "Я" - и гордо нести ему свое самопознание. Но надо быть честным по отношению к себе и тогда решить: есть ли понимание и мудрость духа принять Истину и быть в мыслях подчиненным Богу, быть неразрывным с Ним, быть с Ним - Одно. Сейчас же человечество, создавая  техногенную цивилизацию, не стремится быть ответственным. И отвергает не только Творца, но и духовное начало, что приводит к развитию в людях самых темных черт характера. Поэтому надо говорить хотя бы о самоконтроле над своими действиями, как о ключевом факторе выживания цивилизации. Ведь всякое неприятие духовного, приводит только к рабству: материальному, Информационному, психическому  - к рабству тотального сна, но блаженное рабство не приведёт человечество к благополучию, это только усугубит кризис и распад: при​дет бедность (при богатстве), вымирание (при изобилии формодеятельности) - и, как следствие потеря всякой исторической перспективы. С этим связывают закон кармы* - о нем поговорим в следующем пункте. Далее коснёмся очень важного вопроса - реинкарнации. И как видно, эти два понятия взаимосвязаны, ведь биологическая смерть не является смертью информационной.

*Карма (санскр. – деяние, возмездие) – важнейшее понятие в учении  большинства восточных религий о переселении душ (перерождении, перевоплощении, реинкарнации) – мистическая сила формирующая новое рождение. В соответствии с учением о К., совокупность деяний человека в предшествующих и данном перерождении автоматически определяют его настоящую судьбу и формы его будущих перерождений. При этом считается, что сами деяния предопределены законом К.

3. КАК КОГДА-ТО "властвовал" психоанализ - теперь другое знание, избавляет человека от бед, так называемых кармических наработок. Это знание ясно и доступно показывает человеку, что является источником всех его страданий. В карме также видят возмездие плетку над неразумным человечеством, которая бьёт и убивает молча, что снижает роль поучительных и справедливых наказаний, и человек продолжает совершать одни и те же ошибки. Так что должны появиться предсказатели воли богов (вернее кармы). И еще должны процветать лекари человеческой судьбы, что начнут выдавать спасительные индульгенции всем желающим в виде коррекции кармических наработок... И вся эта шумиха вокруг кармы (и реинкарнации) лишь говорит о том, что возникла "новая" религиозность, вернее потребность в ней. Но, а ей, бесспорно, требуется хороший аргумент (ве​ликий закон эволюции) чтобы как-то влиять на людей и их души. Так у христиан не было закона реинкарнации. Они жили один раз, потому и враг был другим - сатана, ведь надо было списывать неизвестно откуда приходящую порчу (ко​нечно, этот инфернальный образ был обращен к тому, древ​нему человечеству, у которого эмоциональный фон преобла​дал, современное же человечество мается от другого - от своего ума). Я не буду подробно касаться вопроса, чем, вызван интерес к карме, одна из таких возможных причин - человек психологически хочет перенести груз своих побуждений на внешний фактор, поставить над собой нерушимый закон, что дает возможность ему спокойно плыть дальше. По инерции наличного бытия, осознавая, что потоки жестко упорядочены детерминированными причинно-следственными структурами (так теоретически разрешим вопрос порядка, которого так ча​сто не хватает в нашей стране).

     Вот классические примеры действий  кармических узлов, наиболее приводимые  (народ выбирает путь, не свойственный себе). В начале века  Россия коллективно предала Иисуса Хри​ста, дальнейшая расплата известна. В конце века в нашем обществе складываются такие тенденции развития, что вольно или невольно возникают чувства антипатии у людей друг к другу (вестернизация пространства, хотя возлюби, не убей, не укради). Печалит и рост все более космофизически незрелой и духовно деградировавшей общности. Россияне теряют чувство исторической перспективы, и становятся сырьевым придатком (мозги и недра) для чужой экономики, отдаются во власть международных боссов. И как следствие всего этого развала - война в Чечне. В самоорганизующихся системах, например в этносе, упро​щение взаимосвязей равносильно гибели, что характерно и для внутреннего мира человека. Но в деградирующей системе больше шансов выжить у негодяев, здесь, чем проще система, тем она активнее, агрессивнее, быстро размножается и зани​мает своей экспансией большие территории (вот тот же тара​кан). Но их действия только усугубляют общую деградацию, ведь лозунг "Жизнь для себя" - это легкий путь в верную гибель. Но что до этого подлецам они как жили, так и живут себе, а умирают другие - прекрасные, Умные, чуткие люди. Тогда говорят, что к подлецу расплата придет в его следующей жизни в виде какого-нибудь физического изъяна, это и будет его кармический груз, и он другой своей жизнью прой​дет искупление (в христианстве есть похожее понятие - чи​стилище). Но однозначно сказать, так это или не так, достаточно трудно. И все же надо решать вопросы кармы с не​сколько иной точки зрения, не в аспекте механистической этики.

     В одном из буддийских текстов я прочитал легенду о женщине, которая была последовательницей этого учения, но природа возобладала в ней, и она родила ребенка. Буддизм не рас​сматривает это как грех - весталку, например, сразу бы закопали живьем, такой же суд в прошлом могли учинить и христиане, устроив инквизицию над повинной, но в данном случае наказывать не за что, это сансара.* Но женщина зашла дальше в своей ереси - дело было зимой, холодно, а ребенка из-за бедности она не могла чем-нибудь укрыть, вот и обер​нула его в священные тексты. И он умер. Это можно рассматривать и как наказание,  но в легенде скрыто противоречие, "родимое  пятно" этого учения  - сама сансара (правда, в тео​ретическом плане это противоречие условно, ведь нирвана есть и сансара). Но все равно трудно себе представить, чтобы женщина могла стремиться к учению о пустоте. В христиан​стве же таким "родимым пятном" является Тьма, как отбра​сываемая  тень от восходящего Света. А смягчением противоречий между Истиной и протекающей греховной жизнью стало хотя бы выполнение этических норм. Так постепенно стало забываться, что основное и главное для человека это приня​тие Истины, а не морали. В Исламе тоже часто внутреннее храмовое таинство, которое охватывает всю Землю, становилось внешним, что и способствовало проявлению фундаментализма. По той же причине возник и народный Буддизм, чтобы как-то сгладить это возникшее противоречие между учением и насущной жизнью. И стало широко применяться понятие кармы. Говорилось, что только от поведения человека зависит его последующее рождение - или в мире небожителей, или в мире отверженных духов. Это вылилось и в учение - о внешних признаках и сущностных свойствах (лакшана).


*Сансара (санскр. – странствование, течение жизни) – учение о неизбежных страданиях существ в земной жизни и переселении душ умерших в другие тела. Страдание как основная характеристика посюстороннего существования определяется поступками людей в настоящей и предыдущей жизни. Полное же спасение (нирвана) достигается при прекращении перерождений души в результате  подавления всех чувственных влечений, по сути, ухода от мира 

     Изначальное же учение - "Малая Колесница", говорило об организующих потоках, о "дхарме".** Человек сам выбирает и притягивает Потоки жизни, в которых и осуществляет свое бытие, то есть организует характерный способ своего существования. Но часто и платится за это, потому что такая жизнь становится как бы реальностью для него, хотя это все​го-навсего иллюзия, и выйти из этого "кольца" жизни достаточно проблематично. Так человек останавливается в своем эволюционном развитии. Будда и учил, что после смерти че​ловека "дхармы", составляющие его личность, распадаются, но под действием той "дхармы", которая создана всей дея​тельностью человека, то есть характерной и свойственной только ему во  время его жизни и в предшествующих перерождениях, - они вновь соединяются, но уже в новых комбинациях и дают начало новой личности. Так совершается вечный круговорот "дхарм" («Колесо Бытия»), вырваться из кото​рого и помотает учение Будды. Это учение оформилось в виде школы "дхармовых свойств" (дхарма-лакшана)..

**Дхарма (санскр. – носить, держать) – в большинстве религий Индии, это совокупность гражданских, этических  и культовых норм и требований, закон образа жизни. В буддийской схоластике Д. – мельчайшие неделимые духовные частицы, из которых складывается поток индивидуального сознания. Активность Д. и порождает иллюзию внешнего мира страданий (сансара). Угасание же  волнения Д. приводит к нирване.

     В дальнейшем появилось учение о разрушении сущност​ных свойств, концепция Мадхъямики. Основное положение его определяет "изначальное отсутствие". Это обусловленная пустотность, которая не может быть описана ни как наличествующая, ни как отсутствующая - она и есть истинная реаль​ность. А "природа дхарм" обуславливает всеобщий принцип, лежащей в основе феноменального мира. Форма же сансарного бытия проистекает из "совокупности внешних причин", что и порождает дхармы. Так что нет ничего не рожденного, когда это (причина) устраняется - все погибает. Если же есть нечто истинное, то оно не подвержено гибели. Поэтому кажущаяся действительность пустотна, и истинным свойством ее является пустотность "природы дхарм". То есть "дхармы" возникают из пустоты или отсутствия, "из ниоткуда", и уходят вновь в пустоту, "в никуда". Все "дхармы" изначально ниоткуда не пришли и никуда не уйдут. Это означает, что во всякий момент времени вещь иная, ибо есть лишь комбинация пустотных "дхарм", обладающих кажущимся бытием. Поэтому прошлый момент не может быть причиной настоящего, настоящее - прошлым. Значит, вещь не переходит из одного времени в другое, следовательно, всякое движение есть иллюзия. Тогда движение  и покой тождественны друг другу. И вещи "не пребывают", то есть не обладают постоянством, и не уходят, ибо укоренены в одном времени. Мироздание пребывает в круговороте, и нельзя сказать, что мир недвижим. Водоворот вещей достигает неба, но нельзя называть его движением.

Значит, предшествующее и настоящее не имеют непосредственных причинно-следственных связей. Но следствие опре​деляется "причиной причин", по отношению, к которой все ос​тальное и является следствием. Подобно тому, гак в основа​нии горы лежит первая горсть земли, а путь начинается с первого шага. И самый последний вывод: воздаяние не меркнет, поэтому прошлые заслуги не изменяются, не изменяясь, они не исчезают. Дела и поступки неуничтожимы.

Поэтому, когда говорят о кармической коррекции, то она ничего не меняет, а лишь создает параллельную реальность произошедшему событию того же спектра, но с обратным знаком. Теперь, если от "квантов" времени перейти к потокам то можно увидеть, что при определенной "совокупности внешних причин" есть вероятность совмещения этих двух потоков, противоположных реальностей, что и создаст аномалию. Это как у человека, которого любили и голубили, и вдруг резко бросили, не сказав за что. Так ведь одно чувство автоматически не сможет отрицать другое чувство, произойдет непопра​вимое, и останется в душе только разлом, катастрофа, так как не уничтожается, и никуда не исчезнут произошедшие два со​бытия. Поэтому всякое предсказание, или коррекция кармы, по сути, является магическим актом. Появление параллельной реальности не всегда благо, и если еще указывается точная дата ее воплощения, то это, бесспорно, детерминанта, на​вязанная воля, рок. Ведь по существу никакой взаимосвязи в событиях нет, есть вероятность. Предсказание как бы снимает исходную многозначность предполагаемого поведения, свойственного человеку, и он устремляется к определенному результату, подчиняясь императивно действующей информации и вероятном будущем (движение в русле событий по "логике вещей"). И обладая волей, будущее можно магически смоделировать, где предсказание  выступит своего рода доминантой, притягивая к себе человеческие устремленности, что бесспорно "усилит" процесс воплощения. Но реальность может получиться совсем не та, на что была рассчитана из-за "совокупности внешних причин". Добиваясь одного результата, теряем в другом, что и закрепляется потоком порожденных "дхарм". И этот результата  человек уже не в состоянии изменить (так в произведении Эдгара По супружеской паре с по​мощью магии удалось получить крупную сумму денег, но это была страховка за их погибшего сына, поскольку других вариантов получения денег в этой физической реальности попросту не было). Но если все усилия человек будет тратить на то, чтобы переписать прошлое, то эта возможность будет осуществляться лишь в параллельной реальности, и ту физи​ческую, прошедшую реальность эта деятельность не затронет, но в силу причинённого парадокса все это отразится в настоящем моменте 
прилагаемых
усилий (во времена пере​стройки хлынул большой поток статей о тоталитарном нашем недалеком времени, и казалось, что наконец-то мы подсунули палку под свое неблаговидное прошлое (коммунистическое) и там придавили и убили дракона, и избавили себя, значит и в себе, от него - но повернули «палку» в своем настоящем и не избавились ни от какого груза прошлого, лишь стали отягощать себя новыми грехами). Не произошло покаяния и освобождения, поменялся только поведенческий знак - и мы стали нести в себе две реальности из-за произошедших пере​мен в стране, что вполне может вызвать душевный кризис. Образовалась "мина", которая неизвестно где взорвется пока два потока разнополярных  реальностей, соприкоснувшись, не породят аномалию (подробнее примеры из литературы  - произведения  Л. Н. Толстого "Крейцерова соната" и "Отец Сергий"). Пример из нашей истории - революция 1917 года. Тогда происходило  все жестко, лозунги - ломка и перековка, в один миг изменялась реальность. И пошла трещина, осо​бенно у тех, кто попал в эмиграцию, им казалось, что Россия падает в бездну. Ломка происходила и позже - в 30-е годы, Сталин инстинктивно чувствовал не те умонастроения, в ду​хе своего времени "отсеивал ненужный  человеческий материал".  Историю все гнали и гнали палками, но ничего не смог​ли изменить в прошлом (и потому решили просто вычеркнуть), меняли только в настоящем. И страна никуда не устремля​лась - была лишь иллюзия, она только уходила от самой себя. Сейчас мы тоже решили от себя уйти, и перед нами снова маячит очередное светлое будущее... А сколько бед приносит война, человек живет и не знает, когда параллельная, чуждая - и враждебная ему реальность вдруг воплотится и реализуется в физическом теле или в физическом действии. Но, к счастью, не все "мины" взрываются - так и остаются неправдоподобными альтернативами... Итак, все вышеперечисленное есть магия (спектр применяемых средств у нее очень широк), это волевое давление и закрепощение человека, какие бы демократические лозунги данное явление не носило. И все это - изменение вероятного будущего в выгодном для опре​деленного круга лиц направлении. Человек уже не принадлежит сам себе и ограничен в своем выборе, он подчинен историческому моменту своего времени. И, как восклицали по это​му поводу древние, "времена меняются, и мы меняемся вместе с ними". Tempora mutantur - времена действительно меняются.

    Теперь отойдем от мира субъективных иллюзий. Ранее уже упоминалась "причина причин", по отношению, к которой все остальное является следствие. Исходя из этой концепции, можно отметить, что мир по существу находится в эволюционном развитии. Это отражается в реально существующих в природе и обществе объектах, в их генезисе, иерархии, в пространственных и временных циклах. Что позволяет говорить о некой единой матрице. И все процессы в природе и обществе протекали, протекают и будут протекать по одной и той же матрице с определенной  периодичностью (матрично-пе​риодический закон эволюции), пропорциональной изменению информационной наполненности. Цикличность же в повторении процессов прошлого в настоящем протекает обязательно в обратной пропорциональности и с нарушением причинности. В качестве примера: если процессы в палеонтологическом (доисторическом) прошлом протекали в одной пропор​циональности и последовательности, то повторение этих же процессов при развитии плода в утробе матери (эмбриональное развитие), начиная от оплодотворения клетки и по​вторяя все стадии далекого прошлого, идет уже в обратно пропорциональной последовательности. Подобная хронология циклов прошлого и настоящего происходит не только в природе, но и в обществе. Здесь также происходит нарушение причинности в повторяемости событий, и они всякий раз предстают в новом качестве, но единая матрица прослеживается. Что позволяет говорить - то, что заложили в прошлом, проявляется и в настоящем. И к уже сказанному - дела и поступки неуничтожимы, добавим, что они имеют тенденцию напоминать о себе. Значит, все "подвиги" в настоящем будем  пожинать в будущем.

И в таком представлении развивающихся событий карма не некий карательный орган над человечеством, а сама эволюция. И если человек отходит от своего центра, как бы отталкивает от себя "осевое" время развития, то в итоге он с каждым витком все больше и больше будет отставать и деградировать. Ведь по сути формы жизни на Планете ускорен​но повторяют в своем «онтогенезе» весь процесс эволюции всей Солнечной системы. И только проработав всю доставшуюся по наследству программу, в том числе от биологических и со​циальных форм, человек начинает формировать свою собственную задачу, которая тем самым становится и программой разви​тия Солнечной системы, но уже на более высоком уровне.

Но пока нет уверенного основания говорить, что существует общий закон развития, как природы, так и общества, су​ществует только модели. Например, что именно вызывает катаклизмы в обществе: особое расположение планет или цикловая хронология и смена эпох, пассионарный надлом или грехи прошлого, а может, и кармические узлы настоящего, психологическая модель поведения людей, или смена по​лярности и временные разломы, может, есть и другие веские причины.

Но общий вывод может быть следующим: так как речь идет об определенном законе развития, о неком порядке и ритмичности в природе, о ее закономерностях и циклах - это позволяет прийти к заключению, что во всем многообразии проистекающей жизни сокрыто единство. И закон, который будет связывать в единое целое всю природу - живую (мышление в том числе) и неживую, - будет всеобщим законом. Это позволяет говорить о гармонии как о неком качестве и сущности мироздания - когда особое целостное единство охватывает абсолютно все сущее, как материальное, так и идеальное  (мышление).  На современном же этапе своего по​знания мира человек более всего продвинулся в понимании гармонии и целостности. Это та гармония, которая отмечается при построении живыми организмами  своих форм (пропорций), та же целостность отмечается и в неживой природе, от строения Солнечной системы до атома. И ясно, что гармо​ническое целое здесь есть связь различных его частей. И законченное целое может только образоваться за счет сходства самих частей, то есть за счет того общего, что содержится в каждой части. И если части различны (абсолютно различны), то целого они образовать не смогут. Но не существует таких частей (или вещей), которые были бы столь различны, так как все вещи одной и той же природы, и значит, содержат общее. Различие между вещами относительно. Следовательно, и гармонию нужно понимать только как целое. И мир не состоялся бы, если по какой-то причине в нем отсутствовала целостность, и весь порядок превратился бы в хаос. Гармония и единое тоже не может быть нарушена. И если человек своими действиями разрушает эту гармонию, то этим уничтожает и себя (вот тогда и вспоминают о карме).

4. БЕССПОРНО, кармический закон связан с законом перевоплощения  (реинкарнацией), так как тот и другой отражают эволюционные процессы. Да и как в принципе могла происходить эволюция  на Земле и совершенствование форм жизни, если бы не было ее изменчивости, обусловленной законом перевоплощения.

Так у живых организмов для успешного своего развития имеется своя собственная запись информации. Но они подчинены и заключены в определенные сообщества, в единое целое для успешной своей  жизнедеятельности и выживаемости в эволюционном процессе. Что позволяет говорить о неком едином психическом   опыте данного сообщества животных (о некой созвучной "душе").  И данный опыт необходим для правильного отражения мира и приспособляемости  в нем, через естественный  отбор
 особей,  когда в ходе борьбы за существование, которая происходит в изменяющихся условиях внешней среды, из живых существ  выживают и дают потомство наиболее 
приспособленные. Так отдельная особь использует и пополняет  общий опыт. И жизнь животных, не индивидуально, а в целом, через круг  перевоплощений, успешно развивается и изменяется  в  направлении своего "онтогенеза" в ускоренном эволюционном развитии. А накопленный   опыт этого движения приводит к определенному развитию качества (формы, органа чувств, сознания).


У человека   есть  особенность, его индивидуальность, так как он обладает Высшим началом, изначальной сущностной природой  своего существования, Верховной сущностью, которая по природе своей бессмертна и вечна. И потому ей предстоит погружаться  в ряд временных и смертных оболочек, чтобы с каждым разом достигать определенного  результата – в совершенствовании и познании жизни, в раскрытии  возможностей  своих приобретенных  форм и в развитии сознания. Мы же оттого на данном этапе смертны, потому что не совершенны (наше движение определяет  ложь). И поэтому человек  не может жить на Земле однажды, ведь за один короткий срок ему не осилить всей заданной эволюции и не достичь требуемого результата.  Одна жизнь для  него определяет только одно:    "начинать умирать с момента рождения". Но человек должен учиться жить,  вечно, тогда смерть будет представать перед ним не мрачным в своей фатальности финалом, важным переходом от инобытия к рождению и к новому освоению проистекающего  феноменального  бытия. Поэтому смерть  для человека так же важна, как и его жизнь, и ламы об этом всегда помнили  и заботились, о восхождении души умершего. Западный  же человек более всего заботится о своем престиже, о внешней благопристойности и красоте своих кладбищ. Крайний индивидуализм как бы исключил устремлённого западного человека из системы Мироздания, а его неведение привело к неправильному заключению, что он находится вне общего течения Мировой жизни. А потому он и творец своей жизни в условиях случайности и бессмысленности, которой он придаёт свой, как он понимает порядок.

Но с пониманием восточной мысли, можно сказать, что сущность закона перевоплощения заключена в том, что человек определённым рядом последовательных жизней на физическом плане бытия приобретает все более и более полный жизненный опыт, который в промежутках между воплощени​ями, во время нахождения в промежуточном  состоянии (смерти) претворяется в способности и характер (будущего, рож​даемого) человека. Поэтому смерть очень важна, как этап, ведь каким образом реализует там умирающий свой опыт, так и закрепит его. На Востоке это целая наука - "Книга мертвых" (Бардо Тёдол).

И с закрепленными способностями и характером, который приобретался в предыдущих жизнях, личность и является в новую жизнь - с нарушением причинности, что означает для нее незнание своих прошлых жизней. Рождается совершенно другой человек, но он продолжает  предыдущую жизнь, начиная с той ступени развития, которая была закреплена. Как говорил Будда пламя свечи, угасая, передаёт свой огонь следующей свече. То есть происходит новая комбинация "дхарм", но под направленным действием индивидуальной характеристики одной определенной "дхармы" предыдущих воплощений. Поэтому всякая отдельная от цепочки воплощения жизнь важна, так как это прохождение  определённого урока, задания. И от разрешения поставленной задачи будет зависеть дальнейшее продвижение человека по пути эволюции - не выполнив урок, он будет только снова и снова возвращаться к нему. Различают также несколько кругов восхождения по стихиям: земля, вода, воздух и огонь (чувственные инс​тинкты, эмоциональность чувственных образов и поиск кра​сочной гармонии, развитие умственных способностей и логики, абстрактного мышления и интуиции, духовное начало). Как видно, это все развитие уровней сознания, если их отсчитывать по восходящим чакрам,* и человек достигший области "огня", вспомнит все свои предыдущие жизни, и они станут для него одной жизнью. Как видно, цель многообразного опыта многочисленных жизней человека состоит в раскрытии разнообразных сторон сознания, а также силы, красоты и величия - Единой Жизни. А также - человек сам является творцом своей судьбы, ведь человеку дано наличие свободной воли, и как он ею распорядится, зависит и его будущее, сможет ли он сорганизовать свое течение эволюции с Высшим началом. И тем определит свое назначение в Миро​здании, или же не оправдать и, разобщившись с космическим сознанием, деградировать.

     *Чакра (санскр. –колесо, диск, круг) – центр сознания в тонком теле, ганглийный центр в нервной системе.

Далее приведём два представления о неизведанном, что же происходит после смерти. "Новая" религиозность об этом говорит следующее - когда умирает физическое тело, то за ним также распадается его эфирный двойник и человек на​чинает находиться в астральном плане, имея тело желания. Он может находиться в астральном теле по своему усмотрению достаточно долго, но оно все равно постепенно распадается, и человек уже осуществляет бытие в следующем своем ментальном теле, которое состоит из материи низшего ментального плана. Далее, отбрасывая и эту "матрешку", он переходит в высшие ментальные планы в небесную обитель, и это его уже последнее "непреходящее тело", которое и есть настоящее "Эго" человека. Так происходит процесс развоплощения. При воплощении происходит обратный процесс, и личность рождается.

      Но милее  моему сердцу другое учение, где человек понимают, поднимают и принимают в лучах мудрости (на то она и мудрость, а не плакат истины, где все расписано по мелочам). Мне понятно отношение лам к умирающим людям и их желание освободить человека от страданий. Вот почему, как мне думается, они более всего постигли все этапы смерти. И мой опыт также не противоречит этим многовековым наблюдениям, оформленным в Тибетскую "Книгу мертвых" (Бардо  Тёдол).

С последним  выдохом умирающего его  жизненная  сила устремится в нервный центр Мудрости (психический центр в области сердца), и познающий воспримет Чистый Свет (то есть Свет Истины, ведущий к полному освобождению). Веро​ятность этого восхождения отсчитывается минутами, пока еще сохранена ос  наибольшая полнота сознания. Так что, если в эти несколько минут умирающий сможет осуществить перенос сознания, то он минует Промежуточное Состояние (Бардо), и вступит на Великий Восходящий Путь, и достигнет Дхарма-Кайи (Божественное Тело Истины, абсолютное надмирное состояние Будды). Но если он не осознает себя там, то затем из центра жизненная сила (психическая энергия) будет от​брошена вниз - по правым и левым нервам, и умирающий окажется в Промежуточном Состоянии. 3начит с потоком со​знания в момент смерти и после него происходит следующее: первый скачок самый высокий, второй - ниже, наконец, ког​да энергия кармы израсходована в посмертном мире, поток сознания успокаивается и попадает в материнское чрево. Итак, не осознав Высшую реальность и миновав момент смерти, умирающий устремится в Бардо постижения Реальностей  (Чёнид Бардо), и если он сможет осознать себя там, то он достигнет Самбхога-Кайи (Божественное тело Совершенного, второе тело Будды). Путешествие в Чёнид Бардо будет про​должаться два раза по семь дней, и оно начнется через четы​ре дня после смерти. Но трудно предположить реальную воз​можность длительного путешествия, если человек еще при жизни не осуществлял духовную работу, направленную к самоусовершенствованию и просветлению сознания.
По моим наблюдениям, этот переход желателен сразу после смерти, если же сознание остается в нижних областях, то восхождение становится проблематичным. Почему? Потому что "душа" человека не может подняться к высшим мирам из-за своего страха перед исходящим от этих миров Све​том (Мудрости). Она отягощена алчностью, завистью, эгоиз​мом, гневом, привязанностью и так далее, потому и бежит от Света свыше, и прельщается пустым светом нижних миров. Что и означает возвращение к сансарному бытию (Сидпа Бардо). Произойдет "рождение" тела желания, которое будет наделено всеми чувствами и силой беспрепятственного передвижения (и оно практически напоминает прежнее тело, что из плоти). Но ветер кармы будет здесь особенно силён, и страшные видения будут преследовать умершего. Осознать себя в области Сидпа Бардо умершему человеку очень трудно, нет уже ясности понимания происходящего, а влияние же мысли в Бардо особенно велико, ведь только она здесь с лег​костью увлекает  и переносит. И если сознание к тому же отягощено греховными побуждениями, то это только одно - притяжение в нижние миры. Вот почему так важно проявление любви. Осознание же себя в Сидпа Бардо означает достижение Нирмана-Кайи (Божественное тело воплощения, третье тело Будды). 

Вот молитва, в которой высвечены все трудности пребы​вания в Промежуточном состоянии: "Во время блужданий, когда пустые, отраженные облики моих собственных мыслей появятся передо мной, да удостоят меня Будды своей мило​стью и рассеют мой страх, ужас и трепет в Бардо. Когда я страдаю под властью плохой кармы, да избавят меня от страданий божества-хранители (так при прохождении страш​ного суда, умерший испытывает угрызения совести, и от тяжкого этого испытания он ищет спасения и покровительства), когда звук реальности гремит раскатами тысячи громов (это естественный звук подлинного "Я" человека), да станут они звуками шести слогов (Ом Мани  Падме Хум). Когда меня настигнет карма и нигде нет защитника, да защитит меня молю, Сострадательный (Аволокитешвара, по-тибетски Ченрези). Когда кармические склонности обрушивают на меня горести, да засияет передо мной счастливый чистый свет самадхи".* 

    *Самадхи (санскр.) – экстатическое состояние равновесия, ведущее к просветлению; транс, в котором ум приобретает способность выхода из своей ограниченной состоянием бодрствования деятельности в высшее и свободное состояние сознания 

Подразумевалось, что при произношении шести слогов "Ом Мани Падме Хум" закрываются врата шести Лок,  и че​ловек там не   сможет  родиться: Ом, Дэва-Локи (Ангелы); Ма, Асура-Локи (воздушные духи, джины); Ни, Манака-Локи (люди); Пад, Тирьяка-Локи (животные);  Ме, Прета-Локи (голодные  духи); Хум, Нарака-Локи (ад). Теперь рассмот​рим, при каких условиях человек может "родиться" в Прета-​Локи в области голодных духов. Так как для человечества это пока актуально, ведь речь идет о самоубийцах и убитых случайно (несчастный случай)  или намеренно. Тут важно отметить следующее: если "душа" человека подвержена алчности и привязанности, то вместо того, чтобы найти возможность искупления, она начинает сожалеть о своей потерянной жизни - так самоубийцам приходится интенсивно "доживать" свой положенный срок, но так как для этого они не имеют фи​зического тела, то испытывают страдания. Погибшие, если отягощены тяжелыми думами или преступными чувствами, становятся несчастными тенями и блуждают до тех пор,  пока час их положенной смерти не наступит (римляне этих "духов" называли лемурами). Так "душа", сожалеющая о своей потерянной жизни, соблазняется вернуть ее силой, и, свершая это преступное деяние, она входит в живой организм (животное), чтобы далее удовлетворять свои земные вожделения - но это означает и потерю высшего Духовного Принципа (Монады) навсегда. Так человек, теряя свою индивидуальность, становится голодным духом, и выход из этого состояния практиче​ски нереален. А если человек был еще более преступным и порочным и преобладающим состоянием был гнев, а мысль направлялась на разрушение жизни, то в своей скоропалительной смерти он может стать психическим
вампиром,  уничтожающим свои жертвы. Он станет, по сути, демоном - злым духом алчной прожорливости и жестокости, идущим на самые ужасные преступления. Но так как демонический поток адских импульсов не соответствует ауре Земли, то он покинет ее и устремится в области ада. Но там, скорее всего незваному гостю не обрадуются, и придется "неудавшемуся творению" проходить круги ужасных страданий, вплоть до совершенного уничтожения.

Что касается Асура-Локи, то я об этом мире мало что знаю, по причине его омерзительного запустения. Это очень древний мир, но, скорее всего "аборигенов" там не осталось, и теперь это область приложения сил магов и колдунов. Шаманы, например, утверждают, что сталкиваются с зооморфными богами. Сверхреальные боги почитались и в Египте, есть похожее напоминание и в Бардо Тёдол. И чего в этом мире больше - "добра" или "зла" - трудно сказать. То, с чем я столкнулся, более всего напоминало сброшенные ментальные оболочки, которые жаждали воплощения, и тем уподоблялись голодным духам. Их голоса все время были рядом, такое ощущение, что кто-то шепчется в соседней комнате. Очень неприятная "инфекция", и мне с трудом удалось изба​виться от нее (глава «Небесное»). Также (случаи распрост​ранены) в прессе упоминалось о неких голосах, которые под именем высших сфер заставляют человека убивать (себя в том числе). Так что человечество имеет над собой очень гряз​ное небо своего непотребства, где проплывают облака ментальной убогости, а небосвод излучает жажду сверхчувственного наслаждения и магического влияния не других людей. И что наверху, то и внизу - и там, и там обосновались демо​ны алчной прожорливости. И если человечества сможет изменить порочные потоки своих мыслей и сверхчувственных пе​реживаний, так сразу злобный и чувственный нижний мир голодных духов не будет более искушать, и распространённая болезнь средневековья уже не коснётся выздоравливающего мира людей, что актуально, так как мы опять переживаем эпоху средневековья. И не кострами надо излечивать "отступников", то есть не навязывать  представ​ление человеку силой, что порождает двойственность, страхи, неврозы, повышенную внушаемость, ухудшаются защитные функции организма. Человек должен учиться понимать и рас​крывать мир, а не догматически нести его (пребывать в нем). Ведь там, где велика сила невежества, там и закреплена бо​лезнь, а на грязном поле не произрастает мудрость из семени «добра».

О Дэва-Локи подробнее в главе "Небесное". Теперь осталось решить следующее, может ли человек рождаться в мире животных. По логике понятий  - нет, для этого он должен лишиться своего сознания (высшего) и вернуться к низшему состоянию, но всякая эволюция есть движение вперед. И потому переход "души" человека в растение и животное - это потеря человеческого качества, нового принципа сознания, которого он достиг своей эволюцией, и по этой причине обратный переход - от животного в человека будет проблематичен. Но однозначно - так то или не так - сказать трудно. Ведь есть же совершенно неразвитые люди, имеющие молодые души, и люди ограниченного мировоззрения и без особого ума, про которых тоже, как и про животных, нельзя сказать, что они так уж развили свои высшие принципы сознания. А до эпохи "Рыб" эта грань, вполне вероятно, была совсем зыбкой. Ведь не могли просто так сочиняться красивые легенды о полном взаимопонимании и доверии животного и человека. А бывало и наоборот - всякое возможно на Земле. И Будда был царем обезьян и спасал своих миролюбивых подданных от варвара человека (и его людей), хозяина прельстившегося на фрукты, которые они ели, и на  деревья, на которых они жили. Че​ловек пошел на них войной, но царь обезьян победил его сво​ей стойкостью и миролюбием. И потому если человек - венец и царь природы, а также произведение творческих уси​лий Единой  Жизни, четвертого циклического периода, то это ничего не говорит, и, несмотря на такие громкие титулы, он бывает и похуже животного.

И последнее, сколько возможно перевоплощений для успешной: эволюции; если сотни раз, тогда и время нахождения на Земле "души", постепенно пробуждающейся, - около мил​лиона лет. Если несколько десятков (у Пифагора l5 раз), тогда время: эволюции сокращается до десятков (десятка) тысяч лет. Или эволюция возможна еще быстрее, ведь каждая проходящая эпоха сжато несет в себе всю предыдущую историю развития.

Мое мнение таково: чем быстрее человек пройдет эволюцию, тем лучше. Наглядно это можно представить так: человек от одного берега вечности переходит к другому, через мутные и быстрые потоки реки жизни, и, преодолевая их, он устремляется к истинному состоянию своего пробуждённого бытия, и чем ближе будет подходить человек к другому бере​гу, тем потоки, окружающие его, будут чище и спокойнее. Поэтому, если он все время будет менять свое направление или, будучи сторонником гедонизма, устремится в плавание по волнам жизни, то он мало чего достигнет. Если же решит сто​ять, то он перестанет развиваться, если же станет с волной бороться, то этим лишь закрепостит себя в этих потоках. Че​ловек не может не плыть, иначе он станет привыкать к мут​ным волнам проистекающей жизни, и видеть в них только ре​альность, и приспосабливаться к ним. Через несколько пере​воплощений он станет терять энергию, нужную ему для движения, замкнется в своих потоках и начнет помаленьку вампирить и покусывать тех, кто проплывает мимо него. А потом станет совсем старым и раздражительным, и ляжет на дно, как премудрый пескарь.

5. САЛУС  ПОПУЛИ СУПРЭМА ЛЭКС.* Все эти события произошли в нашей реальной жизни, но мне не доводилось встречаться с этим человеком. Он жил недалеко от центра, в типовой малогабаритной двухкомнатной квартире вместе с матерью, и всего несколько остановок метро отделяло его от Арбата. Ему нравилось бывать здесь, иногда без дела - про​сто так, фланируя и наблюдая, что нового за время его от​сутствия произошло. Рассматривал картины представленные к раскрашенному забору, но они его не вдохновляли. Потом заходил в кафе и, подойдя к  стойке, покупал чашечку кофе без сахара и что-нибудь к нему. Хотя, по правде сказать, варили этот напиток здесь неважно, но зато здесь были большие, во всю стену окна, и улицу было хорошо видно. И он, облокотясь на удлиненный мраморный стол, задумчиво смотрел на проходящих людей... Но часто здесь уже торчали его шум​ные друзья, тогда он подключался к их разговору. Ему было совсем не скучно с ними, и, будучи по характеру замкнутым и молчаливым, он вдруг возбуждался, особенно в тех случаях, когда суматошный общий разговор переходил на  *CALUS POPULI SUPREMA LEX (лат. выражение) – благо народа – высший закон.     волнующую его тему. Тайной же страстью его была игра на гитаре. Имея длинные и подвижные пальцы, он сумел неплохо овладеть этим инструментом. Но петь стеснялся, потому что не к месту вдруг срывался голос. Это стеснение еще усиливалось тем немаловажным обстоятельством, что он сам для себя ус​танавливал повышенные критерии и не хотел быть фальшивым и неумелым. И когда слушал, как поют другие, которым наплевать на все критерии, то не осуждал их, а просто отхо​дил. Его внутренний слух был очень тонок, и от диссонанса, как от зубной боли, бегали "мурашки" по спине. Может быть, поэтому, чтобы придать уверенность себе и не тяготиться своей ненужной закомплексованностью, активно играл в студенческом театре, правда недолго, потому что бросил учебу и покинул институт. И пока просто болтался и коротал время. Приближалась дождливая осень, а значит, жди повестку в военкомат, и потому дергаться ему никуда не хотелось. Он припас эти убегающие дни для себя. И вот теперь задумчиво стоял и пил кофе. А на улице улыбчивый фотограф уговари​вал двух миловидных девушек сняться на фоне лохматой неизвестной зверюшки. Но стал накрапывать дождик, и над головами у спешащих людей защелкали разноцветные зон​ты - Арбат вмиг преобразился. А на часах было уже без четверти три.

Она не пришла. Мир же вокруг вращался, как в фильмах Янчо, где люди вдруг резко останавливались, и камера их теряла, и начинала кружиться по деревенским постройкам и хаткам, по убегающим вдаль пыльным дорогам и полям - то внезапно снова натыкалась на них. Но они уже шли, куда то шли, устремляясь к своей непонятной цели. Мужчины, они экспрессивны в своем движении и, желая обойти свою судьбу, уже несутся на взмыленных конях, подминая образовав​шейся витальной силой все вокруг. А женщины просто сбра​сывают  с себя всю одежду и растворяются в ускользающей природе, их более уже и нет. И лишь слышится топот догоняющих коней, толчея - и вот бьются, наточенные лезвия ста​ли, ранящие плоть. А ее белеющее лицо все больше и больше отворачивается и исчезает в сумерках. Только блестит поверхность домов, омытая дождем, под холодным светом фонарей разбрызгивая воду, проносятся автомобили. И мир намного пошатывает - ну и что, что сегодня немного выпил - ерунда, в метро он все равно зайдет, несмотря ни на какие запреты... 0н очнулся в тупике, поезд уже никуда не шел, тускло светили лампочки, и было непривычно тихо. Болела голова - от неудобной и безжизненной позы, и затекала рука, тогда он решил полностью лечь на сиденье. Потом погас свет, а может, это его сознание погрузилось в темноту.

В армии ему пришлось служить не со своими одногодками. Он был старше на несколько лет своих  сослуживцев, и это сказывалось на характере их взаимоотношений, что делать - разный взгляд на мир. У него уже были свои сформировавшиеся убеждения в жизни, и потому все выпадающие обстоятельства армейского быта вызывали особую его реакцию По через полгода помаленьку  пообтерся и нашел свое место в этом "организме". Плохо было только одно - оставаться один на один с самим собой. Письма же приходили редко, и всего одно от друзей, так что поговорить по душам особо было не с кем. День напоминал день, а ночь - она была короткой. Когда закрывались глаза, то наступал провал, а потом ничего не происходило, никаких  видений. Он пытался, что ни будь сфантазировать перед сном, но это ему плохо удава​лось, образы были блеклые и плоские, как казарменный вид  чуждой ему обстановки, в которой преобладала однотипность - железных кроватей, обмундирования и шуток, и был особенный ночной состав воздуха, наполненный тяжёлым дыханием погруженных в отсутствующее инобытие разгорячен​ных тел. Ему, правда, нравились войсковые учения, он растворялся в них. Усиленные физические нагрузки и преодоление препятствий снимали стресс. Он уже ни о чем не думал, и только нес свое тело, вгрызаясь в пространство и преодолевая его. Ведь все равно передислокация, закрепление, подготовка окопа, ведение огня на поражение -  все это для него было ожиданием. Возможно, просто обеда, а он на природе казался не таким убогим, как в казарме. Но скорее он жаждал другого, что вот-вот выйдет из круга простого и приземленного бытия и взлетит над изрытыми пустынными полями. И эта необъяснимая свобода манила его. И когда он лежал на дне своего окопчика и смотрел на небо, то ему было очень хорошо. А через час уже приходилось стрелять короткими очередями из автомата по плохо различимым мишеням, символически изображающим людей, а после испытывать легкое головокружение. Но он не пережил ужаса настоящей войны, которая могла его совершенно изменить и состарить. И когда через укрепленный окоп переползал танк над его головой, и практически рядом было его железное брюхо и лязгающие гусеницы - то для него все равно это была тяжелая машина, и более ничего. Потом, замахнувшись, он кидал ей вослед простую болванку, и та отскакивала от корпуса и терялась в траве...

Он вернулся, но совсем не так, как предполагал. Друзья устроили шумную пирушку по этому поводу. Было все как прежде, и не совсем, разговоры практически шли только о делах. Он мало, что в них смыслил, и его не волновали расчеты, перерасчёты, проценты, ставки, кредиты, курс и скупка, обо​рот капитала и еще многое такое, из чего можно было извле​кать деньги, была бы только хватка и напористость. Ему же хотелось в этот вечер не напрягать мозги от всей этой суеты, а просто ни о чем не думать и танцевать с крашеной блондинкой. У нее были чуть влажные и безжизненные руки, и он крепко обнимал ее, пряча свое лицо в волны ниспадающих золотистых волос. Она тоже прижималось к нему всем телом, но это не было страстью, она ничего не ждала - это была наброшенная задумчивость и бессознательное погружение в волны тепла. Потом он страстно целовал ее на кухне, а она смотрела безучастно на вечернее небо, на светящиеся квадратики уходящих окон, которые то внезапно гасли и растворялись в черной, неразличимой массе домов, то вновь вспыхивали далекими, чужими огоньками происходящей жизни... Она вздохнула и прикрыла своей ладонью его нетерпеливые губы, и он в мерцающей полутьме первый раз так близко увидел ее карие и ясные глаза - пристальные и изучающие. И  новое, неведомое чувство вдруг пронзило его: тело наполнилось жаром, а голова прояснилась - он был трезв, и почему-то неестественно ясно и до мельчайших подробностей осознавал все предметы разом вокруг себя. Потом уже ее мягкие и пухлые губы коснулись его.

Войцеку было очень жаль себя, он лежал на постели, а на глазах его блестели слезы.  Жизнь проходила мимо него. Красивая, наполненная радостью и силой она упорно мино​вала его. Он бы и рад притянуть ее к себе, но она изменяла ему во всем. Жена была не исключением. И вот теперь он лежал на постели, и все уже решил в своей голове, и на глазах его блестели слезы - ему было ее очень жаль, ведь завтра она уже умрет. И он будет последователен во всем в своих несчастьях, даже в выборе ножа... По видео шел фильм Херцега, но он не смог досмотреть его. Фильм этот совершенно был не похож на тот, что он видел на большом; экране кинотеатра. Видео портило фильм, ускоряло его и превращало в общее звучание, и, главное, интонация фильма от этого стано​вилась фальшивой и нарочитой. Ему вспомнилось то время, когда с большим трудом удавалось посмотреть хороший фильм, да еще: знаменитого и интересного режиссера. А если обустраивались кинофестивали, то отстаивать и очередь, в надежде купить киноабонемент в кинотеатр "Россия". А теперь, смотри - не хочу, а радости уже нет. Он разлюбил смотреть кино, оно уже не властвовало и не втягивало в свое действо. И только по роду службы, а теперь ему приходилось распространять аудиокассеты, он заходил в видеоцентр, к сво​им, и на их вкус - что ни будь совершенно бестолковое и киношное смотрел,  "триллер", например, что было не самое худшее из всего репертуара. Но больше всего ему запомнился один фильм, может быть, из-за прозвучавшей идеи - почему человек цивилизации спешит и зачем боится этого мира. Ведь так просто обнажиться и встать перед космическим небом, дове​риться ему, почувствовать себя - и стать человеком.

Он практически перестал посещать Арбат, эпоха роман​тики закончилась, художник покинул эти места, и теперь, в первые ряды вышел делец, торговец и сопутствующий им китч. Он никак не мог привыкнуть к новой целлофановой жизни, этой нарочитой яркости. Казалось, что пришло изо​билие, но все это была мишура, даже книги и те стали безыскусными и аляповатыми. Хотя две-три книги, ему интересных можно было найти на книжных развалах, тем более их не надо было особо выискивать, уличные торговцы всегда отводили подобным изданиям почетное - последнее место. Да и процент хороших книг с общей массой, если сравнивать с прошлым годами, остался прежним, лишь поменялось макулатурное чтиво. Но такая наступала беспутица - хорошие книги стало трудно читать, а на глупые жалко тратить время, есть же теперь видео, да и телевизор, наконец. Один раз, когда по своим торговым делам он посетил периферию, то увидел, как из библиотеки выносили увесистые тома, в основном собрания сочинений классиков советских и досоветских, и скидывали в машину. "А что делать, - сказали ему, - хра​нить негде, а читатель перестал их заказывать". Набралось этого неходового товара полная грузовая машина. Нет, его бизнес шел несравненно лучше. И он уже приобрел кое-что из электроники и тем реализовал свою потребность в хорошей музыке. Но фальшь жизни его угнетала. И чем больше он вслушивался в гармоничные созвучия музыкальных симфоний и фуг, сочинённых божественными композиторами, там больше мерз в новом мире нахлынувших вещей. А на лест​ничных клетках бесконечно стоящих друг за другом домов все чаще стали появляться двойные или железные двери, а на окнах - решетки. Наверное, многие хотели спрятаться от наступающего ветра перемен и сопутствующего ему безумия. И покатилось, с одной стороны происходит сладкая жизнь и рациональный бизнес, сверкают супермаркеты и шопы, кафе и рестораны, а с другой - горечь жизни насилие и грабеж, рэкет и проституция, наркотики и пьянство. И вся эта пена жизни, какофония и стали китчем - особым подходом ко всему и признанием всего происходящего. И отсчитывали "600 секунд" - эстетство происходящей смерти. И резали голодные и потерявшие человеческий облик у себя в ванной бедных кошек на обед... А люди просто спешили покинуть эту неприветливую землю и умирали, и могилы вышли из от​веденных берегов тихих кладбищ.

Ему явно недоставало смысла, внутренней наполненности, контрапункта в своей не совсем жизненной и вяло текущей судьбе. Мать уже уехала на лето к каким-то родственникам в деревню, и теперь он жил один в квартире. Она попала под сокращение, и это выбило ее из колеи. Сначала она тихо сидела и о чем-то думала на кухне, и никак не могла понять, ведь столько лет на одном месте проработала, и на тебе, к чему пришла. Тогда в стране еще не было обвальной безработицы, ставшей потом привычной, как всякое проистекаю​щее бытие. И для тех первых, кто оказался не у дел, все эти события воспринимались слишком остро, как предрешенный конец света. Но бездействию ее пришел конец - собрала вещи и решила уехать к родным. "Да пропади пропадом вся эта происходящая глупость, и так проживу, земля лечит", - думала она. А что ей оставалось еще думать? Она сидела в ва​гоне поезда и теребила платок, и когда поезд тронулся, помахала сыну в окно, и у нее почему-то защемило сердце. Он шел по перрону и улыбался и махал ей тоже вслед рукой, но был совсем, совсем один, сгорбленный и потерянный.

Ему захотелось опять взять в руки гитару, но пальцы уже позабыли движения и плохо слушались. Достал же он ее из футляра  после одного случая. Однажды,
проходя по парку, вдруг услышал взволнованный голос, поющий под гитару,  и подошел поближе. Там было много людей, собравшихся послушать исполнителей. И то, как они пели, отличалось от всего того, что происходило вокруг. Они пели честно: и о том, что пережили сами, и как ощущают себя в этом мирре, и чего хотят достичь. Потом он узнал, что многие прошли войну в Афганистане, и большинство песен зарождалось там. А излишняя откровенность пришедших оттуда песен, напоенных горечью песка, солдатского пота, ослепительного солнца и душного неба над головой, могла кого-то и шокировать, но они предназначались тем, кто все это в состоянии понять и пронести в своей жизни. Война же никогда не уходит. И он полюбил живую, идущую от сердца песню, и сам взялся за гитару. Ему тоже хотелось сказать свое, наболевшее, в этот мир. И он пел, и пение его было с хрипотцой. Он старался высоко не брать, чтобы голос снова предательски не сорвался. Так он открыл для себя знакомый мир песни и стал ре​гулярно ходить на концерты. А, бывая в людных местах, невольно сталкивался с митингующим, эмоционально говорившими о судьбах России - и в чем-то с ними соглашался. Был особый подъем в этот момент. Но все же это странно и необъяснимо, человек часто путает одно с другим. Политику, которая по сути рациональна, безнравственна, расчетлива, требует много денег и правильно расставленных сил. С особым переживанием, с психической энергией, когда кажется, что можно сломать все - но это же не так. Мир наш земной, по сути, ужасная материальность, и не важно, какая идеология к этому действу привита. Но его особо не волновали все эти высшие материи. Он видел мир, как понимал его, и встал на сторону патриотических сил России.

Так выпадает одно очко из ста. Он встретил ее, и совер​шенно случайно. И на тот раз ему не хотелось ее потерять. Раньше до их встречи, он никогда особо не переживал, когда приходили или почему-то уходили от него девушки. Ему и в голову не приходило кого-то удерживать, и быстро выбрасывал сопутствующие любовные приключения из головы. Но теперь он ждал и боялся пропустить, но, как всегда, за​метил ее издалека, выделяя небольшую, но стройную фигур​ку из неторопливой массы людей, выходящей из метро, и по​шел к ней навстречу. Она была со вкусом и по-деловому одета, и, как оказалось, ей сейчас просто необходимо спешить на свою практику. Ну что ж, он не будет вдаваться во все эти подробности, да и зачем, ему было просто хорошо с ней. И когда он брал ее за руку, то они шли и молчали, и без слов понимали друг друга. Все-таки это большая удача - встретить родственную душу. Он очень ее любил и потому смущался, и даже ни разу не поцеловал, боясь разрушить возникающее таинство любви. И когда они расставались до завтра и смотрели друг другу в глаза, то пространство, сотканное из окрыленных чувств, обволакивало их, переливалось и наполнялось светом и прятало от любопытных и не​добрых глаз. Он держал ее руки в своих и чувствовал, какое удивительное тепло исходит от них... Наверное, в нем что-то стало меняться. Он становился другим, легче, и так ясно те​перь видел мир, даже стал ощущать его кончиками пальцев.  И теперь, когда брал гитару, это здорово помогало ему - осязался каждый извлекаемый звук. Пальцы сами искрились радостью и прижимали струны - пришла чистота звука, так много значащая для музыканта. А в один из дней, когда им было хорошо вдвоем, она сказала ему невзначай, по ходу их разговора и движения вдоль тенистой тополиной аллеи, что верит в Бога. Потом они пошли молча, дошли до скверика и облюбовали себе скамейку. Солнце было щедрым и зали​вало все своими лучами, и это был тот самый день, когда можно было влюбиться в этот город навсегда. Бесспорно, в нем много суетности, но он как живущий организм, растущее дерево, несмотря ни на что, продолжающий развивать - одно кольцо за другим... Они открыли дверь церкви и вошли в по​лумрак. Ему не доводилось так торжественно заходить в храмовое помещение церкви, да и давно он там не был и позабыл характерный запах сжигаемых благовоний. Глаза уже хорошо различали обстановку, где-то в глубине горели свечи, были и молящиеся - больше женщины. Они разошлись, и он тихо, чтобы никому не мешать, осматривал иконы. Изображение сливалось лось со светом - стекло отражало неяркое пламя горящих свечей, но лики святых были хорошо видны. Потом подошел к иконостасу - ему было несколько неловко стоять здесь, в центре храма, перед всеми, молиться он не умел, и особого душевного настроя к этому тоже не было.  И он отошел к стене, и уже хотел идти к выходу, но обернул​ся - на него всепонимающе смотрела Пресвятая Богородица Дева Мария. Служба только что началась, и он почувствовал, что все это уже свершалось: и так же мерцали свечи, источаясь в капающий воск, и вот так же стояла любимая в полумраке церкви, а под каменными сводами, то затухая, то возвеличиваясь, напевно звучало о слово.

Это сообщение его потрясло - она уезжала. Уезжала за границу продолжать учебу. Ее папа, какой-то сановник, мог вполне предоставить своей дочке европейское образование. А он и не знал до этого, что у них такая социальная разница. И как ему теперь ее удержать, когда все против него: обра​зование, культура, знание языка, денежные возможности и сила государственной власти. Он не в состоянии так сразу всего этого достичь. Да, у него имеется постоянный доход, но чтобы иметь в этой стране много денег, надо стать либо флибустьером, либо иметь все те же нужные связи. А что до ос​тального - так институт он уже бросил, и не сожалеет об этом, кому это все сейчас надо... Все скомкалось, даже про​водить толком не сумел, лишь увидел, как самолет выруливал на взлетную полосу и там замер на несколько минут, потом заработали шумно двигатели, и машина, мелко вибрируя, стала разгоняться, затем оторвалась от земли и стала наби​рать высоту. Он смотрел на ускользающую точку и ругал себя за бесхарактерность, но ничего не мог с собой поделать - эта вечная его боязнь потерять голос... Ему уже ничего не хотелось - безучастно сидел и слушал музыку. Перед ним стоял полный до краев стакан, хотелось выпить, но водочный вкус был отвратителен. Тогда и пришло внезапное реше​ние пойти в церковь. И в этот раз он купил там свечу и по​ставил ее перед Светлым Образом Богородицы, а потом долго стоял перед ней.

    Стал лихорадочно настойчив, ему нужна была роль, в которой он забывал себя - и быстро втянулся в патриотическое движение по национальному спасению России. И делала ту работу, которую ясно представлял. Теперь у него был особый стиль речи, он говорил кратко и убедительно о том, что не хотел жить после - в чужой для него стране, наполненной чужими товарами и чуждыми идеями, и глупым счастьем. Среди казнокрадов и нуворишей, наживающихся за счет простых людей, среди повсеместного разгула проституции и страха перед завтрашним днем, среди нищеты и порочности, сре​ди отдающихся и обнаженных тел - а это явный призрак надвигающейся чумы и начало гибели государства. Он не желал гибели России, и поэтому хотел жить до, то есть в своей стране. Но под этим "до" каждый из его соратников, наверное, видел что-то свое. И постепенно нарастал кризис власти. И вылился в конфликт и противостояние. Он в этот злополучный день тоже находился в здании Верховного Со​вета, красивого белого строения, с богатой внутренней отделкой... Тянулось время. Потом раздались хлопки выстрелов. А здесь, наверху, открывалась широкая панорама города, и был ясный, спокойный день. И пришло ощущение нелепости и ирреальности происходящего. А на мосту уже стояли танки. 3ападная телекомпания очень удачно поставила свои камеры, и вся страна уже наблюдала происходящее событие. Что-то объяснял по-английски женский голос, и вроде ничего не происходило: показывали возвышающееся и хорошо заметное белое здание, мост, танки, потом начались какие-то неизвестные передвижения высокопоставленных военных. Были здесь и свои, не телевизионные зрители - толпы глазеющих, жаждущих зрелищ людей обсту​пили набережную. Вдруг голос резко изменился, журналист​ка была явно взволнована и удивлена - танки открыли огонь по Белому у Дому. Все кругом дрожало и рушилось, комнаты наполнялись  едким удушливым дымом, который, тяжело клубясь, выходил из черных проваленных глазниц окон на​ружу. Он старался сориентироваться и выбраться из этой обстановки, но потом его сильно отбросило и погрузило в темноту.
Очнулся, когда его уже несли на носилках вниз. Лестница оказалась слишком узкая, и санитарам было явно трудно  разворачиваться между ее пролетами. Его зажимало - инстинктивно постарался оттолкнуться, но смог только левой рукой, правая не ощущалась и не действовала. Он был словно в шоке - боль совершенно не чувствовалась, и все было излишне ясно, будто показывали замедленное кино. Перед ним возвышалась спина санитара, а крепкие руки цепко держали носилки. На нем был условно белый, запыленный халат,
на  котором болтался  глупый хлястик, пришитый двумя пожелтевшими  пуговицами. Справа, прижавшись к стене, да​вали им дорогу люди в камуфляжной форме. Их лица ничего не выражали: ни гнева, ни осуждения, ни сочувствия. На улице его положили прямо на асфальт, в общую массу раненых, так что он был здесь уже не первый, но это его не интересовало. Перед ним теперь расстилалось небо, и душа его, как когда-то, вновь была один на один с ним. Эту полудре​моту разбил визгливый голос майора, он ругался трехэтажным матом и очень сожалел, что не может расправиться сам со всеми этими выродками. Майору вторила толпа за ограждением, многие  размахивали руками. Ему стало не объяснимо тоскливо - и к чему вся эта злоба. Все больше и больше хотелось уйти и не ощущать себя с телом. И вдруг он устремился вверх, и медленно стал подниматься над асфальтом, над глупым майором, толпой, черной машиной и белым зданием с обгоревшими окнами и закопченными стенами. Он уже поднялся над угарным, цвета горящей резины, дымом, над крышей - и видел все происходящее с высоты птичьего полета, видел как красива и спокойна  река, и как, красив город... Его взор уже обратился к небу. Становилось очень легко, тяжесть, давившая на него, отступала. А в сияющем пространстве и в золотистом одеянии на него всепонимающе смотрела Богородица. Она улыбалась и помогала  ему преодолеть страх и отчаяние. Он уже хотел раствориться в исходящем сиянии, но внезапно ощутил страшную боль - ​все пропало, и его потянуло вниз. Это там, на земле, в его тело впился и властвовал электрический разряд. И он из последних сил оторвался от всего, что его связывало, и как выброшенный снаряд понесся к горизонту... и успокоился, похоронив себя в вечных льдах белоснежной и величественной горы.

6. ЕЩЕ НЕСКОЛЬКО слов в дополнение (не касаясь более произошедших событий). Конечно, приведенный рассказ не о правых и левых, ясно, к чему приводят излишняя драматизация и противостояние, но таковы реалии нашей жизни, проистекающие из-за несформированности российского общества, что определялось и всей нашей историей развития и характерными необъятными просторами - приобретения и потери. Ясно также, к чему могут привести красивые социальные утопии всевозможных "городов солнц", и об этом уже было много сказано. И одна из главнейших ошибок такой социальной "продуманности", - это желание усреднять человека, проводить для него черту действий. Но люди не могут быть одинаковыми из-за разных сроков жизни на Земле и степени духовной развитости. Так что общего знаменателя быть не может. Но если настаивать, что это возможно, то организуется кастовая система, а к какому застою это привело Индию, тоже известно. Поэтому индивидуальную устремленность души к совершенству можно приветствовать, а вот индивидуализм - нет, это самоорганизующийся хаос. А в таком процессе происходит организация только пустотелых форм и самодостаточных оболочек, то есть деятельность рас​сматривается как производная достижению результата, в котором и нет ничего по  сути, одна иллюзия. Человек губит  себя (внутреннего), именно устремляясь к реализации своего внешнего успеха и процветания. Ведь чтобы достичь реального результата, надо размножить  свое "Я" до бесконечности и захватывать в эти энергетические сети (кармические) все подряд (плюс к этому появление информационной сети). По​этому, если человек собирается идти таким путем развития, то он будет все время сталкиваться со своими "Я", своими про​блемами в этом мире, в принципе чуждом и разрушающем это всеобъятное "Я". Так что по возможности придется и по​давлять или находить консенсус с волевыми чужими импульсами.

Конечно, экономика динамично развивается, если человек ее раскручивает. И при этом наполняется рынок товарами, да​же если в голове у товаропроизводителя была только одна эгоистическая мечта разбогатеть. Да, он помог себе, смог овладеть ситуацией на рынке и получил прибыль, но помог и другим, выпустив хороший товар, в котором все нуждались, заплатил налоги, способствовал обороту капитала, обеспечил занятость населения и так далее. Но речь-то идет сейчас не об экономике, а о природе человека. Ведь человечество все больше и больше тратит усилий на изменение мира, но не торопится изменить себя. А это и есть космическая безграмотность, когда человек, еще совершенно не познавший себя (дилетант), уже лезет самонадеянно копаться в космическом механизме (исходя из каких-то своих эмпирических умозаключений). В вопросах Мироздания нельзя быть инфантильным - неужели мир создавался только для того, чтобы мы ездили на машинах, делали деньги и рассуждали, попивая один из ста напитков.

Поэтому это рассказ, конечно, о человеческой судьбе, о внутреннем мятущемся человеке, потерявшем и ищущем себя на этой земле. Ведь ему было около двадцати пяти (практически юноша),  когда он погиб. Это трудный возраст для молодых людей, которые спешат утвердить себя - и порой с излишней серьёзностью, что может привести к ущербности. Или их помыслы направлены на достижение основополагающих духовных результатов, что в итоге может привести только к сры​ву. Невозможно перепрыгнуть через эволюционные процессы, доставшиеся по наследству - сначала их нужно в обязательном порядке "отработать". Ведь один период жизни подготавливает другой период жизни, и здесь все не случайно. Человек должен родиться, развить свое тело и мозг, понять свое "эго". Потом устремиться в мир и понять себя в нем, научиться с ним взаимодействовать. А после двадцати четырех лет решать социальные вопросы и начинать утверждать себя в творчестве  (науке) или на производстве, то есть стать социально значимым. И только после тридцати человек начинает освобождаться от социальных программ, и все, что им было наработано, теперь может активно раскрываться в неповторимом и удивительном творчестве или в неординарности научных решений. После сорока двух человек вступает на путь духовных поисков, и как когда-то он стремился понять свое маленькое "эго", теперь для него это время раскрытия и по​знания духовного своего "эго". Но многие мужчины, достигнув этого возраста, не вступают на путь духовных свершений и продолжают по привычке тянуть социальную лямку, и жизнь начинает для них катиться под горку. Что и заканчива​ется противоположно рождению - старостью и смертью. Хотя этот период  очень интересный, если глубоко духовный, человек побеждает свою природу – это восхождение... Конечно, здесь могут быть и свои исключения. И еще один существенный момент - этот процесс саморазвития у мужчин и женщин несколько отличается.

7. Я СТОЛКНУЛСЯ с одной особенностью - когда пишешь а "земном", то ничего нельзя сказать наверняка всегда существует некая неопределённость в трактовке, в понимании или в происходящих событиях. Этого нет в высших сферах, там не надо мучиться от этой недосказанности, а значит и от своей ущербности. В нашем условном мире относительной истинности, где есть двойственность происходящих собы​тий (понятий), где все время осуществляется человеком выбор между "добром" и "злом", отсутствует ясность понимания миробытия, а значит, не приобретена и свобода. Но мы становимся в вдвойне несвободными, когда находимся в состоянии ни да, ни нет. А это очень лукавое решение - ждать, где больше может "выгореть", и перейти на ту сторону. Так, по глупости своей, можно стать небезызвестной ослицей, мечущейся между двумя стогами. Поэтому это душевное бесконечное пребывание между, этот выбор, выражающий двойственность, через цепочку проистекающих моментов сансарного бытия (так плетется сеть жизни) и приносит зависимость, ложь и бездну отчаяния. И часто ложь стараются лечить ложью, одну иллюзию замешивают на другой, что не освобождает человека ни на миг. Но не надо пребывать - надо быть в Истине и стать свободным.

Но пока  придется поговорить о нашей зависимости - как перед рождением, так и перед смертью (которая забирает с собой людей любых возрастов). И всего в нескольких словах мне хотелось рассказать сейчас о естественном, происходящем в глубокой старческом возрасте уходе из этого мира.

Этого человека смерть страшила, и я шаг за шагом шел с ним до конца. Так мне пришлось стать невольным свидетелем одной уходящей жизни… У него была крепкая воля, чрезмерный эгоизм и ясный ум – и он цеплялся за каждую выступающую грань жизни, что только усиливало его страдание. Но каждый осознанный шаг к смерти становился для него переосмыслением и необходимой работой над всей своей прошедшей и близкой к завершению жизни. Жизненная энергия уже покидала его, тело становилось малоподвижным и бессознательно вытягивающим чужую энергетику. Мир же наполнился кошмаром, какие-то необъяснимо враждебные нечеловеческие образы смотрели с потолка. Но все, что я видел, - это скрученное пространство, да так сильно, что в комнату надо было входить пригибаясь. Образы рождались в умирающем мозгу (как некие "гневные божества", что вполне созвучно с Бардо Тёдол). Это умирание продолжалось еще полгода, и почти как по упомянутой книге (Бардо Тёдол) – неумеренная агрессивность толкала его еще ниже. Так что приходилось все время спускаться, переживая каждый ускользающий миг своей мысли, желания, а потом и функций тела. Мне бы не хотелось подробно описывать весь этот нисходящий путь – "страшного суда", это достаточно тяжело воспринимать и читать. Но такова была смерть человека, не верующего и не надеющегося ни на кого, только на самого себя. Стала уже истончаться аура, и открываться для него то один мир , то другой – каждодневно происходили разговоры с давно умершими родными, а кто был в это время рядом с ним, тоже мог "стать" несуществующим родственником. И вот его бушующая энергия уже иссякла, и лежал на своей постели  очень высохший человек и невнятно просил у всех прощения. Три дня до смерти, я воображаемой свечой уничтожил всю черную паутину в углах комнаты. Пришло последнее прощание с этой жизнью, и оно было трогательным. Опять наступило дореволюционное время, детство, уроки игры на пианино, неумелый палец перебирает клавиши, это исполняется этюд Шопена. Вдруг раздался чарующий, небесный, ни с чем не сравнимый голос. По русской народной традиции это запела райская птица Алконост, призывающая к себе души, и кто услышит ее, должен тотчас умереть. И энергия сознания бурным вихрем вышла из темени и, закручиваясь спирально, устремилась в образовавшейся пространственный канал. Предстоял некоторый отдых в высшем ментальном плане - в Девачане (по индусской терминологии), или в Раю.

Мы же провожали в последний путь умершее тело. Народу было немного, тихо покачиваясь, "ползла" грузовая машина. Потом мы въехали за железную ограду и остановились. За то время, пока я здесь не был, кладбище сильно разрослось. Наступили последние минуты расставания, все так же накрапывал мелкий дождь, было слякотно и скользко. У' ямы лежали комья вырытой глины, и трое рабочих, в сильном подпитии, еще трудились в этом месиве. Потом они достали веревки и, призвав еще двух мужчин, стали направлять гроб через ограду, но его вдруг сильно повело, и он устремился на одного из них как таран. Я в это время как раз посмотрел на его лицо, оно было изможденным от беспрерывного пьянства, но в это решающее мгновение его глаза стали ясны, и это был не испуг, что он сейчас уронит, в нем уже пульсировала кровь его предков, то закрепленное из рода в род отношение к жизни и смерти, которое не вытравить   никакой кислотой. И было видно, что он выдюжит этот удар, возьмет его на себя...

Очень жаль, что мы перестали себя уважать и не верить в свои силы, предавать и уходить от себя. Очень жаль, что мы так много пьем. Одно мгновение, одна вспышка осознанности - так мало во всей происходящей беспробудности и так много, если желать - желать своего пробуждения.

8. АБ ОВО УСКВЭ АД МАЛА.* Срок пашей жизни короткий. Привкус с кислинкой как будто в утренних росах упавших - цифры, судьба, что нам дарит. Прожита жизнь, вбиты фразы в камень судьбы, но струится времени бег скоротеч​ный, вдаль унося за собою вдавленных букв покрывало. Лишь  борозда пробегает, трещина в камне омытом, болью своею вещая - жизнь так легко победима. Души парят светлячками в черном пожарище смерти. Тот, кто знаком с той дорогой, многое сердцем изведал.

Кто обернулся - не сможет выйти из царства Аида, в светлые дивные дали, что наполняют живое. Но зов любимых нам близок шепот любимых нам дорог, с неба прозрачного мира в волны бросаемся моря. С криком, рыданием чайки, сердца горящий цветочек, бросится мать к океану, чтобы найти свою дочку. 

Кто испытал горечь боли, кто пережил вкус измены, про​биться не сможет прозрачной строфою в стуже земного плена. Но посмотри: образ Светлый, Матерь с небес улыбнулась. Мы не одни в скорбной доле, и успокой свою душу. Встань над холодной стужей в огненной силе духа. Мир обними руками и позови заблудших.

Вот же, как было когда-то, зим уж две тысячи пало. То была эра другая - Боги, что люди играли.

Солнце наполнено силой, красная бедная почва. Пыльно дорога клубится, между холмами петляя. Небо безоблачно сине. Ночь холодна, ее утро гонит, чтоб жаром заполнить, эти холмы и  долины.

В детстве окно вечно настежь - ищет взгляд первого чу​да. Но только бежит дорога, холмы, обдавая пылью. Лишь редко пройдут римляне на юг, чтобы взять добычу. Их сила, разум пленяли божественностью обличья. В слепящих и желтых бликах, в одежде металл яркой мощи, холста отбеленного мера, чтоб чувствовать в шаге легкость. Ну а для верности цели, для плоти, обретшей силу, ремни из животной кожи сожмут загоревшее тело.

Мать же ходила в черном, женщины так одевались. Улыб​ка не раздвигала  лица обветренной кожи. Сухо глаза смотрели, мир под  себя
примиряя - и сын отвергался в досаде несчастьем сожженной ночи. Вечно она, отвернувшись, словом его не приветит. Молча еду поставит, молча накажет плетью.

Отчим его и  не знает. Любит быть в центре внимания, гости чтоб заходили - едою он их приманит. Любит и разговоры, давние пересуды - трясет крючковатым носом, окладистой  бородою, точно восточный меняла любуется золотом милым. Дела его шли резво в гору, в храме приняли жертву. Много улова досталось, ловко раскинулись сети.

Город иной уже близок, город у самого моря, греки его заложили в поисках новой доли. Белых стен одеянье, лестниц, сошедших в воду, зелень тенью укрыла улиц                                *AB OVO USQE AD MALA (лат.) – буквально: "от яйца до яблок"  (обед у древних римлян начинался с яиц и кончался фруктами); с начало до конца.

свободный говор. Было здесь райское место, юности, в путь устремленной, мышцы играли силой, время ждало героев. Кость широка, гибко  тело,  волос  витой и упругий, и обгоняешь ве​тер, море тебя не губит. Все, что на дне покажет, рыбой ода​рит щедро.  Море гуляет волною, шлифует стройное тело.

Но к цели  направлена сила, к победе любою ценою. Юность брутальностью грезит, славой и яркой борьбою. Пусть же толпа возликует, радуясь схватке жестокой. Противник будет  растерян и  ловким движением сброшен...
(Примерно так произошли события в 120 годы до нашей эры - это было начало. Ну а сейчас ХХ век, и современные события датируются в данной книге 1996 годом). 

Мой призрачный и ясный, прозрачный Вечный Свет.

Я окрылен надеждой -  спасется человек.

И зажигаю свечи, и кружит тихо снег,

Двадцатый провожаю свинцово-красный век.

Нет, не плясать мне больше под дудку короля.

И шутовской бубенчик снимаю я с себя.

             Пусть слово вольно бьется под жилкой кровяной,

             Мне скоро, очень скоро вдаль улететь с тобой.

             Пока ж в тиши, где камень, где вод печальный бег,

             Пишу и. вспоминаю космический завет.

             И в каплях краски звонкой рождается побег,

             В стихах горячий ветер, а в Сердце - жизни Свет.

9. Я РЕШИЛ убрать из книги воспоминания о прошедших своих жизнях, так как ничего поучительного и интересного в них нет. Не может же быть интересно только то, что я родился первый раз на Земле, когда в Римской империи было не​спокойно, и происходили гражданские войны. А началом этого безумия послужило убийство некоего Тиберия Гракха. Это потом, позже все уже так устали от происходящих бесчинств, что захотели сильной власти - принципата. И первый император Октавиан Август очень доступно им это обещал и объявил век "золотой посредственности" для всех. И вот как раз в это переходное и несчастное время я и родился в Палестине - не в самых живописных ее местах, достаточно пустынных и сухих.  А через две тысячи лет произошло последнее мое воплощение, и здесь я уже родился в Казахстане, в горной местности, где шумят и переливаются быстрые и холодные реки - и мир по-иному встретил меня, более ласково, чем в первый раз. Детство мое прошло практически на природе, отец часто брал меня с собой на всевозможные длительные рыбалки. Я так и остался неразрывен с той природой, а в юр​тах казахов-пастухов мне было так же хорошо, как у себя дома. И потому мне никогда не понять доморощенный махровый национализм, ведь в том городе, где я жил, было боль​шое количество сосланных, а позднее распределенных людей разных национальностей. И даже было так - я имел твердую пятерку по казахскому языку, а шумный и неспокойный мальчонка, в национальной принадлежности которого к этому язы​ку нельзя было сомневаться, - еле-еле тянул на тройку, но дело, скорее всего не в языке, а в окружающем ландшафте, в его необычайной силе и неслышимой музыке - нежности этих удивительных мест.

Потом я переехал в Ленинград и там 
продолжил свое образование. Этот город дал мне культуру и знания, но не был со мною близок и созвучен, так и остался холодным ру​котворным городом белых ночей... Ну а в первой моей жизни мы удачно переехали в бывший греческий полис, наконец-то покинув надоедливые пески и вступив в зелень садов. Этот город все еще жил под обаянием Греции, хотя были здесь и поздние римские постройки. Но тогда все города хотели хоть в чем-то походить на Рим. Греческий язык уже был наравне с латинским, и все население Средиземноморья слилось в единый этнос. Ученые греки старательно учили богатых римлян, и тем уже было не опускаться до написания своих стихотворных виршей, что раньше не входило в род заня​тий свободного гражданина. Но что мне было до их благозвучного перечня разрешаемых занятий, я впитывал греческую культуру. Любил гимнастику и борьбу, и обладал очень крепим телом. А греки любили повторять - человек мера всех вещей. И эта их желанная гармония во всем и делала их искусство теплым и созвучным с человеческим телом и эмоциями. Также было интересно наблюдать, как происходило изготовление мозаичных панно и фресок, необычна была и восковая живопись - энкаустика. Кстати, однажды, посетив Пушкинский музей в Москве, я увидел портрет молодого человека,  примерно тех самых древних лет, прекрасно сохраненный, благодаря использованию восковой техники, но самое интересное, что он чем-то походил на прежнего меня - наверное, той же жаждой жизни.

Мне не нравилась римская скульптура, она была лишена живой пластичной образности. Не нравились и богатые каменные жилища, их дома - своей безрадостной холодностью, где неуютно было
летать
маленькому Эроту, и
где не было места для чувственной неги, а потому хорошо и ненасытно было только внешней любви -  разврату и оргиям. Поэтому можно себе представить, что меня ждало под патронажем знатного и влиятельного нобиля. И хорошо, что в этой жизни мне судьба этого "счастья" не подарила и не пришлось лепить из глины партийных работников. И когда вот-вот должен был органи​зоваться музей благородной исторической преемственности, по их рядам беспощадно прошлась смерть. Но тогда я этого не избежал и во всем этом "бултыхался". И постепенно стал терять свою былую легкость и чувствовал жгучую раздражительность  ко всему, портил кровь от обилия выпитого и съеденного и в итоге оказался в потоках бледной сладостности, которые всюду впивались в мое тело.

И, конечно, хотелось разорвать все то, что мешало мне, и выйти из-под этого влияния, этой инерции. Подсознательно враг уже определился, я - плебс, недолюбливал голубую кровь патрициев, и все из-за того, что мне пришлось подчи​няться им по воле обстоятельств. А подчиняться я этому не мог, так как был самолюбив, но все же недостаточно эгоистичен, и потому терпел все это. Но в Риме эта схватка приоб​рела более грандиозный оборот. Популяры, отражавшие ин​тересы плебса, схватились с оптиматами, с партией аристократов. Но победили нобили, и тщеславный завистливый Люций Корнелий Сулла на этот раз был наконец-то собой удов​летворен. Рабам, участвующим на его стороне, тоже повезло, они получили свое - римское гражданство и земельные уча​стки.

Патриотические легенды республики уже канули в Лету, идеалы защиты целостности народа рухнули, вперед вышли другие герои и вожди, более заботящиеся о своих корыстных интересах, но по привычке продолжающие говорить об общем благе. Тогда все любили поговорить, и я тоже находил отду​шину в стихах, которые часто были очень язвительны, и в ин​тересных диспутах (было и такое интеллигентское неудо​вольствие). Сейчас разрешить все эти вопросы стало легче, вот порвал со всем и уехал в Карелию, в самую, что ни на есть глушь. И освободился от очередного колеса проистекаю​щих иллюзий, и приобрел природный бальзам для своего сердца. А тогда - все складывалось  по логике вещей, тех обстоятельств, в которые я попал. 

Сила влечения бывает неразумной до крайности. Хозяева жизни искривляют перед собой пространство, и глупые шары-человеки катятся в их черное нутро... Трудно избежать, если ты не искушен, утончённого и холеного аристократа, разбирающегося во всей премудрости логики, своеобразной ограде стоиков. Его изнеженной и чувственной жены, которая веселилась согласно веяньем времени, но оставалась при этом матроной - почтенной замужней женщиной. Я был из чере​ды ее любовников, сильный, но бесхитростный, и потому пресный для нее.  Мы так и остались принадлежать разным мирам. Такое было время я (почему-то) обязан был восторгаться грубой зрелищностью жизни и цирка, где проходила череда убийств, травли и всевозможных боев - всей этой примитив​ной и порочной сладострастностью. Удовольствие уходит, а порок остается. Но что делать, безумен мир в своих желаниях, и управляется потому безумцами. И чем ненормальнее тиран, тем больше лжи он обожает слушать и бездарнее лить кровь. Безумен был и я - решившись бодаться с этим безумием...

10. ЗАКАНЧИВАЯ главу "Земное", попробуем найти ответ на следующий вопрос - почему человек предрасположен к тому или иному своему решению, то есть что им движет.

Можно предположить, что человека направляет в ту или дру​гую сторону его деятельности разряд дискретных импульсов, имеющих или эмоциональную природу (бессознательное), или порожденных рассудочной волей, то есть сознанием. Импульсы, векторно складываясь, и формируют общую направлен​ность потоков - стиль поведения. Рассмотрим подробнее: одну группу импульсов можно связать с определенной нерв​ной деятельностью человека, то есть с его внутренним давлением "повелением" бессознательного, во взаимосвязи с подсознанием (эмоционально-психическая сфера человек). Также "производит" давление на человека и "коллективное бессознательное" - этническое поля и традиции. К неосознанным действиям можно отнести и поступки, совершаемые по принуждению других людей, и реакцию на особые непредвиденные обстоятельства. Сюда же отнесем тактильные и рефлекторные действия. Другую группу импульсов порождает осознанность действий, то есть это уже рассудочная реализация человека - делать свой выбор и производить поступки, направляемые волей, к достижению цели.

Л. Н. Гумилев, очень подробно осветивший проблемы эт​ногенеза, предложил классифицировать особей по пассионар​но-атрактивному принципу. Пассионарность есть устремление к изменению окружения, некий толчок, нарушение инерции. Это, по сути,  побудительный мотив (бессознательный)
к деятельности - избыток энергии, направляемый честолюбием, тщеславием либо жертвенностью. И эти импульсы противоположны врождённому инстинкту самосохранения, и зна​чит соответствующим поступкам поведения - размножению и воспитанию потомства, то есть некому стабильному состоянию (тихий обыватель). На эту стабильность и направлен пассионарный импульс, он начинает противостоять инстинктивному, и чем больше его напряжение, тем более активную деятельность человек развивает.
Последовательность сознательных импульсов может порождать либо разумный эгоизм, то есть некое стабильное со​стояние - по принципу "все для меня", либо они устремятся в противоположном направлении, что определяется аттрактивностью (влечением). Здесь поведение человека будет определяться уже особой направленностью (тип Дон-Кихота), влечением к истине, красоте, справедливости, то есть к некой идее. И теперь образовалась вся цепочка: сознание, психическая активность, биополевая и физиологическая сферы человека. А далее в обзорной статье будет рассматриваться, что происходит, когда человек сознательно устремляется, а значит, имеет влечение и психическую направленность к некой идее. Он наполняет этот вихрь (волчок) конкретной побудительной энергией (пассионарным толчком) - этим он изменяет про​странство и попадает в собственный кокон представлений, и притягивает только те импульсы, которые созвучны ему, то есть поддерживают и не разрушают эту его иллюзию. Значит, человек просто становится заложником своих побуждений, своих иллюзий, и у него начинают формироваться определенные "доминанты" поведения, которым он и следует. Это говорит о том, что вся история человечества - череда самообмана. И только постепенное развитие высших принципов со​знания и освобождает человека от его же глупостей, и он начинает видеть мир другими  глазами.

Но человек, не совершая ошибок, не может и учиться. И если бы только были положительные величины -  инстинкт и эгоизм, то не наблюдалось разнообразия жизни, а у людей - поведенческих особенностей. Природе ведь свойственно: приливы и отливы, накопление и реализация, жизнь и смерть, наличие и отсутствие, инстинкт и пассионарность. Смерть отрицает жизнь, но тем самым и утверждает ее, то есть через смерть жизнь реализует себя. Значит, пассионарность, отрицая инстинкт (тягу человека к жизни), только утверждает его. Например, если пассионарный импульс равен инстинктивному, то это гармоничные люди. Если меньше -  то гар​мония нарушена, и это уже рефлектирующие интеллигенты, за ними идут обыватели, далее босяки перекати-поле, потом - преступники и замыкают - кретины и дегенераты. Если и пассионарный импульс становится больше инстинктивного, то жизнь становится мнимой величиной, и человек жертвует ее либо во имя какой - то идеи (Жанна де Арк), либо ради себя, своего честолюбия (Наполеон). Значит, все эти импульсы и определяют движение жизни феноменального бытия и саму природу жизни, что, по буддийской терминологии, обознача​ется как "дхармы". Это горизонталь (абсцисса) - беспрерывный поток жизни, движения, "колесо"   сансарного бытия.

Вертикаль (ордината) определяет восхождение. И здесь тоже наблюдается разнообразный сознательный поведенческий выбор людьми, что отражается в их действиях и поступках. По сути, происходит процесс эволюции, развитие созна​ния - ведь к определенной реализации, к идее направляется мысль человека, что подразумевает процесс познания. А так как процесс колебательный, то "эго" закрепляет найденное, что и отражается в новой самодостаточной форме разумно​сти. И значит, мы опять должны отрицать свою разумность и испытывать влечение, быть в поиске новых истин, чтобы этим утверждать свою разумность, То есть мы снимаем самодостаточность своего "эго" и тем самым даем возможность для расширения границ понимания и роста субъективности (индивидуальности). Итак, если аттрактивный импульс равен эго​истическому, то это гармоничный человек, созерцающий мир (а и движении это творческая личность). Если меньше - то это самосозерцающий человек (научный работник), далее - самолюбующийся человек (нестяжатель), потом - самовлюбленный (авантюрист), далее - самолюбивый (деловое качество) и последнее - себялюбивый, или эгоист (честолюбивое качество). А если аттрактивный импульс больше, то это полный отказ от своего "Я" ради идеи. Но хорошо ли это, ведь человек может принять ложную идею (если он не пробужден) и любить ее больше, чем себя, и жертвенно нести людям. И не так страшно, если это Дон-Кихот, у которого чистое сердце, а если нет, то это только лжепророчествующие и искусители. И поэтому, пока не раскрыто высшее сознание, лучше полностью не отрицать своего "Эго", что, по сути, и есть самоконтроль. И последнее, еще раз не помешает напомнить слова Будды о "срединном пути" и об опасном уходе в крайности. И что пустотность "Я" к "дхарм" неразрешимо отрицанием какого-либо качества и не может быть понято через наличие и отсутствие - это есть "изначальное отсутствие", Истинная реальность.

НЕБЕСНОЕ

1. МОЖЕТ БЫТЬ, некоторые представления, описанные здесь, покажутся странными. На что мы  знаем о мире? Даже то немногое, что здесь будет сказано, не перечисление знаний отражающих мир, а желание рассказать - обо всей важности раскрытия этого мира в себе. Это как свеча в ночи - и кто сможет зажечь свечу "Пробуждения", тот и осветит только ему ведомый путь. Ну а сомневающимся и смотрящим в небо, и требующим доказательства и так далее, - им трудно в неверии своем что-либо разглядеть - они отражают свои мысли, и для них важно выйти за грань зеркала, заглянуть в суть вещей. Для борющихся и критикующих, шумно ищущих правду и имеющих острый ум - мир тоже откроется, если сердца их не замутнены и чисты. А так можно сколько угодно отбрасывать, что здесь будет написано, своим разумением и действуя по своему логическому усмотрению. И я понимаю таких людей, им необходимо самим открыть этот неведомый мир, а потом с удивлением обнаружить, что о нем было известно и сказано давным-давно. Колеблющиеся, идущие неспешно и долго думающие,  как вступить на путь Света, могут становиться впоследствии устойчивыми животворящими камнями восходящего духа... Хуже всего безразличным и ленивым. Хуже всего не ищущим пробуждения, а стремящихся ко сну
- они выбирают клети (секты) для своего духа и разума, они не в поисках свободы, а значит и Бога. Хуже грязным, на их пустырях души не могут пробиться лепестки новой жизни. Хуже для тех, кто чего-либо ждет и не идет навстречу Истине. Но сидящий у дороги может и не узнать того, кого Он ждет, его сердце, а значит и ноги, не устремлены навстречу. Хуже тем, кто готов принять только часть Истины, и такой местечковый интерес не отражает Вселенской Любви.

2. СТРАННАЯ штука наша земная жизнь, она стремится затянуть в свои сети, буддисты называют ее сансарой, чувственным бытием. Но в принципе любая устремленная в пребывание жизнь притягательна. Она стремится к тому, чтобы как можно больше любовались, восхищались или преклонялись перед нею. Поэтому так важно выйти из  этого обаяния, ведь неосознанный поток жизни губит дух в нас, и мы становимся слепы. Может, это притягательно для нас, может быть, это особый вид недействия, несвободы - что, бесспорно, удобно, на эти не возвышает мир, потому что  оказывается от свободы, дарованной нам Богом, а значит от него Самого. Ведь устремленная ложь лишь наполняет пространство необузданным обаянием (презрением) и соподчинением (восстанием), а не сотворчеством. Конечно, есть удовольствия от витальной, чувственной или мыслительной деятельности, и это может наполнять жизнь смыслом: я мыслю, значит, я существую, я чув​ствую, значит, существую, я двигаюсь, существуя. Но это все говорит о возможностях формообразония, формодеятельности, но не о качестве жизни в ее сущности. Мы развиваем по​токи форм, но не преобразовываем их. И во все многообразие жизненных форм человек добавляет и своих "чудовищ".

3. НО ПРИРОДА хорошо потрудилась, выпестовав за миллионы лет и дав нам в дар возможность двигаться, чувствовать, мыслить. И почему-то человек часто пренебрежителен к этим дарам и потому разрушителен  к самому себе. Ведь восхождение свыше требует отменного здоровья, и тем самым согласия с природой – "Пробуждение" для нас естественный процесс развития, и одно проистекает из другого. Но мы ошибаемся, если видим спасение только в идеальности своих форм. Так человек, живущий в мире навязанных сиюминутно проистекающих  образов, может даже не заме​чать, как все возвращается на круги своя. И ему суждено отражать время, в котором он живет, и не выходить из него, и значит не стремиться преобразить себя свыше. Так и проходят бесчисленные циклы, периоды эпохи - и одно сменяет другое, и природа раскрывает и шлифует одно из своих новых приобретений, но все возвращается, чтобы повториться. Да, мы печально ошибаемся, когда выстраиваем благополучие в мире внешних реалий, когда высшее свое начало, разум, направляем в услужение инстинктам и удовольствию. Но зачем упрощать мир, утопая в гедонизме или иссушая его аскетизмом, надо брать меру, за все остальное придется уже расплачиваться. Болезнь - это худшее, что можно здесь представить, ведь она скоро становится естественным состоянием ор​ганизма, и эту патологию человек стремится навязать потом миру - на то она и болезнь, чтобы распространяться. Поэтому, если вдруг станем обладателями ясновидения, телекинеза, левитации, телепатии и прочего, то это не хорошо и не плохо и весь вопрос, что мы будем с этими дарами потом делать.

4. МОЖНО теоретически обосновать проблему Пробужденности (по мифологеме Гейдара Дженаля). Ту возможность, что осуществима лишь с позиции внешнего наблюдателя. И пока раскроем данное положение без  полутонов, что поможет на первом этапе осознать всю сложность этой проблемы и возможность ее разрешения. 

Реальность есть поток инерции. Изначальный вселенский импульс, формирующий эту реальность ("дхарм"), есть активное единственное начало. И все конкретные проявления его активности немотивированны (Рок), что определяет кажущееся бытие. И такая неопределенность для находящихся в потоках инерции означает лишь подчинение этому изначальному импульсу (для них произволу). Тем самым, проявляемая активность "дхарм" выражает собой подлинную силу вселенского сна. Мир отражает себя  внешней инерцией наличного бытия, что осуществляется как некий механический порядок.

Внутренняя же инерция произвола имеет стихийный хаотический характер. Именно хаотическая стихия произвола и яв​ляется принципиальной основой детерминистской несвободы.

Ветер немотивированной активности поднимает с поверхности бытия волны живых существ, которые имеют перед со​бой только две перспективы. Первой перспективой является простое и непосредственное прекращение наличного бытия. В этом случае существа вновь растворяется в стихии бытийной неопределенности. Другая перспектива - это опыт немо​тивированного ветра как своей истинной причины. В этом случае существо навсегда порывает со своей инерционной суб​станцией, и в этой перспективе осуществляется бессмертие как прямая противоположность естественной гибели. Гибель и бессмертие равным образом не имеют отношения к пробужденности.

Немотивированный ветер, летящий над океаном жизни, создает иллюзию некой позитивной духовности, как свободного начала реальности. На самом деле позитивная духов​ность есть самая сущность тотального сна. Немотивированность позитивного духа порождает и поддерживает неодолимый вселенский гипноз. Позитивный дух и есть средоточение глобальной имманентности. Поэтому позитивный дух поистине антидуховен с точки зрения пробуждения. Но сквозь реальность дует иной ветер и не поднимает волн. Это ветер вне реальности, ветер, проходящий сквозь реальность без кон​такта. Ветер Иного. Немотивированный ветер не имеет цели, а ветер Иного есть ветер проблемы. Эта проблема пробужде​ния как реализации чистой невозможности. Никакая жизнь, спровоцированная ветром позитивного духа, не имеет выхода на эту проблему. Жизнь в ее глобальном  целом принципиаль​но не заинтересована в перспективе пробуждения. Жизнь может быть заинтересована только в реализации все более глубоких и тонких форм вселенского гипноза. В этих формах жизнь освобождается от бремени простой инерции.

Нужно развивать в себе вкус к пробужденности. Пока же есть вкус во всяком возможном опыте реальности, к тотальному сну. Пробужденность же противостоит бытийному переживанию. Она не может быть охвачена органами чувств, и тем самым Иное не является суммой всех реальных состоя​ний. И простое уничтожение реальности также не ведет к Иному. Таким образом, Иное не есть альтернатива глобальной реальности. И полнота пробужденности может состоять только в опыте: первое, что нет ничего кроме  чистого отсутствия. И что чистое отсутствие и есть актуальный абсолют – Иное.

5. ТЕОРЕТИЧЕСКИ представляя пробужденность как опыт чистого отсутствия, что в корне противостоит главному бытийному переживанию, осознаем - проблема пробужденности для живых существ есть проблема невозможности. Невозможность означает, что она не имеет ни участия, ни перспективы в возможном. Она не является также отрицанием или игнорированием возможного. Поэтому основная проблема разрешения невозможного для живого существа это умение свершить поворот против вызвавшей его к жизни причины. Другими словами, совершить вос​станием против позитивного  духа. И тогда перспектива поражения объективного рока вспыхивает как точка невозможности в беспредельном потоке инерции. И эта частица пробужденности стоит выше всех иерархий спящего космоса.

Но теория пробуждения для не дает ответа на вопрос, что человек испытывает, что переживает в своем вос​хождении. Поэтому пора просто окунуться в этот неведомый мир, хотя, бесспорно, о нем думали и о нем говорили. Вот только два имени, творчество которых вызывает неоднозначный интерес. Много о своих путешествиях было написано  Сведенборгом. Приведем одно из его выражений как  подтверждение вышесказанному: "Насколько его (человека)  внутренние начала закрыты и рас​крыты внешние, настолько он смотрит в ад". Д. Андреев со​ставил подробную географию небес и описал метаисторические процессы. Знания отражены и в религиозных мировоззрениях людей, и особенно всеохватывающе в восточных шко​лах. Но эта небольшая книга затрагивает только одну проб​лему – Пробуждение.
6. НАВЕРНОЕ, это произошло несколько лет тому назад. Страна тогда переживала беспокойные времена политических перемен и общественных потрясений. На небе тоже было не​спокойно, военные самолёты гонялись за НЛО, которые со​вершенно не к месту размножились. То происходили другие предзнаменования и чудеса, и новоявленные пророки пугали концом света и требовали от людей покаяния. Было мало еды, и было много проблем. Так что времени для устремленных мечтаний  - летать у человека практически не оставалось. И вот тогда я и столкнулся с одним из таких совершенно необъяснимых явлений и почему-то внутренне улыбнулся. На вечернем небе, накрывая собой землю, снял зеленоватым све​том купол. А в круглое его окно, что находилось на самой вершине этого свода, смотрело на людей черное око космоса, в россыпях мерцающих звезд. Может, я улыбнулся, потому что вспомнил один случай из своего детства. Тогда мне было около пяти лет, и мы с отцом были на рыбалке. Я до сих пор считаю те горы и ту родину своими, хотя теперь это уже чу​жое государство. Но все же часто подсознательно включаю пережитое, а в те годы и не совсем осмысленное, в свои живописные произведения. Так вот, когда ночью мне пришлось спать с отцом в одном спальном мешке, я, полураздавленный и в поисках  воздуха, выбрался головой в черноту ночи - то Космос вот так же неотрывно смотрел на меня. И мне тогда вдруг открылся неведомый, но знакомый мир. И гора стала подниматься вверх, как будто мы были на спине незримого гигантского животного, бесшумно уносящего нас в безмолвную  пустоту. И я заснул. А утро принесло радость и покой жизни,  и все позабылось, все, что было увидено за той гранью. Мой ночной полет растворился и стал нереальным в ярком солнечном сиянии дня.
Может, я  улыбнулся другому. В детстве часто снился один и тот же сон - маленькие дети, радостно летающие под большим куполом. И я вместе с ними смеюсь и кувыркаюсь -
мне интересно подлететь как можно ближе к большому круглому окну свода, за которым раскинулись неведомый для меня мир. И с этой головокружительной высоты было видно, как внизу храма бродят много людей, они не летают, они погружены в себя и не замечают никого вокруг. И наверно, поэтому (навеяно этими снами), сколько себя помню, я строю свой дом, но дальше проектов он навряд ли воплотится - хрустальный дом, пронизанный рассветом, умчится ввысь, надежды его суть.

      Скорее  всего,  такие мысли посетили меня в тот знаменательный вечер. И я, перейдя железнодорожные пути, толкнул тугую и скрипучую дверь обветшалого продовольственного магазина. Было здесь неуютно и пусто. И я пошел домой, чтобы затопить печь и сварить  себе на ужин немного картошки. Дома стоял устойчивый запах растворителя, близился к завершению очередной полиптих. Центральная часть назы​валась "Жатва" - так вплетался в мое творчество ожидаемый апокалипсис, вызываемый неурядицами людей. Но кар​тины получались все равно не об этом. Только тема одиночества прозвучала в них как никогда.

7. НАВЕРНОЕ, это случилось намного раньше. Я читал о Шри Ауробиндо и смотрел в окно нашего мира. И стало мне грустно. И тогда я написал цикл "Двенадцать", где с каждой новой картиной уходила грязь нашего бытия, и они приобретали легкость и звонкость. Я добивался чистоты звука, пра​вильного звучания основной ноты, чтобы настроить сильно дребезжащее и фальшивое звучание жизни - вокруг и в себе. Все рассыпалось, и недоставало божественных семи нот Ор​фея, что усмиряли стихию жизни. И реальность была такова, что ветер перемен это и ветер нечистоплотных эмоций и мыслей - они вырвались из человеческого нутра наружу, отравив города. Потом лежали толстым слоем на улицах так, что вязли и них ноги, а маленькие дети погружались в эту грязь с головой. Мой любимый Невский, я по нему не смог больше просто ходить, глазея по сторонам. А ведь я знал каждый уголок его и был немым свидетелем происходящего там немудреного таинства.

Цикл "Двенадцать",  как и последующий политптих "Пре​ображение", не сохранились. Когда писал "Преображение", я уже жил в пятидесяти километрах от Северной Пальмиры. Сначала неудачно в этом новом городе нанялся на службу, потом плюнул, посадил огород и занялся математикой. Кроме не очень обработанной земли, моей реалией тогда был деревянный дом, стоящий на этих положенным государством сотках, и свой домовой. Его вначале не было, но один раз под вечер он появился, раскидал книги и побросал для приличия пару мисок. Я простил его манеры, и он стал жить у меня. Лучшего слушателя трудно себе представить: он обожал, когда я сочинял стихи либо занимался математическими упражнениями, или когда готовил кофе. Да, его восхищал про​цесс приготовления и исходящий при этом тонкий аромат, и он нетерпеливо постукивал в стену, выражая этим все свои чувства.

В математике я изучал проблемы гармонии, которые входили, будучи доказательством, в более всеохватывающий философский круг представлений, отображенный в аспектах пре​красного. Гармония природы окружает нас везде, она в звучащих нотах гаммы, в спектре различных цветов, в строении живых существ. Я хотел доказать, что и мой невидимый друг не нонсенс, не выпадает из гармонии природы и является ее неотъемлемой частью. Но, увы, смена жительства и прочие семейные пертурбации, плюс к тому живопись, которая отнимает уйму времени - так и осталась данная работа неза​вершенной. Если же вы спросите, как на самом деле выглядел домовой, то я увидел небольшую, слабо мерцающую сеточку, наполненную туманом. Но, право же, это ничего не значит, одно дело образ, который они могут принять, другое дело понимание и тонкое сопереживание, которого часто не​достает более огрубленным телесным существам.

"Преображение" писалось долго, и странно тогда читались книги по эзотерике: я сначала знал, а потом, как под​тверждение, уже прочитывал про это. Так, под недремлющим оком своего критического ума, я утверждался в правоте многих представлений о мире у наших предков, в правоте религиозных систем, мифов, сказок. Просто у нас, живущих в позитивном мире, утрачен ключ, а когда он найден - какое, например блаженство, читать древние буддийские тексты... Центральная часть полиптиха "Преображение" состояла из трех картин, объединённых в одно, и назывался этот триптих "Вера" - о благодати Божественной. Картина слева - человек в утробе нашего мира, справа - он раскрывает этот мир силою Христа. В центре - горят свечи, огонь, окрыленных душ. Пророк, познавший истину, в золотистом облачении, обращен к нам (и говорящий) - о принимающих серд​цах своих Жизнь вечную. Был также отображён в этом по​липтихе мир "огненный" и мир чувственный. Но не уживались они: погибал чувственный мир в лучах  ангела, скрывающего печать, терялся он в излучающем  мире небесной музыки, растворялся в чистой молитве.

Я больше не писал чувственные миры и распрощался с ними. "Конец  ХХ века", на расчерченном небе возвышается каменный идол, рядом с ним стеклянная гробница, а справа от нее стоят люди, кто-то вышел вперед и говорит, но что... Черная пустота уже подтачивает этот мир, вот-вот обвалится под ним земля.

                          В пустыне сердца - зверь.

В пустыне - сердце зверя. 

   

Там нет дождя погибшие сады. 

Кладу я семя, взращиваю семя

           На зыбком дне печальной немоты.

8. НЕТ, определенно трудно указать точную дату, когда произошло Это. Сакральное вне времени, если оно приходит, то приходит и в прошлом, и в настоящем и в будущем. Оно многомерно, надо только почувствовать вкус к Пробужденности, и бесчисленные точки соприкосновения с Иным сольют​ся дыханием новой жизни. Так пусть же условно это будет весна, светит апрельское солнце, тепло, легкое марево над землей. Я в это время, как обычно, начинал "варить" масло для живописи. Выставлял его в тарелке на солнце, и оно становилось исключительно прозрачным. Хлопот с выстав​ками пока не намечалось - и под, лёгкими лучами солнечных прикосновений пробуждалась не только земля, но и мое желание творчества... Вот именно в тот год и на ту весну и раздались колокола благовеста, утреннего колокольного звона - Побуда. Перезвон был небесный, перезвон был радостный, это звучали живые молитвы, произносимые несколько веков тому назад, это краски Андрея Рублева, это дух, взошедший над темнотой ночи, и маковки церквей, освещаемые уже иным светом. Удивительно, но какой силой обладало тогда Православие, взошедшее за пределы темного сверхчувственного мира к сияющему небесному своду. Это любовь и чистота души. И мне подумалось, как все-таки странно повторяются события. В веке ХХ мы первые на космических кораблях, "пробороздив" воздушный океан Земли, прорвались в физический космос.  Тогда еще писали, что вот еще одно объективное доказательство - Бога там нет, только безмолвная чернота миллионов парсек, в которой зависли гигантские шары раскалённых звезд. 

Вот тогда, под звон колоколов, я и решил создать прост​ранственно-живописную симфонию "Пробуждение". В это время в нашей стране что-то делили и что-то отбирали. Денежный ветер у одних уносил последнее, а кого-то щедро одаривал. Все было как всегда, мы опять жили в смене холода и зноя, в круговороте призрачных надежд. Мелькали дни, и не хватало излучающей силы этому противостоять. Выручало то, что я писал "Пробуждение" - была надежда, она звучала и в словах: родится нежность в светло-синий ве​чер, и свежий звук пробудит новый свет. Она звучала и в живописной симфонии: внутри круга двенадцать картин, двенадцать лепестков составляющих единый распустившийся цветок жизни. Они создавали и наполняли сферу вибрациями, и каждая картина звучала в своей тональности, несла свой полноценный мир, но все вместе они сливались в небесно-чистый звук, в Свет, в луч надежды, что пробуждает нас.

Так и создавалась эта симфония в луче надежды и обра​щенная к человеку: остановись, не мчись, испей воды и встань, и свет впусти. Хотелось, чтобы у человека на губах был не только вкус терпкого меда дольного мира, а был мир горний, устремленность окрыленной души, разбуженной от звенящих колоколов Побуда - где мысль рождается в Бес​предельности, и вкус Иного на губах. Вкус Иного, тогда с наших уст перестали бы слетать слова брани и тлена. Престали бы мы испытывать страх жизни, потому что поняли, что это еще не есть жизнь. А ведь так просто - надо искать этой встречи в чистоте своих помыслов. И насколько мы готовы принять Свет Жизни в сердце и в мыслях своих, настолько и будем пребывать – или в неведении, находясь в коридоре бытия, или все-таки сумев растворить дверь в Храм Жизни, войти в сияние Его.

Где смерти нет, и льется Жизни Свет,

И вечен Дух - Творец вселенских храмов.

9. БЫЛ ЗАДУМАН и внешний круг - написаны три картины и шестнадцать листов графики. Первая - встречать и открывать всю симфонию должна картина, изображающая Христа в пустыне. Над ним, в глубине черного космоса, горит голубая жемчужина, наша Земля. Когда на одной из выставок была представлена эта картина, то внимательнейшие зрители заметили, что она несет образ сострадательного Христа. А слезы любви и сострадания разве можно объяснить только бликами свети на масляной пленке - это было откровением и для меня. Слева от него должна находиться картина, изображающая маленькую девочку, сидящую у моря. Картина об отверженных детях, она навеяна печалью. И для наших  дней эта проблема актуальна и безрадостна - насильственная гибель детей. Для них только начинающих жизнь, впереди все свершения... и вот, мир отринул их. А они, иногда  не в силах оторваться от земли, приходилось поднимать малышек, сначала взяв их за ручку, а потом нести на себе. Да, малышек, и все, что у них было, - это длинная ночная и, бесспорно, эфирная рубашка, все-таки тот мир совсем иной не телесный. Так, защищая жизнь и устремляя ее к пробуждению, я прогневал смерть, часто замечал ее пустые глазницы на себе. Графика должна отражать, да и весь внешний круг в целом, метаисторические процессы, которые мне знакомы, а значит тем или иным образом связанные со мной. Но пока сила угрюмо кишащего змея - зла еще не думает убывать, и все так же подвижны растущие головы его. Мне тогда так и не удалось распутать весь клубок тленных нитей, охва​тивших все вокруг, и меня тоже стала донимать болезнь и прочие неурядицы, и вынужден был уехать в Карелию, в самые, что ни на есть глухие места. Жить там - где вод печальных бег, где на каменных грядах растут деревья, где много ламбушек и болот. Здесь мне удалось написать новые двенадцать листов графики. И вот как когда-то в живописи, когда чувственный мир погибал под другой звонкой и излучающей краской, из графики стали уходить "нити" рока, столь властвующие над человеком, и она "задышала" спокойствием. Как все-таки трудно смыть печаль жизни, но какое удивитель​ное спокойствие достигалось у древних китайских мастеров столь теперь необходимое для понимания просто текущей жизни. Так нет, мы все так же гоним историю палками, скручивая в клубки нити судеб, а потом ищем избавителя, но он не будет думать, как все это можно распутать, он будет ру​бить. Можно решать эту проблему пониманием и искуплением, но для этого нужна сила духа. По моему мнению, искупление приносит не жертва, а любовь. Прощение станет великим началом нового дня. Если жертвой своею Христос освободил нас от силы дьявола - тьмы. То  любовью он спас нас, не освободил, а спас - это и есть праведность Его, и идущие за Ним освещают мир любовью своею. Ведь если подумать, все то, что мы отражаем, мы и притягиваем, поэтому важно осознать - все, приносящее боль, есть именно тьма нашего неведения, не более. Не надо гнать и проклинать тьму - она вернется, надо осознать ее, и окружающее начнет просветляться. Вот пример, как изменяются слова. …Ночь на земле, свинцом налиты ноги, и голова клонится к забытью. Но страшный рев пронизывает грезы, как молния в кромешной темноте, приносит боль... Теперь перейдем к следующим стихам:

Дверь распахнется, с неба глаз лучится,

 Мир освещен, пусть будет он добрей.

                С любовью верной мы полета птицы,

 На крыльях славы над пространством дней.

Так изменяются слова, так же преображается и графика, то же происходит и в судьбе - надо многое переосмыслить, изгоняя именно невежество, а не тьму (ведь она, по сути, немотивированная предопределенность жизни, против нее надо восстать, то есть пойти по пути пробуждения, а не бороться), и за спокойствием придет доброта (мудрости, любви жизни).

Дополнить выставку по замыслу должна скульптура, малая пластика, обладающая многими  выразительными возможностями. Я пробовал использовать разные скульптурные материалы, все они придают только им свойственное звучание изображаемому. Но мне пришлась по душе гальванопластика: в самом переносе металла через раствор, с последующим осаждением на форму, при длительном времени всего проистекающего процесса есть что-то одушевленное, некая алхимия образа. Скульптура обрастает красной медью и как таинственное существо потом вынимается из сотворившей ее купели. Голубые капли стекают по огненным прожилкам проводов, опутывающих ее, и она, мокрая, волнующе трепещет в них. Пластические формы, у созданной скульптуры напоминают застывшие потоки, несут проявленный образ пустоты (не путать с пустотностью) - мир наброшенной и овеществленной плоти, образованный дуновением творческого ветра и просто ионами меди, электролизом. Так, затронув вопрос пустоты, надо признаться и в своей симпатии к  Буддизму. Это учение правильно раскрывает возможности человеческого сознания, говорит о расширенном сознании, что немаловажно в нашем иллюзорном мире.   

 10. КОНЕЧНО, понимать, а значит не отвергать одно ради другого: Буддизм, Христианство и Ислам, осознавать их вместе, вроде бы не в духе нашего времени, скорее всего на​поминающего средневековье, правда, несколько уставшее, но с характерными видением для этой эпохи – противопоставлением. К положительным же сторонам средневековья можно отнести следующее, тогда  была эпоха мессианства, в мир несли слово спасения - обра​зовался религиозный вектор, направленный на духовный поиск и качество жизни, и принижалось удобство жизни. В таком аспекте чувственное переставало отображать удоволь​ствие - это уже ликующая экспрессия бытия. А материальная красота рассматривалась как отблеск сверхземной красоты, плоть же должна "одухотвориться". Исходя из этого, у современной культуры остаются только два пути: или стать безбожной и антихристианской,  что порождает и есть циви​лизация, или стать священной и церковной, но не по внешней, а по внутренней сути, и тем самым реально стать культурой. Оставаться же на позиции нейтральной, есть и слово, столь распространенное в период перестройки - гуманистической, означает только одно, дальнейший ее кризис. Так в искусстве был пройден путь от гармонии изображаемой формы и окружающей эту форму среды к кризису формы и среды, потом наметился кризис самой формы, и так далее к разрушению. Такое положение вещей определяет и для церкви: или самоутверждение в национальной замкнутости и существование в про​странстве службы, что означает оставаться дифференциальной частью культуры, или создание единого Духовного Космоса, единого христианского человечества, что, по сути, и есть движение к Хри​сту, преображение жизни.

Так наметилось первое понятие - космическое сознание, просветленное сознание, духовный космос. Что в Буддизме сказано против этого? Ведь для него высшее состояние - это Всеблагодать, Безграничный Свет, просветляющая энергия Мудрости, источник Жизни и Света. Скорее всего, он отбрасывается непосвященными из-за своей сложности, ведь требует большой самоотдачи и дисциплины. Углубленное сознание не может прийти вдруг, и восхождение требует большой и кропотливой подготовительной работы. "Просветление" и "Преображение" - синонимы восходящей духовности, ведь одно следует за другим. И когда говорят, что в Буддизме нет упоминания Бога, то, наверное, не лишают благодати людей лишь только за то, что они по-своему воспевают мудрость мира и Свет Жизни. Но, выражаясь в духе времени, я должен подчеркнуть - приносящий Любовь выше воспевающего Пустоту. Отсюда образ Христа по-разному представляется в ре​лигиозных конфессиях: для христиан - он Сын Божий, буддистами он охарактеризован  бодхисаттвой (заботящийся о людях, спасающий их), в Исламе - пророк. А пустота – это мир не форм, стоящих над и вне сансарного бытия. Достижение Пустоты есть пробуждение сознания, утверждение духа, у начала, преобразующего мир. Такое достижение приводит к состоянию Нирваны, и почему-то за этим словом утвердилось, понятие блаженства, как бы состояния сна, но это именно  пробуждение. Это один из этапов восхождения, на котором человек сделал все, что было возможно, и в его силах - в дальнейшее уже ведет Божественное Откровение.

Находясь в сансаре, что соответствует определенному уровню сознания, люди невольно утрируют значение Христа, и это, по всей видимости, не так страшно, ведь они любят и несут его в сердце своем. Но все-таки раз человек назвал себя христианином, значит, он должен сотворить Христа в себе, а не приноравливать Небесную благодать к своим нуждам, что определяет опять труд, духовную работу. Поэтому, когда говорят, что Христос был моралист, тонкий психолог, носитель космического сознания, целитель тел человеческих и душ, то это указание на дары, которым Он обладал. О Нем также говорят, как об искупительной жертве, то есть как о разруши​теле кармических пут, освобождающем людей от петель предопределенности (рок, сатана), что как бы задано нам и независимо от нашей воли - так уж сильно "петли" сраста​ются и даже определяют саму нашу жизнь. Но очень часто у истоков таких "петель" стоят грехи человеческие. В основе христианской проповеди утверждается:  "Бог простил нам наши грехи, потому что Христос принял на себя наше наказание на кресте. Через крест Голгофы Бог разрушил сатанинский план контроля над миром. И всякому, кто будет верить во Христа и нести Его в своем сердце, будет дарована праведность Его, что означает уже не погибель, а жизнь вечную". Но все же трудно согласиться, что смерть Христа это благо, если мир не идет дальше – к Воскресению. Разве хорош то мир в котором продолжается агония Христа, и дьявольская тень становится потенциально равнозначной Свету. Насилие, в любой ее форме проявления, - безнравственно, разве не учил Он нас быть милосердными. Но, увы, несовершенство человеческое.  Прекрасна была бы симфония мира без трагедии, принявшее на горе Фавор свое Преображение... И свершилось Писание. Он был милосерден к людям, но не они к Нему. Благодаря Его подвигу символ  распятия стал символом Воскресения. Поэтому распятие и смерть на кресте физического, греховного человека, но победа духовного и означает, что в такой смерти  уничтожена именно смерть, подробнее (Рим. 6.3-11).   Крайняя форма восстания против позитивного духа - "смертию смерть поправ". Погибель же есть не что иное, как стремление к смерти, что, по сути, есть наше наказание за грехи, наказание за непонимание реальности - состояние неведения, заблуждения, слепоты непробужденнности. Что можно обозначить как болезнь (сатанинский план), когда разрушается совесть и перестает различаться "добро" и "зло".

Необходимо еще раз напомнить, что данная книга говорит только о начале пути – Пробуждении. И если делается этот первый шаг, то в вере своей мы начинаем идти по пути преображения и просветленного восхождения, и отбрасываем иллюзию пути, проходящего в страдании и неведении. Видно, что вышесказанное пока не противоречит воззрениям Буддизма. И еще одна выдержка из проповеди: "У доверившегося (Христу) Дух Святой немедленно (это труд​но себе представить, необходимо  Храмовое таинство для человека, преобразующее его, что и подразумевает принятие Святого Духа, здесь же описывается начало пробуждения) входит и устраивает жилище в его сердце. Святой Дух, Дух Истины, дает особую силу противостоять греху. И если грех будет соблазнять, то Дух Святой, обитающий в сердце, даст победу над искушениями". Это то, что буддисты называют восходящими и нисходящими потоками. Ветер Иного, направленный против позитивного ветра, начинает набирать силу, это трудный период восходящего сознания (я коснусь этого чуть позже).

Ясно, что человек, который молится, читает Библию, посещает церковь, стремится поддерживать внутреннего человека, он учится, как возрастать и укрепляться в вере. И тем решает проблему Пробужденности - победу внутреннего человека, устремленного к Свету Жизни, над внешним, который устремлен к благополучию жизни (все это так, если подход не формальный). 

Раскрыть же саму внутреннюю сущность Иного невозможно, если нивелируется и тем самым  обходится стороной самый важный вопрос, хотя перед идущим к Свету он должен ясно гореть  в своей премудрости
и понимании, что Иисус Христос есть  Откровение. "Бог во Христе примерил с, Собой мир" - появился как бы Духовный Луч, соединяющий наш мир с Миром Божественным. И нам было дано Живое Слово, Истина - дарующая Свет Жизни вечной, та благодать, исходящая от Трона Всевышнего.

Поэтому неправильно звучит фраза, в которой предлагается открыть сердце (то есть принять, быть вместе с Христом) Господину и Спасителю Сыну Божьему. Правильнее открыть в сердце (быть неразрывным созидать в себе Христа). Принятие Истины есть Откровение - и Слово поддерживает сердце, и сердце поддерживает Слово.  И познавший Исти​ну - излучает Жизнь, но не смерть, это уже праведный человек, лишенный греха. Вот потому Христос и избавил нас от - греха, дав нам Истину (Слово). Конечно, можно достучаться до сердец людских через чувственное сопереживание, которое приведет к катарсису - светлому восприятию в себе мира, очищению. И сострадание, и любовь устремляют сердце друг к другу. Но если сердце принимает Истину, то это уже не чувственное переживание, а Путь.

Иисус сказал: "Я есмь Путь, Истина и Жизнь..." Так два начала, творящие мир и соединенные в одно в чаше сердца, в состоянии принять Дух Истины - Слово, что пребывало еще в начале мира, прежде создания его. И Божественный Дух окрыляет сердце, давая ему мудрость, вдохнув жизнь иную, и это уже открытое сердце (мудрое и преобразующее) - только в ней горит Искра  Божественной Любви, Жизни вечной. Для нас принятие Духа Истины, Святого Духа, по сути, означает Жизнь, мы раскрываемся в нем. Это и есть тот единственный Путь, и других путей нет, выбирая другое, мы можем только проживать в мире, тем самым, выбирая для себя смерть, но не Жизнь. И поэтому Слово Премудрости пребывает в мире, а познающий Слово пребывает в Боге, он как бы несет в себе образ Его. Ведь если Бог есть Истина, то и Истина есть Бог. И поэтому Христос сказал: "Я и Отец - одно". Но и человек, принявший в своем сердце Божественную Любовь, скажет о Всевышнем, о  любви к нему, так же, как и Христос, - и другого быть не может, ведь если мы, тварные, не укоренены в Боге и от Него отделяемся: отделяем Истину от Бога, Сына от Отца, то тем самым только выбирается путь  предательства (Люцифера). И второе, что он Сын Божий, так может сказать о себе только преображенный человек, то есть избавленный от греха, несущий Жизнь. И поэтому, когда Христос говорил, что он Сын Божий, в этом не было ни возвеличивания себя, ни суетности, что означало нерасторжимую любовь к  Нему.  

И общий вывод может быть таким: неукорененность в Боге ведет и к соответствующему предсуществованию в немотивированной предопределенности, что персонифицируется образом сатаны, хотя ликов у зла много, а имя ему - легион, и все это образы спящего разума. Ищущий пробуждения восстает против природы греховности, против неведения. И все мировые религии, включая Буддизм  и учение йоги, раскрывают возможности человека и способствуют переходу в это новое светоносное состояние. Надо отметить, что наиболее логический и естественный, а потому безопасный, хотя и длительный путь Пробуждения и изменения своей природы, начинается от осознания Высших сфер, и потом шаг за шагом просветленное сознание спускается в миры низшей природы человека, просветляя их. Так для христиан таким преобразующим началом выступает образ Христа. Они, принимая этот образ, постепенно изменяют свой внутренний мир в согласии с Ним, а далее созидают  в себе Христа. Для буддистов таким носителем является Будда. Есть и индивидуальное восхождение, но такие люди смогли осознать свою Высшую природу, что потребовало у них глубокого переосмысления и развития в себе правильных мотиваций, выбора нужного направления устремленности, и большого усердия в этом начинании. Надо отметить, что просветленное сознание начинает  нести Свет Высших миров, энергию излучающей Мудрости (ее еще называют небесным огнем). А огненная небесная энергия такова, что все мертвое мгновенно сгорает в ее излучающем Свете. Поэтому человек должен быть готов к  этой борьбе, что развернется в нем, болезнь греховности будет  идти на все, чтобы осуществлять свои потоки инерции, как бы отстаивая свое понятие природы жизни. Так шаг за шагом будут открываться низшие сферы сознания, что даст толчок к пробуждению энергии жизни, и она, напоенная мудростью, будет осуществлять в человеке уже иную природу своего бытия, насыщаясь и изменяясь на пути своего восхождения к Свету. И  радостный союз Мудрости и Жизни, как гимн Пробуждению,  приведет к последующему  Преображению, к полной  победе над смертью.

Есть и другой, быстрый  путь, но он кажется мне неестественным. Пробуждение происходит от низших сфер человека -   где    разбуженный    земной
огненный ток от "корневой  чакры" устремляется вверх и раскрывает способности  человека, но  это может закончиться печально, потенциальная сила этой энергии  достаточно высока, что без помощи учителя приведет к сумасшествию. Или проявятся только сверхспособности, а это означает путь мага, правда, откроется "третий глаз" - ясновидение, мудрость змеи, но как рудимент женской, земной доминанты прошлого. Поэтому сознание должно  раскрываться в мужском аспекте - созерцание и познание мудрости, а женский аспект - жизнь ему вторить. Но когда наступит преображение, тогда напоенная мудростью и даю​щая жизнь вперед выйдет София (женский аспект).

11. В ИСЛАМЕ Божественное Откровение представляет  Коран, несущий образ Живого Слова. Когда-то давно Откровением считали и Веды, но человек терял связующую нить со Словом и отходил от Бога, а потому глупел, так как стал видеть только внешнюю сторону "вещей". И теперь мы вос​принимаем эти Божественные гимны как архетипический об​раз и миф - утерян ключ духовного миросоперживания.

В Исламе сделано многое, чтобы сохранилась эта связующая нить с Богом. У них осталась тайна бытия во Храме, восходящая к прародителю ближневосточного монотеизма - Аврааму. Храм связан с камнем, это основание его - дом Божий, это есть начало, где полновесно звучит Слово. И от этого начала "вся 3емля явлена мне Храмом и местом очи​щения". Так мусульмане придали Храму универсальное метафизическое значение. Образ камня означает непоколебимость веры, и в архетипе это образ белой драгоценной небесной жемчужины, но грехи земные очернили и скрыли ее ослепительное сияние. Форма камня - куб, олицетворяющий символ совершенства. Так камень, слово и лестница - как смысловой прообраз входа - врат в небесный мир и делает концепцию Храма полнокровной и целостной.

В христианстве Храм персонифицирован образом Христа, это и есть Вселенская Церковь, данная нам Им. Но земное раздробило Вселенское основание веры, восходящую устремленность мысли, силу вседержащей любви и полновесно звучащее Слово. Все храмовое приспособлено для частного,  религиозное познания превращено во всевозможные течения религиозной мысли, и даже вера приобрела два значения - церковное и домашнее. Все это образует кокон, саркофаг, не пропускающий Свет Живого Слова, так мы глупеем и теряем связующую  нить. Вхождение же в Храм - это не только посещение церкви, а обретение сокровенного - мы не в силах  войти туда грешными, но мы в
силах очиститься от греха. 

Так мусульманин перед ступенями Каабы молится о милосердии,  здесь он соприкасается с Вечностью. И этот паломник, пришедший совершать Умру в Мекке, преодолевает свою греховность, чтобы познать Преображенный Свет в своей душе, открыть свое сердце для Слова. И он, принимающий Ихрам, одет в белые одежды, у него уже иное состояние души, чтобы осознавать, как заполоняет все вокруг пробуждающаяся Духовная сила, преобразующая мир.

Об Исламе как о религии иногда говорят, что она нетер​пима. Но как она может быть воинственна и навязчива, если сказано, что вера имеет шестьдесят понятий, одно из которых стыд. И потому для непосвящённого внутренний мир храмовой службы закрыт, и даже для правильного понима​ния Слова в Коране необходимо знание арабского языка... Мне же хотелось рассказать о своем удивительном духовном присутствии. В особый месяц лунного  календаря, когда совершается Хаджж, а это есть праздник для всякого, кто совершает паломничество и вступает на священную территорию Мекки, чтобы совершить Умру, я видел архангела Джабраила, который шел с радостными людьми. Он, как и все, облаченный в белые одежды, был выше идущих раза в три, за спи​ной у него горело золото, и выделялся красный пояс на теле его. Он с любовью смотрел на людей, как бы многих держа за руку, и они, улыбаясь, шли с ним, поднимаясь чуть в гору. И согревало всех взошедшее солнце - оно освещало их путь как образ будущего Духовного Солнца, которое засияет над пробужденными людьми.

12. ИНОГДА говорят, как мы можем доверять тому, что происходит где-то там в голове. То есть требуются доказательства, вот она власть позитивного ума. Ведь подумать, только, христианство могло и не состояться, если бы не было серьёзного доказательства Воскрешения Христа, как будто в факте Преображения было сказано меньше. И что хорошего, что человек так упорен в своем неведении и стремится изгнать Истину и Жизнь, не оставляя себе надежды на спасение, закрывая перед собой Путь, ведущий к Свету.

Вот птица за тысячу километров находит дорогу домой и рыба возвращается  туда, где родилась, а человек? И когда спрашивают - как достичь, то не той ли неведомой нитью любви нужно находить дорогу домой, ложное видение всегда отмирает, но истинное всегда  горит и не прерывается. Вот человек по многим, но незаметным для других черточкам осознает, что это для него родное. Ребенок во всей туманной неопределенности, что окружает его, все же открывает для себя мир, делает его родным и  учится его понимать. Наше пробуждающееся сознание тоже ребенок, который учится познавать Вселенную, И много для него пока туманного и загадочного, но есть и родное, которое горит и указывает ему путь.

Приведу как пример, где невероятное смыкается с возможным, где очень трудно правильно расставить точки над "и" -​ а речь идет об удивительной моей встрече с Иисусом Христом. Это было в тот день, который корейские миссионеры обозначили концом света. Поэтому такое видение можно обозначить как пароксизм страха "коллективного бессознательного". Но я видел живые глаза его, и если даже все остальные насочинял во мне страх бессознательного, то устремленный взгляд, несущий лучистую энергию, образный сон, какой бы окрыленности не был, сотворить не в состоянии. Из тысячи ниточек всевозможных ожиданий, переживаний и надежд  сверкала только одна любовью - ей я и доверился. По сути, произошел поворот, создалась грань внутренней осознанности, заинтересованности понимания, любви. Для обожающих доказательства можно добавить, что после этой встречи я, наконец-то, смог освободиться от воздействия сверхчувственного мира реалий (этот трудный  этап пробуждения, и не всегда благополучно можно пройти его черный небесный свод). Так, подавляя своей тьмой, он и утвердился во мне, как вяло текущая болезнь (инфекция). И на дальнейшее восхождение пробуждающегося сознания не хватало сил. Этот мир более древний, чем мир людей, и стоит выше его, но тоже, как и наш, очень загрязнен. Буддисты  обитателей этого мира называют асурами, в исламе они - джины. Это некие воздушные духи, и общая характеристика им - зависть, а людей и животных характеризует уже эгоизм. Асуры находились в вечной и не пристанной борьбе, впоследствии этот мир обжили маги и   колдуны. Но человек не стоит на месте, и мир духов теперь становится игровым пространством виртуальной реальности или полем чудес и деятельности нанотехнологии. Я хочу предостеречь новообращенных  "джинов":  вы будете летать ходить по воде и под водой, проходить сквозь скалы, знать все и  иметь любое сокровище, которое пожелаете, но вы будете далеки от пробуждения, а значит, вся эта предоставленная свобода мнима. Ох уж этот прорыв в инфернальные миры всей мощью позитивной науки, куда до этого устаревшим, глупым и неугомонным джинам!

А за  мнимой свободой такой деятельности остаются грязь, свалка, пустырь - все те слова-синонимы, что были неприемлемы Христом. Он, рожденный в Галилее, где расцветали сады детства его, где воздух был наполнен ароматом цветов, и чистым зеркалом блестела гладь  вод, - как Он мог любить то, что приносит гибель жизни. Ведь так и души людей, вбирающих скверну, - пустынны, и Он стремился спасти их. Так и сознание, напоенное злом, губительно, и он в пустыне один перед искушениями мира сего. Долго и трудно  взрастить древо, но легко загубить, и, срубая его, не надо спрашивать, "по ком звонит колокол?"

Мной была задумана церковь, в ее построении были использованы ритмы живой природы, структура пространства симметрии подобий. Она, как живой белый цветок, должна парить над утренним лугом, блистающим в серебре росы. Большие витражные окна, имеющие золотистый оттенок, наполняют внутреннее пространство церкви воздухом и светом восходящего солнца, а золоченные устремленные вверх главки дополняют эффект невесомости.  Она прозрачна и легка, в ее движении стройная окрыленность жизни и победа над пустынным и угрюмым хаосом смерти. А вокруг нее все то, что любил Христос: раскинулись сады, разносится благоухание цветов, медленно струится вода, и в ней играет рыба. И вот там, на зелени травы и встает белая церковь, и как все в природе устремляется к небу, привнося свой образ в этот пробуждающийся утренний мир - образ "Преображения". И золотистые солнечные  зайчики, отражаясь от стекла ее больших
окон,
будут
"бегать" по
омытой листве. Почти
идиллия,  райский сад, отдохновение и победа человеческой души - выше раскинулось только небесное и сияющее Божественное Слово. Свободная душа парит, познавая любовь, а не бьется в бремени каменных сводов безрадостной религиозности, и не придавлена к земле тяжестью храмов государственной важности... Как плохо, когда хотят встать впереди Слова, ведь даже самое великое на Земле отбрасывает тень.

 1 3. ТЕПЕРЬ несколько слов о зле, правда, долго о нем говорить не хочется, как и всякая патология, зло порождено желаниями:  эгоизмом, завистью, гневом, алчностью, порочными привязанностями. Неведение - это тоже привязанность,  но как самовлюбленность и самодостаточность  жизни. Лучшее в ней - это детство, пир жизни. Боги проводят дни в веселье своем, нимфы легкими
ногами ступают на утренние травы, и козлоногий Пан, прячась, поджидает их. А в тенистом саду раздаются звуки лиры, проходят состязания певцов - и плывет, и уносится ветром созвучное колебание воздуха, опьяненное буйным цветением, в котором едва различим неуловимый запах божественного нектара... Но представьте красоту мира, напоенного Светом Жизни, ведь мы видим ту Иную красоту только лишь условно, в отображенных образах движения. И поэтому стремление не к Свету, а к удовольствию жизни - это   начало блуждания в бесчисленных зеркальных отражениях, в карнавале образов, рожденных от мира сего. Где постепенно веселящиеся маски начинают гримасничать, приобретая уродливые черты пороков.

Как и всякая патология, зло порождено мыслями: представьте, сколько раз на дню человек прокручивает одну и ту же мысль, да еще подкрепляется это эмоционально. Так и порождается самодостаточная сущность, и все, что ей надо, это воплощаться и жить, как ей сотворено по программе дейст​вия. Подобное начинает искать подобное, чтобы усилить свое влияние и увеличить шанс к воплощению. И тучи безнрав​ственной пыли, закрывая небо, вынуждают человека подчи​няться этим новым обстоятельствам, и он, лишенный космической гармонии, начинает заболевать. Больной же человек становится излучающей патологией, носителем инфекции. Так  мысль, вернувшись к своему хозяину, сделала его заложником - и он, испугавшись, лечится, глотает пилюли, но ржавчина уже разъедает душу и тело... И как бы в свое утешение это свалившееся несчастье списывает на образ врага -​ сатаны. Поэтому в Буддизме и подчеркивается правильность мотиваций желающей мысли и направленность поступков. А для восходящего адепта требуется также умение останавливать этот нескончаемый поток мыследеятельности. Христос же сказал - не возжелай, а возлюби. Вот оно, восстановление гармонии с миром: мы перестаем скручивать пространство своими желаниями, дробить Свет, присваивая себе дары гармоний знанием всепоглощающей мысли - ведь возлюбивший уже сопереживает с мирим и своей любовью раскрывает пространство в Беспредельное. Он решается войти в мир, а не быть блуждающей тенью его. Как видно, болезнь греховности выбирает тьму, а не восходящий Свет. Интересно отметить что, по последним наблюдениям клинической смер​ти, многие из вернувшихся к жизни рассказывают о встрече с прекрасной Девой, упоминается и добрый старец. Они одеты в белое, как бы сотканное из света, и от них исходит спокойствие и доброта. И человеку предлагается тест, сознательный выбор - света или тьмы. Трудно сказать, что является причиной этого, может быть, пошатнувшееся здоровье людей. Что-то похожее на выбор было и у меня, что послужило вторым шагом после внутреннего осознания обращенной любви. Я предстал перед удивительной, неизвестно кем написанной картиной, излучающей мир Иной, и рассматривал  все разнообразие ее образного решения, потом заметил, как несут черную материю, чтобы закрыть ее, - помню свой  внутренний протест, именно   содрогнулась душа.  Материя прикрыла полкартины, нижняя ее часть стала черной, а верхняя излучалась в золотисто-белых тонах. Мой взгляд скользнул выше, и я увидел столь дорогой мне образ - от Нее, светлой и божественной, несущей небесное Имя, исходила аура любви, преображая все вокруг. И невозможно предста​вить, чтобы душа после этого выбрала тьму, если конечно, не отравлена плевелом антижизни.

Можно выделить три источника зла. Первое, это стремление к сверхчувственному пребыванию. Тот мир сформировался во многом от жизнедеятельности так называемых воздушных духов, предшествовавших появлению человека. Восточ​ная легенда рассказывает об этом следующее: сущности, обу​страивающие пространства, были притянуты запахом, исходящим от Земли, потом они стали получать удовольствие от истекающего земного "меда" и далее осознали, как сильны и всесильны - так на глади этих вод они увидели свои изображения, и самость толкнула их на путь борьбы. Человек пал еще ниже, он жаждал получать удовольствие от грубой пищи, и стал двуполым... Как же было на самом деле, наверное, пока не главное - важно, что за грехопадением встаёт страдание и потеря Бога.

Есть и второе зло, которое несет человек, - в его стремлении к чувственному пребыванию в этом мире. И если посмот​реть на лицо человека духовным зрением, то у чистого сердцем оно ясно и светло. Лицо же человека, отягощенного пороками, приобретает отталкивающий звериный оскал - застывает некая маска злобы. Так и энергия, исходящая от рук, изменяется. И чем ближе к земному, тем больше растет алчность ее обитателей. Это уже стремление к элементарному чувствованию, к витальной самости. Так простейшее готово закрыть собой весь земной  шар. Выделяется буддистами и особый мир, где обитают голодные духи - преты. Я сталкивался с образом, чем-то похожим и на человека, и на богомола: у него был маленький каплевидный животик, носимый на тощих ножках, длинные, скрюченные руки-клешни и беззубое, вечно голодное личико. И от него исходил отвратительный запах тухлой рыбы. И чем дальше в глубь Земли (но это путешествие не по земной пространственно-временной реалии), тем больше скручивается пространство, уже больше напоминающее пещеры, тем беднее становится жизнь ее обитателей. И далее открывается перевернутый мир, он очень обширен, и обозначается как ад. Жители его не выносят небесного Света, так уж сильно привыкли они к своему способу существования.

Как видно из перечисленного, всюду протекает жизнь, и местонахождение живого существа в этой иерархии форм определяется степенью его неведения и характерным устремлением к удовольствию. Так мы сами выбираем свой мир и место в нем. Сама же жизнедеятельность проистекающего бытия - это зло относительное, греховное разлито в самой природе, определено ею. Но только не надо выставлять порок на пьедестал, во всех соблазняющих позах и поклоняться. По представлениям Буддизма, ищущий только земного бла​женства начинает все глубже и глубже засасываться болотом чувственной природы, что и будет определять его последующее рождение в низших мирах. Но как бы то ни было, иметь время и шанс пробуждения можно только в человеческой природе. И поэтому  не надо, по крайней мере, в человеке губить человека.

Вот уже второй день, как мне не дописать этот пункт. Я не раз замечал, как трудно дается любое слово или картина, раскрывающая Свет Пробуждения. Вдруг некие люди стано​вятся ко мне неравнодушны, но их усердие направлено почему-то только на то, чтобы погасить небесный дар жизни. Вот если вспомнить, что мне стоили основные двенадцать картин выставки "Пробуждение" - во мне остались только кожа да кости, и когда мы переезжали, то я не мог поднять гру​за в вагон поезда - дрожали ноги. Спасибо друзьям, тогда выручили. Вот и сейчас лишу, сидя у озера в лодке. Увы, и в нашей глубинке есть пыль питерских улиц. Но лес, вода и камень не заражены зовом смерти, это и спасло мое тело от тоски, от обрушившегося ветра нетерпимости ко всему живому - так за губительным вихрем встают пустыни смерти. И лишь дерево осталось противостоять песку, наверное, единственно живое существо на Земле, не изменившее своему предназначению. Конечно, все эти болезни человеческие можно отнести на счет "сатаны" или списать на особое психологическое состояние аффекта, в котором пребывают люди в неспокойные времена. Но, по моему мнению, все эти болячки от немощи духа (незрелости разума), и от истерии души (деформированная жизнь, но не умение или нежелание из этой иллюзорности выйти),  что приводит в итоге и к болезни плоти - надо лечить и то, и другое. Хотя на сегодняшний день общее состояние заметно ухудшилось, уже наметилось разделение: появилась пена жизни (лови миг удачи, вся жизнь - игра), и усталость от жизни (потеря надежды и призрачность ожидания), и те, и другие безрадостны и оторваны от корней. Что будет дальше, трудно загадывать: обустроится ли жизнь, чтобы восполнить немощь плоти, или появится сила духа и мудрость противостоять всему происходящему хаосу безнравственности, или устремится душа к своим корням, к роднику, что одаривал и поднимал не одно поколение наших предков, или сердце откроет в себе Высшее начало и вернется к  Богу. Но как бы то ни было - важен именно радостный союз духовного сознания и жизни, а не некое подобие их соития. Ведь красивы и благозвучны были небесные звуки, рожденные лирой Орфея, но злобные амазонки все равно разорвали его.
И вот когда меня мучает больное пространство, соткан​ное мыслями людей, я вижу этих злобных, но несчастных, одногрудых, ущербных амазонок. Но, а те, кто видит во всем образ сатаны, то они просто склонны к борьбе, им и меч в руки. Мне же сподручнее перебирать струны лиры, изменяя мир не насилием, а любовью.

Нужно рассказать еще об одном зле. В одной из книжек эта катастрофа описывалась как ошибка оператора, непра​вильно выбравшего код фильтра для творящего огня. Но зачем Высшим мирам техника, Вселенная все же живая, хотя и тварная сущность. Нет, Библия ближе к истине, это было предательство... И, вырвавшись, "огненный язык" уничтожил огромное количество миров.
На нашем звездном небе с его разрушительной деятельностью связывают Млечный Путь. И все же, правда дорогой ценой, его смогли локализовать, не обошлось и без потерь. Поэтому всякий человек, принявший в душе этот яд, становится носителем антижизни. И де Сад с его ненавистью к природе по сравнению с этим злом просто нигилист и циник. Но в принципе, что хорошего ждет принявшего эти плевелы вместо Истины, только нескончаемая злоба есть все и вся, и себя в том числе. Сердце - душа, погибающая в пламени антижизни, таков будет безрадостный конец.

14. ТЕПЕРЬ рассмотрим очень важное положение, правда, для религиозного человека это давно ожидаемое таинство. Так духовный взгляд, устремленный вне времен, охватывает предопределенный ходом событий мир, который совершился и открыт перед просветлённым взором, как в прошлом, так и будущем. Для нас же, блуждающих в сансаре, далекое прошлое уже закрыто, да и будущее кажется нам случайным, но которое случайным быть не может. Будущее только может быть неопределенным для идущего во тьме, из-за неведения его. И утеряно для идущих во тьму. И значит, есть только два пути  - Света и тьмы. Третьего просто нет. Оставаясь на позиции индифферентного пребывания в мире, мы, так или иначе, выбираем тьму. И приход преображающего Света, Света Истины,  также предопределен и обозначен - и он уже не только предопределен, но и состоялся. И уже достигает нас Свет Мудрости, который я называю зарею, и она, разгораясь все больше, уже освещает наш темный и сумрачный мир затянувшейся зимы. Относится ли это к инерционным процессам в природе - в меньшей степени. Это событие непосредственно касается внутреннего человека, его эволюции и духовного восхождения - то есть, сможет ли личность преобразить свой внутренний мир, а значит в итоге и окружающий мир. Поэтому точной даты в данном событии быть не может, это означало бы привязку человека, а не освобождение его. Он должен сам для себя (в себе) открыть пробуждающуюся жизнь - а насильственно ничего прийти не может, это противоречит эволюции, а также индивидуальному личному восхождению. И, раскрываясь в лучах мудрости, мы подготовим себя для встречи с новой жизнью, что будет нам дана со Светом, Преобразующим Жизнь, Божественным Светом. Новое Небо и Земля ознаменует рассвет истинной духовности. Как видно, одно проистекает из другого,  и человек будет готов покинуть биосферу и взойти на более высокие планы бытия.

Я вижу это так: исходящий Свет притягивает сознание людей и раскрывает для них духовное пространство. Так образуется восходящие потоки, но будут и нисходящие потоки, это ускорит время и определит противостояние. Потом произойдет пространственно-временной разлом, что раскроется словно бездна, и человечество перейдет в новую фазу бытия. Но, прежде всего, должно измениться сознание, а не инерционная система человеческой бытийности. Поэтому тем, кому не нравится такая неопределенность, должен представлять, что если Небесный Огонь будет усиливаться, то ему будет противостоять вся непросветленность мира, которая все более и более будет уплотняться, а значит, человеку все труднее и труднее будет вырваться из этих потоков. Усилится душевные страдание, и сонмы болезней будут атаковать тело. А самое печальное, что Небесный Огонь будет приносить боль безрадостности неправедной жизни. Но человек вместо того, чтобы лечиться и принимать "горькое лекарство", будет
бежать от Света и, проклиная, удалять Его от себя. Но что ждет его после этого? И какую другую альтернативу он может предложить, губя все вокруг - и природу, и душу свою. Он, имеющий разум, но не имеющий в себе жизни. Поэтому, как ни крути, но будущее за добрыми людьми, хотя они сей час унижены и в меньшинстве.

15. ПРЕЖДЕ ЧЕМ перейти к описанию уже имевших место событий, а в то время я живописал симфонию "Пробуждение", постараюсь описать состояние, которое мне пришлось испытать, соприкоснувшись с новой Истинной жизнью. Это состояние лучше всего охарактеризовать словом - таинство. И как всякое таинство, оно произошло вдруг. Тогда прошед​шие и наступающие годы для нас были неспокойны: было много работы, устраивались многочисленные выставки, случилась и потеря в семье, а также было полное безденежье и мало перспектив что-либо предпринять. Нервное напряжение не способствовало развитию энергетических токов в орга​низме, выручала живопись, это была моя молитва, мое вос​хождения - иногда энергия была столь сильна, что горело лицо.

Я тогда первый раз столкнулся с невидимой стороной смер​ти. Воочию увидел собакоголового, описанного Д. Андрее​вым, некий дух нижнего мира, а большая голова его покоилась прямо на пьедестале. Он громко рявкнул на своих алчных подчиненных и освободил от кармических пут этой сферы, человека, погибшего от несчастного случая. Позже смерть слишком близко была со мной.

Также стало складываться  общее представление о мире, не из книг, они подтверждали, а как-то само собой. Потом я выяснил, что такое было не только у меня. Надо добавить ко всему этому, что я застрял в тенетах сверхчувственного мира, но был освобожден от него Христом. И в знак признательности я решился написать Его портрет. Сначала я следовал зрительному  образу, что был запечатлен в моей памяти, но наиболее удачным получился портрет, написанный с образа, запечатленного в моем сердце. Но тенета бывают не только сверхчувственные. У людей вокруг тоже было не все в порядке, снизилось качество жизни и стало постепенно набирать силу негативное поле. Болезнь стала доминировать над  радостью. И в тот год я написал  триптих "Исцеление".

Я это все привожу к тому, чтобы показать,  как трудно выбраться из неведения, все, за что хватаешься, иллюзорно и не поддерживает. И если вспомнить, что в Египте ищущий Пробуждения,  тратил,
двадцать лет своей жизни, правда, применялись и радикальные  методы с использованием пирамид. А  на Востоке над разрешением этой проблемы проходило не одно столетие, и все эти поиски выкристаллизовывались потом в прекраснейшие учения. Ну а сам человек, ищущий духовного света, раньше уходил от искушений бытия, благо были еще не тронутые места, где рождались миры духовных молитв. Но куда деваться нам, мирянам, да еще живущим на отбросах цивилизации, а не на благодатной земле. Толь​ко лишь надеяться или иметь чистое сердце, несмотря ни на что, а значит быть духовно здоровым. Иметь острый ум, который не учится, но познает и отделяет Истину ото лжи. Ведь важно сопереживать с миром, а не самоподавлять своим знанием - Рерихи называли это чувствознанием. Иметь по возможности здоровое тело, ведь всякая болезнь будет уво​дить от Небесного, и так далее. Но данная книга не предмет наставлений и поучений и не свод непреложных истин, да и зачем истину превращать в правило. Это разговор с друзьями  в темные и  долгие зимние вечера, это ожидание рассвета.

Надо описать, каким был тот день, самый обычный день, и то время года, когда солнце все реже показывается над горизонтом, и оттого большая часть суток уже проходит в серой мгле. На улице было прохладно, повисла пелена мелкого дождя - это та сырость, которая, кажется, пропитывает все вокруг и не дает телу согреться. Путь лежит через рынок: стоят типовые ларьки, предлагающие типовой ассортимент продукции. Около них жмутся люди из деревенской части города, выставив на обозрение свои огородные возможности. Но надо идти дальше по грязной и никем не убираемой дороге, выбирая места, где посуше и можно ступить. Затем, перейдя через площадь рынка, где раскинулись основные ряды торгующих, и через шаткий, наскоро сколоченный мостик, возвышающийся  над пластами вывороченной земли и парящими обнаженными трубами, оказываешься на более спокойном отрезке пути. Мне же надо пройти еще несколько улиц до нужного мне дома и спуститься в подвал. 3десь к характерному запаху протекших канализационных вод примешан запах опилок. В одном из помещений громко работает деревообрабатывающий станок. Нахожу мастера, и под нависшими сводами мы обсуждаем столь важную для меня проблему - изготовление рамок для картин. Потом выход на мерзлый воздух кажется радостью, но пройдя еще несколько подъездов надо опять спускаться вниз. Здесь можно не так дорого купить подсолнечное масло, оно находится в большой железной бочке, мне его достают прямо оттуда. На этот раз всевозможные дела сделаны, возвращаюсь домой той же до​рогой. После рынка, за железнодорожными путями, раскину​лись деревянные постройки, это деревенская часть, здесь спокойнее, огороды пусты, лишь только чернеет земля. Сильно похолодало. Перед мостом, под которым протекает умирающая река, надо свернуть, там мой единственно не обшитый дом на этой улице. Характерно скрипит калитка - и вот отогреваешься и пьешь чай, отупело, уставившись в потолок. Но постепенно холод отступает, рука тоже согрелась и может удержать кисть. На палитру выдавливается краска, взгляд уже скользит по напоенной светом земле... Когда на​чинается работа, то время уходит, а уже восемь часов, пора затапливать печь. 3а окном падают белые хлопья, стало свет​лее и веселее - первый снег. Печь быстро согревает дом, языки пламени бросают отсвет в полутьму комнаты, покрях​тывает домовой. Вовсю булькает вода в кастрюле, это варит​ся моя трапеза - картошка в мундирах, куплено и масло. На часах уже полдевятого, мой поздний ужин под разговор "Радио-Балтики". Но до глубокой ночи сегодня нет сил ра​ботать, приходится смывать краску с палитры, я люблю ее чистой, ведь завтра на ней замешаю цвета для нового дня. Выхожу во двор, чтобы вылить воду из ведра. Снег прикрыл мерзлую землю, хорошо и чисто. Провожаю этот день и тишине, среди мерцающих пространств своих работ. Потом, лежа в постели, между сном и явью слышу, как устроил обход своих владений домовой, поскрипывает дерево. Крылатый сон уже положил цветок отдохновения. И последнее, что различается, проходит поезд, этот далекий шум уходящей суеты.

Тогда может внезапно открыться, и ты пробужден, как будто тебя кто-то толкнул, но вместо привычных обоев перед взором Иное. Фантастическое, потому что ни с чем не срав​нимое на Земле, но узнаваемое, оттого что ощущается естественное родство с Ним. Это образ раскаленного шара сереб​ристо-белого света, из которого исходят, чуть закручиваясь и как бы остывая до темно-красных тонов, плоские "ленты" межгалактических протяженностей. Это образ Мирового Древа, что охватывает все видимые и невидимые нам миры. У истока, корня его, Духовное Солнце, ветви же его невообразимо раскинулись. Наше родное солнышко - затерянная пылинка на ветвях Вселенной, и до него не достаёт золоти​сто-белый свет, оно пребывает в красной области остывающего огня. Это, конечно, образ, но он затрагивает все структу​ры, организующие человека, ведь мы - неразрывная часть этого космического бытия. Нам созвучны все сферы, начиная от ветвей Древа и кончая его корнем. Но человек отрывается в неведении своем, отторгается от соков питающих. И что мы после этого - только засыхающая плоть.

Такое описание тоже может вызвать скепсис, но что делать, Э. Неизвестному Мировое Древо пришло в виде бесконечности, что символизирует собой "лист Мебиуса", мне вот светоносным шаром. Вполне возможно, что это был не шар, а посланная свыше мысль.  Но как бы то не было, главное другое - если пред человеком откроется образ мира, и он сможет пронести его, то он раскроется и станет реальностью ему и в сердце, это будет сакральная реальность, Храм, куда он вступит, чтобы взойти. Здесь важно не внешнее восприятие, оно вполне может быть гиперболизированным или ложным, но стремление к ясному внутреннему восприятию обращенного к нам Слова.

Надо отметить, что представ​ление об истинности, раскрывающееся через образ, противо​речит доктринальному Буддизму, где основное понятие истинности - пустота, безобразность, Но в данном случае приходящий образ - это не реалии позитивного ветра и не понятийное переживание, рождающееся в мозгу у человека. Это именно реальность в ее сущности, а не форма, и даже устремлен​ная к диалогу реальность, языковое общение. И она более реальна, чем наш явленный мир, где все сокрыто в движении.

Древо - моя любимая тема в изобразительном искусстве, ему я посвятил много картин. Я старался не потерять живое развитие его, и часто на картинах оно стоит в воде, корни уходят в мерцающую глубину, крона же его, дающая приют живому излучает тепло жизни. Есть еще один прекрасный образ – цветок. Как человек стремится к духовной жизни, так и цветок разносит свое благоухание, устремляясь к свету к чарующей красоте гармоний своих. Вот лотос - имеет длинный стебель, который уходит в темноту вод, в тину, растение и рождается там, сам же цветок парит над волнами, торжествуя в новой области своего восходящего бытия. И мой обычный день так мог и не состояться, как если бы над "тиной" не стал восходить росток жизни, и не зажглась точка пробужденности - ведь потом распустится цветок лотоса, преображая все вокруг. Так  и "жемчужина", зерно духа, Монада человека раскроется и взойдет в Высшие Миры, чтобы познать свет. И "длинный стебель" будет так же неразрывно соединен с корнями, с человеческой жизнедеятельностью в бытие. И распустится "жемчужина" цветком, просветляя всю свою нижнюю природу. Вернется, чтобы дать Жизнь.

Вполне возможно описать то состояние, в котором окажется личность, потеряв свои высшие принципы сознания (так в моих работа часто изображается человек, плывущий в лодке - вот так же, как и лодка, брошенная гребцом, безвольна волнам, так и физический человек в неведении своем плывет только туда, куда его ведут инерционные потоки бытия), но очень трудно описать то, что выходит за рамки нашего представления, когда сумрак дней освещает сакральная реальность и  свершается таинство. Храмовое таинство. Пришла иная Жизнь, она отличалась столь разительно, что казалось, стали жить два человека, но как раз жить стал один, второй по привычке всматривался. И двойственность стала исчезать, когда она уйдет совсем, на всех моих планах сознания, не нужен будет и вестник - зримый образ, ведь будет открыто в Истине сакральное Храмовое пространство любви. Образ, приходящий только к взору, это художество, игра, промелькнувшая тень, искушающее дуновение. Не надо давать ему силу, так хотят воплотиться бесплотные мечты. Образ же, ве​дущий к сакральному, трудно спутать, ведь пробуждение - это естественно для человека, а порочно для него устремляться во тьму, отвергая для себя таинство любви, саму Жизнь.

16. НО ПРИДЕТСЯ еще кое-что уточнить, поэтому про​должим начатую тему. Надо решить вопрос: необходим ли образ, и какой образ для пробуждающегося сознания. Если да, то это даст нам возможность с уверенностью говорить - мы устремляемся к Свету: когда переживаем, сопереживаем этот образ в себе, что открывается нам благодатью, самодо​статочностью мира; когда пребываем в единстве миробытия и отражаем это в искусстве, что открывается нам красотою, полноценностью мира; или когда познаем, что открывается нам мудростью, наполненностью мира. И их общая взаимосвязь: познание прекрасного наполняет нас радостью сопереживания - благодатью. Значит познание неразрывно от остальных качеств.  Если оно оторвано от благодати, то перестаешь быть религиозным, исчезает сопереживание с миром и приходит подавление  его. Если  у познающего потеряна связь с прекрасным, значит, нет у него больше и мироощущения как миробытия в  целом. А идущий к Свету через религиозное чувство не может отвергать  познание и красоту, не ограничив себя. Теперь выбрав из трех качеств красоту и рассмотрев ее природу, мы решим для себя и необходимость образа. 

Раскрывая в объективном идеализме  прекрасное как самопознание абсолютного  духа  в своем
инобытии, а  также включающего и всю
существующую объективность, то есть прекрасное,  как и истина   (идея),  предстает  перед нами как познанность, что в итоге определяет прекрасное как чувственное
явление, чувственную  видимость идеи.
Материя несет "рефлекс красоты, принадлежащий духу". И если так рассматривать мир, как самопознание идеи, то устремленность человека к прекрасному можно выразить словами Гегеля: "Всеобщая потребность в искусстве проистекает из разумного стремления человека духовно осознавать внутренний и внешний мир, представив его как предмет, в котором он узна​ет свое собственное "Я"... Человек это делает для того, чтобы в качестве свободного субъекта лишить внешний мир его не податливой чуждости и в предметной форме наслаждаться лишь внешней реальностью самого себя". Такая самореализация идеи подразумевает именно позитивный дух. Он уничтожает бремя простой инерции и создает формы жизни. Он отражает себя в мир, принося ему бессмертие идеи. Тем освобождает жизнь от небытия, но замыкает (познанность) в диктате бессмертного своего "Я". И все это раскрывает объективные законы природы, поэтому материализм не отвергает саму диалектику, но первичное для него материя, а не со​знание. Остается и генезис эстетического чувства - человек познает себя через познание окружающего мира. Но красота переводится в разряд чувственной реакции на объективное. То есть эта реакция не может быть тождественна объективному источнику во вне, она есть психофизическая реакция на этот источник. Правда, следуя опыту материалистической гносеологии, определить характер предмета как "эстетического" можно только через характеристику субъективного эстетиче​ского чувства, ибо иначе этот предмет объективно никак не проявляется. И далее, следуя логике,  для человека это эстетическое переживание не может 
быть вызвано, не будучи объективно-  эстетическим предметом, что и определяет объек​тивно- эстетическое  вне человека. А это то, что приводит к язычеству, когда объективно-природному качеству придается объективно-эстетическое. И такая взаимосвязь материи и духа - дуалистична. В мир приходит формализм, иррациональность, непознаваемость, что можно представить как некое одухотворение игры, все то, что так загадочно и притягательно звучит в романах о любви между мужчиной и женщиной. Конечно, иррациональное не могло прижиться в нашей стране, которая хотела казаться прогрессивной и атеистической, и я учил постулат об объективности природы, данной нам в ощущениях. Но была она на самом деле насквозь архетипической - только обожествлялась не природа, а общество. Но дуализм  получился безрадостный, партию и народ (что обозначалось как единство) не тянуло друг к другу, таков вот неудавшийся  роман о любви.

Есть еще объективно-идеалистический подход, когда отождествляется субъективные ощущения и объективные свойства внешних вещей. Но  наиболее интересной представляется восточная философская мысль, где отождествление материи и духа нашло наиболее полное воплощение. Здесь познающий учится останавливать потоки позитивного ветра, что дает ему возможность восходить, ветер Иного поднимает его. Но образ как раз здесь совершенно не нужен, ведь мы должны выйти из-под влияния позитивного ветра, освободиться  от него,  что и обозначает в Буддизме понятие пустоты. Это можно представить так: мы заключены в шар сансарного бытия, наше пробужденное высшее сознание выходит за пределы феноменального мира в Беспредельное, то есть шар находится не вне, он окружен этим излучающим пространством - это и есть Пробуждение. Но самое трудное для нас то, что, даже взойдя к свету, мы не в силах обернуться к Жизни, и смотрим в свое прошлое, в свой шар, хотя и устремляемся Свыше. Так и зерно не может прорасти, состояние ни жизни, ни смер​ти. И нужен толчок, и зерно устремится к жизни, умерев, но победив этим саму смерть. Поэтому принятие Жизни для нас таинство. Мы познаем Слово, чтобы открыть в себе Путь к Свету, и, пребывая в Истине, несем Божественную искру любви, Преобразующую  жизнь.

И трудно себе представить, что Слово, породившее мир, никак не связано с творением своим, неужели мир так греховен и отпал от Бога. Нет, мир должен нести образ: так невидимые нити не дают распадаться бусинкам мироздания, а гармония сфер - это, конечно, набор необходимых и определенно заданных тонов, но это еще и музыка, надо только уметь слышать ее. Это означает, что познание мира не в движении его, а в самой сути. Так человек, заглянув в себя, в саму суть своей жизни, открывает для Света свыше "жемчужину" своей духовной природы и, очищая ее от пыли греховных наслоений, видит истинный блеск, заключенный в ней, - образ будущей  ее Славы.

И последнее, Христос нам открыл не образ творящего Слова, Мудрость мира, а само Живое Слово, Дух Истины. А также дары, от Духа исходящие и исцеляющие, что в благодати, мудрости и красоте. И невозможно себе представить, чтобы мы перестали облагораживать мир, не стремиться рас​крывать в нем образ (дар), исходящий от Истины, не отвергая тем Истину. Ведь все есть Храм, и если мы это поймем, то и для христиан вся Земля тоже станет Храмом, а не только клочок ее для отправления культа.

17. ОТКРЫВАЯ цифру семнадцать, мне подумалось: как хорошо, что творцы мира не материя и не Абсолют, что не надо искать от этого спасения в блаженстве и нирване, а можно вступить на путь восхождения к Жизни и Любви. И мир есть Божественное творение, значит не надо быть одиноким в пространстве самопознающей идеи, а быть вместе с Творцом. Что мы восходим не к всеохватывающей идее, а к всеохватной Любви. Что мы - не познающая самодостаточность "Я", а раскрытое сердце Мудрости, мир которой беспределен. Даже красота несет в себе понятие отношений - созвучие, общение, любовь,  все, что, так или иначе, определяет Пробуждение. Имеет она и образ свой - гармонию, как взаимодействие, согласование частей в единое целое. Как видно, тварное не оторвано от Создателя, только греховное невежество делает мир ненаполненным и во мгле.

Молитва - это разговор с Богом, это стремление вернуть  нарушенную взаимосвязь, гармоничное единение, это создание образа сотворящего. Так рождается восходящая молитва, Она раскрывает пространство, наполняя его светом и радостью - и поэтому она лёгкая и устремленная ввысь, возвышающая и просветляющая мир. Слово, идущее от сердца, рождает открытое сердце - принимающее Слово, идущее с Небес. Молитва - это обращение и дань уважения Всевышнему. Но молитва, по моим представлениям, включает в себя и более расширенное понятие: это сознательное стремление человека вернуть потерянную связь с Богом, это Пробуждение его души. Моим способом общения, духовным разговором были и живопись, и слово, и молчание. Ставилась и задача, которую я был в силах на данном этапе разрешить, что давало возможность перейти к следующей проблеме усложняющихся понятий. Так шаг за шагом и начинается дорога, которую осилит идущий. И если решить, что молитва и духовное познание несовместимы, то это приведет к одному результату, а если нет - то молитва станет духовной работой над собой, а это уже не может стать  определенным правилом.  Это все равно, что остановиться и сказать: "Теперь я достиг всего" - так и случится.

Когда здесь, в Карелии, мне пришлось подняться по полусгнившей лестнице на верхотуру геодезической вышки, то моему взору открылось не только великолепное пространство неба, уходящая гладь вод и набегающие волны зеленеющих лесов, я открыл для себя пространство духовных  молитв. Мой взор прояснился. Там, далеко на востоке, где уже лес покры​вается голубоватой дымкой, и протекает река Выг, именно там и располагалась когда-то знаменитая Выгореция, духовный староверческий центр. Удивительное все-таки созвучие природы и духовных песнопений, когда открывшаяся красота природных гармоний как эхо, стремится возвратить голос. Нет, не совсем пространство раскрылось передо мной, это были просторы, уходящие ввысь, для души, окрыленной бла​годатью.

 И так светло - час нашего свидания,

                  И так легко, еще не лгут слова.

 И храм открыт, он в солнечном сиянии,

 Горят, звучат златые купола.

Выгореция, которая славилась своим книгоизданием, была разгромлена по религиозным соображениям. Все это дань произошедшему расколу веры, что с точки зрения истории вполне закономерно. Но насильственная смерть, что можно решить ею? Ведь грех не изгладить грехом, а только привязать мир к еще большему злу, а зло, как известно, порабощает человека. Но всякое самоорганизующееся сообщество людей нуждается в насилии и метод этот, конечно, кардинальный, но бессмысленный. Что больше значит: достигаемая цель (политическая, военная экономическая, идеологическая) или слезинка ребенка. Пока это не разрешаемо. Вопрос для человечества еще так остро не поставлен, ничто не предвещает судный день... Написал это и  огорчился - и что я стал пророчествовать и обличать порок. Что-то есть наивное в нотациях и в прямолинейности морали. Но оденется порок поприличнее, умело замаскируясь поддельными цветами хороших манер, а что дальше? Разве исчезнет его тлетворность для общественного климата и гибельность для отдельной личности. Ну станет он лицемерным, так ведь сразу появятся обличители этого фарисейства, утверждающие, - что не в пример моральнее беззастенчиво все выставлять наружу. Но эти либералы не замечают, что это будет отказ от добродетели ведь она как раз и приводит к этому лицемерию, подавляя порочные устремления. Единственная надежда на естественное чувство самосохранения людей, что им придется волей-неволей придерживаться определенных правил и канонов. Но, а если духовные критерии размыты, это сказывается и на чувстве самосохранения тоже. Вот такой замкнутый круг. И последняя надежда, что человек, пошедший за поборниками свобод, испугается дурной бесконечности порока и вернется в лоно добродетели, приняв на себя ее запреты, что-то в духе: "свобода - это осознанная необходимость". Или добродетель разработает нескучные правила игры предписаний для расшалившегося чувственного человечества. И фантастическая версия, но которая вполне реальна для нашего ненормального  мира - зло удалять на генетическом уровне. 

Порок, как бьющаяся о стекло осенняя муха - злобная навязчивая и пошлая. Вот выгонишь ее и вдруг почувству​ешь всю прелесть золотисто-ясной тишины.

Зимним, железным  веком - Кали Юга назвали индусы наше затянувшееся уже не одно тысячелетие состояние греховности. И мы все больше и больше развиваем и возимся со своими внешними всечувствующим человеком, что вот-вот внутренний вселюбящий человек "умрет" от тоски и отчаяния. Человек и машина тогда сольются окончательно, это будет, конечно, уникальный симбиоз железной силы, логики и ума, плюс компьютерного "бессмертия" (но это, вероятно, уже было, откуда взялся образ Кощея Бессмертного). Но не будем загадывать и раскроем пока дверь в наш мир, где железо рвет плоть, где идет война. Вот война в Югославии, на одной чаше весов территориальные амбиции, на другой - девочка, пишущая дневник в осажденном Сараево. А может, это другая девочка, та, что была увидена мной. Авиационная бомба угодила туда, где стоял небольшой дом, а в это вечерний час в нем еще находились  и тревожно вслушивались во тьму мама и трехлетняя дочь. От строения совсем ничего не осталось, только дымилась воронка, и развороченные плиты легли вокруг нее. Появилась восходящая светящаяся звездочка от черноты  земной и понеслась к небу - там, в просветах свинцово нависших облаков загорелся свет, идущий ей на встречу. Еще немного, и она слилась бы с ним. Но она вспомнила, там, внизу, осталась ее дочь, одна. Мать вернулась, упала с небес криком раненой  чайки, ее крошка, светящийся цветочек, так и осталась у вывороченной земли, как бы зависла на том самом месте, где должна быть ее кровать. Дальнейшее я не знаю. Но для вернувшейся души теперь почти невозможно подняться обратно, с каждым часом энергии для этого становится все меньше. И какая жестокая правда, не палачам, а ей стать суждено блуждающей тенью, выносить всю боль свою, а после решиться опять войти в этот мир.

Когда я писал портрет женщины с ребенком на солнечной поляне, где благоухали летние краски цветов, а лес, живой и излучающий тепло, окружал их, не давая разрушить этот мир, эту идиллию, то я с сделал все, чтобы они могли, обнявшись, оставаться друг с другом долго-долго, зная, что им ничто не помешает в этой тишине... Конечно, передо мной стояла та ночь смерти, но я писал жизнь, то была моя молитва. Мне долго не удавались глаза матери, они были безучастны и пусты, только через два месяца в них загорелась жизнь, но грусть так и осталась парить над этой картиной.
Насильственная смерть детей, что может быть противоестественнее. А если они к тому же ангелы, приносящие свет свыше, радость мира. Их же не так много рождается на Земле (надо отметить, что мир ангелов, в Буддизме - Дэвов, находится прямо за Локой Асуров, но подробнее в дальнейшем), чтобы наш мир людей был так неблагодарен и жесток к приносящим радость. Кстати на картинах эпохи Возрождения ангелочков стали изображать голыми летающими малышками. То, что они летающие, без крыльев, конечно, это правда, но то, что голые - это язычество. Ангелочки очень нравствен​ные, обнаженность - это приоритет мира людей и ниже. Что касается нашей, ближней сферы, та у меня был всего один случай, когда я спасал так и не рожденного, из-за аборта. Это был нервный, истощенный и отверженный ребенок ("дух"), который иногда определяют как "шумный дух", или полтергейст (хотя это слово включает более широкий круг аномальных явлений, и они всегда связаны с вызвавшим их человеком, его психикой, и здесь, наверно, то же самое, когда ребенок был привязан смертью, но не жизнью). И он, невидимый, здорово разносил квартиру, Но нужно было взглянуть на его лицо, чтобы понять почему - оно выражало дикий ужас. Он носился по комнате и колотил все, что мог, и не в силах был успокоиться,  я с трудом  его удерживал, когда мы переносились в другую сферу. Он был холоден, с синеватым оттенком кожа, и чуть скользкая (это перевод ощущений на язык грубоматериального мира), к тому же он все время порывался вырваться. И когда я его отпустил, то он дальше пошел один - голый, чуть пошатываясь, с неестественно большой головой для его хрупкой фигуры.

Ангелочка мне пришлось выносить из Грозного, когда новогодним "подарком"  стали  там бомбы и снаряды. Даже знаю, как его звали - Михаил. Какое уважение я испытал к нему: предупредительный мягкий, очень сильный и крупный малыш, а также сообразительный и тактичный. Мы сначала вместе побежали от пожарища смерти, это его окончательно успоко​ило, и я взял его к себе на плечи. Так вот, на нем была длинная рубашка, наподобие ночной, кожа  имела золотистый от​тенок и чуть светилась, она была сухая и теплая... Чуть поз​же мне еще раз, к сожалению, пришлось встретиться с ма​лышками. Их было двадцать пять, а собрала и выводила всех вместе женщина, но кто она в этой реальной жизни, не знаю. Я провожал их, они крепко держались за руки, бывшие дети чеченцев и русских, а кругом шла война, и взрослые оплакивали погибших детей своих.

И опять хочется спросить - чего мы достигли? Используемую безнравственность одних решили уничтожить той же безнравственностью, но уже исходящей от других, а это вес​кая причина осознавать всю несправедливость этой войны. Вот не дали взойти в этот мир Михаилу, какое чудо он бы нам принес в наши сумерки. А остальные дети, и уже не дети, и старики. Мне трудно о произошедшем говорить, но как не сказать еще и о том неизвестном солдате, и о последнем в его жизни прыжке с парашютом, в клубы дыма горящей нефти. У смерти всегда особый вкус на губах, но он отталкивается, прыгает и летит вниз, в черноту. Состояние, которое испытываешь, устремляясь в хаос огня, дыма, бездны и тьмы, - самое страшное, если это уже смерть, то это падение в нижние миры. И вот представьте, какой стресс испытывает ангел, когда ему приходиться рождаться в нашем грешном мире. Он врывается в нашу темноту по спирали, как будто ныряет под воду, это ощущение дополняется еще и тем, что при движении вниз срывает тьма этих вод золотистое сияние вокруг него, оставляя за ним шлейф мерцающих огоньков. Маленькая падающая звезда на небосклоне ночи.

Когда нисходят души с небес других высот,

На зов лугов долинных, на мед подлунных рос.

                    Они, тоской ранимы, не в радость им полет,
Их крылья в дымке стынут на водах горьких слез.

18. ТЕПЕРЬ рассмотрим то, что называется видениями. Они бывают у всех, даже появилась профессия - контактеры. Не надо забывать и об экстрасенсах, ясновидцах, предсказателях... Конечно, такие видения у здравомыслящих людей могут вызвать только недоверие. Это как пересказ сна, видящий  его рассказывает, и сам чувствует, что обаяние сна пропадает, и  "реальность" его тоже. Но все дело в умении пересказа, то есть придании этой нереальности достоверности. Ведь наш видимый мир тоже в чем-то иллюзия, но нашли же мы способ развлекать себя в нем.

Что касается моих видений, то я научился различать: иллюзорное от событийного, проходящее от истинного. Если взять, например, обычный деловой день, то сколько мелких переживаний и ничего не значащей суеты в нем, на втором плане находится условно определенная работа, несравнимо меньше приходится на день раздумий, еще меньше откровений. И потому приходящие видения - копия этого дня: наи​более распространены сны переживаний, мыслительных чувствований, то есть все то, что человек видел и в чем участвовал за этот день. И эти наблюдения нужно отобрать, пересор​тировать, запомнить, выбрать стратегию на следующий день и заново пережить то, что задело сильнее всего. Часто такие сновидения бывают в завуалированной форме, а страшные сны в данном случае указывают на ненормальность функци​онирования организма. Происходит во сне и продолжение на​чатой работы, и вполне возможно, что найдется правильное решение, если были какие-то затруднения днем. Так приходит открытие, когда  цепочка ничем не связанных  фактов выстраивается в ясную картину. Совсем другие видения, вызванные информационным обменом, такие переживания называют ясновидением. Человек видит события за тысячу километров, а иногда за несколько дней или месяцев вперед. Он также непосредственно  может участвовать в этом событии. Отдельную группу представляет ясновидение прошлого и будущего (в большом промежутке времени), что можно обозначить как предсказание. Следующую группу видений назовем откровениями: когда у человека, устремленного к Пробуждению, происходит особый вид переживаний, и их реальность как раз не вызывает сомнений, а духовный человек может даже участвовать в жизни Высших миров или пророчествовать от имени их. И самое редкое, но наиболее важное сакральное переживание - это обращение Создателя к душе человеческой и не обязательно это происходит прямым обращением, но оно незримо присутствует через таинство Храмового обряда исходящей Истины. 

Как видно, направленность мотиваций дня очень важна, проходит ли день в суете или мудрости. Глупыми мыслями мы зашлаковываем и видения ночи. Вот и представьте, какая может быть смерть, если сон - прелюдия ее. Пробужденный человек снимает грань, стоящую между днем и ночью, явью и сном. Он как бы входит на территорию смерти с зажженным лучом ясного ума. Но плохо, когда человек самонадеян и срывает печать не по своим силам, тогда смерть приходит к нему сонмом своих чудовищ. И еще раз повторюсь, пробуждение – трудный, но естественный процесс, и не надо перескакивать и ускорять его, ведь от ребенка не требуется вмиг стать взрослым. Но и нечего бояться, те же дети так активно и радостно познают мир. Вот представьте, что будет с малышом, если он в это нужное для него время развития просидит взаперти. Наше восходящее пробуждающееся сознание тоже познающий ребенок, чем выше сфера просветленного бытия, тем более оно несмышленыш.   Поэтому очень трудно правильно и всеохватно описать мир, если имеется столь незначительный опыт пребывания в нем. Вторая сложность заключается в том, что невозможно адекватно передать словами увиденное, тут, как в переводе с одного языка на другой, что-то обязательно упустишь, ведь перевод должен нести в слове нечто большее, чем смысловое  понятие. И потому многое не включено в эту книгу, но это как раз и не страшно, каждому человеку интересно самостоятельно открыть для себя мир.

Перейдем теперь к общему описанию миров. Причем только лишь в системе творящих сил. Это даст нам некоторое представление о Космической иерархии, что отражается в эволюционных  процессах восходящей просветленности. Но в принципе здесь будут отмечены лишь инволюционные процессы, созидающие жизнь, что определяло период творения мира, мы же стоим перед началом Преображения его. Выберем в качестве точки отсчета нашу человеческую сферу бытия, то есть поместим сансарное  бытие посередине и, дав ему название формочувственный мир (мир форм), убедимся, справа и слева от него очень гармонично расположатся миры восходящей  и нисходящей  природы.  Наша сфера пролегает от рая до ада. Выше ее пребывает Духовная Вселенная (мир форм и не-форм), Духовно Просветленный   мир, избавленный от чувственных желаний, от греховной природы (ощущение золотисто-солнечного  сияния).  Противоположно  ему, ниже нашей сфе​ры, расположился тёмный, опоено несущий тяжесть страстей и всю черноту греховности - нижний мир, где преобладает красный свет, и этот мир не ведает Небесное, и долгая дорога перед ним, чтобы взойти. Ниже этой сферы разлит клокочущий океан подземного огня. Это мир бесформенных и очень активных сил, потенциальная энергия здесь колоссальна. Противоположно этому и выше Духовной Вселенной пребывает мир Творящих сил (мир не-форм), Всеблагости, Мудрости, Совершенства - он есть безграничный Свет Просветляющей энергии, источник Жизни, сфера Небесного Огня. А далее над всем  сущим сияет Изначальный
Божественный Свет, порожденный Абсолютной Истиной, что определяет Логос (Единство Трех) - ноуменальный мир, тот Абсолют, что является Духовным Солнцем, Безграничного и Беспредельного, все в Себя вмещающего. Противоположно Свету, внизу раскинулась тьма, хаос. У начала его светит Солнце-Мать, Омега, конец всего сущего. Оно есть, по сути, Духовное Солнце, но представлено в мир как Солнце-Мать.

Последнее надо уточнить. Часто происходят ошибки из-за терминологического разночтения. Так Созидателем, Творцом мира было Солнце-Отец, Альфа, начало сущего. Но Отец-Мать это понятие, которое включает частичное представление о Боге как о Создателе. Так в восточных религиях, и в Буддизме в том числе, отсчет идет от сотворения тира, и оттого определяет начало его Брахман, Отец, Абсолют, который самоограничился и породил феноменальный мир. А Изначальный Свет, или Логос, выступающий как ноумен, не мог прийти в мир тварный совершенной Истиной - рождающийся мир просто не в состоянии был вместить ее. И эманацией Логоса выступил Верховный Ум, что мной раньше определялось как образ Истины. В Буддизме это Дхарма-Кайя, Божественное Тело Истины, изначальное состояние несозданности, и абсолютного, надмирного состояния  Будды. Верховный Ум породил второй Чистый Свет, который обозначается как Универсальная Мысль, Разум, или Демиург - Создатель всего феноменального мира. Самое интересное, что Буддизм описывает уже Преображенных людей, небожителей, несущих и себе Жизнь - Бодхисаттв, но догма остается, созерцается образ Истины, и не берется во внимание, что нужно открыть и нести в сердце Истину, в христианстве ее обозначают Святым Духом.

Значит, когда-то Творящее Солнце выступило Единым в Триединстве самосущим началом (единое, раскрывающее пустоту, через два - несущее в себе три во множестве вещей), то для Преображенного мира это уже Духовное Солнце в Единстве Трех. И в христианстве данная благодать совмещается в образе Софии. Но об этом, а также о христианской Троице будет рассказано в следующей книге.

19. ЧТОБЫ немного сменить тему после восемнадцатого пункта размышлений, отправимся в путешествие. Правда, мои путевые не так обширны, но они нисколько не противоречат восточной мудрости. Путь пролегает от Абсолюта, Безграничного и Беспредельного, от его начала, что определяет Солнце-Отец (Альфа), до бездны и хаоса, и это будет конец пути,  что определяет Солнце-Мать (Омега). 

Сложность заключается в том, что очень трудно представить наглядную модель Мироздания. Если, например, взять кабалистическую космогонию, то там описывается самоограничение Абсолюта (Айн Соф), что определяет инволюционные процессы. Казалось бы, эволюционные процессы - это душа устремляется к своему изначалию, то есть как бы вспомнившая свое истинное состояние, но это не так, она не возвращается к своим истокам, а восходит в некой иной плоскости бытия. Но за основу такую модель взять можно, хотя она не выходит за рамки схоластических размышлений. Итак,  Высшая Божественность (Айн Соф), непостижимый принцип Абсолют можно раскрыть путем исключения всех познавае​мых качеств (но не познать). Айн Соф это Предвечное, то, на чем взращивается Вселенная, символ "закрытый глаз". Абсолют спроектировал (созидал) творение из самого себя и это порождающее начало можно представить в виде круга - Вечности. Граница круга есть абстрактная и безмерная Беско​нечность, подчеркну, не пространство бесконечное, а это понятие Вечности, несущее в себе Бесконечность. Тогда все тварное не может выти за пределы этого круга, и значит, заключено внутри шара, вне которого ничего нет. То есть все живое находится в Аурическом яйце, Космическом яйце, которое можно обозначить как "Эго". Далее, Айн Соф, запо​лняющий все, затем сконцентрировался и создал концентра​цию в Самом Себе, что вызвало появление Первичного Хаоса. Бездны, или свернутого пространства. При движении Абсолюта к центру Себя загорелась сияющая точка, в кабале она названа Богом, Иегова - пассивная женская мощь, ясно, что истинный Бог не был порожден Абсолютом. Но эту точку вполне можно назвать Индивидуальной Вселенской Сущностью - ​"Я есмь". Потому что это образовалась точка начала феноменального мира, дающая жизнь, а в плане Мироздания это Солнце-Мать, конец всего сущего. И напротив, охватывающее все есть Солнце-Отец. Универсум, дающий раскрыться таин​ству жизни, несущий семя для этого таинства - это начало всего сущего (я оставил слово Солнце, так образно в моем путешествии это воспринялось). Так, по мере концентрации Абсолюта в Самом Себе, образовалось четыре сферы бытия, четыре мира. В кабале они обозначены так: Ацилут (мир не-форм) - Безграничный мир Божественных Имен; Брия (мир форм и не-форм) - мир Разума, мир Творения; Ецира (мир форм) – иерархический мир Порядка, зодиакальный круг; Ассия – изначальный мир Субстанций.
Надо еще сказать, что каждая сфера бытия имеет свое Аурическое яйцо, свое "Эго", и оттого наш мир кажется замкнутым в самом себе, отделенным от других. Есть и другие религиозные представления, но будем придерживаться такой модели, тем более она не противоречит Библии.

Надо отметить, что Солнце-мать и Солнце-Отец - это не два разных Солнца, а Одно, восходящее к Абсолюту, где конец и начало сущего нерасторжимо объединены так, что, разделившись, друг от друга, они устремляются друг к другу из-за своей нерасторжимости, и Пробужденный, идущий к Свету, видит Одно Духовное Солнце. Теперь попробуем составить общее представление о Творении.

В начале Его было Слово изначального Божественного Духа.  Оно было произнесено. Что определило появление непостижимого принципа, все в себя вмещающего Абсолюта. Так Божественный Дух раскрыл Монаду как Единую Триаду. В ней начало - Вечность, граница круга кото​рой, есть безмерная Бесконечность; в ней конец - Небытие, граница круга охватывает Ничто (Ноль). И в этой взаимодействующей непроявленности сокрыта причина всего сущего. Материя (первичная Субстанция) и чистый позитивный Дух (Космическая мыслеоснова) пока не разъединены, и над непроявленным миром зажегся луч Истины Божественного Духа. Он вошел  в созидающей Славе, Всеблагости и Мудрости - и стал Свет, и был отделен Свет от тьмы (хаос). Мир разделился, и первой
эманацией Логоса (Свет Изначальный) стал Верховный Ум (первичный Чистый Свет), который как творящее начало выявляется в виде космической энергии, вибрирующей в лоне инертной субстанции, так мир дифференцировался на семь планов проявленной энергии. Зажглась точка "Я есмь". Космическая энергия, отражающаяся в бездне, в хранительнице будущих миров, пробудила дремлющие силы в ней, что ознаменовало новый этап - творение феноменального мира. Творцом здесь, будучи второй эманацией Логоса, выступил Разум, Универсальная мысль (вторичный Чистый Свет). Созидателями, Демиургами Вселенной в кабалистической традиции выступают шесть сил Дхиан-Коганов, несущих равновесие Вселенной, которое отражается в седьмом сокрытом принципе истинного творца Разума. В Буддизме творение описывается через единство Отец-Мать, что порождает пантеон Богов нисходящей духов​ности. А открывает Мандалу мира исполнитель во всей славе своей. Вот как это описывается: "Из Центральной области (Дхарма-Дату) появится Бхагаван Вайрочана. Он, облада​ющий Властью, Победоносный, есть высочайший путь просвет​ления, все зримые и незримые вещи обретают в Нем. Он белого цвета, восседающий на троне льва, в объятии Матери Небесного Пространства (Акаша Дату Ишвари), в руке у него колесо с восемью спицами... Из сердца Отца-Матери (где Отец есть несущий Семя Сущего, а Божественная Мать - дающая жизнь) появилась Мудрость, Дхарма-Дату, голубая и ослепительная". Как видно, Мудрость уже имеет "окраску", утеряна первоначальная чистота, и она выступает опосредованно через другие  начала. И ясно, чем ниже миры, тем большую самость приобретает позитивный Дух, и Истина становится все более условной. Тварные создания постепенно отпадают от Бога. У человека, например, уже нарушена связь, как с природным, так и с Космическим началом, не говоря уже о самой Истине. Но человек, созданный по образу и подобию Всевышнего, не должен стать случайностью в Мироздании, потерянным осколком невоплощенной идеи или отторгнутой ветвью природы, эволюционным тупиком. Ведь если рассматривать в целом дальнейшее творение, то Семя Сущего, отражаемая как Идея в потоке сознания (самосознание позитив​ного Духа), устремляется к центру в глубину бытия, чтобы осознать Себя, ведь только там оно сможет сказать о Себе - "Я есмь". И Жизнь, выходящая из небытия, устремляется к Идее, чтобы снять с Себя бремя смерти (не рождения) и раскрыть поток жизни, отражая Семя Сущего, чтобы также сказать о Себе - "Я есмь". Так  Жизнь, устремляясь к Идее, отрицает свое небытие,  а,  растворяясь  в потоках сознания, порывает со Своей замкнутостью,  ведущей в Ничто, со Своим "Я". Но и Идея, устремляясь  к Жизни, отрицает Свою Вечность, чтобы, "умерев", раствориться в потоках жизни и порвать СО Своей замкнутостью (невозможностью выйти) Бес крайнего и Беспредельного, со Своим
"Я". Так открывается то, что можно познать взаимоисключением начал (объединением), так отражается истинная причина бытия, а не потоки познаваемых качеств. Ведь Иное не содержится ни в чувственном, ни в мыслеобразном  переживании и даже в полном  отсутствии этого переживания, это Иное. И только так можно освободиться от имманентного пребывания в мире, перестав отражать, свое "Я" в нем, освободиться, чтобы стать свободным. А попадающие под воздействие благодатного ветра Иного чудесным образом приобретают удивительное постижения Света Истины и Пробуждаются. Даже травы, деревья и земля, которых достигает это понимание, разом начнут излучать Мудрость (Благодать, Красоту). Вот Сутра Сердца Праджня-Парамита, и разве она не прекрасна? "Гате, гате, парагате, парасамгате, бодхи, сваха!" – "О, переводящая за пределы, уводящая за пределы пределов, уводящая за пределы пределов беспредельного, пробуждение, славься!".

Но все же надо рассказать и о том, что было увидено мной, хотя и трудно описать состояние Абсолюта, пребывающего в Самом Себе. Будем исходить из того, что малое есть подобие  большого, и Монаде предстояло войти в мир, проделав огромный путь становления, прежде чем в таком-то году, к концу второго тысячелетия, было суждено родиться и мне. Так что правильнее ее считать Высшим началом "Я", а меня воплощением. Хотя есть и нонсенс, воплощение может посчитать себя самодостаточным "Я" и не позволить  раскрыться Высшему началу. Но это все проблемы пробужденности, а тогда Монада покидала Солнце-Отец, чтобы воплотиться в жизнь. Она выходила из Безграничного и Беспредельного к излучающему Свету. Сама она не Светилась, потому что была еще не раскрыта, и воспринимала все то, что ее окружало - уже проявленное качество Духа, в виде безмерной Бесконечности, Абсолюта. Монада пролетала через "Пропасть", соединяющую начало творения и окончание его. Легче, пожалуй, описать вхождение  в Абсолют: первое, что открывается, есть полная пустота, безграничная и Беспредельная, и как обручем (взгляд из Бесконечности) эту пустоту опоясывает Свет. Есть и необычность в движении исходящих лучей, в чем-то они схожи с лепестками раскрывающегося Цветка - Солнца. Монада устремляется к центру в Беспредельное и, если можно так выразиться, Беспредельное становится Бескрайним, что ощущается как устремление  в "Провал", в состояние Полного Отсутствия, и это состояние можно также назвать полным избавлением от какого-либо бытия.

Каким же был первый человек: его описывают в кабале сотворенным в мире Божественных Имен (не-форм), где Адам Кадмон приобрел определенные десять качеств. Но все это больше напоминает Божественное мироустройство, в котором запечатлено Творящее начало всего сущего, небесный прообраз восходящего духовного человека. Как мог первый человек в начале своего пути вместить в себя все это великолепие Имен: Торжество, Мудрость, Красоту, Милость и другие. Нет, скорее всего, он находился в области - Разбрасывающая Семена, и ждал своего часа, чтобы войти в феноменальный  мир. Вот что было мной увидено: то было внутреннее пространство тора, а та сторона, что ближе к центру – зеркальна. Монады уже светятся и выглядят как маленькие звездочки, их много, они движутся по часовой стрелке (чем-то все это напоминает карусель), иногда, замерев, останавливаются, но потом, резко срываясь, продолжают свой бесконечный полет. Надо еще добавить к этому, что внутреннее пространство тора не пусто, а наполнено туманом, который образуется в облака.

Дальнейшее становление Монады в тварном мире для меня не совсем ясно, но, скорее всего Космос стал вынашивать своего ребенка в Духовном мире, лишенном греха,  в    мире

Творения (форм и не-форм). Чем-то та "утроба" напоминала наш астральный мир, но была чиста, как бы воды тепла струились в ней, и приглушенный без источника, разливался свет благодатный, или вдруг тысячи огней вспыхивали разом. Состояние  "второго" человека было в полной духовной концентрации и медитативной неподвижности, сознание пока отсутствовало. Да это, скорее всего, ребенок, но он очень необычный, двадцати метров роста, и, наверное, по нашим понятиям, и некрасивый - лицо неподвижно, скорее - маска, полное отсутствие движения в нем, рот приоткрыт, да еще эти длинные волосы, напоминающие ленты. А дальнейшее, что его ожидало, это нисхождение в более низшие, греховные сферы. Такое описание событий может кому-то не понравиться, ведь гораздо интереснее представлять трагедию изгнания из рая, но не рутинность бытия. И есть такая вера людская об оставленном "золотом веке", ведь каждый человек в прошлом видит только хорошее, вот и горит это всечеловеческое самолюбование своим прошлым золотом из глубины веков.
Единственно, что тогда человечество стояло у корня (сути) Древа восходящей Духовности, мы же теперь ближе к ветвям его. Нет, прошлое никогда не было золотым и сытым, всегда приходилось бороться, осваивая сферу за сферой, таков путь инволюции. И потому буддисты правильно отметили: человека манила материя, и он шел осваивать жизнь. Ведь только так он мог найти свое освобождение или потерять - потому что человек здесь стал любить плоды земной жизни более чем свободу, и его притянула грубая пища, чувственность и желание жить за других. Греховное в самой сути вещей, как не возжелать всего этого, как не замереть от восторга, пребывая в своей самости, и, наверно, поэтому в этом мире (форм) царит железный порядок, сам Космос имеет свой ритм и движение - зодиакальный круг. Все это обуславливает внешний диктат, да и выбор совсем небольшой, за все греховное надо платить. Но только здесь человек может осознать себя, выработать критерии "добра" и "зла", создать то пространство, где возможна и плодотворна жизнь. Правда, человек цивилизации бросил всю силу своего ума на то, чтобы урвать побольше, а заплатить за это поменьше, и расширил себе пространство безмятежного бытия, но...

20. СТРОЕНИЕ Мироздания очень сложное в своей сути, и потому будем рассматривать лишь общие принципы развития бытия, что входит и в задачу данной книги - раскрытие основного представления о Мироздании человеком, в аспекте Пробужденности. Глубинные физические умопостроения могут увести от основной темы или оставить осадок грусти о несовершенстве человеческого ума.

По представлениям древних космогонических воззрений, по мере концентрации Абсолюта и дифференциации планов Космического бытия, образовалось Акаша, некая первичная взаимосвязь материи и духа, в которой образуется все явленное - она носительница всех существующих форм. В совре​менном представлении это Вселенская голограмма, в каждой точке которой содержится информация обо всех остальных точках. Затем  следует творение рудиментарных начал и их дифференциация в предвечной Акаше. Далее, аспектом Акаши, как сотворящее начало выступает эфир (за ним идут: воздух, огонь, вода, земля), различают высшие эфиры (что теургами обозначаются "живым огнем" или "магнитом") и низшие эфиры, такой, например, как астральный свет (это понятие кабалистов). А такое творение  рассматривается как творение чувств, и эти миры полны сознательными, полусознательными и бессознательными сущностями. В Тибетской "Книге мертвых" описывается Промежуточное состояние (Бардо), в котором умерший путешествует, прежде чем снова устремится к рождению. Из этого можно сделать вывод о не ком изначалии явленного бытия, о некой Космической "утробе". Поэтому современный человек сделал большой эволюционный шаг вперед, по сравнению с предшествующим "вторым" человеком, которому еще предстоит огромный путь становления самосознания. Но это не значит, что современный человек оторвался от своего изначалия, обычные мыслеобразы его не восходят за пределы сверхчувственного переживания, и лишь интуитивно-вдохновенная мысль прорывается в светлое начало Вселенной. А также надо отметить, что "второй" человек обладал более совершенным творческим началом и изобиловал только одним качеством - добра. Поэтому, начиная свой путь развития, человек пока не имел физического тела и был ощущающий и принимающий жизнь, и толь​ко с возникновением  тела он стал воспринимающий и актив​но творящий жизнь, а после Пробуждения человек восходит на новую грань, он - поднимающий и просветляющий жизнь.

Надо рассказать и о том особом Пробуждении, том толч​ке, который направил меня к переживанию жизни из тишины "утробы". Правда, мне больше нравится выражение - об ис​токе жизни (как у рек, которые бывают большие и малые, грязные и не очень, но изначальный исток чист и прозрачен), он - начало, дающее созидающий поток жизни в новой сфе​ре бытия. Тогда, будучи огромным и незащищенным, я увидел светлый женский образ. Она была удивительна - все вокруг наполнялось Светом Любви, Мудрости и Благодати, а красота ее осветила мои сумерки пребывания радостью жизни. И по сравнению со мной Она была так мала и так велика, и я сказал себе: "Как изменился мир". И устремился к Свету, но прежде чем "вкусить" живой воды, мне пришлось испить чашу мертвой.

"Астрал" мне совершенно не по душе, он просто разбух от грязи - от устремленных желаний живых и от переживаний мертвых. Здесь  все очень   перепуталось,     мир
   иллюзий, бесплотных  идей.
Этот мир не имеет определенного  источника света, там вечные сумерки, только сами сущности светятся в нем, как глубоководные рыбы.
После смерти человек приобретает здесь сияющее тело - тело желания. И если он был порочен и отягощен эгоизмом, придется ему пережить то, что тщательно скрывалось им от самого себя при жизни. Он испытывает ужас, и страшные видения будут преследовать его, и во всех обитателях этого мира увидит лишь только врагов своих. И чтобы скрыться, человек бежит, но, лишенный опоры разума, он увлекается ветром в пропасть нового бытия. В теле желания пребывают иногда очень долго, я видел, например, умершего (погиб семьдесят лет тому назад), а он все так же был юн, те же восемнадцать лет. А внешний облик тела желания (рост более двух метров) в чем-то напоминает тела небожителей, но безрадостно тускло, и светит красноватым, медным оттенком. Еще безрадостнее нижний "астрал",  где уже покрылся паутиной паноптикум вещей, где некогда благоухающие цветы сморщенно высохли, и нет в них ничего, кроме пыли смерти.

Можно конечно, рассказать и о духах, что каким-то обра​зом отражаются и в физическом плане. Так от долгого пребывания в промежуточном состоянии (Бардо) духи изменили свои чувства и приняли форму, которую сохранили, многие из них можно рассматривать как психические скорлупки, отброшенные потоком сознания, или это могут быть двойники гру​бо материальных объектов. Но как бы то ни было -  эманации ли это или самостоятельные  живые существа, можно на​звать вечно голодных прет, или духов, обитающих в пещерах, у воды, в лесу, или шаловливых стихалий. Можно рассказать о безрадостной жизни подземных обитателей пространственных пещер или о злых духах одержимости - демонах (ракшасов), изменяющих свой облик... Но устремимся лучше в светлую область нашего мира форм. Она предстанет так же, как было изображено на старинных гравюрах, где открываются облака и во тьму устремляется Свет, как бы нисходящий от Бога, и ангелы на облаках проникновенно поют хвалу во Славу Его. И в этом есть правда, ведь удивительно попасть из сумерек в радостное сияние, исходящее не источником, а всей верхней частью неба. А внизу расстилаются облака, очень плотно укрывшие от Света мир жаждущих снов, не дав им ни намека на лучик исходящей благодати, но это как раз не наказание, ведь для греховного он был бы не радостью, а судьей. Вот в этом светлом мире и обитают ангелы. Буддисты утверждают, что там дворцы, сложенные из драгоценных самоцветов, но я, честно признаться, не видел. И если судить по детским снам, то все пространство принадлежит ангелам, где они летают под куполом Храма, а в круглое окно им струится Свет Иной. А где-то внизу ходят угрюмые люди, скорее всего так ангелы видят живущих на Земле, с высоты безгрешности своей. Но, а теперь, моим глазам предстало пространство, наполненное Светом, и чем выше восхождение, тем удивительнее состояние приходящей легкости и покоя. Скорее всего, это пространство человечеству  еще предстоит освоить, прежде чем оно сможет войти в Духовную Вселенную, это его ступенька познаваемой Мудрости. Вот сейчас описываю полет под этим безбрежным небом и ясно слышу Духовную музыку и колокола Благовеста - вижу золотистые главки церквей и переливы солнечного ветра на них, и неугасимый вечный образ Мадонны с младенцем.

Выше раскинулась Духовная Вселенная, у начала ее лежит область Рая (так уж эта область была названа). Но что​бы перейти в эту новую сферу, надо пройти сквозь "зеркало", так условно можно определить границу, препятствующую выходу непросветленной энергии; она как мячик просто отбра​сывает назад, и поэтому проходить такую границу очень трудно, любая нечистота мысли будет отражена "зеркалом", и лишь духовное устремляется выше. Люди в Раю уже носят белые одежды как символ чистоты и безгреховности, они уже выбрали истинную жизнь, но пока не смогли взойти преобра​женными в Высшие сферы, может быть, поэтому и была эта область наречена Раем как некое состояние блаженства. Но более всего здесь меня поразила трава, как бы не желая быть колкой, чтобы тем не досаждать никому, она решила завиваться, как шерсть барашка. Да, далеки, бывают наши мысли своим источающим ядом и колючестью от этой травы.

О Высших мирах, только кратко, "Небожителей" я уже описывал, это духовное человечество, изгнавшее грех, а значит  и тьму  смерти.
В Буддизме - это мир, где ясно сияет Разум, а Пробуждение – это естественный процесс. И лишь неправильная установка в сознании людей делает этот мир двойственным, греховным – разрыв плоти и духа, желания и сознания, мысли и разума, та бездна, та двойственность человеческой природы, ведущая только во тьму пустоты, ничто. Два надо сделать одним, иначе неразумная устремленность человека уведет его в тенета бесчисленных симметричных отражений, якобы жизни, в дурную бесконечность, в никуда. В Буддизме эта пустота имеет природу Света, как несущая в себе Истину. И когда Бодхисаттвы спускаются на землю, то все пробуждается: распускаются цветы, поют радостно птицы, благоухает природа, необычное свечение и легкость наполняет все, и раздвигается пространство, а небо и земля находятся в нерасторжимом единстве цветка, а завязь, начало его, есть сияющая Мудрость, исходящая от сердец Бодхисаттв. А распустившиеся лепестки - это доброта, красота, гармония, сострадание, отдохновение - их и вмещает в себя мир и излучает любовь. И когда они уходят, то еще три дня не покидает этих мест Свет радости и особый аромат, который не сравнить ни с каким другим запахом на земле. Так описывается приход духовности в наш мир, такое же состояние должен пережить и пробуждающийся человек,  когда его сердца коснется луч изначальной Истины.

Для христиан, в сиянии Истины и  за пределами феноменального мира, но связанные с ним творящим началом  своей деятельности, пребывают архангелы. Их внешний облик очень точно отображен в иконописной традиции. А так как они уже достигли освобождения и совершенства, то понятие женско-мужской, как характеристика пола, к ним уже не подходит.  Они носители знания Божественной Мудрости и подводят устремленного и уже рожденного свыше духовного адепта к дальнейшему таинству восхождения (что такое же удивительное событие, как для нас Пробуждение, изменяющее всю нашу структуру бытия), тем, открывая восходящему миру Всеблагости, Мудрости и Совершенства мир Творящих Сил и Божественных Имен,  и не для созерцания его, а для Истинной Жизни. А сейчас мы этот мир в состоянии  воспринимать, лишь ощущая себя точкой в этом огненном пространстве Беспредельного. Но и выход просветленного сознания из феноменального бытия, и удивительный полет в Беспредельное, а потом радостная неразрывность с этим Высшим Творящим началом, это все приносит освобождение, ведь человек вспомнил свою истинную природу бытия, вырвался из плена неведения. Также надо подчеркнуть, что Мир Божественных Имен, как никакой другой, несет образ Истинного Творца всего Сущего. Сам Божественный Мир вне Мироздания, и Трон Всевышнего, излучающий Божественный Свет, стоит у основания Его, а значит  у начала всего Сущего.

21. ЭТО ПОСЛЕДНИЙ пункт, и в начале его рассмотрим, мешает ли Христианству учение Будды. К такому странному, на первый взгляд, сочетанию меня подвигло одно обстоятельство: все дело в том, что кризис духовности и отход от Слова Христа вызван тем, что мы стали вкушать хлеб земной наших представлений, а не хлеб небесный, Истины.  И даже пережевывать представление представлений, и образовали  кокон, вместо того, чтобы выйти в Беспредельное, к Истине. Сейчас трудно приблизиться к Свету Христа, не столкнувшись с понятийной мыслью или чувственным переживанием -​ они как верные стражи тьмы и неведения не дают приблизиться в святое пространство Любви, которое нам было дано Христом. Уже сейчас духовная месса не только церковная, но и телевизионная, и компьютерная - так все дальше и даль​ше от таинства. И поэтому рано или поздно придется ломать кокон своих представлений, потому что это образовался дик​тат понятийной мысли, приводящий к рабству, а не осознанию Истины, что дарит свободу. И только  по этой причине происходит кризис веры и отход от Христа. Что очень и очень жаль, ведь все так же сияет неугасимый луч Надежды, который никогда не исчезал и не оставлял нас одних на этой Земле.

Теперь подробнее. Так мы, любящие Христа, объединяемся лишь нашим представлением о любви к Нему, подчеркну, объединяемся представлением, а не Истиной. Почему? Пото​му что мы отражаем, то есть, осуществляем свою любовь во Христе. Но любое отражение, ощущение, например, предмета, и является нашим представлением о нем. Но чтобы нести в себе саму Истинную Любовь, надо, чтобы она перестала быть нашим представлением (национальным, религиозным, понятийным и так далее). Мы говорим - наше сердце, открытое Христу, это значит, что отражаем, осуществляем и реализо​вываем себя через любовь к Нему. Но мы должны саму Любовь осуществлять и созидать в себе -  Христа в себе, а не себя во Христе. Но как это сделать, если любая отражаемая мысль несет лишь наше представление. Можно, конечно решить, что мысль (чувство)  несет Истину - Христа, ведь обращается она не к какому-то  там предмету. Но это означает, что и наше представление уже лучится  светлым образом Истины - а это только одно, считать себя тоже Христом. Снять этот дуализм можно отрицанием всякого представления об отражаемом, что приведет к отсутствию опоры в сознании или чувственном переживании. Это, конечно, необычное состо​яние, но только так можно приблизиться к осознанию Истины. Следующим шагом должно быть отрицание различия, то есть актом веры мы принимаем  то, что отражаемое нами и есть Истина. Так мы приходим к принятию Истины, Христа. Если внимательно прочитать последние строки, то ясно, что сознанию необходимо сделать выверт из внешнего своего состояния во внутрь. В православии это практиковалось в учении исихазма. Все это, возможно, и сложно для понимания, но для сердца это естественное событие, тем более,  если оно Мудрое Сердце.

Поэтому, предвидя  всю сложность принятия Истины людьми, Христос сам пошел к ним навстречу, произнеся удивительную проповедь в Капернаумской синагоге: "Я есмь хлеб, сошедший с небес..." Плоть - это учение Его, ведущее к осознанию Света Истины, Кровь - это вечная Жизнь, даруемая Им всем принимающим слово Истины.

Но причем здесь Буддизм? Но это мудрое и духовное учение: как в себе победить себя (смертного человека) и тем открыть истинную природу вещей. В Христианстве, там все труднее, там есть еще и сатана, соравный Христу, там борьба за души не прекращается ни на минуту. Это, конечно, очень страшный образ - чернокрылый сатана на черном троне, а над всем этим миром алеет солнце, источающее яд. Но лучше плюнуть и повернуться к Свету, не замечая его, страхи и пройдут. Надо всем сердцем полюбить Свет, и больше ничего, в этом Мироздании нет места для тьмы, есть только одна тьма - неведение.

Мы обладаем мудростью изначально, но не видим и не понимаем этого, хотя с безначальных времен несем "жемчужину", Монаду, которая является основанием и началом творения всех остальных тел. Такое изначальное состояние мудрости можно определить  и как Высшее сознание,  "сознание-сокровищница", потому что это сознание единственное, способное отражать Истинную реальность, то есть выходить к Абсолютной Истине из эмпирических умопостроений. И значит Высшее сознание является основанием всех остальных видов сознания, уже не отражающих
Истинной реальности.
И это неведение и определяет тварность в потоках жизни феноменального мира образованных тел, их еще можно обозначить как "сосуды мира". Но что значит "сосуды", не имеющие семени Истины, - они пустотелы, это лишь иллюзия жизни, так как отражают себя как реальность. Это определяют объективные потоки, наполняющие и формообразующие это  бытие "дхармы"  в субъективно сознательной объединяющей и умопостигающей деятельности  "Я". И поэтому, познав двойственную пустоту "Я" и "дхарм", мы приходим к своему    изначалию,  к    Истинной  
реальности. То есть, пробудившись к осознанию пустотности всех признаков "дхарм", сознание приходит к состоянию отсутствия различий (пустотности - "Я"), и когда наступит неразличающая мысль, произойдёт Пробуждение. Это принесет освобождение от иллюзий, и Высшее со знание будет отражать Истинную природу вещей, что означает раскрытие пространства мысли в Беспредельное и выход Монады из открытых своих "сосудов" в Высший мир, чтобы неразрывно соединиться с Высшим. И заодно соединить че​рез "пуповину", "серебряную нить" нижние свои тварные те​ла. Достигая Излучающего мира, Монада мгновенно изменяется и пробуждается, раскрывая свой образ в Свете Истины, начинает нести этот Духовный Свет, она становится как бы семенем, готовым взойти, так человек подошел к осознанию слова Истины. И нисходящая Духовная энергия по "серебряной нити" устремится вниз, укореняя и раскрывая "семена сосудов мира", это необычайное состояние, радостное, весь человек наполняется Светом, и раздвигается пространство вокруг него. Здесь под "семенами" подразумевается, по понятиям восточной мысли, некие "постоянные атомы", определяющие соответствующий план человека (физический, астральный, ментальный), они и носители соответствующей информации о деяниях человека. И в принципе, высшее должно как-то укореняться в низшем. И вполне можно предположить, что происходит голографический резонансный перенос информации, где частица осуществляет проекцию себя в нижний пространственно-временной план. Так, укореняясь, все другие "семена" порождают и пробуждают остальные виды сознания, что устремит к ним потоки жизни. И произойдет то, что теперь энергия мысли человека не будет отделена от жизни, это найдет отражение в их гармоничном единстве в чаше сердца, теперь она мера всего живого - душа сострадания, Мудрое сердце. Так мысль становится сострадательной. Но и жизнь неотделима от мысли, и когда мысль восходит к Высшей реальности, то сердце становится активным центром Света Вселенской Любви и в чаше сердца вспыхнет Свет восходящий. Двойственность природы снята. И Свет Истины излучается в нас (матерь), и мы (сердце) излучаем Свет Истины (дитя). Он пребывает в нас, а мы в Нем. В Буддизме: "Созерцаемый неотделим от созерцаемого", это состояние Будды.

И исходя из вышесказанного, видно, что самое трудное для человека - это раскрыть в себе истинную реальность, выйти к Абсолютной Истине, укорениться в Боге, а это уже прив​едет ищущего к Пробуждению, к естественному Пробуждению. Буддизм выработал свое доктринальное учение. И пер​вое, что должен пройти пробуждающийся, это приостанавли​вать и уничтожать иллюзии. И когда мысль более не возни​кает, наступает просветление. Так проясняется сознание, подобно очищению зеркала от пыли. Второе понятие: все множество "дхарм" есть лишь иллюзия, они изначально пусты и успокоены, и такое отсутствие субстанциональности "дхарм" вечно. Так исчезают деревья, реки, горы... И третье понятие: все множество "дхарм", реальны они или пусты, есть не что иное, как Истинная природа. Так вновь появляются деревья, реки, горы… Человек должен учиться видеть Истинную природу вещей, которая скрыта в мутных сансарных потоках, и не вкушать яды, отравляющие сознание: жадность, гнев, глупость. И тем укоренять свое ложное "Я" в мире: ублажая свою драгоценность и опасаясь за свою единственность, где ложное "Я" порождает иллюзию мыслезнаний, что рассуждает, видя только себя, и обсуждает, будучи в неведении. И оттого остановить поток мыслей уже многое значит, но человечество на это не пойдет, оно привыкло к этой формодеятельности и получает от этого большое удовольствие.

Конечно, для христианина, привыкшего к другому языку, это все не очень приемлемо. Но надо сказать о том, что Истина откроется блаженному, безгрешному, Чистому сердцу, или познавшему, безгреховному, Мудрому сердцу. Но обычное сердце - это противоборство "добра" и "зла",  что и определяет понятийное представление, это как невидящие ощупывают предмет, чтобы составить о нем свое мнение. Поэтому повторю: важно не воспринять Христа, а созидать в себе Христа. А это духовная работа, и путь мудрости - это сотворение в себе светлого начала и поиск Сущего, это сопереживание и сотворчество, милосердие и сострадание, доброта и гар​мония с миром. И это Любовь, негасимая и вечная Вселенская Любовь. И как человек распорядится Словом, зависит только от него самого - "...и приносит плод, один в тридцать, другой в шестьдесят, иной во сто крат".

Так закончилась глава "Небесное", и теперь надо спуститься в самые глубины материи и показать этим нисхождением всю неразрывность Мироздания, в котором земная глава человеческой эволюции только шаг на пути к излучающим Небесам Мира. Я опишу лишь то, что было увидено  мной. Нижний мир, что называют адом, перевернут по отношению к нашему миру и устремлен к другому - к своему огненному "небу". Там по-своему происходит развитие цивилизации, но краски бедны - красные и черные цвета, немного мертвенно-белой зелени. Поклоняются там, скорее всего, всерождающей потенции природы, что беспрерывно излучается и воспринимается, как большое наслаждение. Но все подробности происходящего бытия у обитателей этого мира мне не известны. Очень хорошо разглядел дракона или ящера, очень необычен, у нас, на Земле, таких не было. Он испытывал страшные муки, то ли завяз в потоке магмы, то ли заживо сгорал  в ней. Очень некрасивый, пупырчатый и какой-то нескладный, угловато-перепончатый - и тем напоминающий летучую мышь. Но мне его стала жалко, живое все-таки существо  и мучается.

Сам же мир бесформенных сил очень активный. А если сказать и о том, что там пространство скручивается по часо​вой стрелке, то можно себе представить, какой это затягива​ющий омут, и выбраться из этих засасывающих потоков очень и очень трудно. Но сам этот подземный огонь мне чем-то напомнил нашу природу, особенно северную, часто неустойчивую и капризную, но и буйно красивую. А когда она наиболее активна и все рождает из себя, такой же, как и там (там, прав​да, в сотни раз больше), стоит невообразимый внутренний гул. Может, это и противно - миллионы кровососов, мошек и блошек, но это и ягоды, и грибы, птицы и звери - все жи​вое плодится и размножается. Страшно устаешь от этого шума, и как подарок приходит осень. Но то, что тот мир акти​вен, нас может только радовать, ведь, как гласит восточная мудрость, - как только перестанут рождаться в нижних мирах, Вселенная подойдет к своей естественной смерти. Но, а до Вселенской зимы пока далеко.

Я спирально стал нисходить в самую глубь материи, сначала был "туннель", и это означало, что все еще продолжается неведомая жизнь. Потом он оборвался и наступил мрак, передать словами эту тьму невозможно, но, скорее всего так: "страшный и угрюмый, скрученный спиралью и подобный змее". Мрак этот был очень обширный, и чем глубже, тем сильнее давила неизъяснимая тяжесть, что можно было впасть в отчаяние от этой невозможной плотности, к самому концу она стала невыносимой... и вдруг пришло освобождение. Впереди было только пространство - светлое и пустое, и, пролетев еще некоторое время в этом безмолвии, я увидел перед собой облака, они были легкие и белые, некий струящийся туман Они прикрывали собой Свет, и я, пройдя эту облачность, вышел к сияющему диску - так величественно предстало Солнце-Мать. Все было спокойным и красивым, ведь  у начала мира тоже Свет, но не тьма.

И общий вывод может быть таким.

Мы должны познать себя, и тогда перед нами откроется мир во всей своей удивительной красоте: созвучий, гармоний и отношений проистекающей жизни – где многозначность в едином. Пока же человечество находится в неведении, наслаждаясь утонченными формами инерционного бытия, и не торопится определить свой путь – но Свет и Тьма, таков выбор. И мы, открывая для себя новую главу жизни, должны суметь этот выбор сделать – не потерять себя, но найти.

Мы должны взойти в Беспредельное и тем познать Истинную реальность, чтобы более не порождать лжи в этом мире, и значит, перестав быть смертными. То будет выход из пространственного  плена – в радость Беспредельного, в миры ясной Мудрости и всеблагости. И не смерть будет далее определять наш путь, но Свет Истины.

Мы должны открыть свое сердце Любви, в своем сердце Истину, чтобы наполнить этот мир Светом – Светом, который есть Жизнь.

Пробуждение – это только начало Пути, но это начало светлое и ведущее к Истине. И человек, побеждающий смерть, - восходит, возвращается к Богу – он, уже имеющий Жизнь, и стоящий во Храме Божественной Мудрости.

ПУТИ ПОЗНАНИЯ

                     (Обзорная статья)

1. В ЭТОЙ СТАТЬЕ будет описано "поле", созданное представлением ума, которое сложилось на исходе ХХ века. Это будет краткий очерк, сценография уже прочитанной историей путешеству​ющего сознания. 
Вначале отметим современный интерес к мистике, идеализму. Определить мистицизм можно как способ интуитивного познания. A такое миропознание имеет очень древние корни. Оно рассматривалось ранее как общение со сверхьестественными силами, а в сrовременном звучании - это контакт с внеземным высшим знанием. Можно выделить мистириальный способ освоения этих знанний используемый в древних ре​лигиях, здесь общение с Богом достигалось через озарение, экстаз, откровение. Или познающий выбирал другой nуть развития и, раскрывая свои способности выполнением определенных упражнений, реализовывал новые возможности своих органов чувств. Например, к ясновидению, как прошлого, так и будущего. A с развитием интуиции и обогащением духовного опыта у познающего исчезает разделение между субьектом и объектом, то есть происходит созерцание жизни с позиции внешнего наблюдателя, тем самым открывается иная реальность, иной ракурс видения. Интуиця мышления "работает" уже с иным пространством, обладающим более высоким уровнем наполненности. И это сознание уже определяет и различает причины и следствия любых действий, про​исходит понимание любой ситуаиии в пространственно-вре​менной протяженности​.

Kак можно отметить мистическое откровение составляет существенный вклад в становление религий, хотя Церковь всега рьяно боролась с развитием такого мировоззрения в обществе рассматривая его как еретическое. Но уже с Х1Х​ - ХХ веков традиционные конфессии стали испытыватъ серьез​ный кризис с появлением различных обществ и сект, которые проповедовали свои учения с разнообрацными элементами за​падных и восточных религий. Хотя долгое время под нажимом клерикализма сокровенное мистическое знание не выходило из разряда тайных – оккультизма. Но уже с ХХ века, особенно на его исходе, мистицизм открыто проявил себя. Это связано и с изменением в общественных отношениях, и под воздействием другого способа познания – научно-позитивного знания. А это оно, в первую очередь, изменило среду обита​ния и способствовало тому, что человечество подошло к развитию ноосферы - разум предстал образующей планетарной силой, но в этой позитивной экспансии стал исчезать природно-космический феномен человека. Поэтому опять встал во​прос: что такое человек? 3ачем он появляется на свет и уми​рает, часто не достигнув намеченного? Неужели он игрушка случайностей не обладающий ни абсолютной ценностью во Вселенной ни относительной в земной жизни.

2. ПО3ИТИВНАЯ наука - способ экспериментального постижения мира. Например, при изучении тела человека она говорила, что это и есть человек. Измерение более тонких структур требовало точных приборов, но осложняло дальнейшее продвижение – проявление неопределенности в микромире. Поэтому наука, будучи логической и последовательной не могла, хотя и стремилась, в полной мере объяснить и охва​тить все Мироздание в целом и это почетное место занимала религия, но их картина мира постепенно вставала в противо​речие с данными позитивной науки (а она не могла не разви​ваться, ведь от ее достижений зависело благосостояние и жизнь общества). Хозяйственная деятельность человека привела к смене сознания и росту научного и производственного потенциала. Церковь уже была не в состоянии удерживать целостную картину мира. Взгляд на мир становился дробным и относительным. Наука, будучи изначально направленной на изучение материального мира, опровергла доктринальные обо​снования религиозных систем. Постепенно душу человека стало освещать светило материализма, а воинствующий атеизм снес и знаки верований, и стержневую мораль человеческого бытия, образовав пустоту.

В мир вошли черты дохристианской эры, самонадеянность ума и диктат плоти. Иногда по нему проносились варвары революций, сокрушая все на своем пути. Строились  и гибли Вавилонские башни. И где-то в исторических катаклизмах затерялся умный человек, но больной цивилизацией и рефлектирующий. И опять стал актуальным извечный вопрос: кто я есть? Но теперь этот вопрос не стал решаться, как в религиозных мистериях, то есть через личностный опыт общения с Божеством - Благодать или Награду. Теперь человек устре​мился к загадке своего духовного "Я" и соотношением этого высшего духовного начала с Мирозданием, с его иерархиче​скими структурами. Современный мистицизм, будучи сам по​знанием ушел от иррационального и ввел понятие целесооб​разности, то есть некой целевой программы во всем, что про​являет себя в мире и подчинено законам эволюции. И пози​тивное знание отбросив антагонизм, стало наводить мосты с мистикой. Туда ее влечёт как любопытство, так и разоблачение тайны, ведь наука - это поиск истины, а также это ве​ление времени. В преддверии новой эпохи наметился рост па​ранормальных явлений, человек приобретает новые парапси​хологические способности, и особенно заметны эти проявления в детях.

И если рассматривать научный прогресс с точки зрения творческого процесса человека, то можно отметить, что за от​крытиями лежит личный мистический опыт, прозрение, рас​крывающее на миг некие высшие гармонии, которые потом материализуются в определенной, условной знаковой систе​ме. Когда приходит открытие, то мудрец восклицает в радости – Эврика! Так переживается озарение и ощущается как вспышка, как видение входящего света. Конечно, большин​ство открытий - это длительный процесс накопления мате​риала, обработка информации рассмотрение возможностей того или иного подхода, и только после этого начинается про​цесс размышления (медитации), который заканчивается оза​рением и новым пониманием действительности. Но великие открытия нисходят из нечто (света), не имеющего ни назва​ния, ни образов, и в сопереживании этого явления, этой вспышки в себе постепенно, путем размышления, выделяется форма, и происходит ее узнавание и представление. В даль​нейшем благодаря развитому логическому аппарату эта фор​ма закрепляется в определенному контексте представлений, то есть осмысленное переносится на язык символов данной конкретной науки.

Наука быстро использует и развивает категорию символов, что углубляет универсальность языка символического мышления, а подчёркнутая формальность его связана с осо​бенностью независимого мужского ума. Но и религия древних, а потом современных культур использовала символиче​скую тайнопись, которая отражала вполне определённые реалии, некую объективную высшую реальность. А кажущееся расхождение религиозных доктрин различных конфессий связано только степенью глубины осмысления, а также характерным для данной культуры способом представления - в творческом и образном воплощении. И общий вывод - складывается иерархичность познания. Так можно различить: конк​ретно-абстрактное мышление (ум), уровень осмысления - разум (интуиция) и мудрость (озарение). Усложняется язык мифологем и символов для адекватного перенесения (перевода) из одного уровня в другой. И тут перспектива дальнейшего развития науки вполне может быть связана с женским умом из-за природной открытости ее женственной души. 

Но основа основ всякого позитивного знания об окружа​ющем мире - это эксперимент (опыт), отвергающий или подтверждающий выдвинутую концепцию, что и обуславливает дальнейшее продвижение. Общее направление этого движения  - познание истины, а светоч, озаряющий путь есть знание (в идеале - абсолютное знание). А мистическое познание уже рассматривает мир через внутреннее "Я" человека, микрокосм. Основа его - осмысление интуитивный опыт, это тот определенный результат, которого необходимо достичь для дальнейшего восхождения. Общее направление - осво​бождение от детерминизма бытия то есть спасение в лучах истины, светоч - высшее "Я" человека.
3. МИСТИЧЕСКОЕ откровение нашло выражение в восточных религиях. Знание о человеке там достигло больших высот, оно приобреталось и отшлифовывалось дискурсивной логикой до совершенства. Разрабатывалась и развивалась медитативная практика, и вся эта кропотливая работа во многом определила духовное развитие человека.

Христианская религия в ее обрядовости не подразумевает такого подхода, не видит индивидуального спасения и восхож​дения свыше, то есть отрицается возможность познания сво​его "Я", как в свое время отрицалась возможность и позитивного знания. И в определенном смысле здесь можно согла​ситься с Церковью, ведь сила интуитивного знания в своей энергетической напряженности сравнима с ядерным зарядом. А с бомбой, но отсутствием нравственных критериев, нас ждет та же пустыня постматериалистического - метафи​зического ума. Я хочу подчеркнуть ту мысль, что абстрактное знание  не нравственно и не безнравственно, его высшее достижение  это Абсолют, но, будучи природным, формообразующим фактором оно перестает быть нейтральным.

В Буддизме считается достижение Абсолюта, и растворе​ние в нем в блаженном покое идеалом Деятельному уму это кажется странным и бессмысленным. А человек подсознательно оперирует представляемыми категориями, как-то: движением и временным историческим восхождением из точки А в точку В, но еще древние упоминали, что покой есть дви​жение, что каждое движение есть покой. А время, в понятиях Буддизма, определяет только мировые периоды, циклически повторяемые, и точки А и В соединены в инволюционном и эволюционном витке. Кстати, если исходить из положения о тождестве бытия и мышления, то есть если рассматривать мир как проявление идеи (духа), то, исходя из этого тождества, происходит возвращение абсолютной идеи к самой себе. Теперь мы должны уяснить для себя если происходит процесс самопознания, то зачем нам крутиться в мире иллюзий сансарного бытия и не освободить себя от него, выйдя сразу в мир абсолютной истины. Это  разумно, если точки А и  В соединены, объединены наиболее общей категорией проявленной идеи (круг). Но, а если все же мир имеет вектор восхождения, и не замкнут полностью в круг, Абсолют? И если не усложнять на первом этапе проблему то можно предположить, что Абсолют обладает двумя категориями - "единого" и "не единого". В инволюционном витке, раскрывая  мир, он предстал во множестве вещей – "я везде", в эволюцион​ном витке мир возвращается к единому началу – "мир во мне". По​знающий проходит от осознания – "мир во мне" до позна​ния – "я везде". И эти две категории противоположностей "единого" и "не единого" неразрывны, но, будучи отражены процессом познания, выступают в борьбе противоположностей. И потому человек не раскроется, если сойдет с пути личного преодоления препятствий, личного постижения добра и зла через пробы и ошибки, ведь это важно не только для приоб​ретения знаний, но и способствует преображению человека. ​Так мыслит западный человек (единство противоположностей относительно, борьба противоположностей абсолютна), и по​тому позитивист Фауст потерпел поражение, и ложная любознательность лишила его возможности эволюции. И наобо​рот, мистик, уходящий в нирвану, мыслит антидиалектически, ему важен не процесс познания, а абсолютизация его. Восточ​ная мысль и не скрывает, что освобождение человека от сансарного бытия - это благо. И мистик освобождается от стра​даний проистекающего условного бытия через гармонизацию и взаимосвязь "единого" и "не единого", рассматривает их в единстве и только во взаимодействии с более общей категорией, которую можно назвать "иное".

Последнее надо пояснить: материалистическая диалектика не разделяет единство и многообразие, а говорит о конкрет​ном единстве многообразия. И целое рассматривает как органическое, как систему, в которой противоположностей вза​имно проникают, обуславливая весь процесс развития в его целостности. Что говорит об объективном внутреннем "источ​нике" всякого движения, самодвижении. Как видно, в таком контексте нет места духовному началу. Метафизически - начало мира породила внешняя сила, то есть "источник" движения, отличный от самого движения, целое же было разде​лено на два, что и породило видимое разнообразие. 3начит, существует "единое", "не единое" и "иное", напрямую не вза​имосвязанное с этими двумя категориями. И мистик ищет возможность выйти в мир абсолютной истины (к "источнику"), из мира относительной истины (движения), через объединение всего многообразия (два) в одно. Такая взаимосвязь "единого" и "не единого" и раскрывает природу истинной ре​альности, абсолютную истину, выраженную в категории "иное".

Также надо отметить один существенный момент: появ​ление категории "иное" означает, что есть некий мир вне Аб​солюта. И значит "иное" порождает (имеет) вектор восхождения, что подразумевает уже не процесс самопознания, если бы мир был замкнут в Абсолюте, а процесс духовного восхождения свыше (о "ином" подробнее в дальнейшем изложении). И общий вывод будет таким: Буддизм принёс в мир освобождение от двойственности его, что дало возможность познания Абсолютной Истины, а значит видение истинного положения вещей. 3ападная мысль принесла идею прогресса, а направленность эволюции, опираясь на расширенное созна​ние, может стать духовным вектором восхождения, что изба​вит мир от замкнутости.

 4. ТЕПЕРЬ рассмотрим, как приоткрывается мир мистическому уму (то есть, как выстраивается мифологема, мировоззренческая структура) в его восхождения к Абсолюту. Ответить на вопрос, что конкретно приоткрывается, адекватно невозможно, обозначается только предчувствие, и при отсутствии обобщающего языка создается целый спектр виде​ний и голосов, не созвучных друг другу, и к тому же мистиче​ский опыт трудно поддается проверке. Однако именно на его основе, при жесткой методологии предписаний, и построены все великие религии, а также совершались открытия в науке. Так как оба эти направления интуицией отражали высшую реаль​ность, то современному мистику пришлось осваивать два язы​ка (опыт научный и опыт архетипический), чтобы адекватно передавать свой мир познания. Поэтому можно предположить, что наука и религия при изначальном недопонимании, приобретают черты схожести друг с другом. Нужно ли гово​рить, что все великие основатели школ и направлений и в науке, и в религии были людьми, незыблемо верующими в свое дело. И если рассматривать религию как само всеобщее, то есть момент мышления в его совершенной всеобщности, то тогда религия функционально влияет и на творческий про​цесс, и на выбор продвижения в неизвестное. Поэтому "вера есть обличение вещей невидимых", напротив, знание оперирует среди вещей видимых. Значит, религии духовные и физи​ческие роднит и аналогичность решаемых ими задач  – и  все начинается с выбора того или иного круга первичных категорий, которые закладываются в фундамент всего мирозда​ния, то есть определяется спектр представлений (складывается парадигма).

Далее, во всех религиозных учениях значительное место уделяется критике альтернативных верований то же самое и в науке: предшествующие теории сталкиваются с принципом соответствия, наблюдаемым новым результатам. Проявляет​ся важное качество - посредник, и через него устанавлива​ются  нормы взаимоотношения между людьми. И в физических теориях без посредника нет взаимодействия между частицами или другими физическими объектами. Наука и религия решают вопросы происхождения и эволюции мира как целого. Рассматриваются взаимоотношения человека с окружающим миром, а также его рождение и смерть...

 Итак, рассматривая внутреннюю потребность человека разобраться в глубинных закономерностях мира, как в ду​ховных системах, так и в науке, определим религию как целостную систему представлений о сущности, движущих нача​лах и свойствах всего мироздания, что в свою очередь опре​деляет действие и поиск человека и непознанной совокупности мировых проблем и обстоятельств.

Из определения видно, что система представлений определяет и действие, и поиск, а совмещение интуиции научной с интуицией сакральной (то есть преобладание знаний вместо сознания в акте веры) замыкает определённый этап познания. И это в какой-то мере вызывает интерес к мистике как познанию себя, своего высшего "Я" человеком, а значит и изменение себя, своих способностей, что даст возможность дальнейшего творчески-религиозного продвижения в познании мира.
На данном этапе развития существуют пять религиозных парадигм и десять совмещающихся с ними физических пара​дигм устройства мира. Духовные религии выделяют две ключевые категории: материальную сущность (материю) и духовное начало (Бог или Дух). Физические парадигмы складываются из трех ключевых категорий: пространство-время, частицы и поля переносчиков взаимодействия.

Первая духовная парадигма - все религиозные дуалистические учения, где материя и дух полагаются в равной степени первичными (орфики, манихейство, античное язычество).

Вторая парадигма - идея о первичности единого Бога, создателя материального мира (христианство, иудаизм, ислам). Третья парадигма - ортодоксальный материализм, в первичной категории здесь лежит материя (марксизм-ленинизм). Четвертая парадигма - это система пантеизма, где категории материи и духа отождествляются друг с другом (Спиноза, Кампанелла, Бруно). Пятая парадигма - это определённая пантеистическая система, в которой материя и дух отождествлены  друг с другом, но они выступают как вторичные категории, выделяясь из первой некой общей категории (индуизм, даосизм, буддизм).

Итак, уже определилась основополагающая роль интуиции, которая, выступая движущей силой в акте веры, стремит​ся охватить само сущее, и такой охват можно также охарак​теризовать как религиозное чувство. И поэтому истинно ре​лигиозный человек - это сотворец, созидатель гармонии Единого. "Книжники" же замораживают мир в проявленных ус​ловных знаках, и этот мир "чистого" знания - как музей остывших и ушедших вещей. Мистика определяет  свой поиск, свою направленность на познание сокровенного "Я" человека. Однако слово мистика, то есть таинственность, не может обо​значать процесс познания, который в своей сути есть обличе​ние. Поэтому корректнее если понятие будет включать в себя слово, обозначающее познание (логос, знание или софия).

5. РАЗЛАД между физическими, телесными устремлени​ями и духовным переживанием иного когда-то выделил человека из животного мира, заставил задуматься не только об окружающем Мироздании, но и своем месте в нем, это и по​служило толчком к формированию религии как всеохваты​вающего института. Поэтому издревле человек стремился к познанию, к управлению природными процессами и подчинению их посредством колдовства и магии. А с развитием логи​ческого мышления возникло представление о сверхъестест​венном и непостижимом мире. Но этот путь оказался страной ми​ражей и человек, магически отражая мир, не заметил, что встал на путь разрушения своего истинного "Я". Повелитель оказался зависимым от сторонних сил, которые он с уверен​ностью направлял. Назрела необходимость нового осмысле​ния, новой ориентации и поведения, и поэтому создавались категории нравственности (что есть "добро", а что – "зло"), возникали религиозные воззрения, церковные институты. А в центре внимания религиозных институтов всегда находилась организация человеческого социума, так что, будучи участником в развитии человеческого подсознания в метаисториче​ском пространстве, церковь стала определяться и как элемент традиционной культуры, и как носитель исторического, конк​ретного времени народа в космическом всеобщем... Христианская церковь образовалась в реалиях и развалинах античной  цивилизации и возвела новый мир, в котором сверхсознание человека (отсутствие качественного различения вещей) не играло роли. И явно выделился позитивно-логический элемент познания. И взаимодействие доктрин христианства с гипертро​фированным позитивным сознанием и породило с западную цивилизацию.

На Востоке маг, конечно, мог пользоваться горькими пло​дами, но великие учения открывали иные миры, иное созна​ние, чтобы прельщаться тем более - предметный мир обозначался иллюзией. Познающий шел от нравственных основ религии к совершенству, то есть религия определяла правиль​ную мотивацию поведения, она говорила, как изменить свое отношение к миру, как достичь положительных перемен в жизни. Эти мотивации и создавали путь гармонического вос​хождения - рос потенциал положительных действий по от​ношению к миру, а также укреплялось сознание человека.

Система йоги и использование тантр рассматривались только как инструменты в реализации дальнейшего укрепле​ния и концентрации сознания, что требовало крепкого здо​ровья, а значит разрабатывались и совершенствовались уп​ражнения по управлению жизненными процессами внутри ор​ганизма. Поэтому такое взаимодействие религиозной направ​ленности и познания можно рассматривать как духовную культуру.

И опять подтвердилось то, что религия влияет на твор​ческое осмысление человека в его движении в неизведанное и определяет его действие и поиск, и подводит его к всеобщему. Так глаза Будды уже срывают иллюзорность мира, его непознаваемость, и Вселенная предстает во всей полноте и законченности, простираясь в бесчисленности творящихся мировых циклов - начала и конца.

Теперь нужно разрешить самый противоречивый вопрос - ​где обознается современным человеком ожидаемое интуитивно сакральное? Европейскому уму трудно совместить себя в блаженстве Абсолюта, не видит он решения вопроса и в своих духовных конфессиях. Так что опять все лежит в сфере веры. И "новая" религиозность определяет интуитивно сакральное в духовной Монаде человека – "будь самим собой".

Такая постановка обозначает действие и охват мыслимого и неявленного. Итак, Монада, высшее "Я" человека, это струк​турная часть единого Универсума, Абсолюта. Монады после образования Вселенной создавали слои иерархии на пути сво​его эволюционного продвижения. Каждая Монада не только приобретает знание о мире, но и воздействует на мир в том направлении, которое открывается ей как наиболее возмож​ное и необходимое (миссия). С приобретением знания и опы​та  и после смерти тела она присоединяется к изначальному.

Далее следующий шаг - Монада возвращается в мир. И на основе приобретенного происходит трансформация ее (иерархическое восхождение) для новой, более высокой деятельности, либо если Монада направляла энергию на разру​шение, то происходит ее нисхождение. Так появляются поня​тия "добро" и "зло", человек сам определяет - свою жизнь, ведь в последующем воплощении он будет пожинать плоды предыдущей. И сам человек, стремящийся к сотворчеству, к преобразованию мира, обеспечивает находящейся в нем ду​ховной Монаде необходимый рост. Устремление духовной Мо​нады к созиданию означает и для человечества в целом путь "добра" через внутреннее единение, той заповеди любви и мира по отношению ко всякому, живущему на земле.
6. БУДДИЗМ же исходит из положения, что есть перво​причина всего сущего, и это высшее начало породило явлен​ный мир, что символически обозначается мандалой (кругом), которая включает в себя весь конклав творящих божеств. Из центра круга, области - разбрасывающая семена, исходит энергия божеств, создающих пространство, в мир излучается истина, которая чем дальше от центра, тем больше за​грязняется, становится дробной и условной, и раскрывающая​ся сансара (миры желаний) наполняется иллюзорностью и тленностью. Крутится колесо мира и испытывает страдание человек из-за своего несовершенства и неправильного виде​ния мира.

Прежде чем подойти к рассмотрению истин Буддизма, предположим, что Колесо Сансары (катится колесо по горизонта​ли - символ жизни) можно остановить, получив власть над временем. Ведь истечение его делает вещи изменчивыми, они рождаются, умирают, проходят свой путь, и каждый миг делает вещь иной, а, изменяясь, они переходят в свою противоп​оложность. Но и вещи "движутся" против времени, и если видеть мир с позиции внешнего наблюдателя, то можно познать, что покой есть движение, что условно различие между абсолютным и относительным, постоянным и изменчивым, что нирвана есть и сансара. Достичь состояния внешнего наблю​дателя требует больших усилий и концентрации. И человек соединил в вертикали (символ восхождения) земное и косми​ческое определил их как энергию, направил на раскрытие и пополнение своих энергетических центров, познал их взаимосвязь с организмом. Все это нашло отражение и в медицине, и в боевых видах искусств, а также это способствовало раз​витию паранормальных способностей - путь мага, чудотвор​ца, и в раскрытии нового типа сознания – путь  мудреца, про​рочествующего книжника.

И если перед этим не склоняются головы познающих, и предвосхищается интуитивно сакральное в Абсолюте, то от​крывается перед ними срединный путь, путь истинного поло​жения вещей, путь Будды.

Принципы внеземного мышления  Будда изложил в четы​рех благородных истинах:

1) существует неудовлетворённость и страдание,

2) существует причина Страдания,

3) преодоление страдания есть нирвана,

4) существует путь к преодолению страдания.
Благородные истины самореализуются по мере продвиже​ния человека по восьмеричному пути и по мере возрастания знания. Человек, восходящий по уровням знания, идет по пу​ти преодоления беспорядка, преобразование первоначального хаоса в строгий гармонический порядок, устремленный к выс​шему единению, - это восхождение к Универсальной Мысли. Такое восхождение знаменует выход на позицию внешнего наблюдателя, которое именуется как открытие "третьего глаза".

Теперь рассмотрим причину страдания. Итак, если Ман​дала отражает различные уровни сознания, восходящие к Единой Универсальной Мысли, то все в этом мире является усилием и деянием, возникающим под воздействием мысли. И человек не достигнет спокойствия, если не преодолеет дуализм восприятия единого бытия. Но он его разделяет, будучи уст​ремленным к определенной вещи либо идее. Это можно про​иллюстрировать так: между достижением цели (какой-либо этап в жизни, событие и т. д.) и ее "отрицанием", перевопло​щением (например, смертью и новым рождением) лежит то, что называется жизнью, можно назвать также ее устремленностью. И если устремленность сделать себе приятное достигнет цели, то маятник, качнувшись, должен направиться об​ратно, к  "отрицанию", и человек начнет испытывать страдание и, пройдя путь небытия, он вновь устремляется ощущать сладостный вкус бытия. Так за удовольствием встают жадность, гнев и глупость. И эта цепочка, разрастаясь и с каждым качанием маятника усугубляясь, образует сеть, уходящую в непредсказуемую (дурную) бесконечность. Человек оказывается в коконе своего эгоцентризма. И часто земное мышление - это именно эгоцентрическое сознание, объединя​ющее все чувственные мысли в одну рефлектирующую логиче​скую мысль. Такая мысль стремится захватить привлекаю​щие ее элементы внешнего мира и возбуждает чувственные желания в каждом органе тела, и в результате все поле мнимой личности уподобляется зеркалу, отражающему объекты.

И личность не осознает, что этот отражённый внешний мир - лишь манифестация мысли, и находится в неведении (Авидья). Можно также отметить следующее: между чистой мыслью (истиной) и грязной мыслью (чувствование) нахо​дится  интуитивная мысль (манас, разум). Достижение чи​стой мысли - это результат глубинного переосмысления, оза​рение.
Теперь рассмотрим вышесказанное следующим образом. Время, оставаясь величиной познаваемой и неизменной, для созерцающего не играет большой роли, но, напротив, прост​ранство воспринимается величиной переменной. Поэтому вос​ходящий в нирвану восходит в Беспредельное. И напротив, пространство все более скручивается в сансаре, где все страдательно, преходяще и иллюзорно. Поэтому пространство, созданное мыслями, которые обусловлены желаниями, и на​зываются сансарой, или чувственным миром. Это пространство приводится в движение законом зависимого происхождения, которое скручивает пространство по часовой стрелке. Чело​век живет в этом пространстве, как в коконе, и для него этот кокон объективная реальность. В процессе же восхождения раскручивается восходящая спираль против часовой стрелки, и идущий восьмеричным путём выходит за пределы чувственного мира. И становятся заметными потоки, увлекающие человека на дно бытия, в область бессознательного, и потоки, возвышающие человека духовно. Постепенно познающий вос​принимает бытие как единое целое, он уже отражает в себе реальность (Вселенную) и созерцает сущность, и  разум его "сияет в луче" Универсальной Мысли - творца этой реальности.

7. ЭТО ОЧЕНЬ похоже на голограмму, Вселенскую Голограмму, в каждой точке которой содержится информация обо всех остальных точках, где бы они ни находились. При этом информация, содержащаяся в одной из этих точек, может со​ставлять единый волновой пакет с информацией, содержащейся в других точках. И посредством резонанса между этими точками можно достичь мгновенной передачи информации, независимо от величины пространственно-временного интер​вала между ними в привычном для нас четырехмерном контину​уме. Это созвучно мыслям древних об Акаше, некой первич​ной материи, из которой образуется все явленное. И здесь ничто и никуда не исчезает, и вся она наполнена невидимыми  вибрациями.

И если предположить, что некая частица осуществила про​екцию себя на четырехмерный континуум, организовав иллюзию мира (Майя), а также каким-то образом организовала мировые линии, потоки - как возможность существования пространственных времен, параллельных миров, то резонанс​ная связь как идентичная настройка мировых линий и опре​деляет пророчества, видение прошлого или взаимосвязь с по​токами другого человека.

Видеть - значит сопереживать. Это нашло отражение в легенде об Авалокитешваре, Бодхисаттве сострадания, символе высшего добра. Он изображается одиннадцатиголовым или имеющим много глаз. Ему не безразличны страдания людей, и поэтому он всевидящий. Неведение - это слепота подчине​ния и власть, вбирающая в единый кокон потоки.

Теперь рассмотрим эту проблему с несколько иной точки зрения. Как уже было упомянуто, мировые линии, временные потоки определило и породило Единое, некое качество, со​держание (Универсальная Мысль), имеющее состояние Абсолютности и покоя, то есть тождество. А ранее уже рассмат​ривалось, что при отрицании - тождество есть нетождество, которое конкретно, многообразно и относительно значит, об​разующиеся потоки, нетождества (что, по сути, и есть движе​ние) будут всегда устремлены против (отрицание) вызвавшей их причины. Для нас эти потоки устремляются из прошлого в будущее (прямой ход времени), но и само время реализуется как качество, самораскрывается, "самопознается" через другое отрицание, что определяет "течение" из будущего в прош​лое (обратный ход времени).

Эта обратная связь не учитывается человеком, и он часто попадает в катастрофы (особенно при смене полярности, что вызывает временной "разлом"). И если разумный человек видел мир не плоскостно, а объемно - он был бы в согласии с природными процессами, а не слепо переходил из одной плос​кости бытия в другую. Еще надо отметить следующее, что пра​вильнее говорить не о потоках времени, а о "квантах". Так, "течение" имеет спирально-квантовый характер и матричную структуру. Каждый "квант" принадлежит к определенному хронологическому спектру (аналогу светового), то есть каждый "квант" соответствует для социума конкретному истори​ческому этапу развития. А также к этому надо добавить и разнополярность времен: накопление информации и реализа​ция ее. А в целом эволюция материи - это взаимоотношение материально-вещественного и энергоинформационного аспектов. 

Но если рассматривать только качественное отражение этой проблемы, то видно, что во Вселенной все решает гармо​ния. И все бесчисленные существующие ритмы, смена эпох и периодов смена типов культур, приливы и отливы, подъемы и спуски и так далее - вся эта ритмичность и периодичность, свойственная всякой жизни,  - есть гармония. Основа же ее - это качественная симметрия (как зеркало), и любое событие отражается в своей противоположности. Итак, существует множество потоков ("дхарм", буддийская терминология), и даже потоки "антагонисты". Оттого "звезды" и влияют на судьбы людей, что их определенное сочетание и порождает свойственные только этому взаиморасположению планет потоки. И совсем все было бы грустно, и жизнь напоминала бы Колесо Фортуны, если бы в самой гармонии не была зало​жена случайность и размытость. И оттого одни потоки незаметно пересекаются с другими, и нет ничего в природе обособ​ленного -
все во всем.

Теперь рассмотрим живые организмы. Чтобы им сущест​вовать и нормально развиваться, они должны с максималь​ной возможностью наполнять себя свойствами (чувственными откликами), в данных им потоках, чтобы успешно жить и при​спосабливаться в создаваемых ими формах. Это приспосабливание дает возможность подчинять обстоятельства и влиять на среду обитания. И чем выше живое существо по лестнице эволюции, тем больше у нее влияния и свободы выбора, что и определяет понижение энтропии (антиэнтропийные свойства).

Личность человека также составляют отклики чувствования, сознания восприятия и т.д., что составляет его психику и эмоциональное поведение. Все эти потоки и создают внутренний мир - Эго ("Я") человека. Значит, вся информация, доходящая до сознания посредством пяти чувств, есть всегда информация о прошлом, то есть отклики устремлены в прошлое, а проистекающая жизнь направлена в будущее. Так организуется  еще
одна 
Вселенная
(микрокосм)
со своей записью информации.

8. НО ЖИВЫЕ организмы это не только совокупность индивидуальностей - они составляют нечто целое и единое, ибо являются функцией биосферы, поэтому всякая происходящая жизнь неразрывна со средой обитания. И история это показывает:  когда человек (этнос) теряет связь с биосферой, стараясь утвердить техносферу, это приводит его к полному упадку. Так, сообщества животных должны быть хорошо адаптированы к условиям среды обитания. С хорошо отработан​ным механизмом взаимоотношения, как межвидовым так и внутривидовым, и вся  эта совокупность и составляет экологическую нишу вида.
И весь биоценоз ареала находится в динамичном равновесии, а соподчиненность особей является условием их существования, что и делает экологическую систе​му замкнутой. И вся энергия (биохимическая), вырабатыва​емая живыми организмами, расходуется на сопротивление среды обитания.

Но в замкнутой системе энтропия непрерывно увеличивается. Поэтом живое вещество должно постоянно обмениваться с окружающей средой энергией. И этот обмен регулируется управляющими системами, использующими для этого запасы информации. Такая информация, считается, передается по наследству ("сигнальная наследственность"). Но вполне вероятно, что надо учитывать и еще один механизм информационного обмена: ведь вид выживает только как целое, а значит, подчиняет отдельную особь. Такое внутривидовое под​чинение объясняется общим "полем", общим опытом в психическом отражении мира, и отдельная особь данного вида использует и пополняет этот общий опыт (традицию).

В принципе такую устойчивость вида можно охарактеризовать как изотермический процесс, когда внутренняя энергия  не меняется, а количество теплоты  (свободная энергия) идет на свершение работы. При понижении внутренней энергии вид становится не способным к воспроизводству и происходит его угасание.  Но если происходит ее повышение, то отмечается рост биологической экспансии. Ведь возникает больше энергии (может быть, вызванной и внешними причинами), чем необходимо для поддержания равновесия биосферы, что и приводит к эксцессам: у животных это появление губительной активности (саранча), а среди людей - это пассионарные толчки или взрывы этногенеза.

Возникновение и течение этногенеза определяют пассионарность. Это она толкает на взаимоистребление ради преобладания в системе. Но пассионарное напряжение, дающее толчок движению, постепенно уменьшается  (из-за повышенной гибели пассионариев), пока не доходит до нуля. А остав​шаяся инерция движения, полученная от пассионарного импульса, еще поддерживается социальными институтами и тра​дициями, но, растрачиваясь, полностью затухает, и система переходит в гомеостаз.

Значит, если пассионарность - это способность организма абсорбировать энергию внешней среды и выдавать ее в виде работы (изменяя инерцию системы), то пассионарии не могут не совершать поступки, ведущие к изменению среды как природной, так и в отношениях внутри человеческих сообществ. Следовательно, пассионарность имеет энергетическую природу, а психика особи индуцирует и стимулирует (психическая энергия) повышенную активность пассионарных импульсов... И, как видно, излишняя энергия и проводит к тому, что мы называем историей - создание и разрушение ландшафтов, народов, культур.

Повышенная психическая энергия для хищника дает ему возможность быть потенциально сильным и активным в аре​але, но это приводит его к необузданности и агрессии. Требу​ется уже и животная пища и утоление жажды, что несет ис​ходящая кровь жертвы, с ее опьяняющей и изливающейся жизненной силой. Но животные не могут желать запредель​ного, и единственное их "зло" - это неведение. Порождает же зло алчный, практический ум человека, который догадал​ся, как получить энергию, убивая себе подобных, и не отпус​кать ни мёртвых, ни живых из-под колпака потенции своего "коллективного бессознательного". Ведь, как уже упомина​лось, психическое устремление к некой идее скручивает пространство в кокон, а он уже не выпускает энергии людей из-​под своей опеки. Обладая же энергиями, оно начинает манипулировать и их желаниями и наклонностями и тем окончательно подчиняет их сознание себе. И оттого человек "разум​ный" просто обожает войну, где есть добыча, слава, территории, и даже от посева смерти есть урожай, и где можно подчинять себе подобных. Так закручивается волчок и раз​бухает от бесчисленных захваченных энергий, он заставляет людей смотреть в одну сторону и желать одного и того же. И должны они кормить его своими страданиями, и лежит он от края до края, этот упырь государства (эгрегор).

Но все приходит к завершению, наступает метастаза. Империя не может больше поглощать, растет агрессивность, сменяемая безумием, не хватает искры-идеи, и вот раскол поля потенции, гражданские войны и на миг затишье, как будто болезнь прошла... Так бывшее великое, а теперь больное государство, вступая в фазу инерции, какой бы "золотой  век" ни обещало, как бы ни пыталось переварить в себе на​родные массы в единое начало, единое сделать не сможет. Ведь оно сложено во зле, нет внутренней гармонии, энтропия увеличи​вается, из всех щелей течет, что требует больших энергетиче​ских вливаний (обмена) - войн либо деспотии. И потому опять обвал, растаскивание общего пространства на сувере​нитеты и личные нужды и приходит время питать чужих - ​голодных и агрессивных.

 У человека; отягощенного своим "эго", те же проблемы, и горечь жизни преследует его. И он бежит, преследуемый роком рождения, издерганный неврозами вытесненного либидо и некорректированными программами кармических наработок... И, наверное, оттого за кармой закрепилось значение – "возмездие", иногда говорят - плохая карма. Но все же причем здесь нарушенный баланс энергий, ведь человек сам становится заложником своей болезни, своего греха, а это своего рода отход от гармоний, от основного центра (самого себя). И человек, и болезнь в итоге становятся тождественными, а венчает их грех.

Если возжелать, значит надо кого-то обделить, или самого себя, или своих потомков в роду, просто окружающих людей, природу. Возжелающий должен изменять динамическое рав​новесие в свою сторону, иначе он не приблизит свою цель, Тогда чем же человек отличается от простейших, когда мысли свои он напоил "кровью". Ведь живет в страданиях и не мо​жет уйти из своей "ниши" обитания, а потоки энергий космо​са, наполняющие миры, уже не созвучны ему и даже деструктивны из-за поглощающей сущности человека.

Будда, видя пьющих "кровь" (жажда сансарного бытия), освобождая, сказал: желание рождает страдание. И это так, устремление скручивает (волчок) пространство в кокон, и тот уже не выпускает человека.

Моисей, освобождая людей пустыней от кокона рабства, видя грех, установил заповеди, указал пределы алчной  мыс​ли, этого закладывающего камня - идеи, на котором воздвигается здание во всей устремленности.

И пришел Христос и сказал - не возжелай, а возлюби. И если человек от Бога получил свободу выбора, то он должен осознанно творить свой путь. Ведь тот мир, в который пришел Будда, был в роскоши и в нищете желаний, волчок зла за эти тысячелетия снес не одно государство. Но это бы​ло одно положение. И совсем другое, что мир теперь направляется мыслью, мы притягиваемся, изменяем будущее. И это уже другой мир - восходящих и нисходящих побуждений, света и тьмы.

9. ЧЕЛОВЕК (микрокосм) неотъемлемая часть природы, отражает и строение, и движение Вселенной (макрокосм). А космическое, либо природное воздействие и определяет соответствующий отклик в теле человека, в его жизненных функ​циях. Также важно отметить: микрокосмы не резонируют в ответ на некий предшествовавший сигнал макрокосма, а "зву​чат" одновременно, колеблются в едином всеобщем ритме, ибо составляют единый мир, единую жизнь.

Все эти воздействия макрокосма связаны с психической, биополевой и физиологической саморегуляциями человека. Это взаимодействие производится через определенную среду (поля взаимодействий), которая также является и проводником энергий, необходимых для жизнедеятельности организма. Причем физиологические, биополевые и психические структуры нужно рассматривать как единое, они неразрывны в сво​ем взаимодействии. Поэтому болезнь души угнетает и тело, а неправильное поведение человека в итоге приводит к забо​леванию. Так открытые эмоции: радость, гнев, горе, умствен​ное перенапряжение, печаль, страх и ужас - напрямую взаи​мосвязаны с внутренними органами (гнев - печень, печаль - почки и т. д.). А нарушение кругооборота внутренней энергии может привести к нарушению энергообмена, что вновь вызо​вет эмоциональное расстройство, то есть складывается де​прессивное состояние, влекущее за собой расстройство нервной системы, что в итоге приведет к хроническому заболева​нию. Также и внешние факторы определяют общее состояние организма и его эмоциональный фон (ветер, жара, сушь, холод, огонь, инфекция).

Итак, человек через ритмическую организацию с космосом постоянно находится в поле действия неограниченного потока энергий и соединяет проникающие друг в друга излучения (имеющие различную природу), что обволакивают те​ло человека в виде светящегося аурического яйца. Так аура становится показателем развития духовности человека, и энергия личной вселенной зависит полностью от нас самих, от нашего сознания. 3начит, мышление, чувство и тело чело​века взаимообусловлены и находятся в неразрывной связи между собой. А в этом взаимодействии раскрывается главное понятие - разделение всего сущего на две категории, этого изначального принципа полярности положительного и отрицательного (лингам в Индии или Шива-Шакти, Отец​-Мать, а в Китае - Ян и Инь). Взаимосвязь этих начал подразумевает и третье, и если третье начало, сокрыто (два неразделенных), то это Монада, а если определено, то тогда взаимосвязь отражена в движении (множество).
В китайской медицине это понятие "пяти движений", или "пяти элементов", "пяти сезонов" (времен года, здесь разли​чают ранее лето и полное лето), а также четырех сторон света с общим центром, и все это определяет цикличность энергии в алгоритме продуктивных процессов. В своем "дви​жении" энергия проходит свой полный кругооборот. Ее опре​деляют как витальную, или жизненную энергию (Прана, Ци, Ки, Кхи). И значит, кроме нервной и кровеносной регулиру​ющих систем, существует энергетическая система организма. И различают физическое и эфирное (витальное) тело чело​века и они взаимосвязаны посредством определенных мери​дианов. И, с одной стороны, это обеспечивает контакт с органа​ми, а с другой - взаимодействие с внешней средой. Также выделяют семь основных энергетических центров (чакры), которые ведают накоплением и перераспределением энергии. И человеческий организм может существовать только тогда, когда наполнен небесной (положительной) и земной (отри​цательной) энергиями, которые также поступают к нему по​средством дыхания и пищи.

Итак, энергетические проекции чакр (лотосов) находятся в эфирном теле, сами же они отражают глубинное преобра​жение человека. И раскрытие чакр означает информационно-​энергетическое взаимодействие с Вселенной. Каждый центр открывает определённые потоки (отражающиеся в цвете ауры), и это также показатель гармоничного или деструктивного ре​зонанса, который вносит человек, выстраивая свой мир во зле либо в духовности (цвет ауры от темно-грязных до чис​тых тонов).

Но глубинное преобразующее начало, отражаемое в кате​гориях: положительного - отрицательного, мужского - жен​ского, светлого - темного, теплого - холодного, небесного и зем​ного - это поток сознания ("движение" духа) и жизни.

Древо жизни (женский аспект) уходит корнями в основа​ние позвоночника к "корневой чакре».

3десь из потенциальной силы (шакти) поднимается разбуженная спиральная сила (куандалини). Она поднимается по каналу "сушумна" (спинной мозг) в тысячелепестковый  ло​тос (в большой мозг) и, переходя из чакры в чакру, раскры​вает их. А ветвями выступает нервная вегетативная система, на Востоке она обозначалась как "ида" (женский полюс, не​сущий куандалини шакти) и "пингала" (мужской полюс, муж​ской огненный ток куандалини, приносящий пробуждение шакти). Они оплетают центральный канал "сушумну", и в этих каналах и вращается поляризованная прана. Деятельность нервной вегетативной системы обеспечивает гибкое изменение таких важных функций, как обмен веществ, кровообращение, дыхание, температура тела и т. д. и находится в за​висимости от активности эмоционально-психических процессов и уровня физического напряжения, то есть отмечается непо​средственная связь с эмоциональной жизнью человека, его поведением работоспособностью, памятью. Вновь подтверждается важнейшая взаимосвязь резонирующих энергий связанных с вегетативными процессами в физическом теле, с эфирным телом человека через биополевые структуры и во взаимосвязи с эмоционально-психическими процессами. На тонком плане это отражается в распределении энергии между эфирным и астральным (эмоциональным) телом в чакре располагающейся в солнечном сплетении - эмоциональный центр. Проявленную энергию рассматривают как психическую энергию (энергия огня), а на тонком плане - это лучи​стая энергия, или астральный свет. Все тела обладают определенной психодинамикой, излучают только им присущий астральный свет и имеют свою ауру, состоящую из "лучистой материи" - тончайшей субстанции, которая исходит, в том числе от Солнца и планет. Поэтому и было дано понятие астральное тело, или тело желания. А весь этот план определяется как мир иллюзий, мир чувственных образов.

Итак, "соки древа жизни" человека протекают в трех мирах, что определяется еще как бессознательное ("кипящий котел инстинктов"). Выше же проходит "зеркало" (качественная симметрия) и отделяет эти миры от верхних миров познания. А разделение проходит в сердечной чакре, и она становится ареной кармических баталий. Поэтому мысль в природообразующем факторе не имеет энергии (она зеркально отражена), и инстинктивные импульсы отскакивают от нее, как мячик от стенки, и значит, непреображенная энергия не сможет выйти  за данные пределы.

Но в природообразующем мире находятся органы восприятия человека, что усложняет комплекс умственных и духовных проявлений человеческой сущности. Так в настоящее время человек обладает тремя видами ума: низшим умом, или инстинктивным умом; средним умом, или рассудком, интеллектом; и высшим умом, или способностью прозрения, интуицией. Эти три вида ума тесно связаны между собой, между  ними нет резкой грани и они, обладая многими оттенками, незаметно переходят один н другой. Так образуется аура ментального тела, охватывающая голову.

Инстинктивный ум впрямую связан с процессами жизне​деятельности организма, как в исполнении его функций, так и для удовлетворения его потребностей (голод, жажда, сон, половое влечение). Он связан с проявлением эмоций и стра​стей. Он также ум привычек, всех тех действий, которые со​вершаются  машинально, и он информационный банк, в котором сложено все, что когда-то человек знал, пользовался, лю​бил или ненавидел. И уже ненужное, оно все равно сохраня​ется, и иногда эти забытые видения всплывают во сне или в минуту надобности.

Инстинктивный ум определяется как подсознание, где все познающие и сопереживающие "Я" и создают личность человека, его "Эго". Это "Эго" называют животной душой, либо каузальным, или кармическим телом.

Теперь рассмотрим, как образуется "кармическая" цепоч​ка: удовольствие-жадность гнев, неведение. Стремление к удовольствию скручивает пространство мысли, как бы втяги​вает это желание (подсознание), и отраженная в "зеркале" мысль раскручивает в природообразующем факторе эмоцио​нальный импульс, что испытывается, как блаженство (бессо​знательное). Но потом происходит обратный процесс - скручивание, которое определяет желание повторить, удержать это блаженство, что уже отражается и раскручивается в подсознании как неудовлетворенность и поиск (это как вулкан, выбрасывающий пепел и изменяющий процесс в атмосфере - черная энергия).

Значит, образуется цепочка: желание (эгоизм "+") - блаженство (пассионарность "-"), удержание (инстинкт "+") - поиск (аттрактивность "-"). Это может реализоваться в оп​ределенном действии и поиск ознаменует удачу, либо инстинк​тивный импульс не разряжается и в борьбе противоположностей преодолевается искушение (желание отбрасывается гне​вом, направленным вовнутрь, то есть стыдом), и импульс вытесняется в бессознательное. Либо он сублимируется, и че​ловек начинает делать другое дело. Либо он подавляется, подобное вытесняется подобным, что очень угнетает орга​низм (возникает чувство вины, а не стыда).

Нетрудно заметить, что постепенно цепочка из-за неумения регулировать эмоции становится неконструктивной. Так появляется излишнее честолюбие - желание обращается в жадность, а блаженство становится целью. Возрастает и искуше​ние - так удержание становится патологическим инстинктом (во что бы то ни стало сохранить), а значит и проклятием, исторгающим гнев, поиск же отягощается навязчивой идеей. А в целом желание в удержании (желание жизни), а блажен​ство в поиске (созерцание жизни, самолюбование) оборачи​вается цепочкой - жадностью в гневе (преступностью), где цель в навязчивой идее (порочное движение), а это уже пол​ная слепота. А также исходя из этой цепочки взаимодейст​вия, можно отметить: творческим людям (науки и искусст​ва) приходится бороться со своей отрицательностью, со своей тенью, с желанием утвердить себя, свое имя вплоть до пре​ступности, или сохранить себя, как единственный и неповто​римый инструмент, доказав это всем. Крайним честолюбцам приходится изживать комплекс Диогена, деловым людям - искушения, пророчествующим - быта. И когда человек отхо​дит от своего эгоистического принципа "все для меня" и на​чинает заниматься альтруистической деятельностью, это не означает, что он устремился к пробуждению, просто поменялся поведенческий знак.

Теперь рассмотрим пятый принцип человека - интеллект (ум, ментальное тело, рассудок, сознание), и здесь можно от​метить, что уму часто приходится "стоять" и рассуждать, в какую сторону идти. На одном полюсе низшее начало, животное состояние, а на другом - трудный поиск совершенства. И про​исходит борьба двух начал, между высшим и низшим - вы​бор между "добром" и  "злом". Но из-за своего судейского положения он часто сам начинает считать себя самым высшим началом и отбрасывать то, что не входит в круг его ин​тересов. А, сталкиваясь только с видимым физическим миром, он и развивает материалистическое мировоззрение. Преобладание рассудочности всегда во вред духовности, ведь интеллект - начало разъединяющее в человеке, он осознает только себя одного, а все остальное мыслит как внешнее и чуждое для себя. Это борющееся, враждующее, самоутверждающее сознание, и значит, это источник отчуждения человека от че​ловека. Мысль не истина, и потому она двулика. Вот, напри​мер: Родион Раскольников - бунтарь против несправедливого устройства общества, он хотел доказать собственную не​обыкновенность, свое отличие от миллионов "дрожащих тварей". И вынашивая мысль о чистоте и непогрешимости, и сверхвозможности достичь такого состояния, Раскольников, как двуликий Янус, породил (отразил) мысль о войне про​тив "неверных" старух. Он даже не убивал, а только породил, создал этот мыслеобраз и тем уже преступил через черту. Ведь мысль - одна из могущественных энергий космоса, и она не абстрактна и выступает как "существо" со всеми признаками самодовлеющего существования. И мыслеобраз бу​дет стремиться осуществить вложенную в него идею. К тому же мысль притягивает подобную мысль и, группируясь в боль​шую силу, они могут создавать большие пространственные на​рушения. И последнее, материя представляет собой лишь фор​му некоторого вида энергии, но за этим стоит то, что опреде​ляет эту форму, причина всех явлений и вещей лежит не в материи, а в сознании. Поэтому так важно умение управлять и направлять мысль (Раскольников так и не был уличен следователем, формальным сознанием, раскол произошел в его душе). И при всей мощи ума, человек пока еще далек от понимания Сущего, и Древо Познания Добра и Зла все еще оп​ределяет поведение и местонахождение человека в этом не​объятном мире. Древо Познания обозначает мужской аспект: ветви его - это центральная нервная система и система же​лез внутренней секреции, а корни его уходят в "тысячелепе​стковый лотос" головы. Это древо растет вниз, и сознание стремится раскрыться, все глубже уходя в подсознание, к "корневой чакре", и напротив, энергия Древа Жизни восходит вверх, и открывается в "третьем глазе" (шишковидная железа). Сознание согласуется с силовым полем подсознания, и все тело человека наполняется светом. Это знаменует начало Пробуждения, инволюционные  и эволюционные процессы подходят к логическому завершению, и впереди - волнующее Преображение. Но взаимосвязь проистекающих потоков Про​светленного Сознания и Жизни означает не слияние этих первообразов, а объединение и согласие в Чаше Сердца, которое образует индивидуальный центр в бесконечном океане люб​ви. Такое сердце рождает мудрость. И надо добавить, что жизнь, напоенная мудростью - София, будет раскрывать и преобразовывать мир. И что женский аспект - принятие мира, а не отражение его, где доминировал мужской аспект в познании "добра" и "зла".

10. ТЕПЕРЬ попытаемся понять то, что сказал Иисус Христос: «Когда вы сделаете двоих одним, и когда вы сделаете внутреннюю сторону, как внешнюю сторону, и внешнюю сторону, как внутреннюю сторону, и верхнюю сторону, как ниж​нюю сторону, и когда вы сделаете мужчину и женщину од ним - тогда вы и войдете в Царствие".

                               Как уже упоминалось, познающий в своем восхождении начинает воспринимать бытие как единое целое. Он познает и отражает  в себе реальность (Вселенную) и созерцает сущ. ность, и сознание его ярко сияет в "луче" Универсальной Мысли,  творца этой реальности. Пусть теперь этим лучом условно будет белый свет, и если его теперь направить на призму то произойдёт преломление, дисперсия единого белого све​та - разложение в спектр излучений разных цветов и оттенков. Так тождество, которое абстрактно, единообразно и безотносительно, через отрицание ведет к нетождеству, которое конкретно, многообразно и относительно. То есть тождество есть нетождество, сущность раскрывается в реальности. И если происходит процесс познания реальности и восхождение адепта к сущности, то требуется следующее отрицание. На на​шем примере, лучи спектра, вновь преломляясь, собираются в единый луч белого света. И здесь важно увидеть следующее, что во втором отрицании именно каждое нетождество  есть тождество. То есть каждый конкретный цвет преломляется, отрицается, и многообразие снимается  в конкретном - и бе​лый свет определяется не абстрактной суммой цветов, а единственным влиянием того или иного цвета, его длинной волны и интенсивности. Поэтому не существует абстрактного  гуманизма, абстрактной реальности. И это в Буддизме очень  хорошо отражено, ценность каждой конкретной жизни - будь то мелкая букашка, слон или человек. Здесь каждая жизнь ценна, а не сумма жизней, которая уже ни к чему не обязывает.

На примере света и его разложения в спектр и обратного синтеза в белый мы прошли диалектический, позитивный путь познания. Но совсем по-другому рассматривается эта проблема на интуитивном пути познания. Например, если явлен перед познающим свет (пусть будет красный) то в  нем надо узнать,  а именно, что он на самом деле белый, но явлен как красный, и в этом узнавании добавляется недостающее качество (здесь голубой свет). Как видно, происходит процесс не отрицания, а сложения (дополнения). За этим следует и другое важное понимание, которое уже рассматривалось: человек, не обладающий духовным зрением, дуалистически разделяет жизнь. И потому устремляется иллюзорно к какой-нибудь вещи либо идее, что только увеличивает тенета жизни, и человек в итоге испытывает страдание. За удовольствием  встаёт глупость, жадность или гнев. И если этот дуализм восприятия не разрешается, а еще усугубляется, то может возникнуть патология - человек сеет смерть, чтобы испытать удовольствие. И "сделать  двоих  одним" - значит преодолеть дуализм восприятия единого бытия, то есть  осознать истинное положение вещей возродить в себе истинное понимание Сущего.

Так, восходя по восьмеричному пути, личность становится Буддой и отражает в себе реальность (Веленную) и созерц​ает сущность. Но это только половина пути, ведь произошло только то осознание мира, что ранее было обозначено – "Мир во мне". Теперь, если увидеть, что отражённый мир и осознанный есть то "поле", на которое должен встать духовный че​ловек, то вполне становится понятным предложение – "и внешнюю сторону, как внутреннюю сторону ("мир во мне"), верхнюю сторону, как нижнюю сторону" (выход из феномен​ального, тварного мира). Фраза – "внутреннюю сторону, как внешнюю сторону" обозначает то, что хочет осмыслить "новая" религиозность, а именно: познание и раскрытие выс​шего "Я" в человеке – "Я везде". Но это не означает, что об том нигде не было упомянуто, так в Новом Завете сказано и о зернах, и о плевеле, и о поле, куда они попадут, и о колосе, и о жнеце.

Рассмотрим подробнее. Итак, уже выяснилось, что осознание Универсальной  Мысли создает внутри человека полное знание реальности. И если внимательно просмотреть буддий​ские тексты, там есть упоминание о вторичном Чистом Свете (Универсальная Мысль). Состояние же Будды - это выход в первичный  Чистый Свет, он обозначается как всеблагость, источник жизни и Света. Значит, от Универсальной Мысли, сотворившей нашу Вселенную, Будда  взошел на более высокий -  идеальный,  световой мир Творящих Сил, некий перво​образ последующих эманаций (всех вселенных, всех миров и циклов). И значит, пробудившийся человек, взошедший до этих вершин, вышел за мир тварности, и в манифесте разре​шил – "Я везде". Но только в манифесте, а не в познании, что и послужило возникновению понятия – "нирвана".

И человеку  всегда открыт этот путь  к пробуждению духа, это  естественный, эволюционный ход развития. И знание об том всегда было у человечества - еще в древних текстах показывался весь этот путь духовного восхождения. Это на​шло отражение и в ведических знаниях, "излитых с небес" в Индии. Эти же знания запечатлены и в "ведах" древних сла​вян. Был познан закон, правило, которому подчиняется мир явленный (рассматривался как зодиакальный круг, Коло), указывалось и место выхода  в иной мир
(врата Ирия), этой точкой считали Полярную звезду. Эта "центральная точка" - средоточие неба, вокруг нее вращается звездное небо, Миро​вое колесо. И в эту точку упирается вершина Мировой горы (Меру), иногда упоминается Мировое дерево - и дерево, и гора определяют сакральный центр мира. Но в дан​ном случае на горе Меру растёт яблоня с золотыми яблоками, и вкусившие их получают бессмертие. Но труден путь к вос​хождению, обвил гору Меру страшный дракон Ладон и ни​кого не пускает.

Древо, по сути, является образом Мироздания. А яблоко есть  и математический символ единства и целостности, сораз​мерности в природе. Оно содержит числа, характерные для осей симметрий кристаллических решеток, "золотое" число, характерное для членения живых организмов, а также число, определяющее структуру пространства симметрии подобий.

И вкусившие, познавшие гармонию мира, но всей целост​ности и истинности, восходят в сады Ирия, где их ждет веч​ное блаженство и бессмертие. Ранее, "в библейские времена", Адам и Ева не имели самопознания, чтобы вместить в себя всю соразмерность бытия. И просто разломили яблоко и сделали единое двумя, что и определило путь "добра" и "зла", бесконечный бег в колесе сансары.

Теперь надо разрешить и объяснить один важный момент, иначе, не уяснив его для себя, мы будем проходить мимо дверей. К сожалению, для простоты изложения придется использовать модель, которая объясняет экспансию, рост и развитие в живой физической природе.

Основной критерий развития живого существа - это раз​витие через форму, а она есть категория пространства, следовательно, и область приложения геометрии. Благодаря тому, что трехмерное пространство анизотропно, то есть неоднород​но, и возможно формообразование. Пространство же плоскости симметричное и изотропное, и если рассматривать его как дискретное - как совокупность однородных точек, то можно видеть, что каждая точка является центром идеального симметричного пространства. Но эта идеальная симметрия и оз​начает невозможность какого-либо события. Событие подра​зумевает нарушение симметрии. И если теперь представить трехмерное дискретное пространство, то любая взятая точка уже не будет центром идеальной симметрии, значит такое пространство анизотропно, что и дает возможность в разрешении события. Но эта возможность закладывает двойственность, то есть структура события в таком пространстве дихотомична. И если дискретную совокупность всех точек пространства на​звать универсумом и рассматривать одну из точек как точку начала, то видна взаимосвязь двух потенций: свернутой в си​нгулярность точки начала и внешней по отношению к этой точке универсума. Сумма этих двух потенций и дает урав​нение экспансии - возможность развития.

Итак, осознав природу мира процессом познания и отра​жая его в Единой Универсальной Мысли, адепт рассматривает мир как единое – "Мир во мне", что можно представить как единичное (сингулярное) начало. Но путь Будды - это путь к освобождению, и сознание устремляется к расширяю​щимся пространствам, в Беспредельное, и предстает перед изначальным Чистым Светом. На нашем примере это Универ​сум, обладающий безграничной потенцией. Далее, состояние, в котором находится просветленное сознание, описывается так: "Созерцающий неотделим от созерцаемого (как желтизна от золота)". А это то, что потенция сингулярности "точки" начала поменяла знак. Он был сначала направлен извне во​ внутрь (период осознания мира), теперь сменился - изнут​ри вовне (период духовного саморазвития). Поэтому адепт выходит из тварного пространства, встает на него, оборачи​вается, можно сказать, "выворачивается" – "внутреннюю сторону, как внешнюю сторону, внешнюю сторону, как внут​реннюю сторону". И теперь потенция универсума как пупо​виной связана с потенцией сингулярности. И взаимодействие этих потенций и дает возможность экспансии, которую можно обозначить – "Я везде".

Также приведенная модель показывает всю необоснованность обвинения Буддизма как апологета пустоты (в дан​ном контексте небытия). Так потенция сингулярности точки в геометрии представляется, как исходящие из этой точки равные и равномерно распределённые радиусы - векторы. И результирующая экспансия, то есть сумма всех векторов, равна нулю. Поэтому, чтобы уравнение экспансии не было вырождено (небытие), должен быть запрет взаимодействия векторов сингулярности, и разрешение этого взаимодействия с универсумом. Что более емко и прозвучало: "Созерцающий неотделим от созерцаемого". И такое состояние предрождения может быть долгим, потому что есть всему начало, некий толчок, и в этом сокровенное таинство жизни.

Теперь надо осветить самое главное, что считать семенем, определяющим восходящее развитие. На первый взгляд, это Монада, высшее "Я" человека, ведь от нее исходят иерархии сознания и тела различных пространств. Но если все решает Монада, то опять, зачем слушать старую песню на новый лад, где вновь человек восходит и организуется как субъект, а вокруг него лежит нечто как объект. Но ведь Царство Бо​жие это не нечто, а Некто. Евангелие говорит о Царстве Божием как о Храме, за "стенами" которого и нет ничего. И Царство уподобляется либо семени: "Оно - как зерно гор​чичное, которое сеется в землю, и есть меньше всех семян на земле; а когда посеяно, всходит и становится больше всех зла​ков, и пускает большие ветви, так что под тенью его могут укрываться птицы небесные" (Мар. 4.31-32), (то есть человек, находясь во вселенском Древе, не осознает семя, его породившее). Либо Человеку, с христианской точки зрения, "Христос в себе Самом приносит присутствие Царства, и даже Он Сам есть это Царство".

Теперь то, что рассматривалось как естественное развитие в живой природе, здесь не подходит, ведь не экспансия формы нас ожидает, а вхождение в Царство - мы восходим в него. И оттого вхождение в Царство есть таинство, и эта Благо​дать исходит только от Бога. И может быть, теперь по-другому будут услышаны и притчи, и воспринято слово Семя, идущее от Христа: "А посеянное на доброй земле означает тех, которые слушают слово и принимают, и приносят плод один в тридцать, другой в шестьдесят, иной во сто крат" (Мар. 4.20). Поэтому то, что когда-то логикой было названо "иное", на самом деле Начало (Логос) всего сущего, луч  Истины (Дух Святой).

11. ТЕПЕРЬ, чтобы уяснить еще кое-что, рассмотрим верования древних египтян. Они считали, что у человека есть несколько душ – "Ах", "Ка", "Ба". Душа "Ах" воплощала имя человека, уготованное ему прежде рождения, то есть ее можно охарактеризовать как изреченное имя - это исток. Путешествуя в потоках времени, изречённое имя создавало свою малую вселенную, подобие большой Вселенной. Поэтому ду​ша "Ба" является обычной душой в нашем понимании, чашей накопления (сердце), где уже много имен еще не преображен​ных форм, и чаша (сердце) - синтетический центр, хранилище всего любимого и драгоценного. Но самая важная душа для египтян это душа "Ка", она являлась как бы духовным двойником человека, его "гением-хранителем", "бодрствующим духом", который встречает умершего и в процессе "оду​хотворения" приобщает уже к иному бытию, раскрывает ему истинный смысл его сознающего "Я". Почивший предстает в образе мумии – "одухотворенного двойника тела", "Ка" выступает преобразующей силой, поэтому так важна портрет​ная статуя умершего, ведь изображение предмета (знака) для египтян означало сохранение жизненной силы. Отправиться к своему "Ка" - означало умереть. Усопший на священной ладье, перед входом в Храм Осириса, изменяется и, в соот​ветствии с необходимостью в загробной жизни, будет про​должать жить в виде "одухотворенного двойника тела", потом проходит суд, и если будет доказана его невиновность по мно​жеству перестроенных грехов (взвешивание сердца) - бла​женствует в раю, ожидая великого часа соединения души со своим телом для телесного воскресения.

Пирамиды, изменяющие пространство-время, должны, по мнению египтян, способствовать данному преображению и воскресению. Но все же изначальный их принцип в другом, они служили для посвящения. Испытуемый переживал смерть в саркофаге, что находился в погребённой камере пирамиды, чтобы перейти порог страха и достигнуть порога самооблада​ния. "Ни один человек не может избежать смерти, и каждая живая душа подлежит воскресению. Адепт проходит живым через могилу, чтобы вступить еще при этой жизни в сияние Осириса". То же самое состояние - переход от смерти к сия​ющей жизни испытывает  буддист, когда его высшее сознание восходит в Светоносные Миры,  и поза "лотоса" тоже своеоб​разная пирамида. Как видно, "Ка" есть высшее "Я" челове​ка, его неизреченное имя. А представления о смерти египтян с некоторыми изменениями перешли в верования христиан.

Даосы же говорили об этом следующее, что человек может со временем преобразить себя и мир и стать бессмертным. А первообраз будущего преображённого тела они назы​вали "сокровенная жемчужина". Благодаря единению и ра​достному брачному союзу мужского и женского начала в среднем энергетическом центре организма, на уровне сердца и "рождается жемчужина". Она должна подняться вверх из головы адепта - и, низойдя, преобразить его.

И теперь вернемся к последней фразе Иисуса Христа: "... и когда вы сделаете мужчину и женщину одним - тогда вы и войдете в Царствие". И здесь говорится о тех же образующих началах, а в сердце они находятся в равновесном состоянии. У человека здесь духовная граница гармонии и синтеза, мате​риальных и духовных сфер, а значит борьба темного и светлого, падения либо пробуждения свыше. И все пути позна​ния, которые проходит человек, здесь собраны в точку ирра​ционального, и сердце ближе всего для слова Божьего, и Хра​нительница в себе этого 3авета.

Монада, находясь в потенции Высших Творящих Сил, то​же обладает потенцией (волей). Она восходит из центра ча​ши (сердца) и образует "серебряную нить" между человеком и Высшими Силами, а это начало преображения. И такое раскрытие чаши соединяет пространственный огонь с накоп​лением чаши, она становится источником творчества и, насы​щаясь духовными энергиями, она насыщает ими уже все, входящее в ее круг действия. Итак, Монада – "зерно духа", "сокровенная жемчужина", "чистый дух" (Атма), высшее "Я", высшее сознание, божественная или вечная душа. Мне же она представляется малым Духовным Солнцем, несущим любовь преображения в исходящем свете жизни. Монада по существу душа, и потому она не может быть источником Сущего - духом, она вместилище Святого Духа, и значит от​крытое сердце Богу. Монада, "рожденная" в сердце, в открытом сердце, несет ему Божественную Искру Любви (истину). Поэтому важно, какие дары человек воспринимает от Духа, какую ответственность и просветленность вкладывает чело​век в своих обращениях, в молитвах и в мыслях к Высшему, и эта его готовность и пробужденность может открыть и врата Рая и сферы Духовной Вселенной, или Божественные сферы.

Теперь надо дорассмотреть остальные высшие планы че​ловека. Шестой принцип - высший ум, сверхсознание, чувст​вознание, или способность прозрения, разум, или интуитивный (буддхический) план. С ним связывают все, что ведет к истинному познанию сути бытия и Мироздания (мистический опыт), все, что ведет к состраданию, к единству, гармонии и красоте. Это высшее начало человеческой сущности, а всякое высшее начало имеет пребывание в сердце человека, и потому от всего исходящего из этой области веет задушевностью, сердечностью, теплотой и искренностью. Так сознание (разум), имеющее в буддхическом плане синтезирующее (интуитив​ное) начало, восходит в процессе пробуждения в высшие Ду​ховные сферы (Духовная Вселенная), минуя соответствую​щее "зеркало", уже в преобразующем качестве Духовной Души или Души Лотоса. Духовная Вселенная чаще всего обозначается как Духовно Нирванический, или Атмический план. Монада человека восходит еще выше в Иерархии выс​ших Творящих Сил (Монадический план).

Так складывается определенная взаимосвязь и соединение трех аспектов человека: Монады, Духовной Души и Личности с помощью "серебряной нити" - сутратмы (в физиче​ском плане - сушумны). Также различают нить жизни - исходящая из Монады и заканчивающаяся в сердце человека. А из Духовной Души исходят: нить сознания (доходит до шишковидной железы) и эмоциональная нить (до области солнечного сплетения). Все это раскрывает опыт и творчест​во человека и его инкарнаций (воплощений). И пробужда​ющееся сознание во взаимосвязи с высшим Началом, через сердце рождает нового Духовного человека. И направляемая энергия мысли его уже неразрывна 
с душой сострадания (сердце), а сердце - это уже активный центр света - Все​ленская любовь.

12. ТАК ЧЕЛОВЕК, проходя путями познания, рассмат​ривает реальность мира через мистично-рассудочный акт, но он может выйти из религиозного (всеохватывающего) позна​ния, а это уже означает не сопричастность с миром, а сопод​чинение его к себе. Эта опасность может исходить как от позитивного, так и мистического опыта. Так в принципах познания и развития через отрицание и дополнение (пантеизм) всегда наличествует определенная доминанта, а значит, есть отчуждение, и потому столь труден путь в снятии этого отчуждения. В Буддизме это восхождение к более общей понятийной категории - нирване (отсутствие-присутствие).

В монотеизме религиозное познание бытия означает вхождение в Храм Истины (безотчужденность). Но познание, то есть "Воля Божия", в монотеизме часто раскрывается как религиозно-доктринальная доминанта, что определяет уже ре​лигиозный институт (церковь). Или еще больше отчуждаясь, развивается только в доминанте веры, замкнутой в себе системе - секте.

Но истинная реальность дается нам опосредованно, в слове Христовом, что открывает нам возможность познать (гно​сис) эту реальность. И первое, что можно решить, это Христос прочитал тайны Космоса и открыл их людям, и это слово Космической мудрости. Но гносис Христа это не слово, несущее знание о мире, а Слово, Пребывающее в  мире, Рождающее мир. Это слово Премудрости, которую Господь "имел началом пути своего, прежде созданий своих". Итак, Слово, Пребывающее в мире, Истину принес людям Христос для сердец их. А ранее было рассмотрено, что Слово, поддерживающее сердце, а сердце, принимающее Слово, - есть откровение, преображающее начала, вхождение в Мир Божественной Мудрости. И трансцендентальный Святой Дух (которым мы не являемся), уже, будучи в нас, поднимает и принимает нас​. И всякий путь христианина - это созидание в себе Христа, а значит и приближение к Отцу, ибо "никто не приходит к Отцу, как только через меня". И потому дары, получаемые людьми от Духа: пророчествовать, исцелять, обмениваться мудростью, толковать Писание (т. е. сотворчество) - есть общее деяние. И Церковь (Вселенская), будучи телом Христовым, не может отвергать право, "данное Им каждому, стяжавшему дары Его". Ведь дары - это способ познания, которые в силах принять человек. И это его, только его возможность восходит в общении со Святым Духом.

Так идущий к Свету проходит длительный и трудный процесс сотворения в себе Христа - к Отцу, через Откровение в Слове. И он уже целитель не только плоти, но и души человеческой – "...если пребудете в Слове Моем, то вы истинно Мои ученики, и познаете истину, а истина сделает вас свободными" (Иоан. 8.31-32). Ведь тот, кто не имел в себе Слово, - не жил, а тот, кто имел, но отбросил, - умер.

А закончить небольшое  путешествие в бескрайнем мире гносиса мне бы хотелось проникновенными словами из суфийской поэмы:

Я искал тебя на земле.

Я искал тебя на небесах,

Мой Возлюбленный.

И, наконец, я нашел Тебя, Спрятанного,

подобно жемчужине,

в раковине моего сердца.
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