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                                      В с т у п л е н и е
        Бифуркационный процесс, в который вступил мир, связан не только с чередой постоянных неприятных катаклизмов: климатических, социальных и физических, он характеризуется ещё и   бурным изменением нашего сознания.
Возникают, как отдельные прорывы в сущность духовного мироустройства, например, в «Учении Дона Хуана» Карлоса Кастанеды, так и общие  глобальные парадигмы мировидения, где духовная сторона – только часть дела. Именно такие возможности представляет Голографическая Парадигма мироустройства (Г.П.), предложенная  английским специалистом по квантовой  физике Дэвидом Бомом,  и поддержанная многими современными нейрофизиологами. (См. Библиография № 1)
Опираясь на основные постулаты голографического  подхода к миру, мы предлагаем развернуть эту парадигму в духовную глубь и в социальную ширь.

Сущность ГП кратко сводится к представлению мира как голограммы, которая разворачивается в трехмерном сознании человечества по программе, заложенной при творении мира Богом. Мир в соответствии с этой концепцией не был сотворен Богом как реальная материальная сущность, а был  воссоздан    только в форме   «мысли Бога» - голографической матрицы,  разворачиваемой  нашим сознанием  как реально существующая материальная система.
Столь идеалистическое толкование полностью противоречит материалистскому научному восприятию мира, зато может объяснить многочисленные ментальные особенности функционирования  и мира физического,  и духовного. Не случайно эту концепцию только в приложении к работе мозга высказал знаменитый американский нейрофизиолог Карл Прибрам. ( См. №1.)
Мы живем в такое время, когда без научного подтверждения любое духовное знание является не полным и не воспринимается адекватно людьми. Но именно сегодня  комплекс основных духовных идей находит своё реальное подтверждение в открытиях квантовой механики, к которым относится и гипотеза Дэвида Бома.
               Глава первая: «Диалектика сознания»
                                          «Ни разума, ни чувственного жара мы не отвергнем, оба этих дара

                                           Умножим мы, творцы живых легенд. Кто избран в этом споре плоти с духом,

                                           Начертит знак, хранимый чутким слухом, - легка рука, отточен инструмент.   

                                                                                                                     Э.М.Рильке

                       1. ОСОБЕННОСТИ СИСТЕМНОГО ПОДХОДА К ПРОБЛЕМЕ СОЗНАНИЯ:
Голографическая  парадигма с наибольшей ясностью описывает системную диалектику нашего сознания, и вполне укладывается в разработанную нами модель (См. № 20, стр. 230-246)  гармонического развития сознания, имеющую четыре  уровневых состояния:
- мифологический уровень сознания  (МИФ);
- нормативный  уровень (НОРМА);
- фактологический уровень (ФАКТ);

- духовно-инновационный уровень (ИННОВАЦИЯ).

Наша модель возникла в процессе рассмотрения нами культуры как системы многоуровневой коммуникации, имеющей четырехчленную структуру на уровне своего состава:

- объекты (материальные вещи и процессы окружающего мира);

- метаобъекты (описания этих объектов на любом метаязыке (художественном или научном);
- авторы этих описаний – творческие субъекты;

-  метасубъекты (воспринимающее сознание   субъектов).

 В ходе развития  любая духовная система, включающая  все эти четыре элемента, проходит четыре стадии развития, для каждой из которых характерна  структура особого  взаимодействия  составляющих её  элементов 
- для МИФА: доминирующее  активное состояние объектов и пассивное состояние всех остальных элементов;
- для НОРМЫ – доминирующее активное состояние метаобъектов при пассивном состоянии остальных;

- для ФАКТА – доминирующее активное состояние субъектов при пробуждающейся активности метасубъектов, но пассивном состоянии объектов и метаобъектов;

- для ИННОВАЦИИ – доминирующее состояние метасубъектов при активном состоянии всех остальных элементов.
В процессе развития  сознание последовательно проходит все эти четыре этапа, но в  зарождающейся форме носители каждого из четырех типов сознания присутствуют на любом этапе общего развития.
              2. ПСИХОЛОГИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ «Мы-сознания» (МИФ):
Общее родовое сознание язычника, обозначенное нами как «Мы-сознание» или «Мифологическое сознание», возникает по причине полной невозможности язычника выделить себя из Природы и соответственно Рода, которому он принадлежит по рождению. «Природа» - это нечто при Роде, а Род - часть Природы. Изгнанный из Рая человек не был приспособлен для существования в Природе, поэтому он и получает для компенсации этой неприспособленности данный тип сознания.


Треугольник «Бытия» (Человек-Человечество-Мир) собирается в точку, ибо вершин нет, все едино. Если какой-нибудь славянин-вятич говорит про свой Род: «Мы - медведи», так он действительно чувствует себя медведем. Принципиальная возможность наличия особого сознания, способного дать человеку возможность отождествить себя не только с медведем, но и любым зверем, растением даже или камнем, экспериментально подтверждена в опытах трансперсональной психологии Станиславом Грофом.  ( 9, с.130-135).

В язычестве «Нижний мир» (мир людей) объединяется с «Верхним миром» (миром духов) с помощью этого «мы-сознания», главными носителями которого выступали шаманы и волхвы. Они обладали таким высоким духовным уровнем, что  первыми смогли оценить, как известно из Евангелия, явление Христа и пришли поклониться младенцу-Иисусу в Вифлееме.

Как явствует из указанной схемы, треугольник Инобытия поворачивается к носителю «Мы-сознания» вершиной «Духи», олицетворяющей Божественное «Я-сознание». Вершина «Абсолют» в этой связи выступает как синтез Мужского и Женского (единство «Он-Она»). В разных языческих религиях роль Мужского начала  принижалась или возвеличивалась в сравнении с Женским, доминирующим в образах «Матери-Сырой Земли», Матери Мира и т.д. Вместе с тем любая языческая культура изобилует так называемыми «фаллическими символами», утверждающими и роль Мужского начала, и саму идею Плодородия как их синтеза Мужского и Женского. Тем не менее, исторически сначала был Матриархат, а потом Патриархат. Хотя неистинны оба: оба не за духовную эволюцию, а лишь -  за продолжение рода, чистейший материальный феномен. Материнство и Материя –  в русском языке от одного корня. 

Значение «Логоса», принимающего лик Божественного «Ты-сознания» отступает в этой системе верований в тень, ибо это, как правило, дописьменные культуры. Пока «Слово» не получило письменной фиксации в тексте, оно не занимало такого важного места в духовном мире человечества, как позже. Поэтому «другой» не осознается в этой культуре  «ты», это «соборное, деиндивидуализированное  сознание».


По главному закону культуры ее важнейшие смысловые моменты всегда требуют «двойного подтверждения»: Мужское должно быть подтверждено Женским и наоборот; аудиальная фиксация смысла (в звуке) должна быть подтверждена визуальной фиксацией (в рисунке или тексте); деятельность шаманов подтверждала существование «духов» и наоборот. Можно утверждать, что пока «Слово» не было письменно зафиксировано в великих религиозных книгах человечества, типа «Вед», «Авесты», «Библии», «Корана» и других, первичная духовная Культура   Логоса  не могла вступить в свои права.


В метаисторической динамике культуры именно МИФы, а не Информация,  играли на  первоначальном этапе существования человечества важнейшую роль. Однако считать язычника «диким человеком» не верно, ибо он обладал такой полнотой знаний о природе, которая нам и не снилась. Мы не спасемся от экологической опасности в наши дни, если не восстановим эту полноту понимания Природы, свойственную так называемой «Дикости».

Какие особенности «мифологических фильтров» можно считать главными?

а) стихийная целостность сознания и неотделимость себя от  Социума и Природы;

б) единство Рода и Природы;

в) целостность  родов во Времени (связь поколений через «культ предков»);

г) целостность в пространстве через связь Материи и Духа путем обожествления Природы.


Любая дописьменная культура всегда носит мифологический характер, ибо она построена на инстинктивном, а, следовательно,  в чем-то весьма  поверхностном понимании   мира и на  единстве с ним (у «райского человека - с Богом),  на неспособности человека выделить себя из этой целостности, самоотождествиться, осознать себя Личность, вступить в равноправный диалог с Богом.
3.            СПЕЦИФИКА «НЕ-МЫ - СОЗНАНИЯ» («НОРМА»)

Рассмотренный в предыдущем параграфе тип «сознания  язычника» является типичным родовым сознанием. В эпоху, начинающуюся с разложения родового строя, традиционно  обозначаемую культурологическим термином «ВАРВАРСТВО», возникает принципиально новый тип сознания, связанный, прежде всего, с рожденной примерно в это время письменностью.

Происходило выделение Человека из Природы, в процессе которого Человек смог ощутить свою «богооставленность».  Для  её компенсации ему были даны  великие божественные откровения, запечатленные в первых письменных памятниках человечества, начиная от «Вед» вплоть до «Корана». Все эти памятники были фиксацией различных граней  (теологических, национальных и этносоциальных) нормативной информации, существенно необходимой человеку, чтобы выжить в новых условиях распавшегося родового строя.

Этот тип сознания получил у нас название «Не-мы сознания» по причине первоначальной неспособности человека сделать это сознание своим внутренним содержанием. Оно строится поначалу лишь на страхе Божьем. По сути дела,  вплоть до настоящего времени остаются люди, которые так и не смогли сделать «божественные заповеди» (подлинно человеческую этику поведения) своей  осознанной  жизненной тактикой. Они подчиняются  моральным нормам жизни из-за страха перед наказанием Божьим.

Треугольник «Бытия» становится вертикалью в Небо, поскольку «Человечество», «Мир» и сам «Человек» располагаются на одной прямой, упирающейся в треугольник «Инобытия». Материальное воплощение этого стремления в Небо осуществляется Церковью как единственной социальной системой, способной реализовать его. Она берет на себя функцию презентации Абсолюта в мире «Бытия».


В классическом варианте нормативного «не-мы сознания» парадоксальная логика духовности соединяет нас прежде всего с «Я-сознанием» Бога-Сына (Логос), поэтому таким важным становится письменное слово,  и с «Ты-сознанием» Бога-Духа Святого. Последнее (во вторую очередь, после Логоса) репрезентирует Бога целиком, поэтому человек (поначалу на уровне праведников) стал способен обратиться к Богу на «ты». Для «язычника» это совершенно невозможно. У них такой испуг перед духами природы, что заменить отдельное от них «Он» на близкое и эмоциональное «Ты»,  психологически совершенно нереально. 
Доминанта Логоса поначалу  еще не означала  появления Иисуса Христа. Это было  лишь предожидание Мессии, каким  дышат все книги Ветхого Завета. Нормативное сознание свойственно, например, индуизму, в котором большую роль играет грядущий Спаситель - Майтрейя.

Обращение к Богу становится личным, но это всегда обращение  «на грани неверия»,  выраженного в  таких строчках Ф.И.Тютчева:

                         «Я верю, верю, верю! Боже мой, приди  ж на помощь моему неверью!»

Поэтому носителям нормативного сознания Бог дан первоначально лишь как внешний «Закон», Он не снисходит пока как внутренняя «Благодать».  Исключением являются праведники и святые, сразу же прорывающиеся к более высокому типу сознания. Для его достижения нужен мученический подвиг «личностного свидетельства» Любви. Образцом такого типа сознания является сам Христос и  люди, на руках которых появляются стигматы – следы от ран Христа. 
Именно потому,  что «нормативное сознание» носит внешний по отношению к Личности характер, оно и является «не-мы сознанием», держащемся лишь на страхе Божьем, а не на внутреннем импульсе Любви. Вместе с тем оба первых типа сознания («мы-сознание» и «не-мы-сознание») носят рациональный (вербальный) характер, ибо психологически  Логос занимает в треугольнике «Инобытия» место «Я» и «Ты», Он наиболее духовно актуален.


Однако в социальном плане эти два типа сознания еще не личностные, скорее «соборные» («мы» и «не-мы»), ибо личностной этап развития еще нужно обрести. Именно поэтому в самой продвинутой религии – христианстве  «личностной план» так важен для духовного обращения христианина.

Как отмечалось в цитируемой книге «Экологические корни культуры», (№ 2, стр.) ЗАКОН был еще безличной силой, определяющей место людей в мире.  Он дополнялся личностными отношениями людей в этом социуме, который был невелик и позволял всем людям знать друг друга лично. В социологии такой тип социума называется «малой группой». Но общество разрасталось, возможность лично знать друг друга всем членам общества «преходила», ибо была ограничена психологическими  и информационными возможностями  отдельной человеческой души.
Конечно в современном мире качество технической коммуникации с помощью Интернета и мобильных телефонов резко повысилось. Но это, как ни странно не привело к нравственному росту   человеческих качеств в мире.
Безличная сила ЗАКОНА может быть преодолена только БЛАГОДАТЬЮ, нравственным  механизмом социальных связей, построенном на Любви. Эту идею принес с собой Иисус Христос, совершивший великую жертву Слова, Логоса во имя Любви.

Касаемо специфики фильтров нормативного сознания можно утверждать следующее:

1.Одухотворение Природы и одушевление Человека происходит  через монотеистическое их понимание как  творений Единого Бога.

2.Божественное понимание Единого Пространства  реализуется через  Живой Космос.

3.  Божественное понимание Единого Времени приходит  как понимание  Космического времени.
4.  Связь Человека и Бога осуществляется через духовную (а не материальную) жертву - Покаяние.
       
4.ВОЗМОЖНОСТИ «Я-СОЗНАНИЯ» («ФАКТ»)

Закон в этом типе сознания уступает место Благодати, а Варварство сменяется Цивилизацией. От Бога людям благовествованы отношения, основанные лишь на Любви. Но только малая часть людей сделала их своим внутренним содержанием.


Зато с помощью Науки личностное «фактологическое» познание смогло открыть энергетическую природу материи и мира. Эта природа была недоступна человеку вне научных способов познания. Однако Наука открывает  человеку только мир материальной энергетики. Духовные энергии пока остаются тайной «за семью печатями», хотя отдельные прорывы все-таки случаются (например, в «исихазме» Григория Паламы).


Если носителем «не-мы - сознания» является верующий человек, то носителем нового типа сознания выступает творец, исследователь (художник или ученый), а шире - любой человек, открытый к личностному пониманию  мира с помощью научно-творческих  механизмов познания. А.С. Пушкин писал, что «самостоянье человека - залог величия его!» 


Треугольник «Бытия» впервые выступает в этой системе отношений как настоящий треугольник, имеющий три вершины: Человек (индивид), Мир и Человечество разведены здесь по своим местам. Чтобы соединиться в единую систему, им необходима дополнительная энергия,  обретаемая человеком  в личностном познании мира и себя самого. Это творческая энергия, увеличенная контактами с Богом,  преображает мир по законам красоты, преобразовывает мир в научно-техническом прогрессе.


Получаемые в итоге этих преобразований «личностные знания» выше по статусу, чем «нормативная информация», хотя бы потому, что более энергоемкие. В особенности это ясно в чисто человеческом плане, ибо «фактологическая информация» более человечна, эмоциональна, «сердечно наполнена». Она теснее связана с Личностью, ее духовной сутью. Механизм «Страха Божьего» сменился  более эмоциональным «механизмом Любви». («Более активно работает «сердечная чакра», - сказал бы йог).

Для этого типа сознания всё то, что внизу, то и наверху», а «микрокосм глядится в Макрокосм». Поэтому изменения затронули и уровень познания  «Инобытия». Там на первое место выступает Логос, ибо любая  личная энергетика не существует вне поддержки «духовным Словом». Дух приобретает форму «Мы-сознания», а приобщение к духовности «Ты-сознания» становится важной задачей сохранения их «симфонии». Поэтому возникает очень большая опасность отрыва Бытия от Инобытия, из-за иллюзии самодостаточности человека,  даже ненужности ему Бога. Нечто подобное утверждал Наполеону Лаплас.  С другой стороны в разделенности и принципиальной несовместимости мира Бытия с миром Небытия есть также глубинный духовный замысел Бога. Их объединение – залог порождения новой цивилизации, а старые остатки человечества будут сметены с лица планеты. Наше слишком глубокое проникновение в мир Инобытия чревато приближением глобальной Катастрофы, которая обновит сознание и Бытие человечества. Но многие ли при этом выживут? 

Вместе с тем, чисто атеистическая трактовка мира, свойственная начальным стадиям обретения «Я-сознания», объясняется возникающими  лакунами между миром  Бытия и Инобытиём. Именно поэтому Дух приобретает нежную форму «Мы-сознания», чтобы преодолеть искус атеистической трактовки мира, разрыв Бытия и Инобытия.


Абсолют выступает здесь в форме «Ты-сознания» (Единство Сознания и Подсознания в Человеке), а Личность начинает осваивать свое собственное Подсознание, первоначально через более адекватное понимание значения снов в своем развитии. Попытка человечества  создать теорию своей Целостности на основе только «Ты (не Я) – сознания» объясняется только логическим безумием его духовного мира. Даже мало-мальски грамотному психологу понятно, что «Ты (не Я) - сознание» комплиментарно (дополнительно) к «Ты-сознанию», и эта дополнительность - залог уникальной устойчивости Человеческого Разума в Космосе.


В этой связи видна относительность  материалистического утверждения экзистенциалистов («Ад - это другие»), равно как и противоположной, чисто духовной иллюзии («Рай - это другие»), если они не вступают в комплиментарные отношения друг с другом,  когда Путь ученого - Познание, а Путь творца - Преобразование мира. Человек очень быстро начинает сознавать истинность утверждения:



«Вертится мир вкруг человека,  - ужель, недвижим будет он?» (А.С.Пушкин)

Пусть вначале это будет далеко не полное, не духовное, а чисто внешнее преобразование, но оно уже таит подходы к «контролируемому изменению» как сути Самостояния Личности, являющейся  в соответствии с мыслью поэта, «залогом его величия».

Подлинно духовное и материальное преображение ждет человека лишь в эпоху «Духовной инновации», но все основные ростки этого «величия»  Бог уже засадил в человека  в наше время.

Специфика фильтров «фактологического  сознания» такова:

 1.Научное (приблизительное) понимание энергетической сущности Природы.

2.  Бессилие перед Бесконечностью Пространства и вечностью Времени.
3.  Связь Человека и Бога через личностное Познание, за которое приходится платить «странностью», «забывчивостью», одиночеством  и другими «стереотипами» творческого поведения.
4.  Одушевление «однобокости»,  фрагментарности познания и  чисто духовная или чисто материальная его преувеличенность, отход от спасительного равновесия и гармоничности.
                           5.  «Ты-СОЗНАНИЕ» («Духовная инновация»)


В ходе дальнейшей духовной трансформации «фактологическое знание» понемногу уступает место духовной мудрости, которая получила у нас название «Ты-сознания».

Сложность современной духовной ситуации на рубеже двух тысячелетий толкает человека на выбор поведения, бывшее ранее  уделом единиц и носившее  название «святости». Сейчас оно начинает приобрести массовый характер.  Но это и свидетельство неотвратимо приближающейся Глобальной Экокатастрофы мира.   Человечество, правда, еще может встать на  путь медленной духовной трансформации Личности,  преображения себя и окружающего Мира.  Однако в ней главное – возврат к земле, уход от городской цивилизации, к которому многие еще совершенно не готовы.

Судьба «Духовной инновации» как решающей для человечества стратегии поведения в современных условиях тесно связана с понятием «Апокалипсис». Мы не склонны интерпретировать его лишь как материальный процесс, нам представляется, что главное в нем - духовное преображение человека, освоение им нового типа ментальности и материальности, в частности полевых  структур  Инобытия.

Перед лицом материальной реализации  Апокалипсиса человечество будет вынуждено подвинуть себя на духовное преображение, чтобы спастись и избежать бесовского  адского дыхания нами же загрязненной  Природы. Апокалипсис - не столько катастрофа, сколько предупреждение о ней. Человечество способно  преодолеть  негативные аспекты этого явления, если осуществит массовый выход на духовно-инновационный уровень, если обратится за помощью к Богу, то есть примет в массовом порядке Его установления и переменит взгляд на Природу.  

Вместе с тем в описании Апокалипсиса, данном в «Откровении» Иоанна Богослова, есть и элементы реальной материальной трансформации человека в ходе его духовного преобразования, которые мы связываем с овладением человеком «полевого уровня» - инобытия  своей корпускулярной структуры. Во многом речь идет об овладении тем состоянием при Жизни, которое наступает только  после Смерти.


Механизмы входа в это состояние давно уже описаны в мистических учениях любых религий. Для православных - это «личное подвижничество»; воспитание «Великой Души» - у индусов; «суфизм » - у мусульман. 


В соответствии с нашей схемой «Бытия» - «Инобытия», треугольник «Человек» - Мир» - «Человечество» снова соединяется в одно целое (но не в точку); скорее,  это спираль постоянного духовного преобразования и  взаимного совершенствования всех составных частей глобальной духовной эволюции.

Тайна «Инобытия», тайна Троицы, хранящая, в том числе,  и непостижимое единство Личности и Бога, выступает здесь в полной гармонии с миром «Бытия». Об этой гармонии прежде приходилось только мечтать. Прорыв «Бытия» в «Инобытие» осуществляется, прежде всего,  через познание тайны Смерти. Человек начинает по существу осознавать, что Смерть и Жизнь - две стороны одного единого духовного Пути, приятие которого означает для него возложение на себя  новой ответственности перед собой,  своим миром и Инобытием. 

В рамках «Инобытия» Бог-Отец выступает  специфическим целым: «Ты - во мне; Ты - вне меня», которое осознается человеком как общность, дополнительность и условие духовного существования.  Полное владение энергетикой духовных смыслов («они»  как единство: «он+она+оно») и диалектическим Словом ( объединяющим «Мы-Ты-Я») даёт возможность  человеку выйти на постижение Единства Времени (как информационной Мудрости) и Единства Пространства (как  Энергетики Всеобщности).

При этом отпадает необходимость в материальном путешествии, ибо всякое движение может носить чисто духовный характер, позволяющий управлять  единым  Пространством - Временем. В мистических учениях этот способ перемещения называется «астральной проекцией». Огромную роль в духовной трансформации человека, наряду с освоением мистических наследий мировых религий, должно сыграть открытие М.М.Бахтиным «диалогического сознания». Поддержание устойчивой связи с Богом в форме постоянных вопросов и получаемых самим собой ответов, вроде того, как Адам мог общаться с Богом до Грехопадения, есть суть духовного «диалога», характерного для Духовной Инновации.  

Человеку станет, наконец,  доступно путешествие в «Иномир» и обратно, пребывание рядом с умершими, также, как с живыми. При этом реализуется знаменитая и совершенно непонятая современниками идея  «Общего дела» Н.Федорова. контакт с людьми в Иномире( СМ. №№ 3 и -21)

Духовно-инновационная цивилизация - это подлинно космическая цивилизация, это выход на контакт с огромным количеством духовно-продвинутых цивилизаций, не имеющих права контактировать с нами раньше, как, например,  мы не контактируем с муравьями.


Вспоминается в связи с этим фраза героя  одного из романов братьев Стругацких: »Тушили мы тут давеча одну паршивую галактику, да так и отступились». (Передаю по памяти).


Рубеж тысячелетий открывает нам возможность колоссальной смены парадигм, картин Бытия-Инобытия, рисуя новую величественную возможность для прорыва человека в Космос. Научно-духовная парадигма Нового Времени (от Ренессанса до ХХ века) будет постепенно вытеснена парадигмой «Новой Жизни» (по «Откровению» Иоанна Богослова).


Земля останется при этом колыбелью цивилизации в полном смысле этого слова, ибо будет лишь вселенской «школой - детским садом» для разумного человечества, где не только социализируется юное поколение землян, но и происходит «цефализация» животных, приобретают зачатки разума «растения», пробуждаются эмоциональные эмбрионы в минералах, а, может быть, появятся и «разумные бактерии», кто знает?

Именно такой космический детский сад будет рассадником нового духовно-инновационного сознания, ибо «Сын человеческий» (по слову Иисуса Христа) с детства приучится помогать «братьям своим меньшим», способствовать дальнейшему продвижению Эстафеты Разума, которая и есть новая эволюционная  Культура. Это - инновационная культура, которую мы обретаем в ходе духовной Трансформы.
                    6.Голографическое сознание:
Для голографической концепции СОЗНАНИЯ имеет значение не просто общность с одним из фрагментов мира:

-  прислонение к Природе в концепции «Мы-сознания»;

-  понимание себя как божьего творения в духе «Не-мы-сознания»;

- открытие самого себя в понимании «Я - сознания»;

- «мой, личностной диалог с Господом» как основа «Ты - сознания», а целостное воспроизведение всех его аспектов,  понятых не как сумма, а как системное Целое,  которое всегда больше суммы частей.  (Ты-Сознание)
 Бог создал мир с помощью своей мысли «Логоса»: «В начале было Слово». Но как? Концепция Божественной Голограммы (БГ) позволяет понять, как это произошло.  

  Прежде было Слово:  Бог сотворил  БГ, а Человека создал  как механизм её  иллюзорного превращения в реальность с помощью органов чувств, опредмечивающих мир. Это опредмечивание происходит в ходе  понятийной коммуникации, осмысляющей функционирование отдельных фрагментов мира, пока без осознания Целого. 
Сам  механизм включает социальность  восприятия и коллективность его воспроизведения в форме:

- использования единых для всего рода слов и создания общей для рода условной картины мира  в Мифе;

- опоры на конфессиональную   и общую  для  её членов историю творящего мир Бога, характерную для данной конфессии и взывающую к необходимости Веры в  рамках конфессиональной Нормы;
- создания личностного понятийного  мира восприятия, характерного для личности данного человека и обретение в итоге собственной самости в Факте;
-  понимания необходимости поддержания постоянного диалога с Богом для изменения БГ в случае необходимости  при выработке духовно-инновационного сознания (ИННОВАЦИИ). Это последнее  сознание предполагает постоянный диалог с Богом для уточнения характера постоянно  меняющихся вслед за меняющимся миром   понятий и даже  зарождения совершенно новых.

 Можно признать справедливость буддистского утверждения об иллюзорности мира (мир как «майя»), но только до уровня, когда человек начинает понимать, что ощущения его органов чувств – лишь условная система воспроизведения им  самой БГ. Но сама  БГ не иллюзорна, она подлинная  реальность, добраться до которой можно только после большой духовной работы по адекватному пониманию  специфики  духовно-физической картины мира. 

Как доказал Карл Прибрам (№1),  наш мозг является голографическим инструментом воспроизведения Божественной Голограммы, ибо в нем нет функциональных  отделов, отвечающих за исполнение своих  отдельных функций, он весь целостен. Как голограмма работает серией целостных энергетических импульсов, несущих информацию органам чувств о специфике отдельных аспектов Вселенной, так и мозг,  по мнению К. Прибрама, является  скопищем нервных импульсов, оплетающих всё его Целое, подобно тому, как луч лазера оплетает кусочек голограммы, хранящей всё изображение целиком. 

Эволюция голографического сознания человечества происходит в тесной связи с рубежом глобальной Катастрофы. Речь по существу должна идти о том,  какое количество духовных сущностей людей прорвется к этому типу сознания к моменту, когда планета Земля исчерпает все свои ресурсы  адаптации Природы к научно-технической цивилизации, в конец заполонившей мир своею грязью. 

То, что это  будет не всеобщая гибель, для меня ясно, «как простая гамма».  Но, для этого духовным людям нужна потрясающая зоркость.
             Глава вторая: «Парадигма Троичности»

                                 «Малейшее так зорко подмечая,  избранники следят, как часовая

                                               Чуть дрогнет стрелка,  и поймут намек. Они движеньем век ответить в силах 
                                               Порханию лимонниц быстрокрылых  и чувствовать, что чувствует цветок».

                                                                                                                                                               Эрик Мария Рильке
Целостность развития сознания тянет за собой духовную целостность многих процессов и явлений, в которое наше сознание входит.

Внимательное наблюдение за ними приводит нас к троичной Парадигме, так как она и доминирует во многих религиях:
- ТРОИЦА (Бог-Отец - Христос – Святой Дух) – в Христианстве;

- ТРИГЛАВ (Сварог – Сварожич –  Мать Сва) - в славянском язычестве;

- Триединый Бог  (Осирис – Гор – Исида)  в египетской религии и т.д.
- Триединство (Кришна – Шива – Вишну)  а индуизме и т.д.
В  сущности,  в любых религиях   мы  имеем дело с троичной матрицей,  которая воспроизводится во всех духовных процессах, отслеженных человечеством в нашем мире: Мужская ипостась  – Женская ипостась  и Синтезирующая их сущность (ребенок). Свидетельством этому является матрица № 1.
                                                                                                   Матрица № 1.
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	ПРОСВЕТЛЕНИЕ
	       СВЕТ
	ТЬМА

	6.Двух полярный мир
	ПЕРЕХОД
	     ЖИЗНЬ
	СМЕРТЬ

	7.Трех полярный мир
	ЧЕЛОВЕК
	         ДУХ
	МАТЕРИЯ

	8.Вертикаль 
	Переход через Нуль
	       ВЕРХ
	НИЗ

	9.Горизонталь
	Середина
	Правое
	Левое

	10.Время
	Настоящее
	Прошлое
	Будущее

	11.Гармония
	«Золотая 
середина»
	Духовная составляющая
	Материальная составляющая

	12. Семья
	«Брачный

Чертог»
	Мужское начало
	Женское начало

	13.ОБЪЁМ
	 «Золотая середина» 
Пустоты -(Наполненности)
	НАПОЛНЕННОСТЬ
	ПУСТОТА

	14.Полевая структура
	Резонанс
Частей
	Вибрация одной
 составляющей
	Вибрация второй 
Составляющей

	15. СЛОВО БОГА
(Божественная

Голограмма)
	Духовность как резонанс Человека и Бога


	Фиксация Логоса Бога в книгах и в непосредственном 

 восприятии
	Человеческий язык, 
речь, системы духовной
коммуникации

	16. ЦЕЛОЕ
	      БОГ
	      ЧЕЛОВЕК
	МИР

	17. БЫТИЕ
	ФИЗИЧЕСКОЕ

БЕССМЕРТИЕ
	        ЧЕЛОВЕК
	ПРИРОДА, ФИЗИЧЕСКИЙ МИР

	18. РАЗВИТИЕ
	ТРАНСФОРМА
	        ПОРЯДОК      
	      ХАОС

	19.  МИР
	ТВОРЧЕСТВО
	    НЕБЫТИЕ
	БЫТИЕ

	20. НЕБЫТИЕ
	ДУХОВНОЕ БЕССМЕРТИЕ
	        ЧЕЛОВЕК
	ДУХОВНЫЙ   МИР


Попытаемся прокомментировать отдельные аспекты этой матрицы:
1. Душа и тело – две противоположные по ориентациям структуры в человеке, объединенные силой духа – свободой воли человека, его духовностью, способностью открывать Знание вовне и в самом себе. Негативные психологические ориентации опасны, прежде всего, не для души, а для тела, ибо Человек излечивается благодаря своей силе духа, способности понять и познать свою проблемы и изменить через Дух самого себя.
         2.   Механизмом объединения в Целое Божественной сущности, на наш взгляд, являются многочисленные   духовные энергии, освящающие полевые формы  проявления Логоса, Божественного Абсолюта в резонансах с Божественными искрами человеческой сущности.
         3.  Мир Бытия (наземный мир) и  мир Небытия (подземный мир) объединяются  в божественный мир Сверхбытия,   благодаря механизму Смерти. Смерть не просто вырывает человека из мира      Бытия и направляет догнивать под землю, она открывает ему параллельные миры, где Рай, возможно,  и не    самое       интересное.

4.   Нравственность  с помощью  постоянной духовной работы и духовного развития открывается человеку только тогда, когда он приучается разделять Добро и Зло, когда он задумывается над вопросом, а можно   и преодолевать Зло силою или надо, когда тебя ударят по одной щеке,  подставлять вторую щеку.  Ответ не может быть   однозначным. Русский философ Иван Ильин написал об этом целую книгу: «О  противостоянии злу силою».
5.  Однополярный мир  в духовном аспекте встаёт, когда мы  пытаемся через Просветление души примирить     Тьму и Свет, то есть, выскочить из привычного сумеречного состояния и обнаружить вовне себя или в         себе некий Свет.
6.  Двуполярный аспект Мира возникает, когда мы рассматриваем его биологическую эволюцию через   единство понятий Жизнь и Смерть, а точнее через понимание Перехода от одного к другому как    синтезирующего обе противоположности начала.
7.  Трехполярный мир –  объединение с помощью  Человека Материи и Духа в одно Целое. Человек в            этом  случае выступает не просто синтезирующим началом, он выступает гарантом этой  целостности.        Целостность  обеспечивается деятельностью всей Голограммы Бога, но с помощью   отдельных человеческих мозгов, которые выступают как точки активизации  этой общей картины       воспроизведения          Божественной  Голограммы.  
   8. Вертикаль становится системой, объединяющей Верх и Низ, когда мы точно можем определить       нулевую   отметку, где одно переходит в другое.
 9 Та же самая ситуация у Горизонтали, которая становится системой, когда мы можем  провести нулевую отметку, отделяющую в ней Правое от Левого.
 10. Время делится сегодняшним днем на Прошлое и Будущее, создавая  при наличии некоторого    пространственного  объёма континуум Пространства - Времени.
 11. Систему можно назвать гармоничной, если полярные элементы в ней, например,  духовная и материальная составляющие,  соединяются воедино через «божественную, золотую пропорцию».

  12. Война Мужского и Женского – одна из главнейших в нашей жизни, к нашему большому  сожалению. На деле у них всегда есть – благожелательный выход в Любви, Милосердии и Дружбе. В религиозном смысле    связь полов освящает «Брак», или «Брачный Чертог», по христианским понятиям.  В православии вне «Брака» священник не допускается даже  к службе в храме.

13.   Объём наполовину полон,   иль он  наполовину пуст?     Вопрос философский, если при этом нет четкой фиксации «золотой середины» Пустоты или Наполненности данного объёма. Только в случае подобной фиксации,  мы сможем говорить об относительной   иль абсолютной Пустоте.

14. Полевая структура – вещь для наших органов чувств несуществующая, ибо у нас нет возможности её  почувствовать. Но каждую подобную структуру мы можем уловить, ощущая  вибрации отдельных частей.  Структуру создаёт  резонанс отдельных частей, чем они глубже резонируют, тем  обширней область влияния данной полевой структуры. 
15.  Что  такое «Божье Слово»? Это та же полевая структура, сила которой создаётся резонансом нашего человеческого понятийного осознания божественной коммуникации и её автономным, заданным  в нас Богом  звучанием. Дошел ли до нас Логос Христа можно судить лишь по последствиям этого резонанса: в соблюдении Его установлений,  в постоянном духовном самосовершенствовании.
16. Мы много говорим о Целом как абсолютной «Полноте» (Плероме – в религиозном смысле), но что это такое? Это универсальное ощущение связи человека со всем окружающим миром, как Бытия, так и Небытия. Средство связи тут единственное – Бог! Хотя в последнее время появись и другие средства связи. 
17. А что такое в свою очередь Бытие? Не есть ли оно способ бессмертного существования 

Человечества в мире, залогом которого является Любовь? Без Любви человечество просто поубивает себя или окружающую его природную среду.
18.  Развитие понимается нами как постоянная Трансформа Хаоса (внутренней свободы системы) 

 в жесткую структуру, повышающую  её устойчивость  за счет ущемления свободы. Совершенно ясно, что мир Инобытия обладает большей свободой (Хаосом) в сравнении с миром Бытия.  Но означает ли, что последний более устойчив? «Еще много есть такого, что и не снилось нашей учености!»

 19.  Мир Бытия и мир Небытия связаны воедино через божественные интуиции человека, проявляющиеся,   прежде всего, в творчестве.

    20. Мир Небытия определяется нами как связь сознания  Человека с Божественным духовным миром через  Духовность (приобретение  духовного Бессмертия)  – познание человеком Божественного Логоса в форме личного духовного самосовершенствования.
  Глава третья: «ЗАКОНЫ СИСТЕМНОГО ДУХОВНОГО РАЗВИТИЯ»
                                       «Они ранимы, как и все созданья, но им дано в величии избранья

                                                        Безмерной мощи выдержать напор. Пусть слабые оплакивают кары,

                                                        Им внятны ритмов грозные удары. Душа их тверже, чем твердыни гор».
                                                                                                                                                                               Э.М.Рильке
                                          А. Закон «Маятникового равновесия  духовных  систем»

Существование   духовных   систем в своем развитии подобно качанию маятника. Система должна до конца использовать те духовные ресурсы, которые даны ей на этом этапе развития, пока  они не исчерпаны, она не может перейти на следующий этап. Эти ресурсы определяют длину одного маха маятника, потом он возвращается. Маятник как бы определяет  устойчивость системы,  как способ сохранения  её природной  целостности. 

Система – это есть единство  полярных проявлений системы в строгой функциональной последовательности, например,  единство метафоричности поэтических образов и  их документальности. Например, поэтическая система может  соединять  в себе следующие противоположные качества:

-  рифмованность – белый стих;

-  следование  «поэтическому метру» - размеру (ямб, хорей, амфибрахий  и т.д.) и нарушение законов поэтической  размерности;

-  гармоничность (подчинение «Божественной пропорции») – дисгармоничность; 
Любой приоритет склоняет маятник на одну сторону,  и система  по закону «Маятникового равновесия» спешит выровняться в другую сторону.

Если  маятник качается, система находится в развитии. Остановка маятника означает смерть системы, полное исчерпание ресурсов или  переход системы принципиально в иное  для неё состояние, где соединяются вместе сосем иные параметры. 




Один мах маятника внутри противоречив: «сначала он опускается, а затем, дойдя до нейтральной точки, начинает подниматься». Так и внутри духовного развития всегда есть «опускание»,  «нейтральная точка» и «подъем». Но целостно только полное качанье! Например, как это происходило  с нашей страной в истории Руси: 










Матрица № 2.
	         ЭТАПЫ
	ОПУСКАНИЕ
	НЕЙТРАЛЬ
	ПОДЪЁМ

	         МИФ
	Языческие племена 

на территории Руси
	Крещение

 Руси Владимиром
	Русь Х – Х111

Веков

	          НОРМА
	Укрепление государства

 в период татаро-
монгольского нашествия
	Куликовская битва
	Московское Царство

	            ФАКТ
	Реформы Петра 1

и Раскол Церкви
	Александр Пушкин  и

Серафим Саровский
	Петербургская

Империя

	        ИННОВАЦИЯ
	Советская Россия
	Перестройка
	Инновационная 

Россия



                        Б.  Закон «Поддержания культурной целостности  духовных  систем»
Можно предложить три варианта формулировки этого закона: «Целое  любой системы всегда бывает больше суммы составляющих его частей». Второй вариант: «Целостность каждого этапа развития духовной системы  определяется доминированием на этом этапе   важнейшего элемента самой  системы и подстройкой под этот элемент всех остальных составных частей». Третий – «Целостность развития системы осуществляется путем передачи «снятого качества», то есть накопившегося положительного характера  системы, который  существует вокруг «ключевого элемента системы» или её доминанты. В «снятом виде»  положительные качества каждого последующего этапа содержат в себе позитив предыдущих этапов развития системы.
Целое ПОЭЗИИ  (материал действительности + стихотворения + авторы + воспринимающее произведения сознание) всегда больше, чем простая сумма этих элементов. Поэзия – это еще и определенный образ жизни.
Поэзия  стремится к целостности путем выбора на каждом этапе развития доминирующего элемента, всех остальных подчиняющего себе.  Почему целое больше его частей?  С одной стороны, поэзия включает в себя не только внутренние процессы, но и способность вступать в контакты с окружающей средой:  читателями данной страны и другими культурными системами.  В них поэзия  глядится, как в зеркало, для познания самой себя. 

С другой стороны все элементы поэзии  существуют не сами по себе, а в новых связях, взаимно обогащающих и расширяющих составляющее целое элементы. Многообразие внутренних связей  увязано с многообразием внешних контактов системы, одно определяет другое.

Доминанта одного элемента на данном этапе совсем не означает принижения других, она определена функционально. На каждом этапе развития элементы поэзии  вынуждены изыскивать внутренние и внешние ресурсы, чтобы соответствовать вызову самого энергичного на этом этапе элемента – её  доминанты.

Таким образом, «Закон поддержания целостности» говорит о том, что  система не  только реагирует на внутренние и внешние импульсы развития, но и вынуждена постоянно согласовывать их между собой для поддержания общей  целостности.

Развитие системы идет по определенному пути. Для развития сознания мы зафиксировали строгую последовательность развития: от Мифа, через Норму и Факт - к Инновации. 

На языке теории систем это правило носит название «Эмерджентности».
                      
В. «Закон направленности духовного развития»

 Развитие системы всегда осуществляется по направлению от внешних элементов (действительность + произведения) - к внутренним (творческое + воспринимающее сознание).  Однако в кризисные моменты может иметь место «выворачивание» системы, когда  внутренние элементы неожиданно становятся внешними и переключают на себя активность развития.

Внутреннее воспринимающее революционное сознание народа  в моменты революционных событий в стране   вдруг выдвигается  на первый план и становится единственной темой для творчества авторов: все  об этом пишут, сочиняют, играют, поют и т.д.

Таковы революционные ситуации в любой стране, когда, кроме, как о самой революции, никто о чем-то  другом и слышать не хочет. Нечто подобное было в эпоху Перестройки, когда хвалить какие-то моменты  советской действительности  было весьма  не прилично, хотя конкретные  социальные завоевания советской власти сейчас отрицать  уже абсолютно  бессмысленно.
«Выворачивание» в процессе развития социальной системы может сопровождаться нормальной эволюцией. Они способны дополнять друг друга.

Примером может служить развитие поэзии.  На его  первоначальных стадиях стихосложение  полностью поглощено религией, у человека не возникает желания в другом, кроме чисто религиозного,  поэтическом проявлении,  к примеру, в литургической поэзии.
Однако в какой-то момент внешние контуры поэзии меняются, расширение материала действительности заставляет её изменить религиозному содержанию, поскольку своего требует подтверждения уже  вне религиозных рамок. Формируется  романтическая поэзия, лирические стихи и другие жанры, хотя религиозная поэзия продолжает существовать параллельно.

Как правило, такие повороты связаны с моментами «обмирщения», то есть, десакрализации жизни. Возникает необходимость в профессиональных поэтах, способных  выразить нечто, не выражаемое на языке традиционных религиозных гимнов.

Стимулом развития служит  при этом  необходимость выразить в стихах и  другие, а не только религиозные, аспекты жизни.  В начале творческого развития   поэты еще действуют   в привычных для себя рамках анонимности, потому что религиозная поэзия, как правило,  анонимна, авторы гимнов на своем авторстве не настаивали; но  постепенно активность перемещается к разнообразию жанровых и стилистических особенностей произведений, а позднее – наиболее интересной для читателя становится и сама личность автора.

Наступает подлинный расцвет  поэзии, когда нас не просто интересуют стихи, а стихи именно того  автора, без творчества которого мы уже жить не можем.

Специфика самого поэтического сознания, воздействующего на сознание читателя,  - это самая внутренняя часть системы, активизирующаяся в последний момент. Такая активизация связана с появлением особого  рода «потребителей поэзии», которые становятся как соучастниками творческого процесса стихотворца,  для чего он подбирает и соответствующие поэтические средства и материал.
 В частности, он переходит на прямой диалог с читателем, в котором ему нет необходимости говорить все, можно оставлять «значащие пустоты», ибо читатель  теперь  у поэтов «понимающий». Наиболее значительными для поэзии  становится «молчание», «пустота», недосказанность. Пушкин это интуитивно почувствовал, заполнив отдельные главы своего романа «Евгений Онегин» значащими пустотами текста.  Но это не просто отсутствие, это именно «значащая пустота», хранящая, благодаря  творческим способностям воображения читателей  информации  много больше, чем способен  однозначно зафиксированный текст. Мы покажем позднее, что Пустота в голографическом смысле обладает высочайшей наполненностью,  ибо  она опирается на  весь Духовный Космос.
                                     Г. Закон «концептуальности духовного развития»

Целостность духовного развития  предполагает, как уже говорилось,  развитие  любой творческой системы от МИФа к ИННОВАЦИИ. Однако в реальности развитие идет по такой схеме:

МИФ: мифо-миф, мифо-норма, мифо-факт, мифо-инновация;

НОРМА: нормо-миф, нормо-норма, нормо-факт, нормо-инновация;

ФАКТ : факто-миф, факто-норма, факто-факт, факто-инновация;

ИННОВАЦИЯ: инно-миф, инно-норма, инно-факт, инновационнейшая инновация.

             Может возникнуть вопрос: «А чем, к примеру, мифо-норма» отличается от «нормо-мифа»? За каждым из этих теоретических конструкций стоят реальные факты истории  культуры, которые  отделены друг от друга по времени и различаются разностью доминирующих внутри этих структур элементов. Вместе с тем они соврешенно разным образом соотносятся с Целым, хотя в чем-то действительно похожи.
           Установленная нами на основе анализа фактов культуры теоретическая модель работает вне зависимости от специфики культурных систем, лишь бы они носили целостный характер и стремились к законченности.

                                         Д. Закон «духовной дополнительности»


Любая духовная система внутри себя никогда не бывает полна, ибо не может быть описана только, исходя из своей внутренней структуры.   Для полного описания системы необходим выход за её границы. Теоретически это доказано в физике  «Теоремой  о неполноте» Гёделя, в соответствии с которой для полного описания  системы необходимо владеть и средством – метаописанием, то есть, механизмом получения этого описания.  Ну, а для описания самого метаописания также нужен соответствующий текст, в результате мы попадаем в дурную бесконечность, обеспечивающую действие «Теоремы  о неполноте».

   Этот закон находит прямую аналогию в голографической парадигме, которая по существу и есть воплощение метапроцесса в материальные формы.  «Мир вне воплощения» – это некое «вибрационное метапространство», сообщающее с нашим полем сознания и регулирующее сам процесс  голографической развертки реальности. Или еще проще – это Божественная Голограмма, которую мы   воплощаем в искусственное видение реальности (иллюзию). 
 Аспект реализации и материального воплощения системы   может быть «географическим, «историческим, «социальным,  «психологическим, «политическим или  любым другим. Но каждый из них даёт новое описание системы, новый взгляд на неё, ранее до этого «описания » совершенно не читаемый.

  Только полное описание системы (интерференция различных способов описания)  с разных точек зрения извне её дает нам ощущение полноты и законченности описания всей системы. Но все равно это будет иллюзия полноты, ибо все возможные контексты реальности  нам никогда не описать. 
Кроме того, надо иметь в виду, что «Норма», как культурное явление, противоположна «Мифу», но в ходе развития она дополняет его, ибо крайности сходятся. «Миф» и «Инновация», к примеру, во многом идентичны друг другу, пусть  с другими акцентами в проработке деталей. В частности мы отвечали их общее Женское начало.
Не случайно в русском модернистском искусстве начала ХХ века  столько мифологических элементов. Инновация как бы заново открыла для себя МИФ и увидела в нем массу элементов,  адекватных своей сущности. Например, понятие Целостности и Полноты.
По сути дела маятниковое развитие системы создает целостность через два хода: один мах - целостность МИФа и ИННОВАЦИИ, другой мах   -  целостность «Нормы и Факта».

На деле Полнота  системы создается дополнительностью всех четырех элементов: Мифа, Нормы, Факта и Инновации: единство – это всегда именно  два маха  системного  маятника. Это единство – основополагающий аспект духовной голографической когерренции мира. Мужской мах – Норма и Факт, Женский  вариант -  Миф и Инновация.

Почему так? Все очень просто: мужчина стремится к определенности и четкости понятий, в том числе чисто нормативной и личностной, а женщина – к целостности и всеобъемлимости, в том числе языческой и духовно-инновационной.  Не случайно Миф торжествовал в человеческом сознании в эпоху Матриархата. Патриархат  связан уже с приходом Нормативного сознания, когда структура богов приобрела мужскую доминанту. Кое-где Богиня-Мать сохранилась  лишь как элемент Троицы: Бог-Отец, - Бог-Сын, - Бог - Дух Святой (на еврейском языке Дух – женского рода).
                           Е. Закон обмена «глобальной универсальности» на «локальную эффективность»

Любая духовная система в ходе развития может находиться или в «универсальном» или «эффективном» состоянии. Быть одновременно в той и другой форме она не может. Единственное исключение - развитие системы перед её финалом, ибо «эффективная универсальность» - это признак конца, за ним следует только переход системы в новое качество. Это «правила обмена» фиксирует на уровне голографического описания способ развертки реальности, тяготеющий или к универсальности или к локальности. Именно нелокальность голографической картины мира -  основное её качество, позволившее специалистам по квантовой механике  предложить саму концепцию  «голографической парадигмы». 

Общее и частное не просто дополняют друг друга, - они создают характерный для Полноты и Целостности троичный синтез, присущий Божественной Голограмме. «Бог, как известно, Троицу любит!»
 В обычном смысле слова «локальная эффективность» - это высокая степень локальной   адаптации системы к внешней среде, но как только внешняя среда начинает меняться,  система нуждается в актуализации своей «универсальности», то есть «нелокальной эффективности». В квантовой механике принят  сам термин - «нелокальность».  
Социально-политическая система управления  в России, к примеру,  всегда была «эффективной», но никогда не была «универсальной» (всеобъемлющей), ибо чиновничество на «универсализм» принципиально не способно. Оно всегда лишь «локально эффективно», а,  чаще всего,  эффективно -  в свой собственный карман. 
Это  говорит лишь о нашей российской  молодости, ибо подросток всегда эффективен, но не универсален, старик же обычно универсален, но мало  эффективен.

Можно было бы привести множество примеров действия этого закона в духовной практике, но мы приведем один неожиданный пример, связанный с «матом».  Мат - это «эффективная лексика», используемая для произведения сильного психологического эффекта, но ни в какой степени «универсальным описанием» она быть не может.
Человек, обладающий хотя бы зачатками универсальной, всеобъемлющей  культуры, ругаться матом себе никогда не позволит, в какой бы трудной ситуации он бы  ни оказался.  С одной стороны, ему не позволит уровень культуры, а с другой стороны, «универсальное сознание» предполагает наличие веры в Бога, являющейся лучшим противоядием от мата.

Как показывают исследования американского биофизика Софьи Каплан, мат деформирует «энергетическую ауру» человека, ибо матерные слова есть ни что иное, как другие названия «демонов», в большом количестве вокруг нас обитающих. 

Как только человек произносит эти имена вслух, он призывает демонов в своё энергетическое поле, откуда они охотно качают энергию. Поэтому  матерящийся человек так часто и так легко болеет. Демоны по своей сущности всегда являются вампирами,   ибо по-другому контактировать с человеком они не приучены. «Мат», таким образом, выступает как известная голографическая дисфункция, мешающая нормальной развертке реальности, дестабилизирующая её.  

Демонические структуры весьма эффективны, но далеки от «универсализма», предполагающего наличие  веры в Бога.  Не важно, что «и бесы веруют, да трепещут»!»  «Закон постоянного обмена «эффективности» на «универсальность» косвенно свидетельствует,  прежде всего, о необходимости   чисто духовного выбора.

Постоянное нарушение демоническими структурами наших энергетических полей  приводит к  вечным болезням и ранней смерти, в конечном итоге. Печально, что мат подрывает энергетические устои и того, кто матерится, и того, кого матерят, да и всех, кто этот  мат  слышит. Поэтому почаще призывайте имя Бога и креститесь в такой ситуации.


Мат - это такая «игрушка», от которой страдают практически все, поэтому так важно искоренять его из русской культуры.

Правило обмена «универсальности на локальную эффективность может быть переформулировано следующим образом: «»Любая системная конструкция  может быть или глобально универсальной (вроде «Матрицы культурной динамики»), либо локально эффективной, то есть, способной эффективно реализовывать свою частную, локальную функцию. 

Одновременно удовлетворять этим разноплановым качествам  никакая система  не может. Инновационные методы анализа и синтеза, как правило, универсальны,   а правильно исследовать локальные аспекты реальности могут только частные локальные методики. Но понять реальность вне их соединения не возможно. Подобное духовное правило находит  поддержку в квантовом «Принципе неопределенности», гласящем, что система может быть или «частицей» или «волной», а одновременно обладать корпускулярными и полевыми качествами она не может. 
           

Ж. Закон «двойного подтверждения» в ходе духовного развития

В ходе развития духовной системы, которое имеет, как правило, спиралевидный характер, некоторые события повторяются дважды, иногда  сначала, как «трагедия», а потом, как «фарс».

Так в истории России два раза повторялись диктаторы: Иван Грозный и Сталин, а также затеянные ими процессы: «Опричнина» и «Культ личности», повторялась и российская «Перестройка» - в эпоху Александра Второго и Михаила Горбачева.

События как бы ищут своего подтверждения, иначе они не полны и не могут с полной силой воздействовать на сознание людей.  С другой стороны эволюционное развитие всегда напоминает развитие по расширяющейся спирали. ДНК также обладает этим качеством. 

Культурный тип «двойного подтверждения» реализуется в ходе любого системного развития:

 устный язык подтверждается письменностью;

 устные мифы - письменными памятниками, которые есть по сути лишь способ их фиксации;

 театр подтверждается кинематографом;

 кинематограф - телевидением и видео;

 музыка подтверждается словом (например,  в песне и в  опере);

 слово подтверждается визуальным образом в синтетических искусствах и т.д.


  Подобные подтверждения можно найти в биографии любого артиста, когда ему удаётся подтверждать последующими своими работами ожидания, возникшие у людей  в удачном начале его творческой карьеры.  Однако это удается только самым талантливым художникам и творцам...


Закон «двойного подтверждения» является универсальным законом культуры, проявляющимся во всех сферах, на что мы часто не обращаем внимания. Наличие этого закона вызвано необходимостью устойчивости культурных процессов, которая обеспечивает сам процесс существования и развития Жизни на Земле.


Наиболее явно этот закон работает в сфере науки. Любое научное открытие немного стоит, если не находит своего подтверждения на практике,  того или иного способа  реализации в народном хозяйстве.
        Что собой представляет это правило в рамках голографической парадигмы? – Элементарную дополнительность имплицитной сферы частотной когерренции  Божественной Голограммы  и сферы эксплицитной, создаваемой условностью понятий, используемых нашими мозгами в подтверждение работы органов чувств. Мир, в котором мы живем,  носит бинарный характер: «Инобытие в нем подтверждается и поддерживается миром Бытия».   На деле мир – троичен, но Третья Ипостась – это мир Всевышнего, Мир глобального синтеза,  где наше сознание пребывает в ювенальном, зачаточном состоянии. В частности оно одномерно в пространственном смысле и трехмерно – во временном. Мир Бога – многомерен («В Доме Моего Отца обителей много», - сказал Христос).
 Люди напоминают автоматические механизмы, ибо действуют на основе понятийных матриц, руководящих нашим сознанием. Это метафора говорит в пользу того, что большая часть вообще мыслящих людей мыслят нормативно и чисто фактологически. К духовной инновации прорываются немногие. Материалистам и атеистам это вообще не дано. У меня есть большое подозрение, что это не дано тем, кто не продвинулся в своем духовном развитии дальше уровня животного. 
                   З. Закон соответствия внутренних импульсов системы вызовам внешней среды

Важнейшим условием системного развития является способность системы уравновесить внутренними импульсами вызовы внешней среды, обеспечивающие стабильность развития.

В  духовной сфере этот закон проявляется в трех важнейших формах:

 интуитивное восприятие отечественной социальной системой логики своего развития, ощущение своей миссии и судьбы, понимание своего исторического предназначения и плана Бога в отношении России;

 постоянная гармонизация многообразных  вызовов внешней среды своими внутренними импульсами, свидетельствующая о высочайших возможностях и ресурсах самой  системы;

 равновесие внутренних импульсов и характера социальной доминанты системы, свидетельствующее о гармоничности существования.

       В истории  России мы постоянно видим реализацию этого закона, ибо русским обычно удавалось решать свои культурные проблемы следующими путями:

 дружбы Православной религии с Исламом, Буддизмом и Иудаизмом;

 принятия любых наций под своё покровительство  без всякой  их  дискриминации;

 превращение своего врага в друга и союзника  (татаро-монголы);

  поиск неординарных ответов на внешние вызовы: ассимиляция и диссимиляция их;
 «плохое исполнение народов  несовершенных государственных  законов» («Закон, что столб»);
 «сочетание неограниченной свободы и анархии у казачества на пограничных территориях с постоянной готовностью умереть «за други своя»;
 постоянная конфронтация чиновничества  и интеллигенции.

        Это «соответствие внешнего - внутреннему»  в истории русской культуры, в частности, свидетельствует о специфичности отношения русских к Будущему:
 для отдельных представителей нации никакого Будущего нет, ибо они пессимисты;
 Будущее для большинства есть результирующая кривая всех тенденций прошлого;

 Будущее для верующих  людей возникает как итого реализации людьми осознанного  Божественного Идеала;

 Будущее для ученых  принципиально неизвестно, ибо нельзя до конца познать замысел Бога;
 Будущее может быть предсказано только пророками, ясновидцами и учеными, типа Нострадамуса, которым Высшие силы дали такое право, подкрепив его возможностью.
 Руководствуясь логикой «соответствия», русские стремятся познать своё будущее как осознание Промысла  Божьего   и реализацию  этого Промысла на уровне отпущенных им Богом  возможностей, а они не ограничены.
Возвращаясь к нашей истории, можно утверждать, что у нас есть историческая перспектива даже в ситуации глобальной катастрофы. Если верна гипотеза Льва Гумилева, то у народа, сложившегося на полях сражений во время Куликовской битвы,  впереди  еще  (если считать от ХХ1 века) не менее четырех веков до окончательного распада   или  глобального Катаклизма.
Можно еще многое успеть, а главное - выполнить свое мессианское предназначение в этом мире: помочь человечеству наиболее достойно пройти через испытание глобальной экологической катастрофой.

           И. Закон  развития адаптационных возможностей системы:


А. Адаптация как единство восприятия системы.

    Уровень адаптации любой духовной системы к внешней среде, а, следовательно, и устойчивость её существования  в этой среде, зависит от целостности сознания её членов, когда их общим девизом является осознание, что «они – одной крови». Эта целостность первоначально обеспечивается единством мифологического сознания внутри системы.  Так все язычники воспринимали Смерть как продолжение Жизни, готовя своих мертвецов к продолжению существования после Смерти. Данные психологической науки (регрессивный гипноз) успешно подтверждают существование реинкарнации, а квантовая механика подтвердила существование Духовного поля вне нашего материального мира, способного этот мир воспроизводить с помощью человеческих мозгов,  как голограмму.  

Б. Адаптация как следование Идеалу: 
Адаптационные возможности системы подчинены единому импульсу всех её составных частей. Этим импульсом является нормативное следование системы Единому Идеалу, сущность которого мы только сейчас начинаем понемногу понимать. Ранее он воспринимался нами как вера в Бога и  в  воскрешение всех душ в теле в момент Страшного суда. 

Сегодня в свете «голографической парадигмы» в Глобальный Конец Мира мы не верим,  но  ощутили свое Сотворчество с Богом в  процессе сотворения и поддержки существования  своей и всё новых и новых  вселенных.

 В. Адаптация как право на ошибку:
Рост адаптивных возможностей системы во многом связан со способностью её частей на индивидуальный и свободный эксперимент. Мы горим о  так называемом «праве любой части системы на ошибку». Речь идет о праве ошибаться только, естественно, субъектов системы. Неживые части ошибаться не могут, ибо не разумны.  В рамках голографической парадигмы это «право на ошибку» можно рассматривать как принцип «свободы воли каждого носителя сознания» в  процессе  голографической развертки реальности. Реальность устойчива из-за огромного числа субъектов,  вложивших ранее свой вклад в традицию   её голографического воссоздания, а также не менее большого числа субъектов находящихся на Том свете и также поддерживающих (своими,  пока не ясными нам способами)  устойчивость существования Вселенной как Целого  двух миров -  Инобытия и Бытия. 

«Право на ошибку» имеет  ещё и гносеологический характер, ибо даёт возможность экспериментировать и искать эффективные варианты наиболее адаптивного поведения каждой системы  в данной конкретной ситуации. Из множества правильных действий субъектов системы и их ошибок складывается запланированная заранее устойчивость системы.  

 Г. Адаптация как диалог системы со своим окружением и Господом Богом и одновременный диалог всех частей системы:

Генеральной особенностью системы, повышающей её уровень адаптационных способностей,  является её постоянно текущий диалог, как со своим окружением, так и со своими составными частями и самим Господом Богом. 

Если речь идет о разумных  системах, то диалог с Богом (Высшим космическим Разумом) является одновременно и эффективным, и универсальным средством  существования самих носителей Разума, залогом их психологической устойчивости, помогающей им не сходить с ума.

Окажись они лицом к лицу  с энергетической многовариантностью и бесконечностью проявлений Космоса, они бы уже давным-давно свихнулись. На это намекал своим ученикам Христос, когда говорил, что о многом мог бы еще им рассказать, да им не понять.  

 В ситуации, когда творится духовность высшего плана, речи об обмене одной на вторую уже не идет, ибо там реализуется некий сверхуровень, где они абсолютно едины. 

К. Кастанеда показал, что наш постоянный «внутренний диалог» - это средство поддерживать устойчивость мира, по сути дела, устойчивость нашей собственной постоянной развертки голограммы реальности, понятой как наш внутренний психический мир.  Остановка «внутреннего диалога» есть условие и залог выхода из традиционной системы восприятия мира (привычного способа его голографического описания) с целью пробиться к сущности мира и тому, что находится за его видимой внешностью, то есть, к самой  Голограмме Господа Бога.

Глава четвертая: «Творчество как духовная парадигма»
                    «Как Книга Звезд ему всегда пророчит, 

                                     Так им безмолвный рост открыться хочет:

                                     Светила, Ночь и Тайный звездопад».

                                                                                                         Э.М.Рильке
            Параграф первый: «Механизмы творческих открытий»:

                                А.  Выход за границу системы:

Творческая необходимость выхода за границу наблюдаемых явлений для открытия нового опирается  на Голографическую Парадигму  всеобщей связи всех явлений и наблюдаемых человеком  процессов,  подтвержденную квантовой механикой. Атом (на уровне кванта, электрона или молекулы)  как бы получает информацию о поведении всех соответствующих атомов вокруг, вне зависимости от расстояния, их разделяющего. Это уже доказано, и тем самым  был опровергнут тезис А.Эйнштейна о локальной величине скорости Света.  
Действительно одна из творческих особенностей человека  – способность к метафорическому высказыванию лежит в нашей практике неограниченно  расширять рамки соединения двух не соединяемых явлений в  поисках нового метафорического смысла. 

 Возьмите поэтический образ «духовной мудрости» как «Вечного детства». Традиционно «Мудрость» ассоциируется у нас со старостью, а тут «детство!» На деле это просто игра со временем, способность выйти за его привычные границы и попытка закольцевания времени, в которой старость соединяется с детством в неком вечном продолжении творческой  жизни. 

Детский взгляд  как «мудрость» также легко укладывается в призыв Христа постоянно приводить к Нему детей.
               Б.  Дополнительность результата и процесса:

Мы не раз об этом говорили, как  о «адекватности  результата ведущему к нему процессу», как  о «единстве  целей и средств их достижения».  «Подобное реализуется (открывается)  подобным». Хорошо работает в этом плане уже использованный нами пример с нецензурной лексикой. Нельзя добиться духовных целей, используя при этом «мат», ибо в его основе  лежит ничто иное,  «как призывание  и заклятие бесов».

 В рамках голографической парадигмы сложность и разнообразие мира, наблюдаемого нашими чувствами, предполагает соответствующую сложность и многообразие (в том числе, и чисто  творческих) способов его порождения. 

Частотная виртуальность имплицитного мира столь сложна именно потому,  что мы давно привыкли ассоциировать её со словом БОГ, который одновременно  вечен, бесконечен  и  совершенно не  познаваем до конца. 

В творчестве надо не просто высказать какой-то набор новых духовных идей, (в частности, сама «голографическая парадигма» - прекрасный этому пример),  но и найти для этого адекватные слова, понятные любому читателю. Боюсь, что мы также страдаем в этом плане неадекатностью. Зачем говорить «частотная виртуальность имплицитного мира», почему бы просто не сказать «Тот Свет», «Инобытие» или что-нибудь ещё попроще? - «Друг, Аркадий, не говори красиво!»

         Г.  Сочетание  традиций и новаторства по «золотой пропорции»:

Подойдем к этому вопросу еще с одной стороны. Важнейшим законом  устойчивого существования в мире   любых системных  комплексов является их соответствие  «Божественной пропорции», имеющей чисто духовное значение. 
«Божественная пропорция» (или «золотое сечение») - это закон, по которому целое так относится к большей части, как большая часть относится к меньшей. Частное от деления большей части на меньшую и одновременного деления целого на большую часть всегда постоянно и равно 1,618. Если посчитать Целое за единицу, то большая часть по закону «Золотого сечения» должна быть равна 0,618, а меньшая = 0,382 , что в 
процентах  дает соотношение:  61,8%  к 38,2%.

Закон «Божественной пропорции», или «золотого сечения», подтвержден огромным количеством фактов и примеров из живой жизни. Он является  настолько  важнейшим параметром жизни, что можно утверждать, что  он фундаментально заложен в самом её основании.

Этому правилу, в частности, подчиняются такие разные сущности как:

- расположение листьев на стеблях растений;

- соотношение мужских и женских особей в любом улье;

- соотношение диаметров витков любой раковины;

- соотношение диаметров расположения семян по спирали в подсолнечнике;

-  соотношение размеров человеческой руки от пальцев до локтя как большей части и от плеча до локтя как меньшей;

- соотношение периодов сокращения и расслабления сердца человека;

- по законам «золотого сечения выстроены все произведения искусства.

Таким образом, за внешним Хаосом мира наукой фиксируется состояние  высшего  Порядка и Гармонии, основанное  на правиле «золотого сечения». Кто внес эту закономерность в мир? – Простая  «эволюция от простого к сложному»? Но на  подобную  эволюцию, как мы уже говорили, нужно время больше существования всей Вселенной. У верующего человека нет сомнений – так быстро это  мог сделать только Бог!
Огромное значение правило «золотого сечения» играет в искусстве. При этом   от восприятия произведений искусства создается впечатление уравновешенности и покоя, соразмерности и гармоничности творческого пространства и времени произведения. Этот принцип убедительно подтверждает, что высокое творчество планируется на Небесах, а рукой художника-творца « водит именно Господь  Бог». В рамках Б.Г. всё объясняется очень просто: в наше восприятие заложена «Божественное Пропорция», так как наш мозг есть подобие Б.Г.
 Например, в таком искусстве, как музыка, соразмерность целого и частей любой музыкальной пьесы по «золотому сечению» является признаком красоты и устойчивости её мелодии. Человек внутренне интуитивно настроен на такой принцип гармонии живого, он ждет его и от произведений искусства. Получив их, он обретает «кайф». Почему  это оказывается возможным? Для нас ясно, что только по одной причине, «Божественное начало» («искра Божья») в самом человеке входит в гармонию с «божественной пропорцией» идеального художественного произведения, давая душе неизъяснимые  по силе наслажденья. 
«Духовная красота разлита по всей природе», поэтому мы и получаем такое удовлетворение от восприятия  гармонии в природе и  в соразмерности её частей. Если бы мы измерили эту соразмерность, то нашли бы в итоге то же соотношение частей, равное  «Золотой или Божественной пропорции».

В  «золотое сечение» удачного стиха, обычно попадает строчка, несущая основной его смысл, а если она не попадает, то это свидетельство, что мы имеем дело со средним поэтом. И, если автор в своем произведении прославляет гармонию и соразмерность, а в композиции его произведения правило «золотого сечения» не выдержано, то мы в праве сомневаться в духовности его намерений или в величине его творческого дара.


К «золотому сечению» имеют отношение «числа Фабиначчи», представляющие ряд последовательных чисел, где сумма соседних чисел равна следующему числу. Глядя на этот ряд чисел, легко устанавливается «золотое сечение», например, для подсчета  важнейшей смысловой строчки  в  каком-либо  стихотворении.
         Д. Творческая эволюция: от Мифа через Норму и Факт к  Инновации:

            Частично мы уже попытались её нащупать в следующей схеме:

МИФ: мифо-миф, мифо-норма, мифо-факт, мифо-инновация;

НОРМА: нормо-миф, нормо-норма, нормо-факт, нормо-инновация;

ФАКТ : факто-миф, факто-норма, факто-факт, факто-инновация;

ИННОВАЦИЯ: инно-миф, инно-норма, инно-факт, инновационнейшая инновация.

      Развитие сознания  происходит подобно раскручивающейся спирали, которую, кстати, напоминает и молекула ДНК.

По мере развития спираль втягивает в себя все новые и новые инновационные моменты, развиваясь и сама,  она  способна адекватно  реагировать на новые повороты Бытия.
Как мы показали,  в основу развития духовных систем заложена матрица духовного развития, в виде 
 ДНК или спиралевидного комплекса развития, специфического для каждого конкретного случая. Но спираль матричного развития любой духовной системы в принципе изоморфна и  не определяется спецификой её составных частей, она  повторяется  также вне зависимости от внешней ориентировки системы. 
  Параграф второй: «Развитие личного творческого потенциала (ЛТП)»:

                          1. Индивидуальные способы воспитания ЛТП:

                                         А. Что такое ЛТП?
Это накопление личностью прочных духовных запасов и выдача их по требованию жизни, включая:

 запасы добра, честности, порядочности;

 справедливости и социального мужества;

 нежности, любви, признательности;

 истины, информированности, культуры;

 красоты, художественного чутья и такта;

 профессионального мастерства в каком-нибудь виде искусства.


Каждый человек обладает каким-то специфическим запасом ЛТП: в какой-то области дух его силен, в какой-то слаб. Но практически каждый, в особенности после небольшого обучения,  способен проявить себя и начать  преобразовать любую сферу бытия, которой бы он ни коснулся.

                                       Б. Главные направления развития ЛТП:
Во-первых, это развитие нравственного чутья, отзывчивости, способности любить. Как писал Ф.И.Тютчев:

                 «Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется,

                  Но нам сочувствие дается, как нам дается Благодать».
Во-вторых,  повышение социальной активности и гражданского мужества. В частности, бессмертные строки по этому поводу создал Н.А.  Некрасов: «Поэтом можешь ты не быть, но гражданином быть обязан!»
В третьих, это развитие информированности, интеллектуального потенциала, культурной памяти. Еще А.С.Пушкин поучал нас: «Уважение к памяти предков есть первая сторона культурного человека». 

В четвертых, развитие способности к самовыражению и творчеству, развитие красоты, художественного чутья и такта. Древняя мудрость гласит: «Творить - значит побеждать смерть!»

В пятых, развитие профессионального мастерства в каком-нибудь виде творческой деятельности. «Художник, воспитай ученика!» -  именно ему он должен передать азы профессионального мастерства, так необходимые для успешного творчества в этой сфере.

                                                    В. Средства развития ЛТП:
 самовоспитание (преодоление «самости» во всех формах: вместо самоуверенности - смирение, вместо самоутверждения - самоотдача, вместо самодовольства - скромность и т.д. );

 преодоление трудностей, жизненных отягощений, бед и неудач; «успех приходит только на излете сил»; а «удачников не бывает подъёмов»;
 воспитание ответственности и осмотрительности даже наедине с собой, ведь Бога обмануть невозможно;

 преодоление искушений властью, богатством и славой  (как в русской сказке, героям надо пройти сквозь «огонь, воду и медные трубы»);

 исправление недостатков, начиная  с самого себя, как сказал Марк Аврелий: «Человек возмущается злом, исходящим извне, - тем, чего устранить не может, и не борется с собственным злом, хотя это в его власти!»

 «начните с определения худшего из своих качеств,  и каждый день изживайте его понемногу».

                                         Г.     Принципы социального воспитания ЛТП:
 видеть в людях только хорошее и развивать его в себе, не рассуждать, а действовать!

 быть скромным и пребывать в смирении, понимая, как тебе далеко до подлинных духовных горизонтов; недаром Б. Пастернак создал  уже цитированное нами  стихотворение: «Быть знаменитым не красиво!»

 развивать социальную активность и оптимизм; Ник. Заболоцкий эти правила сформулировал в  известном стихотворении «Не позволяй душе лениться!»

 чтобы открыть что-то принципиально новое, надо постоянно постигать традицию, знать историю культуры и обычаи своего народа.

                                             Д.   Расширение сознания в процессе развития ЛТП:

 развитие пластического художественного сознания, творческой гибкости, открытости новому, любовь к полутонам и нюансам.  Мы уже цитировали  прекрасное стихотворение Поля Верлена на эту тему:      
             «За музыкою только дело! Итак, не разбирай пути, почти бесплотность предпочти…»
 преодоление штампов и стереотипов в процессе творческой работы; в особенности борьба за инновационность со стереотипами и  штампами развернулась в эпоху модернизма, когда было  сказано «Если тебе дадут линованную бумагу,  пиши поперек!» - эпиграф к роману Д. Сэлинджера «Над пропастью во ржи!»

 умение познавать, не отрицая, то есть не выбор «или-или», а всегда «и-и». Этот тезис напоминает восточную мудрость: «Мы закрыли дверь, чтобы не пришло ложное знание, но как теперь войдет истина? Нельзя отрицать даже противоположности, ибо их сочетаемость   - механизм для утверждения собственной значимости их системного единства.  Связующей нитью всех творческих процессов является только Любовь, не просто сопереживание и сочувствие, но, прежде всего, ЛЮБОВЬ  как «ощущение всеобщей связанности». Это ощущение поэзия и  постоянно стремится выразить в стихах. Поэтому она и так популярна в простом народе.
             Е.  Художественное восприятие и  развитие:


     Для постоянного роста ЛТП в плане роста профессионализма и творческого развития важнейшими становятся следующие аспекты:

1. Практическое освоение художественных традиций. Мы попытаемся проиллюстрировать каждый тезис подходящим по смыслу стихотворением. В данном случае подходит стих Н.Заболоцкого: «Любите живопись, поэты»:

«Любите живопись, поэты, - лишь ей единственной дано

Души прекрасные приметы переносить на полотно.

Ты помнишь, как из тьмы былого, едва закутана в атлас

С портрета Рокотова снова смотрела Струйская на нас?

.........

Едва потемки наступают и приближается гроза,

Со дна души моей сверкают её прекрасные глаза.


2. Обретение профессионализма.

 «Прекрасно в нас влюбленное вино и добрый хлеб, что в печь для нас садится,

И женщина, которою дано, сперва измучившись, нам насладиться.

А что нам делать с розовой зарей и холодеющими небесами, 

Где тишина и неземной покой, что делать нам с бессмертными стихами?»

Поэт начинается как поэт и профессионал, если он сформулирует для себя ответ на этот вопрос Николая Гумилева.  Бессмертные стихи надо стараться сочинять, и тогда становится понятным значение всего - и хлеба,  и вина, и женщины, а тем более самих стихов и через них -  природы человека!
Однако, сочинение стихов требует профессионализма, творческого чутья, хорошего знания родного языка и Любви, Любви, Любви!
Голографическая парадигма мироздания даёт нам возможность воспринять творчество как резонанс нашей личной голограммы с Б.Г., как способность увидеть мир не путем её традиционного воспроизведения, а через «остановку внутреннего диалога» (ОВД) увидеть нетрадиционные энергетические аспекты мира и выразить их языком поэтических метафор, ибо традиционным,  фрагментирующим  реальность,  языком они не выразимы.

Что такое «профессионализм» с точки зрения голографической парадигмы? – это  способность творческого человека постоянно  использовать  ОВД для устойчивого  оформления её результатов в форме творческих мыслеобразов, опираясь на  профессиональный язык данного вида творчества. 
3. Развитие творческой фантазии, интуиции и воображения.

Творческая фантазия и воображение поэта питается из нескольких источников – ПРИРОДЫ, как явствует из стихотворения Н.Бараташвили, которое мы уже цитировали:
«Что странного, что я пишу стихи? - Ведь в них и чувства в необычном роде:

Я солнцем быть хочу, чтоб на восходе приветствовать лучами гор верхи.

Чтоб мой приход сопровождали птицы безумным ликованьем вдалеке,

Чтоб ты была росой моя царица и падала на розы в цветнике.

            Кроме того, главными  поэтическими источниками являются и  личные творческие силы поэта, но и диктовка Бога, о которой уже было сказано вполне достаточно.  






Еще одним ресурсом творческой фантазии является ОВД. Поток порождаемых ею нетрадиционных 
мыслеобразов требует профессионального оформления, ибо в традиционной понятийной форме он не выразим.

 Такое часто используемое нами понятие, как «диалог с Богом»  может быть интерпретировано как непосредственное восприятие Б.Г. вне её понятийной экспликации, на  выбранном для этой цели языке профессионального  искусства.  

     4. Активно-творческое отношение к реальности, способность к её преображению

Наиболее ярко об этом когда-то высказался А.Пушкин:

«Пока свободою горим, пока сердца для чести живы,

 Мой друг, отчизне посвятим души прекрасные порывы!

 Товарищ, верь: взойдет она -  звезда пленительного счастья,

 Россия вспрянет ото сна и на обломках самовластья напишут наши имена...

   Не уверен, правда, что Пушкин так думал до последних своих дней, скорей всего это плоды его  юношеских размышлений.
Творческое отношение к реальности и способность к её духовному преображению связана, прежде всего, с трансформацией самой Б.Г. Сами мы её изменить не можем, но мы можем проявить  более адекватное её  понимание, чем нам дано было до этого, и в соответствии с новой системой интерпретации выстроить новую реальность. 

БГ  и трансформируемая нашими мозгами внешняя видимость реальности тесно между собой связаны.  Именно поэтому любые изменения в сознании находят отражение в самой реальности, ибо становятся через  коррекционные системы доступными всему человечеству.  Какие же системы?
1. Культура (наука и искусство);

2. Системы массовой коммуникации;

3. Личное общение между людьми;

4.  Интуитивные, экстрасенсорные способы духовной  коммуникации.

БГ единственна  и неповторима, она скрывает под собой глобальную тотальность, обладая некоторыми, непостижимыми для нас качествами, в частности:
- целостностью Времени (единством Прошлого, Настоящего и Будущего;

 - многомерностью пространства (наличием параллельных миров);

-  многообразием возможных способов интерпретации; 

- квантово-механическим характером.


5. Духовно-философское и религиозное отношение к жизни

  Вот такое отношение было свойственно Пушкину перед смертью:

Веленью Божьему, о Муза, будь послушна! Обиды не страшась, не требуя венца,

Хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца!

Выработка духовно-философского и религиозного отношения к жизни - свидетельство высокого уровня полета  творца и одновременно  итога его духовных изысканий, к которым  обычно  приходят в последней четверти жизни.

     Характерной особенностью подобного отношения к жизни является духовно-инновационное сознание, построенной на постоянном «диалоге с Богом», включающим не только обмен коммуникацией с Высшими информационными полями Вселенной, но и нашу способность трансформировать саму реальность в соответствии с новой полученной информацией.

   

6.  Любую реформу начинай с себя:

Мы уже показали, что подлинный духовный человек не умеет разрывать свои взгляды и собственный стиль поведения. Таковы наши Александр Пушкин и Серафим Саровский, утверждавший: «Спасись один, вокруг спасутся тысячи!»

Пушкин интересен нам не только своими тонкими философскими стихами,  великолепной прозой, но и прекрасными историческими исследованиями, пониманием судьбы и предназначения России. Но, кроме того, не меньшей глубиной обладает урок, вынесенный нами из его биографии, в частности  ситуации его смерти. Это не самоубийство, как традиционно считалось в православной России, а  голгофская жертва поэта именно за Россию, за её честь и достоинство.

Он счел, что иным путем, кроме собственной смерти, он не сумеет дезавуировать деятельность антироссийской группировки в главе с Геккереном, в которую входили виднейшие сановники Николая. Кстати, все гомосексуалисты. После его смерти до Николая кое-что дошло и он предпринял соответствующие усилия по их наказанию, неадекватные высоте их провинности,  как , якобы, считалось в ту пору в придворных кругах.
Начинать духовную реформу с самого себя – важнейший  принцип духовного развития. По существу он говорит о неразрывности биографии и творчества. Можно декларировать какие угодно благие идеи и цели, но если ты не покажешь, что сам им подчиняешься и в творчестве и в жизни, грош им всем ценам. Тебе элементарно не поверит читающая публика. 
                                     7. Результаты развития ЛТП:

С точки зрения   определения результатов развития ЛТП полезно держать в памяти иерархию творческих мест  в любой художественной системе: РЕМЕСЛЕННИК - ПРОФЕССИОНАЛ - ТАЛАНТ - ГЕНИЙ.

Любой  из вышестоящих уровней зиждется на плечах предыдущих, без них, неизвестно, какова бы была судьба  последующих.  Чисто  статистически количество творческих единиц уменьшается по мере их подъёма по иерархической лестнице  творчества, и это  вполне закономерно!

Каждый из нас интуитивно всегда может определить, на каком уровне иерархии он находится,  что надо сделать, чтобы  свои шансы повысить. Творцу всегда ясны его горизонты и видна даль, к которой надо стремится. Только надо стремиться! «Ибо идущий  всего добьётся...»

                     Параграф 3: « Социальность творческого воспитания и развития» :

 В качестве одного из общественных методов воспитания ЛТП мы возьмем работу литературной студии, которую можно создать при ДК, общественной организации или любом спонсоре, согласном финансировать её работу.

В студию приглашаются   все желающие научиться писать стихи, но, как правило, такие, которые уже имеют в этом какой-то практический опыт. Чаще всего это именно лирические стихи, хотя могут быть и другие жанры.

Занятия в студии распадаются на несколько граней:

 работа с конкретными произведениями авторов; обычно она особенно бывает удачной, если есть конкретная цель: издание сборника стихов студии или выступление перед зрителями;

 изучение литературной теории, прежде всего тайн стихосложения;

 подготовка литературных композиций из стихов классиков, где студийцы учатся не только сочинять и но правильно читать стихи;

 накопление литературного багажа, изучение литературной традиции, умение слушать и понимать стихи;

 встречи с другими поэтами.

Рассмотрим эти грани  работы литературной студии немного подробнее.

        А. Методы работы с собственными произведениями: 

 учет  творческих замечаний руководителя;

 обсуждение своих стихов с коллегами по студии;

 подготовка стихов к изданию в сборниках студии;

 подготовка стихов для изданий в другой печати: местных газетах, журналах и т.д.

        Б. Изучение литературной теории, прежде всего стихосложения:

 выявление основных поэтических принципов стихосложения:

                     -  троичность (форма стиха, эмоциональный накал, духовная полнота);

                      - парность (повторы - рифма, смысловая парность: соединение несоединимого);

                      - соборность ( апелляция к общине, соборному духу россиян, песни хором и .т.д.);

 изучение важнейших аспектов поэтической формы:

 символ и метафора;

 ритм мира - размер стиха;

 композиционная архитектоника стиха;

  золотое сечение стиха;

 жанровое многообразие поэзии.

 метафоричность стиха - метафоричность мира;

            - тройственная целостность стиха (благозвучие - красота - смысл);

            - соединение не соединяемых ранее частей  в метафоре;

            -  социальный аспект метафор;

            - единство противоположностей в метафоре как новое целое;
 единство теории и практике в работе над своими стихами;

               - ритм мира - размеры стихов:

               - ямб и хорей;

               -  анапест, амфибрахий и дактиль;

               -  свободные стихи.

 рифма в стихе:

                   - перекрестная;

                   - попеременная;

                   -  глобальная;

                   - опоясывающая.

 золотое сечение стиха (в «золотое сечение стиха» попадают следующие строки:

     при 12 строчном стихотворении  - 8-я строка, при 16 строках - 10-я строка,  при 20 - 13-я    

     строка,   при 24 - 15 строка, при 28 - 17 строка, при 32 - 20-я строка и т.д.) – в них должен скрываться 

     метафорически выраженный основной смысл стиха. Иначе стих не будет гармоничным.
                      В. Подготовка литературных композиций:

Далее мы приводим примеры литературных композиций разной тематики для их подготовки в рамках работы Литературной студии:

                           Тема «Поэзия и духовность»:
Для того, чтобы показать, как в работе Литературной Студии  используется колоссальный потенциал отечественной духовной поэзии, мы хотим привести конкретные примеры возможностей такого использования.


Кроме комментария к этим стихам мы постараемся указать область их применения, тот самый контекст, в котором они могут особенно “заиграть” и украсить собой любое сообщение мастера.


Начнем с самых ранних стихов, в частности с оды Гавриила Державина “Бог”. Ее содержание достаточно ясно, чтобы понять в какой ситуации эта ода может быть использована, - для понимания общего смысла Божества в нашей жизни.


Идея единства “жизни и смерти” еще раз воспроизведена в стихотворении Петра Вяземского “Молитва ангелу-хранителю”. Само стихотворение может служить прекрасной иллюстрацией темы “Молитва в Православии”. В нем раскрыты важные стороны и  молитвы как обращения к Господу, и положение ангела-хранителя в нашей духовной жизни.


Перейдем к духовной поэзии Александра Пушкина. Наиболее важны в его творчестве для нас четыре стихотворения: “Пророк”, “Отцы-пустынники”, “Странник” и “Памятник”. Кроме того,  представляет духовный интерес и своеобразная “полемика” поэта с митрополитом Филаретом.


Начнем с “Пророка”. Этот стих, созданный с обильным использованием церковно-славянской лексики, раскрывает тайну духовного просветления художника, неожиданно обретающего подлинное “просветление”. Поэт обращает наше внимание на специфику подобного обретения:

- предварительная духовная жажда;

- просветление зрения;

- обретение нового слуха;

- замена “грешного языка” на “жало мудрыя змеи”;

- переживание своей эволюции как смерти;

- второе рождение в качестве творца, “исполненного Господней волей”;

- четкое понимание своего предназначения после этого - “глаголом жечь сердца людей”.


Говоря о специфике духовного творчества, трудно обойти стороной это стихотворение, где процесс духовной эволюции художника раскрыт с полной и впечатляющей силой.

 
Обратимся к стихотворению  “Отцы-пустынники”. В предпасхальную неделю во всех храмах читается молитва  святого Ефрема Сирина, процитированная в нем.  


Поэт сумел передать самый дух молитвы как обращения людей к Богу с доверием и надеждой. Известно также и поэтическое переложение поэтом Господней Молитвы - “Отче наш»


Еще одно стихотворение Пушкина- “Странник” может служить  яркой иллюстрацией к теме “Православная эсхатология”. Его герой начинает взывать к миру с пророчеством:



“Наш город пламени и ветрам обречен,

                   Он в угли и золу вдруг будет обращен,


                А мы погибнем все, коль не сумеем вскоре обресть убежище...”

Реакция всех близких понятна: его считают сумасшедшим. Примерно так же и в наше время  реагируют сильные мира сего  на заявления тех, кто предупреждает о приближающейся глобальной  экокатастрофе.  (Наше свидетельство - не исключение в этой цепи неудачных обращений к властям).
   В заключительном четверостишии “Памятника” поэт призывает всех к  необходимости борьбы с человеческой гордыней (жить, “не требуя венца”) и пребывать в смирении (“хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца!”)


“Полемику” Пушкина с митрополитом Филаретом и “полемикой” назвать трудно, ибо Пушкин не спорил, а напротив с благодарностью откликнулся на критику владыкой его стиха “Дар напрасный, дар случайный”.


По сути дела,  этот стих представляет собой клевету на Бога (странно, что он написан через два года после “Пророка”), которому здесь инкриминируется:

 - “враждебная власть”;


-  “жизнь как случайный и напрасный подарок”;


 - невозможность человеку обрести цель жизни и т.д.

Естественно, что такой тонкий духовный наставник, как владыка Филарет, не мог ни откликнуться с критикой на этот стих. Пушкин высоко оценил поэтическую критику владыки, отметив, что


- “твоих речей благоуханных отраден чистый был елей”;


- способность “силой кроткой и любовной смирять любимые мечты”;


- “твоим огнем душа согрета, отвергла мрак земных сует»;


- “и внемлет арфе Филарета в священном ужасе поэт”.

Такое смиренное признание своих ошибок  в результате критики  Церкви характерно для религиозного поэта, но не для всей русской литературы. К примеру, Лев Толстой духовно не дорос до такой позиции  и в  конце жизни.


Возьмем стих Михаила Лермонтова “Когда волнуется желтеющая нива”. Оно посвящено восприятию Бога как “творца Природы”. Поэт удостаивается видения в небесах Бога, едва он сам приобщается к различным проявлениям русской природы.


Этот стих очень важен для разрушения стереотипа, что “православная культура” - это “творение только человеческих рук”. Наша российская природа  - часть православной культуры, ибо создает фон для ее адекватного понимания и правильного отношения к Богу.


Важно еще одно стихотворение М.Лермонтова “Я, Матерь Божия, ныне с молитвою”. Россия удостоилась Покрова Божьей Матери, не раз проявлявшей к нашей стране  своё особое расположение. Поэтому и поэты русские с особой теплотой обращаются с молитвой к Богородице в надежде, что их обращение будет услышано. Вот и Лермонтов, встав на  православную дорогу  к Божьей Матери, просит “не за свою душу пустынную”, а жаждет вручить Ей “деву невинную”, надеясь, что Богородица услышит его молитву. 

Перейдем к творчеству Федора Тютчева. Стих “Не плоть, а дух растлился в наши дни” удивительно актуален сегодня. Мы видим, что сегодня в России  плоть торжествует, а дух находится в полной запущенности. Стоит сделать это стихотворение известным всей нации. Оно о милости Божьей, изливающейся на того, кто готов припасть к ногам Бога и попросить о помощи. Автоматически Бог никому не помогает, надобно проявить “духовную жажду” с которой Пушкин начинал “Пророка”, тогда помощь будет оказана.


Другое стихотворение Тютчева “О, вещая душа моя!” В любом разговоре с учениками, касающемся “спасения души” целесообразно опереться на этот стих. Тут важны все акценты:


- душа - жилица двух миров;


- она - вещунья;


- в одном мире у нее болезненность и страстность;


- в другом мире - “пророческая ясность как откровение духов”;


-  везде она готова” как Мария, к ногам Христа навек прильнуть”.
Ведь, а если  душа  готова, то она спасена! -  Что это, как не постулаты голографической парадигмы?


Обратимся к  творчеству Афанасия Фета. Стих “Я потрясен, когда кругом”... В каком-то смысле он продолжает тему Божьего экстаза от творения природы, начатую Лермонтовым. Но взяты разные аспекты. Неустроенность природы у Фета противоположна  открытой божественной гармонии природы у Лермонтова. Однако, именно “неустроенность природы” помогает Фету услышать “неизреченные глаголы” светлых ангелов и воспарить в небеса.


У Фета Мир и Вечность в антитезе, у Лермонтова - в гармонии. Но эти взгляды скорей не противоречат друг другу, а дополняют. Все относительно, тем более в Небесах!
Говоря о божественном создании нашей природы правильным привести и точку зрения Лермонтова,  и точку зрения Фета.

Перейдем к Алексею К. Толстому и его стихотворению “Благословляю вас, леса”, служащему вступлением ко второй части  поэмы “Иоанн Дамаскин”. Позиция святого Иоанна Дамаскина, изложенная в этом стихе, позволяет нам понять отношение святых к миру:


- их благословение окружающей  природы;


- благословение духовной  свободе;


- благословение путешествиям по миру в бедности;


- благословение Света солнца и Тьмы ночи;


- каждой звезды в небе и каждой былинки в поле;


- желание слиться с ними духом и заключить их в свои объятья.

Такая позиция хорошо служит нашему пониманию “святости в мире”.

Вот стихотворение Дм. Мережковского “О, Боже мой, благодарю!”

В нем поэтом полно раскрыта тема: ”Я и Бог”, выражена благодарность Богу за то, что Он есть, показано  открытия Бога в мире и в душе поэта, а также путей этого открытия, достаточно противоречивых и сложных. Жаль, что сам поэт не всегда был верен этим взглядам!



У Сергея Есенина возьмем стихотворение “Шел Господь пытать людей любовью”. Это оригинальный взгляд на русскую душу, стремящейся  в своей мизерабельности помочь еще более бедному, чем ты, который оказывается самим Господом. По теме оно относится к проблеме “Я и Бог”, где Господь выступает таким же нуждающимся, как и ты, заинтересованным в нас, как и сами  мы  заинтересованы в Боге.


Стихотворение “Слово” Николая Гумилева посвящено одной из самых актуальных сегодня проблем - вопросу о десакрализации, обмирщении слова. В былые времена божественным словом “останавливали Солнце, разрушали города”. Что же видим мы сегодня? Что случилось с нашим словом? - “Мы ему поставили пределом скудные пределы естества, и, как пчелы в ульи опустелом, дурно пахнут мертвые слова!”


Познание Божьего мира словом, лишенным Божественного дара, раскрывает в результате “лишь скудные пределы естества”, а Божий мир уходит из под рук.

Гумилев утверждает, что, как только мы забываем, что “осиянно только Слово средь людских тревог”, мы теряем нить, связующую нас с Богом. Это стихотворение поэта находится в гармонии с нашими представлениями о голографической парадигме Вселенной. 

Николай Заболоцкий “Во многих знаниях есть многие печали”. Познание мира, отделенного от Мира Божьего, бессмысленно и безблагодатно. Поэт в этом стихотворении выступает врагом духовной ограниченности, певцом всеобщей связи людей, существующих в мире, где ощущается присутствие Бога.


“Я - разве только Я?  Я - только краткий миг чужих существований...


 Боже правый! Зачем ты создал мир и милый и кровавый,

    И дал мне ум, чтоб я его постиг?” - заключает свой стих поэт

“Зачем нам мир, лишенный Божьей Благодати?” В познании такого  мира, действительно,  скрывается лишь  “многая печаль!”


В заключение возьмем стихотворение Бориса Пастернака “Август”. В нем раскрыта тема “Смерти”. Герою снится собственная смерть в день «Преображения Господня на горе Фавор». Под ощущение “фаворского света” герой встречает “казенную землемершу - Смерть”, которая совсем не склонна способствовать его восхождению на гору Фавор, а напротив только желает “вырыть яму мне по росту”.


Герой прощается со своим окружением, с перспективой взлета вверх вместе с Фаворским светом:


“Прощай, лазурь Преображенская, и золото Второго Спаса!


Смягчи последней лаской женскою мне горечь рокового часа.


Прощайте, годы безвременщины, простимся, бездне унижений

Бросающая вызов женщина, я  -  поле твоего сраженья”.
Стихотворение из духовного плана перерастает в план лирический и творческий. Главным объектом прощания поэта становится “и творчество, и чудотворство”.


Высокий «фаворский план» поэт переносит в  план чисто личный, где он становится “полем сражения” женщины-смерти. В финале весь акцент делается на  творческом подтексте, а духовный план незаметно исчезает, что достаточно  типично  для Б.Пастернака:
Прощай размах крыла расправленный, полета вольное упорство,

И образ мира в слове явленный , и творчество, и чудотворство.


На наш взгляд, более духовным является стихотворение этого  поэта “Быть знаменитым некрасиво” - гимн поэтического смирения, где “позорно, ничего не знача, быть притчей на устах у всех”.


Но это смирение не в Вечности, ибо, по мнению поэта, надо так жить, “чтобы, в конце концов, привлечь к себе любовь пространства, услышать Будущего зов”. Однако, итог стиха вполне православный: “Но пораженье от победы ты сам не должен отличать!” Надо уметь  быть самим собой, но при условии, что ты нашел собственную «узкую дорогу» к Богу и “тесные врата”.                                

                      Параграф 4:  «Психологические м е т о д ы    р а з в и т и я   ЛТП»: 
Установив основные закономерности формирования индивидуального творческого сознания, я задался целью понять, какими путями частный отдельный человек может  прийти к нему? Тут мне попала в руки книга Дж.Грея «Практические чудеса для Марса и Венеры» (см. Библиография № 4)  В ней я нашел, как мне представляется, конкретные рекомендации по выработке у себя такого сознания.
                               А) «Верь, словно чудеса возможны»
         Успешный творческий процесс предполагает использование ВЕРЫ так же, как и других христианских добродетелей, в приложении к личным творческим возможностям человека.

          Прежде всего, невозможно приступить к самому процессу творчества, если  у тебя нет какой-либо начальной уверенности, что у тебя это дело  получится.

Подобная вера может быть основана,  с одной стороны, на профессионализме, полученном как результат обучения, а с другой стороны, на личной творческой интуиции, что «тебе всё  дано», например, от Бога.

Великий Александр Сергеевич Пушкин говорил   о «самостоянии человека» как залоге «величия его».


Христианство в таких случаях предлагает: «Просите и дано будет вам!» При этом молчаливо предполагается, что дано вам будет по вашему духовному уровню и в той  степени, насколько вы способны донести вашу просьбу до Небес. То есть, творчеством актуализируется  проблема духовности, на которую опирается ваша способность «общаться с Небесами».

Вера  вообще лежит в основе христианской религии, наряду с Сердечностью и Любовью. Поэтому для нас столь важна эта психологическая доминанта творческого процесса, ибо, на наш взгляд, творчество есть ничто иное, как «диалог с Богом».

Стоит опереться на авторитет того же Пушкина, воспринимавшего долг творца, как реализацию Божественного призыва:

          Восстань пророк! И виждь и внемли, исполнись волею Моей.

          И, обходя моря и земли, глаголом жги сердца людей!

Таким образом, без Веры «глаголом жечь сердца людей» для поэта никак не представляется возможным.

                         Б) Живи, словно ты волен делать все, что тебе хочется.
В этом разделе главной особенностью творческого и инновационного  я считаю   взаимосвязь  Творчества и Свободы. Творить можно только, если ощущение полной свободы свойственно художнику, если  он способен абстрагироваться от любых ограничений, которые накладывают на его творческий дар внешние обстоятельства.

Не случайно Алексей Константинович Толстой, описывая творческие ощущения святого Иоанна Дамаскина, заставляет его утверждать:

             Благословляю вас леса, долины, нивы, горы, воды,

             Благословляю я Свободу и голубые небеса!


Именно благословенное ощущение Свободы лежит в основе творческого процесса, наряду, как верно подмечено А.К. Толстым, любви к Природе и к Богу.

Конечно, в реальной жизни делать всё, что нам хочется, мы не всегда вольны. Но истинный художник никогда всерьёз  не принимает эти правила игры, навязываемые ему внешними обстоятельствами.

Это видно в особенности в России, где большинство творцов всегда работали в довольно стесненных жизненных рамках. Например, я имею в виду Павла Филонова, у которого зачастую не было в день куска хлеба, но он писал и писал картины, считая, что у него есть все, что нужно для творчества.

     Помнится,  Иван Бунин так реагировал на эти жизненные ограничения:

      И счастлив я печальною судьбой, и есть отрада сладкая в сознаньи,

      Что я один в безмолвном созерцаньи, что всем я чужд, но говорю с Тобой!»

Подлинную свободу для художника представляет только разговор с Богом как основа всего творческого процесса.

             
              В)  Учись, словно начинающий
  Получив высшее профессиональное творческое образование, становится ли художник готовым к творческому процессу? Ремесленник - да! Но подлинный художник должен следовать вышеизложенному принципу: «Учись, словно начинающий»...

Творческое смирение, пропагандируемое христианством в вопросах вероисповедания, окажет любому творцу неоценимую услугу и в ходе реализации его собственного творческого процесса. Вечный призыв грешника к Богу: «Приди ж на помощь моему неверью!» в творческом процессе обращается  призывом к самому себе постоянно учиться, хотя, казалось бы,  все вершины мастерства тобой уже давно освоены. 

Но только творческое смирение и отрицание собственной гордыни открывает эти вершины для тебя, когда тебе кажется, что ты ничего не стоишь, ничего у тебя не получится, а надо еще многому научиться... Когда все сделанное тобой представляется полным ничтожества... Смирение позволяет художнику находиться в «зоне баланса», не впадая ни в ту, ни в другую крайность.

Предела в творческом росте Человеку нет,  и принципиально быть не может. Как только он ставит себе такие пределы, он умирает духовно, а потом как творец.

Хорошо выразил эту мысль Николай Гумилев в стихотворении «Слово»:

Но забыли мы, что осиянно только Слово средь земных тревог,

И в Евангелии от Иоанна сказано, что это слово - Бог!

Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

Но, как пчелы в улье опустелом, дурно пахнут мертвые слова...

Творческое смирение должно стать одной из главенствующих характеристик носителя  инновационного сознания. Хорошо сказано об этом у Бориса Пастернака:

          Быть знаменитым не красиво, не это поднимает в высь.

          Не надо заводить архива, над рукописями трястись!

          Цель творчества - самоотдача, а не шумиха, не успех...

Наряду с принципом постоянной учебы, принцип самоотдачи в творчестве, возможно, один из важнейших, о котором жизнь нам не позволяет  практически  забыть.

                                    Г)  Люби, словно впервые
 

                Сила Любви  как критерий творческого дара – это несколько неожиданная постановка вопроса, но если только мы задумаемся над вопросом, можно ли что-либо описать в творчестве без любви, мы поймем, что этот принцип столь же кардинален, как  остальные.

                  Два чувств дивно близки нам - в них обретает сердце пищу:

                  Любовь к родному пепелищу, любовь к отеческим гробам...
       Любовь к родине и уважение к предкам для А.С. Пушкина - важнейшие характеристики не только поэта, но и вообще любого человека. Первоначальным стимулом творческого дарования  молодого человека бывает, как правило, первая любовь. Ощущение её величия и силы творец должен пронести сквозь всю свою жизнь, любить свое творчество, с такой же силой, как впервые.

          Ненависть противоположна по знаку любви, но она тесно связана с ней по уровню эмоций. Может ли быть ненависть  источником творчества? Да, может, но долговременного ли? Вот это как раз весьма сомнительно!

          Я вас любил... Любовь еще, быть может, в душе моей угасла не совсем!

          Но пусть она вас больше не тревожит... Я не хочу печалить вас ничем...

          Я вас любил безмолвно, безнадежно, то робостью, то нежностью томим,

          Я вас любил так искренно и  нежно, как дай вам Бог любимой быть другим!

  Этот шедевр русской  любовной лирики Пушкина  еще многие века будет будить сердца читателей неожиданной силой высказанной в нем Любви! Но и не только Любви, но и полного отсутствия ненависти к  оставившей тебя  женщине.

           Многими русскими поэтами «Любовь» трактуется очень широко - в частности, как система связи со всем Сущим. Например, А.К.Толстой пишет:

                   И всюду мир, и всюду свет, и всем мирам - одно начало.

                   И ничего в природе нет, что бы Любовью ни дышало..

Требование «Любить, как впервые» - своеобразное приближение к этой «всемирности ощущений» на эмоциональном уровне. Космичность Любви, расширение  её  ареала до всемирного масштаба является еще одним свидетельством божественного настроя инновационного сознания, но об этом позже.

                                Д) Отдавай, словно у тебя уже есть все, что тебе нужно.
 В основе этого принципа лежат христианские добродетели - милосердие и широта души. По мнению православных, «Что отдал - то твоё!»


В применении к творческому процессу сей лозунг стоит объяснять как основу важнейшего для творца требования творческой бескорыстности  и отказа от сребролюбия.

Как только художник сосредоточится   на проблеме, а «сколько это ему будет стоить», он понемногу начинает терять свой творческий потенциал, ибо духовность и деньги  - несовместимые понятия.

Пушкин, как известно, - «это наше всё!»  И у него так сформулирован этот принцип в творчестве:

  «Торгуя совестью пред бедной нищетою не сыпь даров своих расчетливой рукою.

  Щедрота полная угодна небесам. В день грозного суда, подобно ниве тучной,

  О, сеятель благополучный, сторицею воздаст она твоим трудам!»

           Принцип «отдавай, как будто у тебя есть всё, что тебе нужно», и есть эта «щедрота полная, угодная Небесам».


                         Е) Работай, словно деньги уже  не имеют для тебя значения
  Творческое бескорыстие, как уже упоминалось  выше, очень важно для художника. Души современных творцов губит эта нынешняя мода погони за деньгами, столь отравившая сегодняшнее время.

Деньги на самом деле - прах и тлен, они никакого значения для творца не имеют, ибо «цель творчества - самоотдача,  а не шумиха не успех!»

  Вот как высказался по поводу необходимости постоянно работать Николай Заболоцкий:

             Не позволяй душе лениться! Чтоб воду в ступе не толочь,

             Душа обязана трудиться - и день и ночь, и день и ночь!

             Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды.

             Держи бедняжку в черном теле и не снимай с неё узды.

             Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

             Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет...»
         Постоянная необходимость творчества, преодоления  собственной лени - важнейшие качества, позволяющие развивать творческий потенциал, не давать ему почить на лаврах, не удовольствоваться полученными уже  результатами. Творца вечно одолевает жажда нового, а без труда, «рыбку нового» из пруда не вынешь! Инновация – это постоянное творчество нового, это адекватная реакция на мир, повернутый к тебе  самой неожиданной  стороной.


Если творить только, когда твой труд хорошо оплачен, то «выгодных минут» в нашей жизни наберется не более пяти из 24 часов суточного круга времени. Если завязать возможность творчества с результатами его оплаты, то творить будет просто некогда.

                             Ж) Расслабься, словно все скоро будет в порядке.

На первый взгляд, это требование принципиально противоположно всем раннее высказанным идеям. Но только на первый... «Позволять душе лениться не следует», но и держать её в постоянном напряжении психологически опасно, да и  не полезно для творчества. 

Надо уметь расслабляться, тем более в обстоятельствах, когда жизнь держит нас в тисках  тревожного  напряжения.

Этот принцип «духовного оптимизма», он  косвенно связан с первым «принципом веры». Надо верить, что в конечном итоге «все скоро будет в полном порядке».

Вот в какой форме высказал эту уверенность Булат Окуджава:

«Господи мой Боже, зеленоглазый мой!

Пока земля еще вертится и это ей странно самой,

Пока еще ей хватает времени и огня,

Дай же Ты всем понемногу, и не забудь про меня!»

          Будем надеяться, что Бог не оставит нас, верных его учеников, в минуты сей кризисной опасности, которая нависла в настоящее время над планетой. Творческое мировоззрение – во много надежная гарантия, что мы справимся с теми проблемами, которые тогда перед нами встанут.

Именно творчество приносит художнику, в том числе и минуты полного расслабленья, несмотря на то, что он, художник, не имеет права позволять душе длительно  расслабляться в Пути.

                            З)  Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит

Нам стоило бы переформулировать этот принцип следующим образом: «Разговаривай с Богом, ведь Он тебя слышит!» Христианская традиция на протяжении двух тысячелетий постоянно подтверждает это: «Молитесь, и дано вам будет, просите - и будете услышаны!» Об этом  она постоянно твердила верующим,  а потом демонстрировала тысячи примеров того, как просьбы выполнялись, ибо Бог их услышал!

Творчество - это «диалог с Богом». Если бы не было ответа, это был бы только монолог, на деле  Творец мира всегда готов ответить своему ученику на земле. Более того, по христианским  канонам, человек – это «руки Бога», не всякий человек, а лишь  творческий и духовный, естественно. 

Художник - это пророк, которого Бог благословил «глаголом жечь сердца людей», поэтому оставить своего «благословленного на творчество» соратника Бог не способен.

«Стучащемуся, да откроется, взывающего, да услышат!» - эти библейские истины давно оформились в сознании людей. Сейчас они становятся принципами развития личного творческого сознания.

Это важнейший принцип творческого бытия художника. Это бесконечный резерв его стремления вперед в творчестве и в духовном усовершенствовании.
                              И) Пируй, словно можешь ничем себя не ограничивать
Принцип довольно опасный, если понимать его чисто материально, а не духовно, как все остальные принципы. Мы уже старались объяснить, что  каждый творческий принцип в основе своей духовен, только так их и можно в основе своей  толковать. Тем более, что речь идет о различных аспектах творческого сознания.

В каком - то смысле он дублирует второй принцип неограниченной творческой свободы. В реальности художник не может находиться в ситуации полной свободы, ибо нас окружает  чисто материальный мир, в котором материально человек не может быть полностью свободен. 

Но творчество в такой же степени материально, как и духовно, а в духовном мире человек, достигший определенного духовного уровня развития, быть свободным уже вполне может. Более того, без подобного свободного полета, многого  ли он может добиться?

Поэтому в данном случае речь идет не о материальном, а о «духовном пире». Способность в духовном плане ничем  себя не ограничивать,  на деле также иллюзорна, ибо духовный мир более опасен, чем материальный. Там всегда надо быть настороже:  дьявол, являющийся «обезьяной Бога», не спит, а подстерегает нас на каждом шагу!

Точно также он подстерегает и творческого человека, но духовная свобода как завоевание определенного духовного уровня не уходит, если ты её однажды обрел. «Пировать» свободно  можно, - только  оглядываться по сторонам при этом полезно.

Свобода духовного творчества возникает тогда, когда ты впервые почувствовал, что твои творческие продукты - результат общения с Господом, а Он - бесконечен и вечен. И если ты вошел в состояние «духовного пира», то ты можешь делать это бесконечно и вечно, «пировать, как будто ты ничем не ограничен».

 «Бог создал мир из ничего, - учись художник у него!» - Мы должны всегда ценить себя только по большому счету и намечать горизонты в творчестве  только самые удаленные.

Конечно, в реальности должна быть баланс во всем, в том числе и в творческом самоуправстве. Но здравый смысл этого принципа: не стоит себя самому ограничивать в творческом процессе. Эти ограничения и без тебя сработают,  ну а  сам себе не мешай! Тогда все и должно получиться.

Эти особенности русского характера отражены в стихотворении А.К.Толстого:

Коль любить, так без рассудку, коль грозить, так не на шутку,

Коль ругнуть, так сгоряча, коль рубнуть, так уж сплеча.

Коли спорить, так уж смело, коль карать, так уж за дело,

Коль простить, так уж душой, коли пир, так пир горой.

Все эти тезисы для  мира Запада  свидетельствуют только о простоте и колоссальной наивности русского человека.
 Параграф 5: «ДУХОВНЫЙ ВАКУУМ (ДВ) КАК ОКРУЖАЮЩАЯ СРЕДА ТВОРЧЕСТВА»

        а) ДВ –хранилище высших божественных энергий и информации;
В последнее время в физику возвращается прежде отвергнутая теория «космического эфира». Этим эфиром пронизан духовный аспект «космического духовного вакуума» (ДВ), который состоит не только из обычных для любого вида энергии  полевых состояний вещества, но и из «плазмы» огненного состояния вещества. Физики считают, что каждый кубический сантиметр ДВ содержит огромное количество энергии,  не сравнимо большее, чем содержит аналогичный куб плотного вещества.  

Квантовая физика обогатила наше понимание любого пространства, даже чисто ментального,  осознанием его как пространства энергоинформационного, обладающего разными уровнями энергетики.

        б) ДВ – основа любого многообразия;
Что такое ДВ? – Это окружающая среда Господа Бога. Именно поэтому она должна служить основой огромной широты  многообразия, хранящейся в Самом Всевышнем, Его Божественной Голограмме.   Вся Бесконечность и Вечность Господа Бога должна откуда-то черпать и пространство и время, для того чтобы иметь возможность бесконечно разворачивать их  в многообразных формах вселенского Бытия.  Космос – наиболее вероятное вместилище подобной информации, не случайно во всех древних мифологиях слово «Космос» аналогично  понятию «Порядок».

Специалисты по древней мифологии отмечают вторичность  Космоса по отношению к Хаосу, ибо с последнего все и начинается Характерной особенностью  Хаоса  выступает    наличие Пустоты, Тьмы, Незаполненности, которые потом преобразуются в Свет, Наполненность и упорядоченное Пространство Космоса – Божественное Пространство, которое и представляется нам как Божественная Голограмма.
        в) ДВ – источник негаэнтропии и поддержка Жизни;
Основное качество Всевышнего – вносить Порядок в окружающий его мир Хаоса. Именно поэтому Ему нужна благоприятная окружающая среда, чтобы повышать количество Негаэнтропии в ней, путем постоянного порождения в окружающем Пространстве  носительницы Порядка - Жизни. Первичность Хаоса, из которого всё и произошло путем внедрения в него Божьего  Слова,  осмысляется как способность  Бога победить Энтропию Хаоса, постоянно  посылая в этот мир волны Негаэнтропии, способные порождать Жизнь, внося устои Порядка в неорганический мир.   

         г) левое и правое движение: смещение «точки сборки» в  сторону  Хаоса Бытия или в ДВ (в сторону повышения негаэнтропии мира);
Для того, чтобы в любом отрезке Времени-Пространства организовалась устойчивое качество существования, именуемое Жизнью, необходимо единство в нем двух полярных качеств, в частности единство двух типов вращения энергетически заполненного Пространства-Времени: Правого и Левого.  По мифопоэтическим представлениям на границе Пространства всегда находится Хаос, а Порядок консолидируется обычно  в Центре. 

«Точка сборки» (по К.Кастанеде) – это человеческий способ организации энергоинформационного пространства вокруг. Смещение «точки сборки» в сторону Хаоса предполагает её движение налево, а правое движение  гарантирует упорядоченное состояние мира вокруг.  В Пространстве это так, а в Человеке – наоборот левая сторона тела обладает более слабой энергетикой, чем правая.  Одно компенсирует другое, создавая тем самым устойчивую к изменениям систему. 

Но «точка сборки» навязывает нам традиционное видение мира, постоянное воспроизведение его  «майи, иллюзии его материального костяка. Способом выхода из этой иллюзии является по Кастанеде «Остановка внутреннего диалога» (ОВД).

        д) опустошение сознания: Бог – «Я» и «Не-я»   одновременно; Нирвана, исихазм и «молчание Пустоты»;
Любому человеку для глубокого самопознания необходим выход в какой-то форме за рамки своего существования. Надо предполагать, что нечто подобное оказалось нужно и  Богу,  тогда  Он попытался сотворить Жизнь для порождения в конечном итоге адекватного Ему собеседника. Богу просто стало скучно.

 Бог  представляет собой одновременно  Пустоту и Наполненность, это «Я» и Не-Я» одновременно. Отсюда стремление восточных религий к Абсолюту укладывается в формулы объединения с Абсолютной Пустотой – Нирваной, в теории исихастов огромное значение имеет «молчание как способ познания Бога», а в  Каббале Пустота и Неизреченность – являются полной  аналогией Тетраграмматону  –  Высшему Божеству.

Но  важность близких Хаосу характеристик для последующего вектора движения нашего сознания к Богу во многом объясняется  тем, что из Хаоса всё и произошло, поэтому, войдя в Нирвану, в состояние Молчания, погрузившись в Великую Пустоту, мы можем обрести Бога в душе. Однако тут скрыта опасность. В отличие от полного растворения в мире Абсолютной Пустоты душ восточных религий, Христианство наделяет души своих адептов определенной защитой – Личностным основанием, которое не позволяет человеку полностью потерять в Боге своё «Я». Человек также является единством Пустоты («духовной нищеты») и Наполненности (Личностной специализации). 

                     е) «Во многих знаниях есть многие печали»:
Древнее представление, что «во многих знаниях есть многие печали», имеет вполне достоверное психологическое обоснование.  Любое знание, а в особенности истинное знание,   влечет за собой ответственность за свои действия в  личном пространстве Свободы. Истина (Знание, Правда) является частью трехипостасного Бога, который есть Любовь, Истина и Жизнь.

«Если мы действуем в Истине, мы действуем в Боге!» Принимаемая таким состоянием духовная свобода есть «осознанная необходимость», ибо она не позволит нам поступать вопреки моральным запретам Бога. Принимая на себя  определенные моральные обязательства, мы остаёмся свободными, пока эти обязательства совпадают с нашей божественной искрой и нашим собственным поведением. Во зле мы всегда не свободны, ибо творим вопреки нашей подлинной сути. Ведь наша душа - интуитивно христианка. 
Блаженное незнание  предполагает безграничную свободу, прежде всего, из-за отсутствия ответственности. Если ты понятия не имеешь о возможных последствиях своих действий, ты действуешь свободно, но безответственно.

Безответственное и свободное поведение детей у взрослых может вызвать только улыбку. Безответственное поведение взрослых улыбки не вызывает, скорей всего  гнев или подозрение в том, что « этот свободный» – просто  «недоумок».

Конечно, незнание может наплодить не меньше печалей, но только потому, что нами потеряно ощущение Нормы, Порядка и Гармонии. Для их ощущения особых знаний и не нужно, достаточно иметь в голове интуицию и  в сердце – Совесть. Имея в груди божественную искру,  мы можем обойтись без лишних знаний, несущих нам «особые печали».  
      ж) «Остановка внутреннего диалога» (ОВД) как  способ обретения ДВ: 
ОВД – это прекращение привычного матричного (механистического) восприятия мира и соответствующей поведенческой реакции на него и переход к творческому (инновационному) восприятию. Подобное восприятие и является не просто воспроизведением подлинной «Голограммы Бога», а  соучастием с Богом, сотворчеством с Ним в воссоздании и творческой интерпретации  БГ. В таком восприятии БГ понимается не как некая «законченная модель мира», а как  совместный с Богом результат переделки мира, его адаптации под постоянные изменения, вызванные неразумными действиями людей.
Впервые на механистичность традиционного человеческого сознания  и поведения указал Г.И. Гурджиев, разработавший некую систему чисто психологических методов развития сознания и перехода на новый (немеханистический) уровень существования.

Его система классификации уровней сознания перекликается с нашей:

1) Состояние сна – у нас – Мифологический уровень (хотя мы относим его не только к сновидению);

2) Обычное бодрствующее (механистическое) состояние – Нормативное сознание;

3) Состояние самовоспоминания – Фактологический уровень сознания;

4) Объективное Сознание – уровень Духовно-инновационного сознания.

Если не вступать в ОВД, то человек имеет два типа реакции на  происходящие  вокруг изменения:

- инновационная реакция (принятие изменений);

- «психотерапевтический шок» (то есть,  реакция на изменения по шизофреническому, параноидальному или депрессивному образцу). Шизофреническая реакция предполагает патологическое раздвоение сознания, параноидальная  - манию преследования каким-то воображаемым врагом, депрессивная – упадок сил и перманентное уныние. Эти три типа патологического восприятия остаются на уровне нормативного сознания. Почему?
Во-первых, потому что восприятие мира в терминах борьбы с  внешним врагом  уже давно не адекватно Истине, ибо враг находится в самих нас. Грех мы творим сами, следовательно,  наш главный бес – в нас самих;

Во-вторых, как мы уже неоднократно показали, бинарное восприятие мира в противоположных терминах неадекватно, ибо на деле мир – троичен;

В третьих, пессимизм и отсутствие надежды скрывает самый страшный грех – недоверие к благостной сущности Бога и   Его способности нам помочь, толкнув в итоге на самый  перспективный путь  достижения победы. 
Традиционное восприятие голограммы Бога носит сугубо условный, договорной характер: в механизм восприятия  нашим  сознанием  вставлена уверенность в реальность информации, получаемой нашими органами чувств. Но они не совершенны и большую часть аспектов мира (в особенности его энергоинформационный аспект) они  вообще не воспринимают. 

Поэтому можно утверждать, что реальна не эта механистически воспроизводимая нами внешняя картина мира (зависящая только от устойчивости нашей «точки сборки»), а  лишь  сама  Голограмма. «Точка сборки» навязывает нам видение старого мира, сотканного из полярных противоречий и оппозиций. Это бинарное восприятие. Подлинным является только троичное – инновационное восприятие, когда за двумя оппозициями мы обнаруживаем соединяющее их синтетическое начало – Троичность Мира.

              Главный вопрос, в котором предстоит еще разобраться: мы воссоздаём Божественную Голограмму (БГ) или она воссоздаёт нас самих в процессе осознания сущности БГ? Хотя, скорей всего, опять имеет место тройственный синтез.

            Все религии, так или иначе,  отдали дань тринитарной  концепции –  христианская Троица,  Тримурти  у индуистов, Триглавы  славянского языческого пантеона и т.д. 

              Механистическое, матричное восприятие (бинарное, по своей сути) противоположно ОВД и самому сложившемуся в их системах способу «опредмечивания» и «распредмечивания» мира. С помощью двоичной матрицы мы получаем представление только о чисто внешней стороне мира, ОВД позволяет нам проникнуть в сущностной – энергоинформационный план. Поэтому ОВД является эффективным средством  обретения Духовного Вакуума мира.

                 Между троичной в сущности реальностью и человеческим сознанием возникает барьер матричного, бинарного восприятия, мешающий нам прорваться к истинной, энергоинформационной картине мира. Только творчество и информационные инновационные технологии пытаются сегодня создать некие технические  способы ОВД, хотя нам представляется, что техника, даже высочайшего уровня (например, нанотехнологии) тут помочь не в состоянии.

                    Подлинное проникновение в ОВД зависит только от глубины ДАРА – «божьей искры», присутствующей в каждом человеке. Поэтическое творчество подтверждает эту мысль в создании таких произведений:

- песня А. Пахмутовой и Н.Добронравова «Нежность»;

- стих Э.М.Рильке «За книгой» (в переводе Б.Пастернака);

- «Пророк Александра Пушкина;

- «Сон» Ник. Заболоцкого; и ряд других.

             О них мы поговорим позднее.

              з) Механизмы работы «матричного (бинарного) восприятия»:
Механизм работы «матричного (бинарного) восприятия» основан на том, что мы пользуемся для объяснения мира не его целостными образами (как поэзия или, вообще, искусство), а фрагментирующими реальность отдельными понятиями - словами. Принципиальное отличие человеческого слова от «Божьего Логоса» в том, что первое несет только фрагменты реальности, а второе содержит её всю целиком, равно, как это делает  и Божественная Голограмма.

Понятия -  это тоже части  Божьего Логоса, но превращенные нами после Грехопадения  во фрагментарные слова для чистого удобства восприятия  нового (уже  не райского) мира. «Падшее сознание»  органически не способно вместить всю целостность Божьего Логоса. Кроме того, Адам, имевший до Грехопадения возможность напрямую общаться с Богом,  тогда не нуждался во фрагментирующем сознании, но после Грехопадения никаких других способов общения, кроме как понятийной коммуникации, он просто не получил. Грехопадение потому и  имеет  столь негативную оценку в большинстве религий, что оно  основано на потере человеком Ощущения Целого, и одновременно - прямой инстинктивной связи с Богом. 

Мир целостен на энергоинформационном уровне, но принять эту целостность наше сознание, привыкшее к фрагментации мира: «это - зверь, «это - дерево», а «это - человек», не может. Но почему  в Библии потеря Целостности человеком  связана с «вкушением плода с Древа познания?»  

Нарушив Божественный запрет не трогать этих плодов, человек как бы усомнился в Правоте Бога, в Его Могуществе и Благости. То есть, потеря нашим сознанием ощущения Целостности мира, превращение его из системы в простую сумму частей возникла в каком-то смысле  из-за «лишнего (и запретного, тем самым)  знания». Недаром в Библии сказано: «Во многих знаниях есть многие печали!»

Душа  в итоге освещает лучом своего сознания лишь фрагмент мира, доступный в каждый данный момент нашему зрению (доминирующей системе восприятия).  Всё остальное прячется в подсознании, куски которого можно путем воображения воссоздать в творчестве. Можно предполагать, что ощущение Целостности мы не потеряли (из-за Глобальной Благости Бога), просто оно из Сознания перешло в Подсознание и полностью осознается нами только в творческие минуты или в минуты крайне редкого прозрения – инсайта.
Нам мозг целостен – это единство Сознания и Подсознания, правого и левого полушарий, специализирующихся на разных способах фрагментации этого мира (например, по мужскому или женскому образцу). Именно поэтому христианство считает, что человек полон только в браке в единстве Мужского  и Женского начал, только так он может по-настоящему войти в Царствие Небесное, войти, как говорят богословы, «через Брачный Чертог».
        Параграф 6: «Духовное многообразие «покоя Пустоты» как основы творчества»

Человек, требующий оставить его в «святом покое»,   - по-своему «конченый человек». Пустота духовная должна  граничить с духовной наполненностью,  психическая  и моральная пустота  чреваты вхождением в состояние Смерти. 

Многообразие духовных состояний Пустоты, являющейся, с нашей точки зрения, основой творчества, можно рассмотреть на примере диалектики этого понятия в религии и мифологии. 

1. Пустота Вселенной  (Космический вакуум).

2. Пустота как Нирвана в буддизме.

3. Пустота как имплицитная виртуальная голограмма.

4. Пустота как образ жизни «монахов-пустынников».

5. Пустота Загробного мира.

            6.    Пустота как «покой» (православная исихия») (Григорий Палама);

            7.    Учение о Боге как «полнота Пустоты» (Серафим Саровский);

                                     Рассмотрим их подробнее…
                      1. Пустота Вселенной (Космический эфир).
Физику и Метафизику Пустоты нельзя понять вне понятия «энергия». Пустота Космоса  полна различных полей невидимых энергий:

а) теплоплазменной;

б) электромагнитной (радиоволны);

в) гравитационной;

г) энергоинформационной;

д) живой энергии биополей;
е) специфической энергии «космического эфира» и т.д.
«Космический эфир», размышление о  котором  физика в свое время отбросила, сейчас вновь возвращается в умы ученых. Космос не  заполнен «абсолютным ничто» – «вакуумом»,  он полон энергий «эфира», кубический сантиметр которого (по предположению физиков)  может содержать энергии больше, чем вся Солнечная Система целиком.

Энергия – это материальная и  одновременно духовная (в некоторых своих частях) сила, которая делает возможным Полноту и Целостность обоих миров - мира Посмертия и мира Бытия.  В соответствии с троичным кодом развития Вселенной – это единство двух полярных сущностей (Пустоты и Полноты), функционально единых, чтобы поддерживать Вечность и Бесконечность Бога и созданной Им Вселенной. Механизм поддержания – Творчество и Соучастие в делах Человека и Бога.

                       2. Пустота как Нирвана в буддизме.
               Буддистская концепция Нирваны даёт нам понятие о совершеннейшей Пустоте, в которой воплощается правоверная по буддистским понятиям душа. Она получает там полное и совершенное блаженство Небытия, в противовес Бытию с его печалями, несчастиями, бедами, скорбями  и злоключениями человека. 

В православной и буддистской концепции есть единство в представлениях о Нирване и Боге. Они одинаково вечны, бесконечны и одинаково непостижимы человеческим умом.  Принципиальная разница между этими религиями в том, что христианская душа не растворяется в безличном Боге буддистов, а существует и на Том и на Этом свете автономно, только в Бытии – с телом, в Инобытии – без него. Душа и после Смерти хранит свои личностные духовные качества.  

           Ни о каком новом воскресении в теле, конечно,  там разговора  нет. Принципиальная возможность человеку творить – это возможность черпать из «Пустоты Бога» - Нирваны духовную информацию, на которой и держится человеческое творчество.  Христианство смотрит на это совершенно по другому.
       3. Пустота как имплицитная виртуальная голограмма.
Для того, чтобы воплотить материальную реальность в голограмме с помощью человеческих лазеров и компьютеров – наших мозгов должна существовать в имплицитном виде виртуальная матрица –   Божественная мысль, воплотившая развивающуюся  модель Вселенной, которую человеческие  мозги разворачивают в трехмерном, а точнее – четырехмерном  (где время – дополнительная координата) мире.

  Эта виртуальная модель существует в  Пустоте  Инобытия в зеркальном по отношению к Бытию виде: там – трехмерность времени и одномерность пространства, а  в мире Бытия – наоборот. 
Залогом существования этой модели является  постулирование существования  Космического Разума – Единства всех энергоинформационных полей Вселенной, хранящих  в своей памяти информацию и о Бытии и об  Инобытии.

Наличие такой памяти  (Божественной Голограммы) позволяет нам поддерживать   видимость физического  мира в рабочем состоянии, хотя на деле её материальное воплощение - только   майя,   «прочная иллюзия», абсолютное Ничто.
Тот факт, что нам это пока удаётся в это верить, служит доказательством и творческих потенций самого человека, и  заодно подтверждает  и существование Бога. 
              4. Пустота как образ жизни «монахов-пустынников»:

Христианские монахи, традиционно принимающие «обет молчания» и уходящие в затвор от мира, пусть полностью не осознавали специфику «Пустоты-Полноты» Бога, но  постоянно опирались  на неё в своих действиях. 

Итогом  результативности  мученических подвигов монахов были:

а) аскетизм и смирение;

б) молчание и уединение;

в) постоянное приобщение к Богу через молитву и соблюдение всех заповеданий Божьих;

г)  длительные (вплоть до сорокадневных) голодания;

д) постепенный переход на энергобиоз – полное исключение  практики употребления пищи;

е) превращение трупа после смерти в нетленные мощи;

ж) пребывание в Раю.  
             При этом  идея «Пустоты» реализовывалась у них  через отказ от:

-  общения с другими людьми;

-  принятия пищи;

-  гордыни и честолюбивых помыслов;

-  греховности человеческой жизни.

            Идея же «Полноты» воплощалась в следующих моментах:

- постоянстве связей с Богом;

- соблюдении всех заповедей Всевышнего;
- обретение Вечности и Бесконечности в бессмертном  существовании души;
- обретение  полного и абсолютного пребывания в Боге. 
                         5. Пустота Загробного мира:

            Загробный мир по представлениям христиан, есть продолжение земной жизни только в непривычных для души материальных условиях, верней, в их отсутствии. Как считал Павел Флоренский,   разница между нашими мирами в том, что там  (в Инобытии) - трехмерное время и одномерное пространство. Для волн живой биоэнергетики такое состояние,  по всей видимости,  - самое приемлемое.   Именно поэтому контакт с Тем миром чреват открытием тайн Прошлого, Настоящего и Будущего, хотя на прозрение Грядущего  есть определенные запреты. 
   В Библии сказано, что  там, «что посеет человек, то и пожнет. Сеющий плоть свою от плоти, пожнет тление, а  сеющий в дух от духа,   пожнет жизнь вечную» (Галат., 6,7,8)             



   В этом нет ничего удивительного,  т.к. все материальное, чем жил человек, повержено  в итоге в тление, ибо не может существовать в привычных трехмерных рамках, в дух получит новый импульс развития – «жизнь вечную». Причем импульс трехвекторный –  через владение Прошлым, Настоящим и Будущим. Именно поэтому, если нам удаётся с помощью каких-то средств – во сне или с помощью  технической транскоммуникции,  общаться с духами предков, они способны  рассказать нам про все временные аспекты Бытия. Хотя о Будущем они говорить не любят – это у них под запретом.  В мире есть и отдельные люди, способные на такую связь, например, Галина Алексеевна Карпова, с которой автор лично знаком  (См. в библиографии № 3, стр. 51).
Воскресение в теле возможно только при условии принципиального изменение структуры Небесного Пространства-Времени. Это будет мир не с четырьмя координатами-векторами развития, а с многими векторами: множество координат Пространства и три координаты Времени. 

         6. Пустота как «покой» («православная исихия») (Григорий Палама);
«Покой Бытия» и «Покой  Вечности» являются зеркально-противоположными отражениями самих себя.  Если  тебя тянет  к покою в реальной жизни, ты постоянно стремишься, чтобы окружающие оставили тебя в «покое», ты духовно мертв, ибо выключение из жизни – отнюдь не гарантия её духовности.

Заработанное духовными подвигами в материальном мире состояние «Покоя» в Инобытии является свидетельством  подлинного покоя души в Посмертии.  Успехи технической транскоммуникации свидетельствуют, что души там не отказываются от активности, но пребывают в состоянии «психологического покоя», то есть, отсутствия душевных треволнений и житейской суеты. Это состояние детерминировано трехмерностью времени, когда наперед знаешь и Прошлое и Будущее, так   о чем  тогда волноваться?
 Первую попытку связать понятия «покой» и святые энергии» сделал святитель  Григорий Палама  еще в Х1У веке. Речь идет в конечном итоге о специфике взаимодействия Человека и Бога. Мы никогда до конца не сможем объяснить эту тайну, но то, что объяснить  всё же можно, следует сделать.

Объяснение Бога через выявление Его Пустоты называется «апофатическим богословием». Исследователь в этом случае стремится обосновать, чем Бог не является, отбрасывая друг за другом земные описания, которые не соответствуют  к Богу. В конечном итоге, когда он отбросит всё ненужное, оставшаяся Пустота и даст описание Бога. 

 Стремление к абсолютному покою («исихии» - по-гречески) лежит в основе духовного движения, инициированного св. Григорием  Паламой.  Оно опирается на  два механизма:

- «умная молитва»;

-   непостижимость Бога и постигаемость исходящих от Него «божественных энергий». 

Умная молитва  представляет собой  обращение к Богу, «произносимое не вслух, а в уме».  Полностью отвлекаясь от всего внешнего, житейского и наносного, монах обретал опыт мистического единства с Богом, который в какой-то степени напоминает «остановку внутреннего диалога» (ОВД)  у Карлоса Кастанеды. 

И тут и там мы имеем дело с попыткой осуществить в душе «духовную пустоту», то есть, прервать все мыслимые связи с миром, чтобы обрести новое качество мистической наполненности  Богом.

Под «божественными энергиями»  святитель Григорий  имел в виду все виды божественных воздействий Бога на мир, которые мы во власти увидеть и понять.  Но качество принятия этих «божественных сигналов»  зависит от степени нашей духовной продвинутости, способности отключиться от мира и приобщиться к Богу. 

Именно «умная молитва» помогала монахам-исихастам постигать все большее и большее количество божественных энергий,  равно так, как увидели на горе Фавор свет «Божественного Преображения» апостолы Петр, Иоанн и Иаков.  Название «фаворский свет» также закрепилось за этим видом  энергии. 

Святитель Палама считал, что духовные энергии имеют нетварную природу и  не  являются подобием обычного света, то есть, энергии  лучащихся фотонов.   Такой подход возвышает человека, как единственное в мире существо, способное фиксировать эти невещественные энергии.  Но только в продвинутом духовном состоянии.
                       7. Учение о Боге как  о «Полноте Пустоты» (Серафим Саровский): 
             Под Пустотой в данном случае понимается Дух Святой, ибо именно ему посвящено учение Святого Серафима, переданное  им,  (сидя на корточках), помещику Мотовилову. Мы воспользуемся трактовкой этого учения, данной в книге Виктора Тростникова «Православная цивилизация» (№ 6, с.129-138).

Учение о Святом Духе называется в богословии «пневматологией». В.Тростников пишет: «Равноангельный старец Серафим завершил создание православной пневматологии, начатое Симеоном Новым Богословом и Григорием Паламой, сделав её «мудростью навсегда», к которой никому уже ничего не удастся добавить, ибо  во всяком учении о Боге есть предел той Полноты, дальше которой человеческое разумение подняться не может». (выделено нами – Ю.Г.) (6, стр.129)
 Целью христианской жизни, по мысли Святого Серафима, является «Стяжание Духа Святого», то есть, обретение такого  полного уровня Божественной Пустоты Духа, который тянет за собой  обретение человеком Благодати Божьей.

 Объясняя Мотовилову эту Божью  Благодать,  Святой Серафим представил её как исходящий из головы человека «Фаворский Свет», затмевающий собой даже свет Солнца. 

Стяжание Святого Духа есть спасение твоей души, спасение от главной нашей беды -  переданного нам от Евы и Адама  первородного греха – самой склонности к грехопадению перед Богом, отступлению от Его правил и наставлений, разрыв духовных  связей с Ним. 

Стяжание Святого Духа – единственное лекарство на этом пути.  Именно потому, что это  врач единственный во всем  Евангелии. Единственный, на которого  не допускается хула.  (Мф. 12, 32)  
Тростников пишет: «В беседе с Мотовиловым преподобный Серафим дал четкое богословское обоснование православной сотериологии: спасают не добрые дела, как таковые,  а добрые дела, являющиеся делами веры, то есть, подтверждающие веру в Христа следованием Его заповедям».(6, с. 135) 

Преподобный Серафим подчеркивает разницу между материальными дарами и духовными – дарами Святого Духа. Не надо просить у людей материального, надо просить духа и  не у людей, а  у Христа. Такая постоянная просьба становится возможной при условии признания себя «нищими духом», про которых Христос сказал в Нагорной Проповеди, что «их Царствие Небесное». (Мф.5,3)

«Ощущая себя «нищим духом», ты не отступаешь от Бога со своими просьбами, и Он, в конце концов, подаёт Благодать, которая и спасает душу» (6,136)
Богословское понимание Троицы включает равночестность понимания Христа, Его Отца и Святого Духа. Мы склонны воспринимать  Святой Дух  как «Пустоту», но на деле это единство полярностей: «наполненная Пустота». Это та Пустота, которая способна производит на человека материальное воздействие, видимое любому мало-мальски духовному человеку:  «есть в твоём собеседнике дух или он  напрочь отсутствует?»

Тростников  предлагает следующую сотериологическую схему: «Грешник молит Христа помиловать его, Христос, сжалившись, просит Отца ниспослать на несчастного Святой Дух,  а Дух устраняет порчу». (6, с.137) 
Параграф 7: «Творческий процесс как общение с Богом»

                   1. Тема «Метамира» в мировом и отечественном искусстве  

Жертвы требует не только подлинное искусство, но, очевидно, и подлинное открытие. Идеи Метамира (как я называю Духовный мир) таким странным образом ворвалась в мое тогдашнее разумение, чтобы потом оказалось, “что и конца им нет”. Но сначала они возжаждали проверки. Я всегда увлекался не только поэзией, но и наукой, а потому приступил к  систематическому исследованию метамирных идей и поиску неоспоримых доказательств существования самого Метамира.

Некоторые просветы наметилась, как только я сопоставил свои поиски с моделью только что открытой мною динамики художественной коммуникации. Я  как раз завершал диссертационное исследование кинематографической коммуникации, построив ее на трехчленной модели: Художник - Произведение - Зритель.


Написав первый вариант текста, я дал его на прочтение своим друзьям, мнению которых доверял. Самому-то ошибки в своих работах увидеть  труднее, чем со стороны. Правда, друзья критикуют в подобных ситуациях только частности. Но мне повезло, мой коллега по институту доцент Юрий М., ныне покойный, узрел в моих писаниях крупный методологический просчет. Я не учел в предложенной модели, что произведение возникает не просто в сознании автора, а как отражение реальной действительности.


“Нельзя отрывать искусство от жизни, - поучал меня коллега, - нельзя начинать цепь художественной коммуникации с произведения, надо  с элемента - “реальная действительность”.


Обдумывая  это замечание, я сделал микрооткрытие: если в этой цепи “Действительность” принять за “Объект коммуникации”, то метаобъектом будет “Произведение”,  “Субъектом коммуникации” выступит, естественно, Художник, творец, автор, а метасубъектом должно в этой ситуации стать “Воспринимающее сознание”, то есть, Зритель..


С научной точки зрения “Метаобъектом” по отношению к “Объекту” всегда выступает способ описания объекта, язык, грамматика, а шире - способ его теоретического представления. С произведениями искусства было все ясно: они действительно описывают реальность, но как “воспринимающее сознание” Зрителя описывает “ творческое сознание” Художника? Тут концы с концами явно  не сходились...


Потом до меня все же дошло. Я воспринимал и художников и зрителей слишком материально, как живых людей. Но “субъект” и “метасубъект” - величины духовные... Не о социальной прослойке художников идет речь и не о части населения, воспринимающей искусство, а об их духовных носителях - творческом  сознании (Сознание-1) и воспринимающем сознании (Сознание-2).


Сознание-1 творит из “материала действительности” (объекта) произведение как метаобъект для  его восприятия Сознанием-2. Чтобы последнее замкнуло цепь коммуникации, оно должно иметь возможность воспроизводить Сознание- 1, знать законы построения произведений из реальности, понимать их структуры, специфику объекта, желательно, не хуже самих художников.


Художественная коммуникация  бывает разной,  но она зависит, прежде всего, от способа общения между двумя важнейшими ее элементами - Автором и Зрителем. Элемент, замыкающий  цепь, видит, прежде всего, ее доминанту - самую активный в этот момент  элемент   коммуникации, способный подчинить  себе все остальные. Однако, если система развивается, то доминанта не стоит на месте, а в ходе  процесса коммуникации передается от одного элемента к другому.  Но, как?


Социологи доказали, что интеллектуальная активность в системе, состоящей из нескольких элементов,  всегда передается от внешних элементов системы - к ее внутренним, наиболее близко к ним стоящим. Но что считать в коммуникативной цепи внешним, а что внутренним? 


В системе художественной коммуникации самым внешним элементом следует признать “реальную действительность”, врывающуюся в коммуникацию извне. Так было всегда: творческая активность самих событий реальности порождала ответную реакцию творцов, стремящихся ее выразить. Назовем лишь три важнейших в истории ХХ века нашей страны даты: “Революцию 1917 года”,  “Разоблачение культа личности в 1956 году” и “ Распад социалистического лагеря в 1989 г”.


 Как старый, так называемый “социалистический кинематограф”, осознавал суть этих событий?  Первый фильм, достойно отразивший события 1917 года, появился в 1925 году и назывался “Броненосец Потемкин”. Прошло таким образом 8 лет. 


О духовном переломе в стране после ХХ съезда КПСС рассказал фильм “Летят журавли”, появившийся через год после описываемых событий - в 1957 году.  А вот первый перестроечный фильм - “Покаяние” опередил сами  события Перестройки на несколько лет. 


Давайте взглянем на процесс передачи активности по цепи художественной коммуникации немного подробнее. Пусть произведение повествует о самом важном реальном событии, то есть, материал действительности, легший в основу произведения, будет весьма социально активен. Какие при этом возникают обстоятельства?


Прежде всего, ясно, что активный материал действительности так важен для Сознания-2, что он подчинит его себе, а последнее будет ощущать себя всего лишь его частью. Из истории мы помним, что люди осознавали себя лишь подчиненной  частью Реальности   только в первобытном обществе, при доминанте так называемого “языческого сознания”. Благодаря ему,  они не могли выделить себя из Природы.

Подобное архаическое сознание не дает возможности человеку выделить себя из окружающего мира, он считает  себя  лишь его составной частью. Если тотем племени, например, “Ворон”, -  то это всегда знак Природы, но одновременно и сам человек, ощущающий себя при этом  Вороном.


При восприятии искусства именно так его понимают дети. На сказочном спектакле в детском театре ребенок воспринимает сказку как реальность. Он будет подсказывать положительному герою выход из любого трудного положения, стрелять из рогатки по экрану  “во врага”. Он будет бояться, что “страшный волк” может спрыгнуть со сцены и “скушать” его, сидящего в первом ряду.


Такой  носитель художественного сознания лишен понимания специфики произведения и  позиции автора, придумавшего этот текст. Он захвачен самой реальностью текста. Свою функцию “Зрителя” он также адекватно не понимает, ибо подчинен диктату сказочной реальности, соответствующей мифологической настроенности его детского сознания. Еще более активно воспринимается с большого экрана фильм-сказка.


Магия большого кино, усиленная темнотой кинозала, способна также захватывать и нас взрослых. И нам, пришедшим на новый фильм, тогда хочется оказаться  непосредственно в фантастической реальности фильма-сказки, где все мечты сбываются, а  приключения героев  завершаются счастливым концом.


Пускай после просмотра мы будем ругать такой фильм за “басни” и “выдумки”, но в сам момент просмотра кинематографистам, как правило,  удается погрузить нас в романтическую грезу. Да мы и сами хотим этого возврата к архаическому сознанию, редукции к прошлому, отмеченной в кино многими теоретиками, как его главная особенность,  в частности, таким великим мастером кино, как режиссер С.М.Эйзенштейн.


Мне представляется возможным назвать это базовое художественное сознание “магическим” или “мифологическим”, как “А-тип Сознания-2”. Оно не является очень продолжительным, ибо, становясь подростком, ребенок теряет прежнюю наивность, перестает безраздельно верить  “сказкам”, требует от искусства чего-то другого...


Внимание подростка не так концентрировано, как у ребенка, чтобы овладеть им нужны особые художественные усилия. Эти усилия обеспечиваются переходом активности внутри самой системы коммуникации от элемента “Реальность” на элемент “Произведение”. Последнее, как “метаобъект”, является ближайшим соседом реальности в цепи коммуникации. Становясь доминантой системы общения, оно способно подчинить себе и Реальность и Художника и Зрителя. Но как?


Прежде всего,  совсем не так, когда Зрителя захватывает Реальность. Там у него возникает неадекватное для  искусства ощущение, что он находится в гуще самой жизни, а не  в процессе восприятия Произведения.  Сейчас напротив Произведение идеализирует и романтизирует Реальность, не давая прорваться жестокой правде Жизни,  и  не показывая ее такой, “какая она есть на деле”.


Художник такого зрителя не интересует, за исключением, пожалуй,  той части подростков, которые в кино начинают интересоваться киноактерами. Именно они для таких зрителей - главные авторы фильма. На самом деле актер в кино - наиболее зависимая от всех персона, и отнюдь не главная в кинопроцессе. За исключением кинозвезд, конечно.


Произведение захватывает “Зрителя” целиком, как говорят, “с потрохами”. Он даже не замечает, что открыл рот  при начальных титрах и закрывает его только, когда зажглась надпись: ”Конец фильма”.


Указанный тип восприятия свойственен  не только кинематографу. Не так ли мы читаем детективы или какие-нибудь “романы ужасов”? Женщины любят с такой же силой мелодрамы про любовь, поскольку  её так им   не хватает в реальной жизни!


Итак, доминанта художественного процесса в ходе коммуникации смещается в сторону “Произведения”. Но при этом кое-что необходимо прояснить. Его способность  захватить сознание зрителя тесно связана с так называемой   “жанровой спецификой”. В особенности она характерна для “демократических” или “низких” жанров: мелодрамы, комедии и приключенческого жанра. Именно они накопили в ходе своего развития приемы и методы активизации восприятия зрителей. Можно было бы сказать точнее: не активизация восприятия, а манипуляция зрителем. 

Жанр - это по существу программа восприятия, метод получения от Зрителя необходимой Художнику   реакции на  Произведение. Они так и специализируются: слезы выжимает мелодрама, смех обеспечивает комедия, а страх, ужас и переживания - авантюрный жанр.


“Смех, жалость и ужас - три струны нашего воображения, потрясаемые драматическим волшебством”, - писал А.С.Пушкин. Но какова специфика  связей, объединяющих эти разнообразные структуры при эффективной коммуникации? Романтическая модель действительности должна сочетаться при этом с четкими правилами создания жанровой структуры Произведения. Автор может оставаться анонимным, но он должен обладать соответствующим уровнем мастерства, чтобы обеспечить должный уровень владения жанром, а Зрителю необходимо иметь для успеха коммуникации романтическое (мы называем его “нормативным”) сознание, позволяющее считать такое Произведение верхом искусства.


Восприятие жанровых структур не требует от Зрителя никаких особых усилий. Жанр сам берет его в полон умело организованной программой манипулирования его эмоциями. Успех коммуникации  у зрителя обеспечивается точной подгонкой всех остальных элементов под доминанту - жанровую структуру Произведения.


Однако сознание Зрителя (“Сознание-2- Б”) не стоит на месте. Жизненные ситуации в юношеском возрасте часто нас ставят  перед необходимостью знать “правду жизни”, познать жизнь “такой, какая она есть”,  стремиться освоить ее документально фактологический пласт.


Романтическая (нормативная) модель хороша, пока она не разбивается о жестокую Правду Жизни, построенную далеко не на романтических основах. Тогда у юноши возникает потребность в фактологической, документирующей Жизнь коммуникации. Кто обеспечивает ее существование в искусстве? - Жанровые структуры? - Нет! Они, как раз на это не способны. Жесткость жанровых правил требует идеализации Реальности в Произведении, что не совместимо с показом Жизни, “как она есть”, не совместимо с демонстрацией правды Жизни.


Может быть, сама “Реальность” открывает в произведениях глаза Зрителю? - Нет! Она также на это не способна, ибо в ней явление и сущность разведены, поэтому требуется огромное усилие Творца, Художника, чтобы прорваться от явления к сущности, прорваться к Правде Жизни с помощью специальных документальных жанров, верных Правде Жизни.

Строго говоря, мы совсем не правы, когда говорим: ”Искусство познает Жизнь”. Оно отражает Жизнь,  а познает ее только Творец, Автор, Художник! Он приходит в художественную коммуникацию со своей темой, собственным образом Реальности, создать который, кроме него, никто и не способен. Ярким примером такого творца является Василий Шукшин. 


Разве мы не видели “чудиков”, изображенных им в рассказах и фильмах, в гуще Жизни? - Видели и не раз, но только художественное мастерство Шукшина позволило сделать их художественным открытием Реальности, взглянуть на них с особой чисто “шукшинской точки зрения”. Только с помощью Василия Макаровича человеческая сущность этих героев стала нам полностью ясна и, добавим,   потому, что близка сущности русского характера.


Если раньше связующие художественную коммуникацию звенья носили скорее эмоциональный характер, то теперь с переходом доминанты к Субъекту и связи между ними стали более интеллектуальными.  И Зрителю теперь нужно проявить сумму усилий, чтобы понять язык, на котором с ним общается Автор, понять авторскую специфику художественной речи, иначе он обречен на непонимание Реальности, стоящей за  данной авторской моделью, отраженной в Произведении.

Раньше смысл коммуникации был в том, что Зритель мог сам заказывать Музыку. Теперь он обязан знать авторскую систему кодификации смыслов Реальности, суть авторской позиции, его стиль, особенность авторского  видения Реальности. Поэтому здесь специфика художественной коммуникации резко меняет свою структуру и свой настрой, она становится личностной коммуникацией, то есть, требует Автора-Личности и, хоят бы минимального личностного развития Зрителя. 

Если раньше  доминанта общения подавляла активность всех элементов,  кроме  ее  самой,  то  доминирование Субъекта (т.е., Художника) требует от “Сознания-2” собственной зрительской активности, требует освоения основ “Сознания-1”, то есть авторского сознания. Метасубъект (Зритель), таким образом, также обязан проявить активность, иначе эффективная коммуникация не возможна. Нужен минимум активности, пока еще не доминантной, но все же активности.


Специфику этого типа коммуникации, характерной для «Сознания 2-В», можно назвать “Познающей” или “Фактологической”. Творец в ней пока еще “перетягивает одеяло на себя”, но уже требует первоначальной фазы сотворчества со стороны Зрителя, хотя бы в форме познания специфики авторской речи.


Большинство авторов-носителей “Познающего сознания” (как, например, Лев Толстой)  еще подавляют нас величием своей авторской личности, грандиозностью своего оригинального авторского, художественного мира. Они существуют отдельно от Зрителя и не требуют от него диалогической активности, ибо им важно не изменение сознания Зрителя, а собственное самовыражение. Таково в наше время большинство авторов.


Печально, но зацикливание Автора на себе самом не способствует дальнейшему развитию творческой зрительской активности, переходу ее в разряд подлинно сотворческой активности. Высший смысл художественной коммуникации состоит в воспитании  зрителей, способных повысить  свой творческий потенциал до авторского уровня,  стать ему подлинным Сотворцом, Соавтором, Сооткрывателем Жизни. Это требует возникновения «Сознания-2-Г»

С подобной задачей может справиться только четвертый тип коммуникации, названный  нами  “Инновационной”,  воспитывающей  у  зрителя  активность     четвертого типа (духовно-инновационного) сознания.  В нём  все элементы  коммуникации активны, но доминанта принадлежит  именно зрительскому сознанию.. Как это можно понимать?


Рассуждая логично, осознать, что главной фигурой в художественной коммуникации является  именно  Зритель,  его тип “Г-Сознания-2”,  довольно трудно.  Сегодня такие случаи еще очень редки, поэтому можно говорить лишь о зачатках этой формы художественной коммуникации.  В будущем, когда она станет массовой,  доминанта зрительской активности должна будет привести к существенным переменам в разделении труда в сфере искусства.


Зритель будет художественно образован не менее авторов, большую часть своего свободного времени он будет посвящать самостоятельному любительскому  творчеству, развивая на благо обществу свой безграничный творческий потенциал. Этим самым он в подлинном смысле сумеет реализовать свою творческую человеческую сущность, приближающую его к Богу - Творцу.


В гуманитарной науке ХХ века был один мыслитель, который много времени посвятил анализу этого типа коммуникации, дав ей название “диалогической”. Это М.М.Бахтин. Ему принадлежит открытие “диалогических структур” в романах Ф.М.Достоевского. Исследователь был уверен, что можно и даже нужно глубже интерпретировать произведения искусства, нежели на это способен сам автор.  Мало воспроизвести суть его авторского замысла. Высокохудожественное произведение достойно более глубокой интерпретации, ибо тысячами связей, кроме автора, связано с реальностью и Прошлого,  Настоящего и Будущего.


Такой подход уже делает весьма ощутимым вклад Зрителя в саму суть творческой коммуникации. Если Произведение может быть сознанием Зрителя истолковано глубже, чем оно мыслится автором, то  толкователь способен и над  авторским сознанием подняться. ТО, есть «Сознание-2» потенциально способно стать выше «Сознания-1».

Уже сегодня мы знаем в кинематографе фильмы, где фигура зрителя-интерпретатора (разновидностью его является кинокритик) становится, если не выше, то  хотя бы вровень с автором. Более того, их восприятие возможно только при том условии, что есть зрители, получающие от таких фильмов наслаждение. Это фильмы типа “Восемь с половиной” Ф.Феллини и “Зеркало” А.Тарковского, «Покаяние» Т.Абуладзе.

Авторы специально переусложнили в них художественные структуры фильмов, рассчитывая на умных и думающих зрителей. Конечно, это позволило им вложить в фильмы более сложное и философское содержание, нежели избери они другую, более простенькую структуру.


Вне полноценного, желательно многократного, восприятия  фильмы такого типа не имеют смысла. Сюжет в них занимает отнюдь не первое место, а именно им ограничивается при восприятии произведения неподготовленный и  поверхностный зритель.


Наслаждение от таких фильмов можно получить, только осознав весь авторский замысел целиком. Конечно, это не означает,  что зритель способен с первого раза охватить все богатство авторского замысла.  Но если диалог с Художником установлен, если Зритель с заинтересованностью следит за ходом авторской мысли,  произведение  живет в веках.


Хотя пути к Зрителю всегда  трудны, но если дорога произведением  проложена, фильм может передать Зрителю много больше, чем в нем заложено автором. Фильм порождает некоторые чисто индивидуальные ассоциации, связанные с богатством личности самого Зрителя, о которых Художник и не имеет никакого представления.


 В ПОДОБНЫХ ПРОИЗВЕДЕНИЯХ ПРОИСХОДИТ УВЕЛИЧЕНИЕ ИНФОРМАЦИИ НЕ ТОЛЬКО БЛАГОДАРЯ СЛОЖНОСТИ АВТОРСКОГО ЗАМЫСЛА, НО И БЛАГОДАРЯ   СПОСОБНОСТИ ДИАЛОГИЧЕСКИХ СТРУКТУР ПОРОЖДАТЬ У  ЗРИТЕЛЯ НЕКОНТРОЛИРУЕМЫЕ ХУДОЖНИКОМ  АССОЦИАЦИИ.


 Когда такие произведения имеют дело с подготовленным зрителем, они будят в нем неограниченный  круг ассоциаций. Он велик и для отдельного зрителя, и безграничен для всей аудитории произведения, благодарной ему за чудо искусства.   При соблюдении каких условий этот процесс  становится возможным? Мы попытаемся их сформулировать.


1. Все элементы коммуникации активны: материал действительности актуален.  Например, в “Зеркале” - судьба личности на фоне социальных катаклизмов советского общества; в фильме Феллини - “крестный путь творца”, страдающего при создании нового фильма в точном соответствии со стихом А.А.Ахматовой: ”Когда б вы знали, из какого сора растут стихи, не ведая стыда”.

2. Активна и творческая структура фильма, активизирующая в нас  процесс сотворчества. Художники задают нам в сюжете массу загадок; их надо разгадывать, если хотим что-либо понять в содержании произведения. Иначе особая виртуозность структуры остается неразгаданным ребусом и пропадает втуне. Но стоит зрителю проникнуть в суть композиции, понять код, которым зашифровано это произведение, смысловая интерпретация  содержания  превосходит возможности любой жанровой или документальной структуры произведения.

3. Сверхактивна и авторская позиция. Прежде всего, это предельно честная нравственная постановка проблемы. Феллини раскрывает перед нами все тайники своей души, требуя от нас, зрителей, ответной честности в сопереживании с ним. Наша душа, если только мы когда-либо испытывали сходные проблемы, не может не резонировать в пандан с авторскими переживаниями.


4. Глобальный смысл подобного типа  коммуникации придает только активность зрителей как сотворцов, как соавторов произведения, моделирующих его структуру в собственной душе, в зависимости от уровня понимания и сотворчества зрителя.   Ему  необходимо преодолеть собственные стереотипы восприятия, полученные на предыдущих этапах освоения данного типа коммуникации: сказочные, жанровые или документально-ориентированные. Единственный мотив, который может толкнуть его на решение подобных задач, - духовный!


В таких фильмах нет ориентации на показ жизни “в формах самой жизни”, нет крена в изображение внешней правды жизни, склонности к жизнеподобию. Напротив, их интересует только духовное начало. Они, как правило, сориентированы на жанр притчи. В них идет возврат на новом витке спирали к реабилитации сказочных сюжетов, или историй с определенной, иногда очень крупной, долей фантастики.  «Притчеобразное чудо» оказывается более точным описанием духовной стороны действительности, чем документальный рассказ. 


В этом смысле характерным примером является также фильм Т.Абуладзе “Покаяние”. Его фактологическая сторона документальна по духу, а “не по букве”. Диалогические истины фильма предполагают, наряду с документальной конкретностью, многомерность содержания, соотнесенность его с различными эпохами и странами. Показанный материал конкретен по многим узнаваемым деталям, но притчеобразность формы позволяет авторам сделать широкое обобщение, дать простор ассоциациям, выходящим за границы  интерпретации одной только советской реальности.


Механизм выхода за границы (времени, места действия, фиксированной проблемы и т.д.) - важнейший механизм существования диалогических структур в искусстве. Само представление, что именно Зритель является главным звеном творческой коммуникации - это также выход за границы традиционного искусствоведения, существующего в рамках соотнесения фильма с замыслом автора, с правдой жизни, отношений автора и реальности, но не более того.


Искусствоведы никогда не рискуют превращаться в социологов, не позволяют  заключений об активности зрительского восприятия и его роли в разворачивании художественной структуры Произведения. Зритель  у них проходит лишь, как “tabul rasa”, чистая доска, на которой Художник волен выписывать любые узоры. Специфика восприятия в расчет не берется. Или - другая крайность: зритель приравнивается к критику, искусствоведу, глубоко судящему о фильме. Для специалистов их деятельность всегда манипуляция: зрителем или своей долей профессионализма ( не важно, у критика или у режиссера). 

И то и другое - по сути дела есть  чистая абстракция, ибо реальный зритель - это множество различных точек зрения, расположенных на оси от “нуля” и до “максимума” абсолютного понимания авторского  замысла, условно – уровень критиков. 

Математики сформулировали принцип (“Теорема Гёделя о неполноте”), по которому в замкнутой системе всегда есть ряд проблем, прояснить которые только на языке системы не представляется возможным. Необходимо выйти за рамки системы. Диалогическое понимание искусства дает нам возможность выйти за рамки чисто искусствоведческого толкования произведения в социологию искусства, тем самым,  обогащая общую картину интерпретации. В конечном счете, обогащая всю культуру!


Пора бы уже и вернуться к оставленной нами идее “Метамира”. Меня вынесло к ней, отталкиваясь от изложенной уже  модели развития художественной коммуникации. “А что если опробовать ее на таком субъекте как человечество?” - подумал я. Сказано-сделано: берем  за основу генезис человечества:


Объект - Природа Земли, колыбель человечества;


Метаобъект - Культура и промышленные технологии, с помощью которых выживала человеческая цивилизация на земле;


Субъект - само человечество;


Метасубъект - космическое сознание, позволяющее нам совершить выход за границы планеты  в Космос и понять себя как некую силу, смысл существования которой не может быть раскрыт на земле.  Это противоречило бы “Теореме о неполноте”.(*)


Так Метамир постепенно все больше и больше стал для меня ассоциироваться с Космосом, некими вне нас расположенными силами, оказывающими непрерывное и невидимое  воздействие на нашу жизнь. В конечном итоге, я понял, что надо вести речь о Боге. Хотя это не означает, что я отрицаю влияние на нас сатанинских космических сил!


Стоило мне прийти к такому выводу, как в мои руки попало огромное количество соответствующей литературы, где все это уже давно описано под разными углами зрения. В них была и литература по теософии и эзотерике, которой я почему-то не стал до конца  верить, хотя были и весьма убеждавшие меня авторы. Например, книга “Космическое сознание” Р.Бёкка, повествующая о космическом сознании деятелей культуры в истории человечества, в разные эпохи выходящих на сходные идеи в процессе индивидуального творчества. (См. библиография № 7)
Глава пятая: «Голографическая Вселенная Духа»
                             «В одном мгновеньи – видеть Вечность, огромный мир – в зерне песка,

                                             В единой горсти – Бесконечность и Небо – в чашечке цветка».

                                                                                               Уильям Блейк.     

                                           Параграф первый:

           «Целостная структура Вселенной: Наш мир, Инобытиё и Голограмма»

Во Вступлении мы излагали идею, что для современного человека любое знание, в том числе и чисто        духовное, не имеет истинного подтверждения, если оно не подтверждено на естественнонаучном уровне. Так только   с помощью квантовой физики материалисты вынуждены, скрепя сердце, признать, что для объяснения  квантовых  феноменов Бытия необходимо признание Высшего Начала (т.е., ипостаси Бога), хотя бы в форме некоего энергоинформационного Поля, пронизывающего всю Вселенную. На этом признании появилась так называемая «голографическая парадигма Вселенной», предложенная английским физиком Дэвидом Бомом. 

Если не вдаваться в технические подробности, то для создания голографического изображения нужны два лазера,  объект изображения и пленка. Первый лазер освещает объект и его отблеск, складываясь с лучом второго лазера создает на пленке трехмерное изображение объекта, который не отличим от оригинала, тем более, что воспринимается нами при просмотре  в трехмерном виде. 

Чтобы понять « голографическую парадигму Вселенной», представим, что некогда Бог освятил светом своей мысли созданную им саморазвивающуюся модель Вселенной и запечатлел её  на  своеобразной пленке  (энергоинформационном  поле) – тонком варианте  Вселенной. Чтобы  ей проявиться  в физическом плане,  нужен стал  второй лазер – человеческий  мозг, способный воплотить энергоинформационную  голографическую модель  Бога в трехмерном изображении. Поэтому Бог и сотворил Человека. 

Из предложенной Д. Бомом  голографической картины мира вытекает несколько выводов, следующим образом характеризующих эту картину:

        1. Бог мог и  не создавать  Вселенную в материальном виде, достаточно было её голографической модели  и механизма её проявления в трехмерном виде –   способности опредмечивать мир словом  у человеческого Разума;

  2.Голографическая модель Вселенной обладает целостностью, характерной для любой голограммы, когда в        каждом участке голограммы содержится все изображение целиком, то есть, работает  принцип « не часть вместо        Целого, а Целое вместо части»;

3. Если существует  механизм  голографического проявления Вселенной в любой необходимый момент, то      сама материальная Вселенная  может быть только фантомом, ей не обязательно  постоянно существовать в проявленном виде, достаточно быть только  «потенциальной возможностью», что  колоссальным образом             экономит энергию на её поддержание;

   4. Характерной особенностью голограммы является взаимосвязанность всех её элементов, точно также взаимосвязаны все ментальные (непроявленные аспекты) и физические (проявленные аспекты) существования  Вселенной, причем не просто связаны, но влияют друг на друга; поддерживают друг друга, постоянно  глядясь друг в друга, как в зеркало.

5.  Проявленные и непроявленные аспекты голограммы обладают «памятью», то есть, помнят об  различных  аспектах  своего  проявления в мире, как в Прошлом, так и в Настоящем и  Будущем.    Практические это свидетельствует о  полной относительности пространства-времени в подобной Вселенной, а, значит,  и возможности её    элементов общаться друг с другом  со   скоростью выше   скорости света. Эта точка зрения подтверждена экспериментами парижского  физика Алана Аспекта.(http://www.crystalinks.com/holographic.html).
6.  Для проявления Вселенной нужен не только ментальный свет, отбрасываемый человеческим мозгом.  

Работает также частотный резонанс полевых структур, из которых состоит голограмма,  и   который принимает, как передатчик мозг. Свет, Звуковые частоты и Поле создают устойчивую трехчастную возможность для надежного   воспроизведения Голограммы в любой момент времени;

7.  Качество мозга, способного  воспроизводить голограмму Вселенной, описывает его сознание Человека,
 причем не просто являющееся одной из функций мозга, а  характеристикой всей системы голографического                           воспроизведения Вселенной, всех связей и взаимосвязей, в ней возникших и потенциально способных       возникнуть. 

 Духовно-инновационная культура сознания  (определяемая доминантой в системе, как мы уже показали, именно Метасубъекта), является  завершением земного духовного развития человека и обладает целостностью более  высокого рода, чем все предыдущие культуры: Архаико-мифологическая (доминанта Объекта), Нормативно-       религиозная (Доминанта Метаобъекта) и Познавательно-фактологическая (доминанта Субъекта).


  В ней Свет и Тьма, Добро и Зло, Запад и Восток, Жизнь и Смерть соединены так, что не  уничтожают друг друга, а создают общность на более высоком системном уровне. Инновационная логика не бинарна и       диалектична, а троична, то есть, имеет  более высокий уровень системной устойчивости, она построена не на        анализе, а на синтезе противоположностей.

Закон «Единства противоположностей», являющийся гарантом всякого развития, лежит и в основе Бытия        миров: ментального и физического. Система связи  «Объекта» с «Субъектом», не может существовать без        поддержки системы отношений «Метаобъект» - «Метасубъект». Только единство этих противоположностей создают        условия для развития и устойчивого существования всей ментально-физической Вселенной. 

Особенность этого единства  - бесконечность во Времени  и в Пространстве. То же самое имеет        отношение к нашему пониманию Культуры.
Как только начинаешь глубинный поиск, то выясняется, что у Культуры,       как   бы и  нет истоков, кажется, что она была всегда. К примеру, мы ищем истоки русской инновационной культуры  в  славянском язычестве. Но оказалось, что до Рюрика на этой территории была великая культура, теряющаяся в            глубине веков. Цепочка изысканий ведет нас к скифам, от них - к древним грекам, потом к их прародителям - этрусскам (возможно, они и  есть наши предки – «это русские», но это шутка!), а от них - к древним ариям в их северном, гиперборейском   варианте. 
Там также не конец, ибо гиперборейцы вышли из Атлантиды или (по другой теории) были параллельной с нею  цивилизацией, даже воевали друг с другом.  Атланты спасались от катастрофы   тремя путями: одни шли в Америку и окопались на Юкатане, другие пошли на Юг: через Африку (часть осела в Египте)      и Азию - в Индию, а третьи  пошли  северным путем - через Европу и Сибирь. Там тогда было много теплее. Однако невозможность найти истоки не означает их фактическое отсутствие. Истоки - в той же культуре атлантов, полученной, скорей всего, от их космических покровителей. Об этом свидетельствует судьба первой ветви потомков атлантов, ушедших от катастрофы на американский континент: тольтеков, ольмеков, инков и   майя. Они как будто канули в Небытие, уйдя почти целиком с лица планеты, как это стало известно из книг    К. Кастанеды и Х. Аргуэльеса. Очевидно, “космическая дорога”, всем атлантам была уже знакома, но части из них что-то помешало  ею воспользоваться. Скорей всего, какие-то духовные ограничения.

Культура - это цепь вечной передачи разумной информации, не обрывающейся никогда.    Рассматривая ее во временном (горизонтальном) аспекте, мы порой забываем о вертикальном (архаически-мифологическом) срезе культуры, данном нам через архетип “мирового дерева” или  герметическую мудрость: ”Что    наверху, то и внизу”.

“Человеческое Бытие” есть способ взаимодействия Объекта и Субъекта. Но не они были в самом        начале. По Евангелию от Иоанна мы знаем, что “в начале было Слово” (Метаобъект), а Дух Господень (Метасубъект)  “носился над волнами” (Объектом). Субъект (в виде Человека или другого представителя Разума) возник только на шестой день творения, как утверждает   Библия.

Однако в форме Бога  Разум был извечно. Но Бог это общность всего: Метасубъекта, Субъекта, Метаобъекта и Объекта. Это типично синкретическая система, всё из нее выходит, всё в ней содержится, ибо она и вечна и        бесконечна. Связь Субъекта (S)   и объекта (О) пронизывает все Бытие (S-O), настолько, насколько крепка в Инобытии соответствующая связь Sm (Метасубъекта) и Om (Метаобъекта). Единство Бытия и Инобытия укрепляется только через Культуру, что символически можно изобразить следующей фундаментальной формулой Культуры:                                    

 Sm -  Om -  О - S.

Из этой формулы следует, что Культура, будучи изначально цепью передачи разумной информации от Бога, возникает в Небытии, а затем только проникает в Бытие. Сначала Sm - Дух Господень, рождает Слово (Om), порождающее Природу (О), и только на шестой день творения возникает Человек  (S).

 Конечно, в реальности Культура рождается несколько сложнее, но наше упрощение не искажает  информации,  полученной от Библии, то есть, от “Боговдохновенного Слова”.

Человек в соответствии с Библией, приходит в земной мир из Инобытия  Рая, где он обладал духовной   сущностью, ибо находился в постоянном контакте с Богом. Но, приходя из мира Инобытия, он и возвращается туда же после Смерти. Несложная логическая подстановка позволяет нам вычислить общее движение Человека            (Микрокосм) в этом мире Бытия-Небытия (Макрокосма):

1.Пребывание в Раю.


2.Падение в Бытие после Грехопадения .


3.Познание в Бытии своей духовной сущности с помощью Христа.


4.”Преображение” и подъем в Небытие после Апокалипсиса.

Попадая в “Новую Жизнь”, после “Преображения”, Человек овладевает способностью управлять своей  телесной и волновой (ангельской) субстанцией. В научных терминах описал эту ситуацию К.Циолковский, мечтая о “лучистом человечестве”. Овладение миром Небытия, по сути  дела, решает и намеченную Н.Ф.Федоровым задачу  “Общего дела”, ибо Страшный Суд наступит при условии, когда спасется все человечество, то есть целиком войдет в “Духовное Преображение”, кроме чисто дьявольских сущностей.

Находясь в Раю, первочеловек Адам-Кадмон, включающий и Еву как свою часть (ребро), обладал начальным  типом сознания, сущностью которого является постоянная, хотя и инстинктивная, связь с Богом. В нашей   терминологии это ”мифологическое сознание”. Как его носитель Человек тогда не отделял себя от Бога, а              выполнял все Его поручения, типа называния растений и животных и т.д. Так ведут себя ангелы, являясь              вестниками Бога. Своей воли у них, как бы и нет.
Лишь “Грехопадение” было первым личностным поступком Человека, осуществленным в строгом соответствии с правом на Свободу воли, которую Бог даровал Человеку. Пусть он был сделан по навету Сатаны, но он не расходился с замыслом Бога в отношении Человека, должного пройти сложный путь Богопознания в трудных земных условиях. Грех состоял лишь в том, что Человек с плодом с древа познания Добра и Зла впустил в себя Сатану, создав в самом себе неуязвимую для Бога оболочку Дьявола. Грешим мы то же по своей воле, Бог не может её нарушить, ибо она дарована нам навечно.

На логически неразрешимую задачу: ”Может ли Бог создать камень, который сам же и не может              поднять?- ответ прост: камень сей – этот камень – сам  Человек. Наделенный правом Свободы воли, он в ее рамках неподвластен Богу, ибо имеет разрешенную Богом  возможность выбирать между Грехом и Святостью.

Но в Инобытии без воли Бога ничего  произойти не может, поэтому факт Грехопадения также входил в               замысел Бога. Результатом такого поведения Человека стала потеря инстинктивной связи с Богом,               метафорически изображенная в Библии в сцене “Изгнания из Рая”.

Вместе с тем,  суть первичного инстинктивного сознания Человека (“архаически-мифологического”              культурного сознания) осталась неизменной, только на место Бога-творца стала  доминировать  тварная Природа.              Это второй, вслед за сатанинской неуязвимостью в  Человеке, аспект его  греховности...

Но, ценя Человека, как свое самое любимое создание, ведь даже ангелам Бог не дал такой  творческий              дар, как Человеку, Господь создает для Человека земной мир, а в терминах науки, как это явствует из изысканий              епископа Василия Родзянко, создает способом “Большого Взрыва” весь материальный мир, ибо прежде его не              было, а было только Инобытие. Но что последовало дальше?

Бог настолько любит Человека, что разрешает ему наследовать “райское сознание”. Затем Человеку               попеременно даются Божественные книги в форме “Вед”, “Авесты”, “Трипитаки”, “Библии”, “Корана” ли - не суть               важно, ибо все они - от Бога. В своей Божественной Истине  все они (но не там, где ошибаются по вине более               поздних комментаторов и переписчиков)  инвариантны.

Подлинное же Бытие Человека в земной жизни начинается после того, как он с помощью “Слова” –               божественных откровений осознает важность для себя монотеистической личности Бога, восстанавливая тем                самым, всю цепь Культуры:  Sm – Om – S - O.
В Божественном откровении Библии есть один очень важный, но не акцентированный прежде аспект: в                Раю Адам и Ева не могли иметь детей, ибо не обладали соответствующей материальностью для этого. Бог-Отец                - существо не мужского рода, он двуполый, ибо обладает Полнотой и Целостностью. До появления Евы Адам              также  обладал такой целостностью, неслучайно Ева происходит из его ребра. Подлинная история человечества, когда “прародители” взялись за сотворение человечества, наступает  лишь после Грехопадения и изгнания из Рая, правда, за счет потери полноты общения с Богом. За всякое   Познание приходится платить. Тем более за познание плодов с древа познания Добра и Зла.

 Макрочеловек Адам заплатил за это смертью своих детей - “микрочеловеков”, обрекая их на смерть во              имя Бессмертия человеческого рода. Такова подлинная сущность человека: “находить во всяком поражении               Победу!” 

Из потери личного Бессмертия Адам и Ева извлекают возможность Бессмертия всего человеческого               рода, до той поры, естественно, пока мы сами себя не уничтожим. То есть, Адам-человек жертвует собой во имя               Адама-Кадмона. Второй жертвой такого рода была жертва Иисуса Христа, поэтому Его иногда называют “Вторым               Адамом”.

“Изгнание из Рая” акцентировало в нас важный аспект смысла существования Человека - поиск и                обретение полноты общения с Богом. Таким образом, у Человека во время личного Бытия есть три дороги,               ведущие к Бессмертию:


- Путь ВЫЖИВАНИЯ;


- Путь СВОБОДЫ и ТВОРЧЕСТВА;


- Путь поисков ИСТИНЫ и СПРАВЕДЛИВОСТИ.

У  Первого человека в Раю также было три  альтернативных выбора:


- остаться в Полноте общения с Богом;


- реализовать свободу воли путем познания плодов с древа Добра и Зла;


- потерять личное бессмертие, обретя Бессмертие для человеческого рода.


Выбор был сделан в пользу двух последних. Обычно так и осуществляется наш выбор: отбираем                “лучшее количество”, но теряем в “качестве”.  Зато теперь поиск этого “качества” становится смыслом всей жизни                 для духовно-ориентированного человека.

Воспоминания о бывшей “Райской Жизни” помогают человечеству творить свою культуру, духовный план                  которой частично компенсирует отпадение Человека от Бога. На мой взгляд, это происходит при целостном                  слиянии четырех процессов:

а) через инстинктивную связь с Природой в МИФЕ;

б) через обретение своей религии и Церкви в НОРМЕ;

в) путем активизации личной познавательной деятельности в ФАКТЕ;

г) путем ведения постоянного осознанного (а не инстинктивного) диалога с Богом. Этот процесс в нашей        терминологии назван ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННЫМ.

Целостное участие в них во всех  и является творчеством божественной (духовной) культуры,                    одновременно и сотворчеством с Богом! Стремление Культуры к обретению “утерянного Рая”, восстановлению                    Полноты общения с Богом становится ее важнейшей духовной интенцией. Именно поэтому обретение                   целостности двояко - это познание и Бытия и Инобытия. Комплиментарность (дополнительность) Культуры - ее                   важнейшее качество, гарант ее целостности.

Это только кажется нам, что мы живем в одном материальном мире. На деле,  Человек всегда проживает                   в двух мирам: материальном - на планете Земле и в духовном, связанном с Инобытием через наше сознание,                   носящее в себе частичку Божественного Бытия.

Культура не исчерпывается только фиксацией Бытия, отражением этого физического мира, она должна                   ухватить “связь миров повсюду сущих”, как говорил Гаврила Державин. Культурная целостность Человека с                  Природой в МИФе компенсирует ему потерю первоначальной целостности с Богом. Суть язычества в том, что                  тварная природа в сознании язычника заняла место, которое должен был бы занимать Бог. Но другого пути в                 культурном развитии Человека просто не было, да и  нет!
Поэтому антикультурными выглядят все филиппики современных теологов против язычества и     неоязычества. Богословское отрицание язычества с культурной точки зрения  ненаучно  и несистемно. Это       тупиковый путь отрицания Целостности в Культуре, обожествление “pars pro  toto” (части вместо целого). Именно    языческое сознание, а не чисто религиозное, является подлинным наследником сознание райского человека.
Культурное развитие в НОРМЕ (религиозном сознании) через нормативные обряды - каноны и догматы                Церкви компенсирует прямые контакты Человека с Богом. Церковь старается заместить Человеку Бога на земле,               а по догме католицизма даже один человек (“Папа”) способен быть викарием (заместителем) Бога для людей. 

Православие этой догмы не признает. Для духовно продвинутого человека в Будущем  возможен прямой               диалог с Богом, минуя церковное посредничество. Стоит предвидеть, что Церковь будет категорически против               такого способа связи с Богом. Хотя, возможно, и в ней найдутся разумные священнослужители,  способные               одобрить эту связь.

Познание материального мира в ФАКТЕ (познавательно-личностном сознании) становится как бы                компенсацией Человеку его контактов с Небытием. Научное познание компенсирует Человеку его слабую                духовность, создает опасную в своей исключительности подстановку и подмену. Человеку очень легко, овладев                этим типом сознания, отказаться от Бога, заявить, что он не нуждается “в концепции Бога”, как это и сделали                тысячи материалистически ориентированных ученых. Но они поторопились, ибо сама наука со временем открыла                 иллюзорность такого вывода!

Но это иллюзия, что Наука обладает мощностью,  способной заменить нам познание Бога. Атеистическое                 миросозерцание - это также обожествление частичной способности Человека к отражению  и познанию                 окружающего мира, обожествление “части вместо целого”.

“Духовно-инновационное сознание” (“диалог с Богом”) помогает Человеку осознать сложность                 постоянного углубления в космическую реальность Бытия-Инобытия. Получается, чем больше Человек уходит в                себя, тем дальше он попадает в Космос, ибо “наверху тоже, что и внизу”. Эта старая, как говорят “оккультная                точка зрения”, в настоящее время подтверждена квантовой физикой.

Бог любит Человека и никогда не оставит его. Поэтому после Грехопадения ему было дано первичное                культурное сознание, интегрирующее его с новой окружающей средой - Природой, а позднее - и вторичное                культурное сознание, благодаря “богоявленным книгам”, типа христианской Библии. Пусть с его помощью далеко                 не все получали возможность прямого общения с Богом, но многие христианские праведники и святые, достигшие                в этом выдающихся результатов, как, например, наши Серафим Саровский или Сергий Радонежский, такую                возможность имели. 

Язычник перестал слышать “Божий глас”, но обрел единство с Природой, ее низшими духами,                посредством связи с ними шаманов и волхвов, обслуживающих этот тип сознания. Пантеистически Бог все-таки                оставался в душе язычника, только своей низшей частью - духами Природы. 

Бога, по представлением язычников, можно было задобрить соответствующими ритуалами и жертвой и                тем самым получить его благосклонность. Многие религиозно одаренные народы, например, древние египтяне,                даже в язычестве оставались монотеистами. Их традицию подхватили древние евреи, как известно, так же                 вышедшие из Египта.

Язычники большей частью совершенно не понимали, чем кровавее они приносят жертвы, тем менее они                 выгодны Богу. Постепенно Природопоклонение (например, Солнцу, как у древних египтян) было  частично                 вытеснено из души Человека осознанным монотеизмом. Голос Бога все полнее зазвучал в душах людей. “Ветхий                 Завет” евреев - характерный пример этому.

Общение с Богом у послепотопного человечества было построено только на Страхе Господнем. Бог как                 бы грозил человеку: ”Не делай того-то и того-то, то есть, не нарушай моих Заповедей, иначе накажу!”. И люди                 видели, что Он действительно может очень сильно наказать, как во времена Потопа. Постепенно такой способ                 общения перестал Человека устраивать из-за ограничения “Свободы воли”. Поэтому по великой милости Бога                 Человеку был дан НОВЫЙ ЗАВЕТ, построенный на Любви. Бог послал в мир для голгофского подвига своего                  Извечного Сына - Иисуса Христа, научившего людей иному таинству  связи с Богом. Это «таинство» называется                    ЛЮБОВЬ!

Явление Христа мощно простимулировало открытие познавательно-личностного сознания, ибо Любовь –                   качество индивидуальное, а Страх - социален. Наступил “Фактологический этап” в развитии  сознания человечества, апогеем которого было Возрождение (Ренессанс).  Но по злой иронии оно возродило, прежде всего, языческое ощущение в Человеке своей природной самости, которое более всего сдерживала Церковь в средневековые времена.

Так всегда происходит в человеческой истории: за один маленький шажок вперед приходится платить                   тяжкую цену. Начался расцвет научного атеизма и материализма, приведший Человека на грань экологического                   вымирания. Разрыв Целостности Культуры в эту эпоху быстро начал давать себя знать. Человечество выбрало                   тупиковый путь технической цивилизации, оставив без изучения все гениальные возможности и секреты,                   скрытые в самом организме Человека, его способности решать любые проблемы без всяких технических                   приспособлений.

Именно этот путь предстоит пройти человечеству после Глобальной экологической катастрофы, накануне     

которой находится мир. Трансмутация организма человека, раскрытие в нем новых способностей, дающих                   возможность человеку без всяких технических приспособлений летать в Космосе, даст возможность                   существовать даже в условиях частично загубленной предстоящей катастрофой планеты. Голографическая парадигма Д.Бома,  которой мы  постоянно пользуемся, более всего подходит не просто для квантовой физики, где она рождена, а для  изучения  специфики человеческой души, что и не преминул сделать  Карл Прибрам, выдвинувший голографическую концепцию работы нашего мозга. 
Самым слабым местом  в атеистической культуре является понимание Природы, как внешней среды, не связанной с Богом. Формула Культуры перевернулась и стала писаться так: O- Om - S - Sm. 

Сейчас Бог (условно, Метасубъект) и Природа (Объект) стали пребывать на разных полюсах целостности Культуры. Но в  Культуре они все-таки пребывают в связном состоянии, а в Науке - вообще разлучены навеки.

Одна из наиболее приятных для нас идей: прорыв поэзии поперед науки  в подлинное голографическое состояние мира.  Вот, как, например, это понимает Михаил  Лозинский:

               Я видел этот мир, он был лишь отблеск мой, в моей груди звучал твой голос золотой

              Твой, солнце, колокол в торжественности синей. Я только миг дышал, но только он – живой.

             Я мыслил, человек, в сияющей пустыне,  и  следом огненным – я не прейду отныне.
Способность Человека мыслить накапливает с помощью такого качества, как Память, - духовную мудрость, именуемую во всех эзотерических источниках Софией – Мудростью Божьей.  Именно ориентация на Божью Мудрость делает нас способными выполнить Божий Завет и поддержать существование ментальной и физической  Вселенной, постоянно воспроизводя мозгами Божественную Голограмму. 
                               Параграф второй:

           «Инструментальная транскоммуникация – сигналы Инобытия»

Для скептиков естественнонаучным доказательством существования Инобытия и Бессмертия человеческой души являются многочисленные сообщения с того Света, полученные не просто талантливыми спиритами и сенситивами, весьма привычными ошибаться, а  с помощью технических средств: записи голосов Инобытия  на магнитофонах, посланий по телефону, записи изображений с помощью телевизоров, передачи текстов через компьютер  и т.д., где  субъективная ошибка человека сведена к минимуму. ( Библиография, № 8)
Если проанализировать многочисленные формы связи, существующие у человека  с Тонким миром, то можно выделить основные  девять  из них:

 а) Самая старая – различные типы религиозных мировоззрений, в особенности монотеистических:

     В самом слове «религия» уже заложено значение «связи с высшим миром», ибо  она предназначена, прежде всего, для упрочения связи между Душой и Телом, между Небом и Землей, между Духом и Материей.  Изначально все религии даются как способ откровения Неба перед жителями Земли, как постоянное напоминание Человеку, что он не одинок в этом мире, а у него есть свой  покровитель  на Небе, с которым человек не должен ни при каких обстоятельствах терять связь, ибо  ему будет только хуже. 

б) Языческая коммуникации с помощью магов, спиритов, шаманов, колдунов, духовно развитых сенситивов:

       Коммуникация с Небом с помощью посредника – типичное состояние для слабо продвинутого в духовном отношении человека. Поскольку он не смог самостоятельно реализовать систему устойчивой связи с Небом, он вынужден пользоваться услугами посредника, которых в развитом Социуме всегда, один-два  хотя бы,  набиралось. 

Все аспекты коммуникации с Небом с помощью посредников, типа колдуна Дона Хуана, разобраны в трудах  Кастанеды. 

в)  Спиритический групповой сеанс – типичная для Х1Х века форма общения с Тонким миром:

    В Х1Х веке – самое модное увлечение в высшем обществе – групповые спиритические сеансы, которые были высмеяны Михаилом Лермонтовым:

                             Вообще, я мог в году последнем в девицах наших городских

                             Заметить страсть к воздушным бредням и мистицизму – бойтесь их!
Со временем «столоверчение» или групповые спиритические сеансы исчезли из жизни  общества, хотя совсем не пропали, а в определенных кругах еще находят своих сторонников. 

г)  Смерть: от традиционной формы смерти тела до фаворского преображения и просветления тела:

           Традиционной и очень надежной формой связи с Потусторонним миром является физическая смерть, хотя в этом случае слово «связь» не совсем подходит. Это уже не связь, а состояние, то есть, пребывание в Тонком  мире, полное слияние с ним.  Разница в качественных состояниях входа в Тонкий мир нашего тела более всего и беспокоит нас, поскольку  градации очень велики: от фаворского преображения тела Христа до обычной смерти тела неверующего человека.  Нам кажется, чтобы помочь человеку преодолеть эту качественную разницу, её для начала следовало хотя бы знать!

д)  Клиническая  (временная) смерть: сообщения людей побывавших в коме:

      На пребывание в клинической смерти как способе связи с Тонким миром впервые обратили внимание американские исследователи Р. Моуди и Е. Кюблер-Росс, опубликовавшие удивительно однообразные свидетельства о своём пребывании в клинической смерти людей, в ней побывавших.


   Главное ощущение, которое все приносили оттуда, что там лучше, чем здесь,   им совсем не хотелось возвращаться в этот мир. Только долг перед оставшимися родственниками заставлял их это сделать. 

е) Инструментальная транскоммуникация;

            Более подробно о ней мы поговори позднее. 

ж) Регрессивный  гипноз (психологические методы изучения реинканации);
   

Традиционный гипнотический сеанс, рассчитанный на возбуждение у гипнотизируемого состояния в более младшем возрасте доводится до ощущений младенца, рождающегося на свет, и идет дальше, чтобы гипнотизируемый вспомнил свои ощущения до рождения.   Таким образом,  удается добиться потрясающих результатов, когда люди вспоминают свои предыдущие реинкарнации.  
з)  Астральная проекция:

  Об астральной проекции существует обширная литература, как книгах, так и в Интернете (См. Библиография, № 9)

и) Молитва или медитация:

          Возможно, с этого типа связи с Тонким миром следовало бы начать, ибо это самый распространенный и самый легкий для человек способ. Надо только верить и любое обращение к Богу принесет свои плоды. Бог слышит все наши призывы, другое дело, что выполняет далеко не все наши желания, ибо отнюдь не все они для нас полезны. 

Но вернемся к инструментальной  транскоммуникации. Сейчас  эти все сообщения   из Тонкого мира, полученные с её  помощью,  будут  в новинку, но скоро приедет время, когда эта информация  будет ежедневным, будничным делом. 

На Западе об инструментальной транскоммуникации  существует не только обширная литература (См. библиография №8), но и большое количество  материалов в Интернете на сайте Российской ассоциации инструментальной транскоммуникации.

Упертых в своем атеистическом предубеждении скептиков эта информация уже не может  смутить, ибо против «лома нет приёма», нам, однако,   стоит поговорить о деталях процесса.

Опираясь на книгу Х. Шеффер «Мост между мирами», мы попытаемся суммировать полученную с помощью инструментальной транскоммуникации информацию о Загробном мире и сопоставить её с информацией, уже  имеющейся в нашем распоряжении. 

1)«Существуют семь стадий развития, которые  варьируются по частотам вибрации от ультразвуковой  области до космической сферы. Для сущностей, принадлежащих к более высоким уровням, достижимы более низкие уровни, но обратное невозможно. Развитие происходит через Любовь».(8, с.100):

  Нам представляется, что первые четыре уровня, если не полностью совпадают, то находятся в прямой связи с означенными нами уровнями: Миф, Норма, Факт, Инновация. Три оставшихся уровня духовного развития, а другого на Том свете просто не существует, можно подразделить на Высший «божественный» уровень –  уровень Космического  Абсолюта и  Божественной Троицы, второй «эфирный», где Разум стал волновой структурой и подчинен большому количеству градаций, а  третий – личностной  ментальный  уровень – владение торсионными полями  личностных вибраций после смерти, но с большими кармическими наработками. 
Человек должен пройти все уровни духовного развития: от природной субстанции, обладающей зачаточным природным (мифологическим сознанием) до Высшего уровня, до которого поднимаются весьма немногие. 

2) «Человек – это часть существа, которое находится за пределами времени и пространства, принадлежит к совершенно разным полям и измерениям (8, с.114)

Здесь дан совершенно ясный намек, что человек – не частное явление, а часть Целого, что он бессмертен, а его дом – вся Вселенная, что  все мы –  потенциально различны, ибо принадлежим к «разным полям и измерениям».

3)  «Страдания, которые человек должен  или вынужден  переживать и переносить, являются частью его собственного самоё себя, частично заработаны его собственными действиями, либо направлены высшей силой для ускорения процесса учебы для улучшения   познания и совершенствования» (8, стр. 119)
Ясно, что страдание – не самодостаточная сущность, а всего лишь учебный  механизм  познания мира и совершенствования самого себя! Поэтому  их не надо, как  переоценивать, так и не дооценивать.

4)  «Бог не взирает на лица, является кто-нибудь королем или другой высокопоставленной личностью, - у Бога имеет значение только духовный вид.  Когда личность не пользуется уважением окружающих, многие  отворачиваются от неё. Подобное этому имеет место и в духовном мире.  Если личность не имеет определенного духовного уважения, духовный мир отворачивается от неё.  Наш мир (духовный мир) отворачивается от людей, пребывающих к нам после телесной смерти, если они в своей земной жизни покрыли себя слишком большой виной» ( 8, стр. 120)
Таким образом, нормальной духовной подготовкой к пребыванию в Посмертии является духовное совершенствование. Вся Вселенная Духа построена на том, что человечество имеет духовную основу и разнообразный духовный потенциал. Чем человек выше находится на этой своеобразной «Лестнице Якова», тем больше  уважения и почитания выпадает  на его долю  и в Духовном Иномире.

5)  По поводу  проблемы ГРЕХОПАДЕНИЯ  там было сказано следующее: «Большая часть того, что написано по этому поводу, неверно: это не так, что люди должны вернуть себе что-то утерянное ими. Они находятся на пути прогресса. Не было никакого отступления от Бога, но люди находятся на пути, чтобы стать теми, кого они называют «богами».  Это – идеал, которого люди однажды достигнут».  (8, стр. 121)

Церковь не совсем справедливо назвала «Грехопадением»  потребление Адамом  и Евой плодов с Дерева познания Добра и Зла. Это познание закономерно, без него человечество не могло бы дальше жить. Но как жить? Можно жить по Божьим Законам, а можно – по сатанинским.    У человека всегда есть альтернатива: грешить или не грешить.   Возможно, что  познание Иномира в Раю (по сути дела, -  земного мира) для кого-то носит греховный характер, но, как мы уже показали, у Макрочеловека – Адама не было другого пути, чтобы пробиться к своей собственной полноценной сути, кроме как вступить на  Путь так называемого «Греха».. Олицетворение  его с «греховным» условно, как условно многое из понимания Церковью сути Духовного Мира. Сейчас кое-что уточняется с помощью познания современными научными средствами. 
6) «Мы все можем входить  в общение с минералами, растениями и животными, вы признаете это, когда научитесь»(8, 107).

Контакт со всеми предыдущими формами материальной жизни  важен для человека, как более разумной формы жизни, потому что на человеке лежит обязанность помогать низшим формам, решать проблемы, которые они не в состоянии сами  решить. Хотя бы не загрязнять природу отбросами своей же грязной цивилизации… Убийство растений и животных также кармически опасно, как и убийство других людей.  Еще более опасно самоубийство, ибо это убийство Бога в себе. 
7)  Человеку  не следует давать свободу своим эмоциям, но он должен держать их под контролем.  Конечно, это – мастерство, и для этого необходима тренировка. Если человек действительно имеет желание делать добро, а не просто так проживает день, не оглядываясь духовно назад, тогда для него будет невозможно достичь этого. Однако, если он каждое утро со всей душой напоминает себе о том, чтобы  никого не обижать, относиться ко всем хорошо, то ему придется всегда держать в душе эти хорошие намерения.  Вначале это будет трудно для него, поскольку он быстро забывает о своих благих устремлениях и вновь возвращается к своим предыдущим ошибкам. Но со временем ему это удастся. Обзор прошлого – основное условие для осуществления этого. Со временем появится сила,  и он придет к выводам, как овладеть собой и тем самым что-то дать многим людям». (8, 115) 

Одно из важнейших требований к духовно продвинутому человеку – помнить прошлое, строить систему самооценки с учетом прошлого и всех обстоятельств, которые имели место в твоей жизни. Никакую систему нельзя понять, если мы не проследим её генезис. Духовность – это целостность, забывание традиций – это фрагментационный подход к  реальности, чреватый  бездуховностью  и  бесовщиной. Из насилия над реальностью ничего, кроме последующего насилия над самим собой, не вытекает. 

8) «С одной стороны, люди всех народов и наций высказываются  не только о готовности, но и о жажде мира и согласия  после окончания изнуряющего страха, мучающего их каждый день. С другой стороны,  некритично соглашаются с тезисом, что человечество, якобы, эгоистично,  неисправимо и агрессивно и потому не способно  к достижению социального устройства, которое было бы одновременно и мирным и прогрессивным.  Социального устройства, дающего власть гармонии и динамизму индивидуального творчества и инициативы, но которое все же зиждется на сотрудничестве и взаимопомощи. 

Подлинная природа человека вовсе не является эгоистичной и агрессивной. Это представление отражает лишь искаженный образ человеческого разума.  Напротив, конструктивные социальные силы находятся в согласии  с человеческой природой и способствуют согласию  и взаимопомощи вместо войн и конфликтов. Если человечество хочет выжить, оно должно стремиться только к одному социальному устройству, границы которого – это планета.

Как и каждый индивидуум, человечество как вид  прожило свои периоды младенчества и детства, а  сейчас достигло середины своей скорее необузданной юности.  Зло, дорогие друзья, преодолимо, поскольку это ничто иное, как  отсутствие добра, точно так же,  как и тьма является недостатком света. 

Немыслимые возможности ожидают человечество впереди. Люди достигли того пункта, который открывает дорогу к долгожданному совершеннолетию, они, так сказать, посередине течения эволюции»(8,118).  

Приписывание человеку изначального эгоизма и агрессии опасно для самого человека, ибо есть корреляция между тем, что мы про себя думаем, и как поступаем. Войны можно избежать при направленности на миролюбие  и стремление к согласию обеих противоположных сторон. 

Другим способом избежать конфликтов является создание социального мироустройства, где доминирующими являются органы управления, типа  Организации Объединенных Наций.   Единственное условие, чтобы у такого органа и управление носило коллективный, а не единоличный характер.

Человечество находится в подростковом возрасте, а, следовательно, еще не освободилось от всех  ловушек этого опасного возраста.  

Но потенции у нас огромны и Тонкий мир не стесняется еще раз нас предупредить об этом.  Единственное, о  чем  нельзя  с нами говорить, – о сроках. Табу на сроки наложено по одной причине: «предупрежден, значит, - вооружен» и, как правило, - «вооружен  против». Чтобы не мешать исполнению задуманных Богом процессов, сроки не сообщаются. Пусть все идет  своим чередом и так, как задумано Богом. 

9) В одном из сообщений Тонкого мира специально подчеркивалась разница между спецификой различных каналов передачи информации от Тонкого мира: «Что касается информации, приходящей к вам из наших сфер через медиумов, а, значит, и через «автоматическое письмо», - там психика медиума играет большую роль, чем  в случае технически поддерживаемой транскоммуникации. В сообщениях, приходящих через медиумов, находящихся в трансе или полутрансе,  четыре пятых приходит от «психе» (т.е., - души медиума – Ю.Г.), а одна пятая – с другой стороны. В случае технически поддерживаемой коммуникации – одна пятая от психе и четыре пятых из Потустроннего мира.» ( 8, 137) 
Так можно оценить надежность всех девяти  обозначенных нами каналов сообщений с Тонким миром. Чем больший упор в канале сделан на антропоморфные средства  связи, тем более ненадежным этот канал  является. Хотя нет правил, без исключений. Духовная одаренность, данная отдельным личностям, может во много раз повысить эффективность любого, даже самого  ненадежного,  канала  коммуникации с Инобытиём.
     Параграф третий: «ГОЛОГРАФИЯ ВСЕЛЕННОЙ – ЧЕЛОВЕЧЕСКОЕ СОЗНАНИЕ»

       1. Сознание как коммуникация «Логоса Бога» с нашими  отдельными понятиями:

Постепенно мир все больше и больше склоняется к пониманию, что наше Сознание есть коммуникация Логоса Бога с нами с помощью ведомых нам слов и понятий.  Но это Сознание становится «божественным» по мере того, как мы все больше и больше постигаем  сам Божественный Логос, то есть, наш способ верификации Б.Г. 

Исходя из теории «Голографической Вселенной»,  мы все больше начинаем понимать, что «плотный мир» есть лишь отражение нашего «тонкого мира», к которому мы прорываемся с помощью фрагментов Божественного Логоса, осевшего в наших головах в форме слов и понятий.

Это становится возможным, потому что глобальной Голограмме Бога есть соответствие в наших мозгах, которые, как доказал Карл Прибрам, также являются микроголограммами. Воспроизведение Б.Г. становится возможным, благодаря общей вербальной  договоренности, которая называется «Культурой».

В рамках это договоренности человечество пользуется в принципе сходными смыслами слов – фрагментов реальности, несмотря на различие языков. Конечно, культурные  различия  существуют, но имеют национальную  специфику  в рамках общностей – четырех типов  культурного сознания,  вариации которых по национальному признаку весьма малы. «Миф» – он везде миф, в Полинезии или в славянских странах. «Норма» везде носит   нравственный характер Божьих установлений, что хорошо, что плохо в этом мире.

«Факт» традиционно личностен и опирается на «документализм» в искусстве и на научные методы Познания. Духовная Инновация – везде диалог с Богом, вне зависимости, как Бог понимается в данной культуре.

Слово везде является носителем смысловой стороны Жизни под четырьмя аспектами специфики Сознания как механизма связи с Голограммой Мира, характерной для любых религиозных систем, называется она «Акашей», «Энергоинформационным полем Вселенной», или, как у нас, «Голограммой Бога».

По мере постижения смысла Б.Г., это постижение  будет различаться только:

- собственной фрагментарностью, воспроизводящей только части Божественной Голограммы;

- целостным духом, устанавливающим  живую и эффективную  связь с глобальным Целым – Б.Г.

  При этом механизмы этой связи варьируются, в зависимости от характера культуры данной местности: от использования  наркотических средств для  достижения состояния «измененного сознания» и до «Пустоты Молчания», характерной для разговора с Богом святых и монахов-отшельников.

Традиционно мы пользуемся целостным сознанием при опоре на интуицию, доверяя собственному подсознанию,  используя молитвенные приёмы обращения к Богу.

Они могут подсказать нам правильный выбор при отборе наиболее  адекватных слов, понятий, отражающих более или менее полно окружающую  нас реальность. До Грехопадения они были целостны, ибо Адам и Ева имели прямую непосредственную связь с Богом, с помощью которой Адам мог давать правильные названия растениям и животным, окружающим его в Раю.

С помощью этой связи Адам понимал, что мир создан Богом как единый и целостный организм на благо Человека. Прямая связь с Божественным Логосом, сформировавшим Мир и ставшим Миром, у Человека прервалась после Грехопадения, когда Ева возмечтала воспользоваться без ограничений плодами «Свободы Воли», дарованной Богом Человеку. Но правильное понимание свободы возникает  лишь  при осознании её как «осознанной необходимости».

Необходимости чего? – Да, именно,  «духовных ограничений», выраженных в нравственных нормах, данных нам Богом. Целое Мира после Грехопадения не исчезло, ибо она всегда существовало в Б.Г., но человек стал воспринимать её только как «сумму частей», которой  Целое  всегда больше. Поэтому  «за деревьями» отдельных фрагментов Мира  мы не видим его «Леса», то есть, настоящего Целого.

Фрагментируя мир, человек строго следует  за его интерпретацией нашим «эго», личностным «Я», которое, потеряв прежний контакт с Богом, не способно увидеть «Естественный Лес», а только отдельные «Искусственные Деревья». Набор таких «искусственных деревьев» на нашем языке и называется «Культурой».

При этом подлинное целостное понимание Мира исчезает, ибо целостное понимание нашего «Я», ориентированного на диалог с Богом, заменено на воспроизводимые органами чувств отдельные фрагменты реальности.

Наше восприятие постоянно колеблется между  традиционным нормативным (фрагментарным) видением  Мира и видением целостным, духовно-инновационным, характерным, к примеру, для святых, «светлых магов», экстрасенсов и т.д. 

Традиционное видение не способно воспроизвести не только Г.Б., но и её внешний вид – энергоинформационный костяк Мира, созданный Богом при его  творении.

Наше традиционное восприятие имеет дело не с подлинными энергоинформационными объектами реальности, а с их «ментальными подменами» в форме «слов», «понятий»,  «частичных образов» и т.д. Степень «подмены связана с тем, насколько «открыто» наше  восприятие. При  «закрытом восприятии» мы слепо доверяем словам – фрагментам реальности, не пытаясь вырваться за их смысл, чтобы прорваться к Божественному Целому. «Открытое восприятие»  связано с нашей постоянной готовностью к преобразованию  старого смысла слов и понятий, чтобы увидеть за ними подлинное многообразие мира. Процесс превращения нашего восприятия из «закрытого» в открытое» называется традиционно «Творчеством».

 Мы говорили уже об открытии голографической специфики мозга Карлом Прибрамом.  В чем оно? 

А) Ученый установил, что «голографическое свойство» нашей памяти – существовать не в отдельных частях мозга, а как бы «оплетать» его весь целиком, как луч лазера оплетает голографическое изображение, чтобы воссоздавать его целое в каждой части. 

Б) При этом плотность записи информации в мозге сильно повышается, ибо, как и в голограмме, достаточно изменить угол освещения голограммы лазером, чтобы можно было записать массу новых изображений на одной и той же поверхности.

В) Мозг способен мгновенно выдавать информацию по запросу, не просматривая её детали, а воспроизводя целиком и сразу.

Г) Мозг является перекрестно-коррелированной и взаимно  коррелирующейся системой, то совмещающей одновременно  проникающий характер и проницающую способность.

Д) Мозг обладает  пока непонятным  для исследователей качеством: способностью сведения различных воспринимаемых частот мира (ощущаемых нами с помощью зрения, слуха, обоняния и т.д.) в единые  уже декодированные ментальные  образы и понятия.

Е) Мозг выступает как приёмник разнообразия частотных колебания Хаоса мира, преображая их в строгий ментальный порядок понятий и образов, характерных для специфики восприятия данного человека.  Мир окончательно выстраивается, таким образом,  не сам по себе, а именно с помощью нашего сознания. Мысль реальней самой реальности, ибо она перекодирует невидимое состояние мира - в видимое, делает внешнее - внутренним, а внутреннее  – внешним. 

           2. Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса:

«Пустота – Наполненность» - типичный пример единства противоположностей в духовных системах. Это полностью соответствует нашему определению духовной системы: «Единство полярных начал при общей функциональности в развитии». Хорошие примеры для подтверждения этому определению мы нашли в апокрифическом  «Евангелии от Филиппа»  (См. в Библиографии № 5)

В этом Евангелии и четко противопоставлены два уровня Бытия: Мир (Бытие) и Царствие Небесное (Инобытие), составляющие, тем не менее, единую систему, через связывающее их понятие «Середины». Неопределенность этого последнего понятия позволяет трактовать его и как синтез первых двух на более высоком уровне и одновременно как полное отсутствие какого-либо  синтеза, то есть, и как Жизнь, и как Смерть.

Об их единстве говорит следующее высказывание (№10) «Свет и тьма, Жизнь и Смерть, правое и левое – братья друг другу. Их нельзя отделить друг от друга. Поэтому и хорошие – не хороши, и плохие – не плохи, и жизнь – не жизнь, и смерть – не смерть. Поэтому каждый будет разорван в своей основе от начала».

  Единство Бытия и Небытия даёт возможность постигнуть  системное понимание подобного Единства как целостности полярных начал в их общей функциональности.. Мы можем воскреснуть, если уже пришли в мир «воскреснувшими», то есть,  неся глубоко в себе самом Инобытие. Точно также для  удачной адаптации к миру Инобытия, нам очень важно накопленное в Бытии духовное начало.

О  синтезирующей роли «Середины» сказано в изречении № 63: «Но есть плохое за этим миром, что воистину  плохо, что называют серединой. Это - Смерть». То есть, там отсутствие синтеза, как оно имеет место и  в «Царствии» -  (№10):»Но есть те, кто выше мира – неразорванные, вечные». Мир же лишен этих качеств абсолютного. Эта мысль подтверждена в №№ 103-104:»Те, кто там, - не одно и другое, но оба – только одно». Таким образом,подтверждается еще одно наше предположение о целостной сущности Духовного Космоса: он представляет собой некую синусойду колебания всей системы в процессе развития – от абсолютных вершин Инобытия, где единство представляет собой абсолютную целостность, до  её снисхождения через «Середину» («нулевую точку синусойды») к миру Бытия, где имеет место несмешивающееся единство полярных начал. 

Никогда нет полной отделенности мира Бытия от мира Инобытия («Царствия»). Эта нераздельность осуществляется через познавшего мира Инобытия (духовного) человека: «»Тот, кто вышел из мира, не может более быть схвачен, как  бывший в мире. Он являет, что он выше страсти и … страха». (№61).Дух Святой соединяет в человеке эти два мира: «Дух святой – он в  Открытом, он внизу, он – в Сокрытом, он наверху». ( №33). Под «сокрытым» имеется в виду мир Инобытия, а под «открытым» – мир Бытия.

«Подобное познаётся подобным», поэтому единство Бытия-Небытия постигается нами, по мнению евангелиста,  через познание этого Единства. Например, в № 72:» Господь восстал из мертвых. Он явился таким, каким он был. Но тело его было совершенным.  Ибо у него была плоть, но эта плоть – плоть истинная. Наша же плоть – неистинная, но мы обладаем образом истинной».

Целостная система познания по мнению Евангелиста – это познание Мира в образах и символах, то есть художественное познание, ибо другой тип познания – в понятиях не истинен.  Это совпадает с нашим представлением о научном познании, как о Познании во фрагментарных носителях смысла – понятиях и словах, в то время как Целое подвластно только образу и символу. Символ, как и метафора – это  такое единство противоположных понятий, когда оно даёт новую скрытую прежде их смысловую функциональность, объясняет незримое, скрытое прежде. 

Евангелист прямо говорит об этом: «Истина не пришла в мир обнаженной, она пришла в символах и образах. Он не получит её по-другому». (№67). «Тайны истины открыты в символах и образах». (№124) 

 Важность адекватной для познания Истины системы самого Познания заставляет нас остановиться на ней более подробно. Системное познание имеет два уровня:

- научное (фрагментарное) познание, когда с помощью научных методов эксперимента постигается «часть вместо Целого»;

- целостное (духовно-инновационное) познание, когда постигается Целое, отвлекаясь от специфики  его частей.

Духовной основой подобной возможности является важнейший системный закон: «Целое всегда больше суммы его частей». 

Метафорой целостного познания является «погружение в Пустоту Целого, где детали не так важны и могут быть невидимыми». Эта Пустота предполагает, тем не менее, наличие:

- многочисленных степеней свободы поведения всей системы;

- многообразие  её элементов;

- многовариантность поведения этих элементов. 

          При целостном Познании мы познаём как бы Пустоту познаваемой системы, которая неожиданно поворачивается новой наполненностью, открывается новыми, обещающими большее  многообразие гранями, нежели, чем при научной познании.  

Такое познание требует сосредоточенности и одновременной рессеянности внимания, ибо «подобное познаётся только подобным». Главное условие при таком познании –  доверие к миру, «познание его таким, как он есть», без желания что-то намеренно изменить. Это «познание без предварительной цели и намерения».

Подобное отношение к Природе проявила только одна наука, имеющая подлинно системный характер, – ЭКОЛОГИЯ.  Поэтому  целостный  подход в Познании  может быть ещё назван «духовно-экологическим».

Предварительные цели и намерения, существующие прежде самого процесса познания,  исключают изучение системы «как она есть», а заставляют сразу видеть в ней только связанные с целью элементы, то есть, заведомо корректируют саму систему.

Для  подлинно целостного познания необходимо мужество, чтобы открывать  настоящую Правду, познавать Жизнь в связи с Истинной, а не в связи с навязываемой нами ей предварительно целью познания, сколь благородна бы они ни была. 

 Такое предварительное «Гносеологическое Мужество» возможно только при условии вашего согласия с познаваемой реальностью, как реальностью, созданной мудрым Богом и с доброй целью для самих людей.

Условием такого Познания является устремление душ исследователей к Высшему, установленный с Всевышним контакт, доверие его благородным целям, которые он имел при творении этого мира.

Получается, что системное познание предполагает одновременно отсутствие  намерения по изменению системы и одновременно с этим наличие благородных целей по такому изменению. То есть, все упирается в Мораль исследователя. 

Исследователь должен использовать адекватные замыслу благородные средства и одновременно доверять реальность, то есть, ЛЮБИТЬ её.  Бог – это ЛЮБОВЬ. Именно она и является самым адекватным средством системного познания мира. 

                                          3.Эзотерика Голограммы Бога:

  Догадка квантовых физиков, что Вселенная,  возможно, лишь голограмма, развернутая   нашим сознанием по  заложенной  Господом Богом модели, не лишена резона. По крайней мере, с её помощью можно объяснить многие ментальные особенности духовно-физического Мира, а,  прежде всего, -  сам феномен сознания как обмена голографическими посланиями с Богом.
Голограмма Вселенной – это живая мысль Бога, создавшего своей  мыслью весь ментально-физический Мир и сотворившего на Шестой день  своего Духовного Творчества   людей, способных Его  голограмму с помощью своих мозгов разворачивать в трехмерном  пространстве. Как мы уже показали, каждый тип голографического пространства имеет свой ритм, отсчитывающий только ему принадлежащее время.  

Этим можно объяснить, по крайней мере, многие экстрасенсорные способности выдающихся личностей, проявляющиеся в экстремальных обстоятельствах или в измененных состояниях сознания. 

Если допустить, что  Вселенная является лишь только голограммой, развернутой нашим сознанием в трехмерном мире, легко будет понять  и объяснить следующие  парапсихологические феномены:

а) телекинез;

б) телепатию;

в) проскопию;

г) левитацию;

д) ясновидение и яснослышание;

е) ченнелинг;

ж)  все формы  индивидуальной коммуникации с Иномиром;

з) полтергейст;

и)  феномен реинкарнации;

к) магию;

л) глобальное расширение самосознания;

м) герметизм;

н) астральная проекцию;
о) психометрию;
п) концепцию   Акаши  – энергоинформационное пространство Вселенной4
Р) «Синхронизмы»
Как бы наука ни отрицала экстрасенсорные способности отдельных личностей, в мире накоплено такое количество фактов и документальных свидетельств их проявления, что не верить в их реальность  уже просто неприлично.

Голографическая концепция Вселенной является одним из  наиболее вероятных на данный момент глобальных механизмов объяснения всех выше поименованных ментальных феноменов целиком и в частностях.  Действительно, если права восточная философия и реальный мир – всего лишь голограмма (майя, иллюзия -  в терминах восточных религий), то в рамках этой теории все парапсихологические феномены находят довольно строгое и  обоснованное  (можно сказать даже, вполне «научное») обоснование.

Взяв за основу подобный механизм интерпретации ментальных феноменов, попробуем и мы дать им иное, чем даже у экстрасенсов,  но голографическое толкование.

                                               а) Телекинез:
По утверждению «Энциклопедии оккультизма и мистики»,  телекинез (иногда его называют «психокинезом»)  – «это гипотетическая способность человека мысленно воздействовать на материю без помощи каких-либо известных природных сил или материальных посредников». (№ 10, 567) (См. об этом также в №11)
С телекинезом тесно связаны такие феномены как «левитация» и «психометрия», о которых мы поговорим позднее. В свете голографической парадигмы объяснение этого феномена самое простое: если сама материя есть способ разворачивания в трехмерном пространстве голографической мысли Бога с помощью наших собственных мозгов, то мысленное воздействие на неё  является закономерным следствием из этого допущения.

Наиболее известные примеры телекинеза  – это отечественный феномен Нины Кулагиной, силой мысли двигавшей предметы,  и пример  израильского экстрасенса Ури Геллера, мыслью сгибавшего металлические ложки. 

Отмеченное наукой плохое воспроизводство этого феномена в лабораторных условиях вполне понятно, ибо на голографическое поле сознания экстрасенса в условиях наблюдения накладывается негативное поле сомневающихся исследователей. Феномен голографии тесно связан с религиозным феноменом «Веры», ибо именно вера способна наиболее чистым образом демонстрировать возможности голографической парадигмы.

                                                    б) Телепатия:
Телепатия – это «передача  мыслей, образов и ощущений на расстоянии без помощи  слов и иных физических средств коммуникации» (10, 575)
С телепатией тесно связаны такие феномены, как «déjà vu» -  ощущение, что подобная ситуация тобой уже была однажды пройдена,  или крайнее психическое  возбуждение, когда что-то экстремальное происходит с близким тебе человеком.  В  рамках  голографической  парадигмы  этот  феномен  можно  объяснить,  как      интерференцию посланий (наложение голографических образов друг на друга) близких по духу или генетических родственников.

Во всех феноменов телепатии всегда отмечается коррекция с эмоциональным возбуждением, которое, очевидно, является условием когерренции  этих образов, залогом  их встречи в материальном пространстве. 
                                                 в) Проскопия:
Проскопия – это предвидение, восприятие  каких-либо сообщений из будущего без материализации самих коммуникационных средств.
С проскопией связана специфика времени в голографическом поле, окружающем развертываемое нашими мозгами пространство. На каком-то уровне Прошлое, Настоящее и Будущее там сливаются в единый континуум, полностью подчиняясь открытой физиками закономерности относительности  нашего восприятия пространства- времени. 

Мы уже отмечали, что время Земли, время Солнечной Системы и время нашей Галактики - Млечный Путь сосем не одинаково, что нашло отражение в так называемом «Календаре Майя». Можно предположить, что способность к творчеству и  к любой практической деятельности также тесно связана со скоростью излучаемого нами «голографического времени», психологически у трудоголиков время течет быстрее (или медленнее), поэтому они способны сделать больше за один  и тот же период времени. 
                                                   г) Левитация:
Левитация – «способность необъяснимым образом поднимать над землёй предметы, людей, животных и т.д., а также заставить их  парить в воздухе и летать» (10,546) 
Объяснение этому может быть только одно – способность нашего голографического поля влиять на силу гравитации, не просто изменять, а иногда вообще  минимизировать её в восстанавливаемом нами голографическом пространстве. 

Феномены левитации нашли отражение в многочисленных описаниях возможностей шаманов, колдунов, экстрасенсов и других людей, нежданно ощутивших подобную способность в своих руках.

Подобная история описана в Библии при торжестве  апостола Петра над Симоном Волхвом. Многочисленные  факты левитации демонстрируют японские ниндзя или тибетские маги. Традиционный сказочный полет на «ковре–самолете» также связан с этим феноменом.  По крайней мере,  мы нисколько не изумляемся, когда в китайских и японских фильмах герои-ниндзя летают над деревьями и друг над другом, как птицы. 

                                    д) Ясновидение и яснослышание:

Ясновидение -  это «паранормальная способность визуально воспринимать предметы, не доступные обычному зрению». Яснослышание – «способность воспринимать звуки, голоса, музыку, недоступные обычному слуху».  (10, 586)
 Традиционное магическое объяснение этого феномена – помощь некоего духа, который представляет человеку подобную недоступную его органам чувств информацию.

В рамках голографической парадигмы можно предложить другое объяснение: голографическая способность нашего мозга тесно связана с его способностью «восходить к Целому», с владением не только своим личным «узким голографическим пространством», но и с пространством, расширяющимся (в зависимости от индивидуальных способностей человека)    до величины Земли, Солнечной Системы или всего Космоса в целом. 

Голографическая способность мозга – это тоже орган сверхчувства, но «чувства мистического», поскольку современной наукой оно не исследовано и адекватно не объяснено. Появление в квантовой физике  «голографической парадигмы Вселенной» даёт возможность найти этому феномену хотя бы какое-то научное, пусть  первоначальное объяснение. 

                                          е) Ченнелинг:
Ченнелинг – «это процесс, посредством которого медиум получает информацию  от нематериальных сущностей (духов, божеств, демонов, инопланетян и т.д.), находясь в измененном состоянии сознания (например, в «трансе»)». ( 10,582)

Общение с душами умерших – это также разновидность ченнелинга, следовательно, «инструментальная транскоммуникация» относится также к это сфере.

 Общение с духами – характерная особенность мистических аспектов любой языческой культуры, нашедшая своё продолжение в деятельности колдунов, магов и спиритов в наше время. Во всех крупных религиях  имеют место мистические ответвления (суфизм, каббала, исихазм и т.д.), где общение с высшими духовными сущностями  - обязательное условие существования продвинутого в духовном отношении адепта.

 В рамках голографической парадигмы  мы склонны утверждать, что этой подсознательной способностью обладает любой человеческий мозг, ибо она – часть нашей способности в развертывании голографического пространства путем воспроизведения  мозгом божественной голограммы. 

                                 ж)  Техническая транскоммуникация с Иномиром:

По сути дела,  транскоммуникация с Иномиром есть ничто иное, как одна из разновидностей ченнелинга. Вместе с тем,  для нашего исследования  этот процесс представляет столь важное значение, что мы выделили  разговор об этом типе  коммуникации в отдельную главу. 

Почему это так для нас важно? Прежде всего, сама техническая возможность  связываться с Инобытиём, так подробно нами разобранная, является мощным доказательством нашей концепции единства ментально-физического Мира, - единства, на котором строится  вся голографическая  парадигма истолкования  его сущности.

  Впервые  понимание  Целого наших миров (Бытия и Инобытия)  было отмечено в герметизме, в знаменитом высказывании Гермеса: «Что наверху, то и внизу». В наше время оно нашло мощную поддержку в холистической парадигме современной квантовой  физики. 

Мистические методы  открытия мира   долгое время не признавались наукой за адекватные средства исследования. Для их признания нужно было изменить саму картину мира, признав  единство и   целостность духовного и физического миров за основу  нового миросозерцания. 

 Преодолеть  скепсис современной науки  удалось только  специалисту по квантовой физике Дэвиду Бому, предложившему концепцию «голографической Вселенной». Мы рассматриваем появление  «голографической парадигмы»  как закономерный итог мистических откровений и научных  открытий, сопровождавший человечество на всем пути нашего духовного становления на планете Земля. 

                                   з) Полтергейст:
Слово «полтергейст» с немецкого переводится как «стучащий дух», этим понятием принято обозначать 

«разнообразные невидимые существа, которые выдают своё присутствие в доме всевозможными неуправляемыми  и подчас вредными для людей действиями: передвигают и швыряют предметы, производят необъяснимые шумы, дурные запах и  другие необычные феномены». (10, 564).



«В 1930-е годы психолог и исследователь парапсихических явлений Нандор Фодор выдвинул гипотезу о том, что явления полтергейста вызываются не духами, а людьми, страдающими от подавленной агрессии, сексуальности или иных сильных чувств». (10, 564)

                     Понятый таким образом «полтергейст»  является одним из доказательств голографической парадигмы, ибо  голографические проявления скрытых эмоций, их материализация в форме «полтергейста» свидетельство правильности самой парадигмы. 

                     Если с помощью одних сильных эмоций люди могут производить воздействие на материальный мир, то почему лишать человека права с помощью мозга реализовывать его материальную видимость.

                                               и)  Феномен реинкарнации:


Реинкарнация – повторное  воплощение  человеческой души  в материальном мире  после смерти. Реинкарнация  является одной  из четырех  альтернатив пребывания души в материальном облике, уже упомянутых нами ранее.

                   В свете голографической парадигмы реинкарнация – это способность души к материальному воплощению в теле, а, следовательно, и к материальному воплощению  телесных образов в этом мире. 



Внетелесный опыт существования души – астральная проекция будет рассмотрена позднее.
                                              к)  Магия:          
Магия – «исполнение каких-либо ритуальных действий ради привлечения сверхъестественной силы, позволяющей магу добиться той или иной цели. Эта сила направляется либо на людей, либо на природное окружение.  Магия существовала во всех культурах с древнейших времен. Формы её чрезвычайно разнообразны: от первобытных коллективных ритуалов, обеспечивающих благосостояние всему племени, до мелких магических приёмов, имеющих  значение только для их исполнителя».  (10, 550-51)

В нашем контексте магия – это управляемая человеком способность к голографическому воплощению желаемых магом  плотных вещей в духовной  реальности. На голографическую развертку реальности способен любой мозг, но осуществляет эту развертку он неосознанно, как бы находясь в полусне. Осознанная голографическая развертка реальности с запланированными магом результатами – это уже из области магии.

Сама по себе магия нейтральна, но она может стать «черной магией» в зависимости от  желания мага творить с её помощью зло людям. «Светлая магия» напротив направлена  на принесение людям добрых действий или на их защиту людей от природных катастроф. 

                                    л) Глобальное расширение самосознания:
Сама способность к осознанной развертке голографической  реальности  имеет несколько  градаций, разнообразие которых мы связываем с самой  возможностью расширения человеком собственного сознания.  В этом контексте сознание рассматривается  нами как «умение осознанно управлять голографической разверткой реальности».  Чем выше осознание такой способности, тем более развитым сознанием человек обладает. 

Поэтому прежнее понимание развитого сознания, как степени культурности человека и степени его духовного развития уже не является в рамках голографической парадигмы адекватным истине.

 По-иному можно  проинтерпретировать  и наш традиционный термин «духовно-инновационое сознание».

Самая низкая градация во владении им – понимание своей связи как некоего обмена информацией с Богом, причем  некими таинственными для тебя  средствами. Высокий уровень – это понимание голографических возможностей подобного обмена информацией и одновременно материального воплощения этой информации .

                                                         м) Герметизм:
Герметизм -   мистическое учение, в сочетании с Каббалой образующее  базис западного оккультизма. Название его произведено от многотомного труда, известного как «Герметический корпус» или «Герметика». Авторство входящих в «Герметику» мистико-философских трактатов  приписывают Гермесу Трисмегисту («Триждывеличайшему»), мистическому персонажу, объединившего в себе черты египетского бога Тота  и греческого бога Гермеса». (10, 526).

По сути дела, герметизм есть  осознание голографической традиции понимания Вселенной без использования самого понятия  «голографическая развертка реальности». Ничего адекватного  техническому лазеру в ту пору естественно не было, хотя духовные, чисто символические,  аналогии голографической парадигме в герметизме найти  очень легко.  
                                     н) Астральная проекция:
Астральная проекция или внетелесный опыт – это «переживание человеком отдельности от собственного физического тела, которому сопутствует способность преодолевать    любые расстояния и  попадать в любые, сколь угодно отдаленные, места». (10,522)

Принципиальная возможность астральной проекции связана с многочисленными свидетельствами людей в измененном состоянии сознания о своих путешествиях вне тела по всей Вселенной. Сама по себе эта идея работает на  голографическую парадигму, ибо предполагает возможность отделения физического тела от души, а, следовательно,  разделение самой реальности и её голографического образа, хранящегося в мозгу. 

Идея «доминирования материального мира», якобы представляющего собой  отдельную от нашего восприятия реальность, благополучно приказала жить и постепенно заменяется в нашем сознании на голографическую развертку материального мира, базирующуюся на пребывающих в нашем мозгу голографических образов, связанных с Целым – Божественной голограммой Вселенной.  

Астральная проекция души вне этого материального мира заставляет душу познавать другие аспекты Голографического Целого, не связанного с нашим традиционным способом его развертки. Недаром Христос сказал когда-то: «В Доме моего Отца обителей много», поскольку столько миров, сколько душ.

Возможность реализации «астральной проекции» построена на том, что и в мире Бытия и мире Посмертия  принципиально существует Пространство-Время. Единственная разница по догадке Н.Б.Ковалевой в том, что в Бытии Время – одномерно, а Пространство – трехмерно, в мире Инобытия – наоборот – трехмерное Время и одномерное Пространство. Душа преображается таким образом, что  всё же способна в этой одномерности Пространства  благополучно существовать. 

                                              о)  Психометрия:
Психометрия – «метод экстрасенсорного восприятия или «считывания»  с материальных предметов  информации об их прошлом  (и о прошлом людей и вещей, связанных с данными предметами).  Термин  был  введен в середине Х1Х века Джозефом Р.Бьюкененом, который заявил, что «таким образом можно измерить душу  любой вещи».  (10,568)
Психометрия – процесс обратный «голографической развертке реальности», по сути дела, это своеобразная «Свертка реальности», позволяющая дать информацию о людях развернувшихся данный тип материальности  в  прошлом. 
Понять и адекватно интерпретировать  способность предметов хранить в себе вибрации или ауру их творцов  можно только на основе гипотезы, что эти вещи есть лишь трансформации имеющих данный тип вибрации (ауру) голографических образов какого-то конкретного мозга. 

                       п)  Акаша – энергоинформационное пространство Вселенной ( или только Земли):

Индуистская философия трактует Акашу как «эфир», то есть, самый утонченный из элементов, пронизывающий всю Вселенную. Мы интерпретируем её как энергоинформационное поле вокруг  Земли или всей  Вселенной, некое волновое качество, делающее возможным сам принцип голографической волновой развертки Вселенной с помощью голографических образов, хранящихся в нашем мозгу, тесно связанном с Целым всей Вселенной, то есть,  с самой Акашей.

             Таким образом, предложенная еще древнейшей индуистской философией Вед гипотеза   Акаши получает  подтверждение в современной теории квантовой физики  в форме  концепции «Голографической Вселенной». Прошлое объединилось с Настоящим, потому что в каком-то смысле  представляет собой единое Целое. По крайней мере, на Том свете дело обстоит именно так.  

           Еще Парацельс предвидел, что всё   называемое сегодня  «магией» завтра может стать фактом  традиционной науки. Парадигма «Голографической Вселенной» это успешно доказывает. 
 Следует подчеркнуть, что деятели культуры иногда способны на глубочайшие прорывы в сущность Вселенной, но их творчество не всегда интерпретируется в этом контексте.

Я сделаю попытку подобной интерпретации  на примере известной песни Александры Пахмутовой «Нежность»:

Покроется Небо пылинками звезд, и выгнутся ветки упруго,

Тебя я услышу за тысячи верст: мы – эхо, мы – эхо,  мы – долгое эхо друг друга.

А мне до тебя, где мы я ни была, дотронуться сердцем нетрудно.

Опять нас любовь за собой позвала: мы – нежность, мы – нежность, мы – вечная нежность друг друга.

И даже в краю наползающей тьмы, за гранью смертельного круга,

Я знаю: с тобой не расстанемся мы: мы – память, мы - память, мы – звездная память друг друга.
В этом небольшом стихотворении  проявлены важнейшие качества голографического единства мира и  взаимоувязанных с ним человеческих отношений:

а)  когда есть  звездное Небо, возможно телепатическое общение  и «яснослышание» «за тысячу верст»;

б) человек  звучит в  человеке, словно «долгое эхо друг друга», ибо наши органы чувств настроены в резонанс друг  другу, что делает возможной сам факт голографической развертки мира, ибо кроме друг друга, мы настроены и на Бога;

в)  «дотронуться до другого сердца», как далеко вы бы ни были друг с другом с помощью телепатии действительно нетрудно, когда есть механизм всеобщей связи – ЛЮБОВЬ;

г) души в Иномире имеют возможность общаться друг с другом, родственные  души там  всегда находят друг друга;

д) есть память Вселенной – Акаша, а есть личностная душевная память каждого, имеющая, тем не менее, в песне «звездный характер, что выводит этот личностной  механизм на уровень памяти Вселенной.
                                                                               р) «Синхронизмы»:
Голографическая парадигма даёт возможность нам выявить специфику так называемых «синхронизмов», выявленных Р.Юнгом совпадений, когда сознание способно опережать  физическое явление в нашем мире. Например, мы вдруг, как бы нечаянно,  вспоминаем какое- то слово, а через некоторое мгновение происходит событие, описываемое именно этим словом.  Случаи подобных «синхронизмов» довольно подробно описаны в психологической литературе.

 С точки зрения голографической парадигмы «Синхронизм» -  это  мгновенный прорыв сознания на имплицитный уровень бытия (уровень нелокальности  на языке квантовой физики), где все воедино -  и ментальные и физические процессы, и  последующее подтверждение этого прорыва на физическом уровне реальности.

«Синхронизмами»  являются и наши предвидения некоторых поворотов разговора с собеседником, когда  нам приходит в голову некое слово, которое в следующий момент произносит собеседник. К ним относятся и предвидения житейских ситуаций и попытка визуализации неясных образов, которые позднее начинают играть решающую роль в нашей жизни. 
Что даёт нам следование теории «голографической Вселенной» для понимания проблемы Духовности? 

Во-первых,  духовность ныне  воспринимается нами  как напряжение между двумя духовными системами: Человеком и Богом. Оно может быть  отсутствующим (бездуховность), слабым (обрядоверческое сознание) и сильным (духовно-инновационный уровень). 

Во-вторых, духовность – единственная сила, которая одинаково присуща Человеку и в Бытии и в Инобытии, более того возможность нашего   эффективного  существования в Инобытии зависит от силы нашей  духовности в Бытии. 

В третьих,  внешний физический мир Бытия – это лишь воспроизведение реальной духовной основы Инобытия – Голограммы Бога, Его Замысла в отношении Человека и Мира.

В четвертых, воспроизведение Голограммы Бога с помощью пяти органов чувств никогда не бывает полным, пока в этот процесс не включаются еще два эмоциональных органа – Интуиция и Божественное Измерение, включающее Сотворчество с Богом.

Мы постарались показать, что Духовное Творчество есть ничто иное, как процесс диалога с Богом, сакральная коммуникация, открывающая нам ведомые только Богу таинственные стороны Бытия Вселенной. 

     Глава шестая: «Человек как механизм объединения Материи и Духа»
                                 «Ночь, тайн созданья не тая, бессчетных звезд лучи струя,

                                                      Гласит, что рядом с нами смежность других миров, что там – края,

                                                      Где тоже есть Любовь и Нежность, и смерть, и Жизнь – кто знает, чья?»

                                                                                                                             К.Бальмонт

       Параграф первый: «Я и Мир» – аспекты единства- разъединения» 
В анализе многообразных аспектов целостности человека и окружающего его мира мы используем книгу «Гиперборейская вера руссов», где этот аспект достаточно полно разобран (19, 77-80)

Многообразие аспектов разъединения – единства человека и мира из этой книги мы свели в матрицу:


                                                                                                                Матрица № 3.
	    Доминирующее чувство
	 «Я в мире»
	«Мир во мне»
	Механизм реализации

	1.Воля к преодолению 

препятствий 
	Меня в мире
	Мира во мне
	Насилие,  покорение,

Агрессия

	2. Смирение, отказ от гордыни
	Я перед миром
	Мир передо мной
	Покорность, подчинение сильному

	3.Соподчинение,приятие существующей иерархии
	Я – в мире подчиненный
	Мир – мне начальник
	Подчинение существующей
Субординации

	4.Страсть к игре, исполнение 

ролей 
	Я играю роли мира
	Мир играет мои роли
	Увлеченность игрой, подчинение

 её правилам

	5. Исполнительность
	Я  следую  миру
	Мир  следует  мне
	Безоговорочное подчинение, 

Строгое исполнение всех заданий

	6. Утверждение догматов
	Моих – в мире
	Мира – во мне
	Подчинение внешним догматам

	7. Подчинение

 естественным законам
	Мира – моим законам
	Меня – законам мира
	Исследование и следование

	8.Осмысление взаимодействия
	Меня с миром
	Мира со мной
	Наука, истинная мудрость

	9.Воля к власти
	Надо мной
	Над миром
	Гордыня властью, ощущение

 полного подчинения всех тебе

	10. Пессимизм, постоянная 

печаль
	Из-за меня -  в мире
	 Из-за мира -  во мне
	Фатальное торжество Зла над

 Добром, Тьмы над Светом

	11.Страсть разрушения
	Меня – в мире
	Мира – во мне
	Слом всех старых традиций

 и свершений

	12.Стремление к Целостности
	Меня с миром
	Мира – со мной
	Ощущение Целого, способность
 к преодолению разъятия


Попытаемся кратко проинтерпретировать каждый пункт этой матрицы.

1. Воля к преодолению препятствий.

Ощущение несвязанности себя с миром порождает сопротивление разъятию, которое выражается в агрессии по отношению к миру в ответ на агрессию мира по отношению к тебе. Склонность к постоянному преодолению препятствий, возникающих на твоём пути, без рассмотрения их причин и следствий – свидетельство  неразмышляющего агрессивного сознания, привыкшего все сметать на своём пути.  
Механизм такого волевого инстинкта всегда  один – насилие и агрессия.

2. Смирение и покорность.
Данное волевое качество прямо противоположно первому и возникает в ситуации покорности и приятия любого насилия над собой, а соответственно порождает ситуацию проявления насилия над миром.

Христианская заповедь  безоговорочного  отказа от насилия может быть скоректированна ситуаций, когда этот отказ порождает двойное насилие и может привести к непоправимым последствиям. Но подобное проявление должно опираться на духовное измерение и размышление обо всех поправимых и непоправимых последствиях акта насилия или напротив отказа от него.
3. Подчинение Иерархии. 
Сознательное подчинение существующей в мире Иерархии связано с постоянным ощущением, что я в мире – подчиненный, а мир – мне начальник. Способность к принятию существующей картины мира с её Иерархией и системой запретов – важная способность человека. Но её противоположностью является воля к власти, ощущение, что Иерархия существует только для других, а не для тебя.   


4.Склонность к постоянной игре, к исполнению социальных ролей.
Актерские качества может проявлять любой человека, а не только профессиональный актер.  Скажем, тоже  абсолютное подчинение  Иерархии требует определенных обрядов, связанных с исполнением ролей начальника или подчиненного.  Недаром существует в мире мудрость: «Играй, да не заигрывайся».  Ощущение целостности себя с миром во многом покоится на понимании границы и меры, в частности правила «Божественной пропорции».
                          5. Подчинение и исполнительность.

       Добровольное подчинение меня  миру, а мира – мне,   продиктовано  инстинктом  исполнения правил, подчинения  существующим механизмам служения миру и мира нам. Человек привыкший подчиняться внешнему давлению, будет требовать и слепого подчинения себе, в определенных обстоятельствах.
Исполнительность и подчинение перед начальством высоко ценится в ситуациях, когда от человека не требуется творческого поведения и принятий самостоятельных решений в экстремальных условиях. 

                         6.Утверждение внешних догматов.
Подчинение может иметь двоякий вектор: подчинение догмату и подчинение человеку или просто внешней силе, вопреки каким-либо догматам. Следование общим установлениям (догматам) более свойственно человеку, ибо является социальным законом, как минимум, законом рода, которому принадлежит человек. 

 Этот процесс может рассмотрен и с другой стороны: подчинение мира моим законам, которые я установил, если не для мира, то для своего ближайшего окружения. Подобное правило действует всегда в патриархальной цивилизации.

                           7.Подчинение естественным  законам жизни.
Здесь речь идет о внешне различимых, но, по сути, двуединых процессах:  подчинение моим законам и  моё подчинение естественным законам мира. Человек с помощью силы способен навязать подчинение своим законам, но, как правило, ненадолго, если  эти законы не попадают под рамки «естественных законов».  
   В отношении естественных законов процесс также носит двоякий характер: следование им должно сопровождаться, как минимум их исследованием. «Не зная броду, не суйся в воду!»
8.     Осмысление взаимодействия человека с миром 
Особенности взаимодействия меня с миром, как мира со мной, требуют  изучения с помощью науки или интуитивного познания, если человек обладает развитой интуицией.   Взаимодействие человека с миром должно опираться на его мудрость, на понимание всех особенностей контактов с миром. 
Очень важно при этом, о каком мире идет речь: целостном или разъятом. Специфика мира порождает и специфику к нему нашего отношения. Одно дело сопричастность к  целому миру, другое дело – к миру, разъятому на фрагменты. «Подобное постигается подобным», поэтому, чтобы  осмыслить наше взаимодействие с миром, который, хотим мы того или  нет,    носит целостный характер, необходимо обладать целостным  (голографическим ) мировоззрением.

                                 9.              Воля к власти.
Способ психологической устойчивости в разъятом мире – воля к власти над ним. Власть человека над миром проявлялась в социуме всегда, ибо в мире  всегда существовала Иерархия ценностей, в том числе и социальных статусов. 
          Однако подобное положение скрывало главную причину наличия такой ситуации – власть мира над нами. Поскольку мы не познали мир  как целостный, неразъятый мир, где каждый занимает своё, отведенное ему Богом место,  мы находимся в подчинении у  такого мира, не готового отдавать нам свою власть. Это провоцирует нашу апатию  и пессимизм.
                                       10.        Пессимизм, апатия, постоянная печаль.

            Печаль компенсирует нам наше понимание безысходности перед властвующим над нами миром. Ощущение нашей власти над миром подобную печаль в нас не вызывает. 
Перманентный пессимизм порождает ситуация внешней тотальной победы Зла над Добром, а Тьмы над Светом.  Но мир устроен более справедливо. Эти победы чисто внешние, ибо на деле временная победа Зла провоцирует постоянную победу Добра, а Тьма в этом мире всегда уступает место Свету, едва всходит Солнце, а  для нас – едва в нашей душе начинает обретать Бог.
                                                             11. Воля к разрушению.
     Разъятый мир стремится разрушить душу фрагментарного человека, не обладающего целостным сознанием.  Как он не находит своего места в таком фрагментарном мире, так целостный мир не находит своего места в нем. 
           Целостный человек осознанно стремится к разрушению всех старых традиций и стереотипов, привязывающих мир  к нецелостному состоянию. 
Именно поэтому воля к разрушению может носить, как положительный, так и отрицательный характер. Всегда важно понять, на что она направлена. 
12. Страсть к Единому.
Общность мира со мной и меня с миром всегда находит как в зеркале обоюдную проблему: «Что есть я?» и «Что есть Мир?»
Подобное строится подобным, чтобы  построить целостный мир, надо обладать целостным сознанием, интуитивным постижением специфики своей целостности и целостности мира.  Такую возможность и мне, и миру даёт  только голографическое сознание. 

   Параграф второй: «Психологические аспекты объединения Материи и Духа»

                   Качества духовного человека суть следующие:

- Бессмертие;

- Вездесущность;

- Всеединство;

- Любовь;

- Творческая реализация себя в постоянной самоотдаче;

- Сотворчество с Богом;
- Умиротворенность (полнота, молчание, смирение);

- Голографическое (троичное) сознание;
- Ответственность перед Природой;

- Здоровый образ жизни (ЗОЖ)  и способность к целительству;

- Терпение и терпимость;

- Глобализация сознания.

Рассмотрим эти качества по отдельности:

1) Бессмертие Человека:
 Это понятие можно рассмотреть в двух смыслах:

а) как бессмертие человечества;

б) как личное  бессмертие человека,  его души.

          Именно  в родовом и личном бессмертии человека скрыт механизм объединения через них Духа и Материи. Бессмертие души, однако, структура более устойчивая, чем бессмертие человечества. Человечество может исчезнуть с планеты Земля, как оно уже не раз исчезало в предыдущих глобальных катаклизмах. Однако по воле Высших Сил оно восстанавливалось. Все мы – немного инопланетяне, ибо восстановление человечества явно шло за счет внешних возможностей Космоса.  Хотя есть информация о том, что иногда на Земле оставалась только одна пара, от которой и возрастало снова всё человечество.

Есть вероятность, что прежде мы жили на Марсе, но по мере остывания этой планеты переселились на более теплую Землю. Если Земля  замерзнет, то мы сможем переселиться на более горячую Венеру, которая  пока еще плохо  остывает. Наверно, ждет нашего переселения.
 2)    Вездесущность;
Идея вездесущности Человека  должна  быть понята  как вездесущие  сознания Человека. Этому способствует  голографическое понимание  сущности бытия человечества во Вселенной, основанное на воспроизведении Божественной Голограммы. Включенность сознания каждого человека  в общую духовную голограмму, вне зависимости от того осознаётся это нашим сознанием, или находится в Подсознании, является материальным гарантом вездесущности человека во Вселенной.  И одновременно механизмом Перехода  Духа в Материю.

Каждый отдельный человек этого не осознает, но мировая, в особенности, фантастическая литература, давно уже про это всё  прознала, и всячески эксплуатирует данную  идею в своих произведениях. А ведь известно, что человек не может выдумать  ничего такого, что в реальности не существует. Сказки в этом смысле – способ фиксации древней архетипической информации, бывшей ранее абсолютно реальной, но изменившей свое состояние со временем.  Однако в форме архетипов сказочные сюжеты остались в памяти народной и служат способом идентификации каждого народа со своей культурой, методом её сохранения.
 3)   Всеединство; 
Всеединство Разума, любимая идея наших религиозных философов,  которая отлично выстраивается в свете голографической концепции мироздания.  Сознания как полевая структура, как доказано квантовыми физиками, вполне может осуществлять связь между своими отдельными  частями со сверхсветовыми скоростями. Квант Света - не только  физическая, но и духовная величина, ибо Свет и Тьма  –  наши духовные Первоначала.  Эйнштейн ошибался, ограничив скорость Света фиксированной величиной, она может быть и выше, то есть, практически мгновенной. Все мы включены в ментальные поля, общение внутри которых  подчиняется не физическим, а духовным законам. А у Духовного  Света – совсем  другие скорости. 
 4)   Любовь;
Духовное состояние Любви – это состояние всеобщей связи и любовного отношения человека ко всему и со всем. Любовь – самый популярный предмет описания в мировой литературе. Христианство декларировало как всеобщую истину, что Бог – это Любовь. Но секс – это не Любовь, а физическое насилие одного человека над другим, если только оно не осуществляется в состоянии духовной Любви. Но такое состояние есть прерогатива духовных людей,  к сексу  же тяготеют  наши звериные сущности. 
Способность поставить себя на место другого и почувствовать его радость и боль – важное качество Любви, характеристика Любви как всеобщей связи.  Несмотря на обилие литературы по этому вопросу, Любовь и по сей день остаётся самым  мало прояснённым понятием на Свете. 
 5)  Творческая реализация себя в постоянной самоотдаче;
Реализация себя в творчестве – постоянная интенция духовного человека.  Пастернак писал: «Цель творчества – самоотдача, а не шумиха, не успех».  
В Любви, «что отдал, то – твоё», и в творчестве всё происходит точно также. В творчестве мы не накапливаем, а отдаём. И само творчество становится возможным, если человеку есть что отдавать другим. 
Сам факт творческой самореализации свидетельствует, что человек духовно наполнен и готов предложить сознанию других  результаты своего духовного опыта. 
Творчество – это одновременно поиск и передача его результатов другим. Конечно, эти процессы могут быть сильно разделены во времени, но «рукописи не горят».
 6)   Сотворчество с Богом  во время  Восьмого дня творения; (хилиазм)
Для многих религий «Конец Света» – отнюдь не предполагает  окончательной смерти человечества как такового,  а   всего лишь Переход  к новому состоянию сознания.  Тысячелетия Царства Христова на земле после Апокалипсиса также является одним из вариантов этого поворота событий. Среди православных сект имеет место секта хилиастов, верующих в наступление Новой Жизни в форме тысячелетнего царства Добра, Любви и Света.
Мы понимаем эту перспективу как сотворчество с Богом Человека с новым (духовно-инновационным) сознанием, как совместную деятельность духовно-творческого Человека вместе  с Богом по  духовному преображению Космоса. Именно для этой цели Бог и создал Человека, запланировав его длительную духовную эволюцию и, как кармический Путь расплаты за грехи, и, как движение по дороге постоянного духовного самосовершенствования. 

 7)   Умиротворенность ( обретение  целостности, молчания и  смирения);
Духовно-инновационное сознание является сознанием «умиротворенного человека»,  следующего по творческому Пути и способного через прощение и покаяние проходить через обиды, неудачи и мучения, которые в таком большом количестве поставляет нам окружающая жизнь. Человек должен всех простить, как завещал Христос, только тогда он сможет прийти к гармонии с самим собой и миром, чтобы стать подлинно «умиротворенным человеком».  Механизм обретения такого сознания  в христианстве  давно  известен: через  приобретение целостности с Богом, путем долговременного  молчания, поста  и смирения. Пост, покаяние и прощение всех  являются при этом самыми  необходимыми элементами   синтезирующего Духовного Пути.
Все мистические направления современных религий (суфизм, каббала, исихазм, дзен-буддизм и т.д.)  включают эти аспекты как необходимые для соединения духовного паломника с Богом.
 8)   Голографическое ( троичное) сознание;
Духовно-инновационное сознание является одной из ипостасей многомерного голографического  сознания, начинающегося хотя бы с представления всего мира  в качестве   троичного единства полярных противоположностей, обретающих в троичном синтезе определенную функциональную целостность.

До тех пор, пока мы привычно делим мир на Добро и Зло, на Свет и Тень, Мужчин по отдельности и Женщин по отдельности, мы обладаем бинарным  мало духовным сознанием, в котором за деревьями противоположностей пока не виден их синтез в  подлинно системной  энергетической картине мира.  Эту Целостность и Полноту способно представить голографическое сознание, восприятие мира как Голограммы Бога. 
Сознание Бога – троично (как минимум). Специфика нашего языка и его фрагментов (понятий) – разделять мир на полярные противоположности (понятия)  и не видеть способа их объединения в некую Полноту, Единство, Целое – Плерому на богословском языке.

  До того времени, пока мы не взглянем  на мир с позиции этой Плеромы,  а наше сознание не будет носить системного ( голографического) характера, мы не вылезем из своих проблем и противоречий реальности, которые  только деформируют окружающую картину мира и наше сознание. Они даны нам только для того, чтобы научиться объединять их в многофункциональном синтезе и прозревать  подлинную духовную целостность мира. 
Путь обретения этого сознания лежит через Познание и Чудо, так как каждый несет его в себе от рождения. 
 9)   Ответственность перед  Природой;
Разумное духовное сознание ответственно в этом мире не только перед самим собой, своими близким, своим окружением, но и перед окружающей его внешней средой – Природой.

Насилие над   Любовью к «малым сим» - растениям, животным, птицам и рыбам, порученным от Бога Человеку, является одним из его самых фундаментальных грехов человечества  в ХХ веке. 
Выбрав Путь технической цивилизации,  человек совершил свой главный грех – он оторвался от «Матери –сырой земли», порвал с единственной реальной своей кормилицей – Природой,  уповая только на  искусственных посредников  - деньги, технику и цивилизацию.   Для того чтобы продемонстрировать нам ненадежность этого выбора, Высшие Силы готовят Глобальный Катаклизм, когда все искусственные посредники: деньги, электричество, водопровод, газовые сети, технические системы  в один короткий момент обрушатся, а выживут  в этих условиях только те люди, которые будут знать, что в таких случаях надо делать, то есть, будут духовно подготовлены. 
Надо, прежде всего, перестать губить Природу, попытавшись понять глубинные божественные механизмы функционирования сложной системы  природного  мироустройства и постараться всё делать в поддержку ей, а не ради  искусственного мира технической цивилизации.  Это касается  гносеологических аспектов приближающегося Катаклизма. Но важнее, безусловно, его духовные аспекты. 
10)   Здоровый образ жизни (ЗОЖ)  и способность к целительству;
Нигде так не видно насилие над человеческой природой как в доминирующем в современной медицине способе  излечения всех болезней… Медики относятся к человеческому организму как к машине, которую нужно починить, исправив все её патологические аспекты. Это отношение построено на недоверии к Божественному Разуму, создавшему   человеческий организм столь мудро, что продуманы не только оптимальные аспекты его функционирования, но и  способы   его самоизлечения  в экстремальных ситуациях. 

Им-то и надо было бы содействовать  всем врачам, а не стрелять мощными и совершенно неадекватными организму химическими лекарствами по нему, как  «из пушек по воробьям»

Именно поэтому в парадигму инновационного сознания входит и ЗОЖ и способность к духовному целительству.  Самым мощным инструментом духовного излечения является Слово. Ситуация с «эффектом плацебо» хорошо подтверждает этот факт.

Действительно среди современных экстрасенсов, пользующихся этим методом,  немало шарлатанов. Но иногда  они могут именно это средство в качестве инструмента лечения – Слово, использовать как  настройку человеческого сознания на самолечение и на  мобилизацию собственных защитных организмов.   В мире было много  разных чудес, когда с помощью Доброго Слова могли способствовать вырастанию  у человека даже  отнятых ранее  конечностей. Врачам надо постепенно  менять общую используемую ныне фальшивую парадигму   медицины. Не будет тогда такого нароста на человеческом теле как фармакологические организации, как  высокие цены за медицинское лечение, как стремление медиков решать все проблемы путем удаления отдельных органов. Человек при этом не рассматривается как целостная и хорошо скоординированная  система, умеющая путем мобилизации своей целостности решать и  любые частные проблемы.
Это такая же патология медицины, как и патология нашего сознания:  использовать для понимания сложного Целого Мира – отдельные фрагментарные слова, мешающие нам  за отдельными деревьями увидеть «Лес Целого».

 11)  Терпение и терпимость;

Что нам нужно, для того чтобы это целостное сознание прорвалось в наши мозги? - Только терпение и терпимость. Нельзя бедных медиков сделать «козлами отпущения». Этим наши проблемы не исправишь.

К сожалению, основные упования приходится оставлять на  эффективное  «медицинское средство» -   глобальный планетарный катаклизм, которые поможет  людям пересмотреть свои традиционные  и ошибочные стереотипы. Однако можно и смягчить этот катаклизм, если показать «Пути иные». Они, без сомнения,  есть и заключены для начала в понимании диагноза наших системных болезней.  Второй этап – проявление терпения в себе и терпимости к людям. Мы накопили это качество бездуховности в течение долгого времени, также долго придется его изживать. Только надо решиться вступить в этот процесс,  и Бог нам поможет. Как говорил Дон Хуан у Карлоса Кастанеды, главное – «сформировать намерение».
12)    Глобализация сознания.
Одной из важных проблем Перехода на новый тип сознания является возможная глобализация сознания, в которой ничего кроме тупых «законов больших чисел» быть не может.

С другой стороны – это неизбежно. Человек живет в космическом пространстве, не перенять идею Вечности и Бесконечности Космоса он не может, а это один из принципов глобализации.  

 Мы пытались предложить решение этой проблемы через использование «закона обмена локальной эффективности на глобальную универсальность». Механизм этого обмена до конца не ясен, но без него функционирование духовно-инновационного сознания остаётся под вопросом. 
         Постоянный обмен Тьмы на Свет, Зла на Добро, Локальности на Универсальность, имеющий каждый раз частный функциональный смысл, поможет решать наши духовные проблемы. 
  Глава седьмая: «Ресурсы выживания в грядущем Катаклизме»
                                             «Ведайте: душа моя полна тоской и ужасом; мучительное бремя
                                                                  Тягчит меня. Идет! Уж близко, близко время:

                                                                   Наш город пламенем и ветрам обречен,

                                                                   Он в угли и золу вдруг будет обращен,

                                                                    И мы погибнем все, коль не успеем вскоре 

                                                                    Обресть убежище; а где? О горе, горе!»

                                                                                                     А.С.Пушкин

Голографическая концепция мира становится особенно актуальной в свете грядущей экологической катастрофы, перед лицом которой уже стоит в настоящее время мир.

Параграф первый: «СРЕДИННЫЙ ПУТЬ СМЯГЧЕНИЯ КАТАСТРОФЫ»:

Нам  удалось сформулировать 12 шагов, 12 принципов или 12 правил, следуя которым можно справиться с последствиями катастрофы, прежде всего на личном уровне. 

1.  Помоги себе сам, в том числе в охране своего здоровья, не надейся только на профессионалов..

2.  Бог не только в Церкви, но, прежде всего,  в тебе  самом, развивай в себе творческое начало,  являющееся   Путем  общения с Богом.

3.  Не предъявляй завышенных требований  и не реалистических ожиданий  к членам своей семьи.

4.  Не надейся только на счастье порой несчастье - более удачный путь к нему.

5.  Развивай личную энергетику, она может быть сильнее атомной.

6.  Помоги членам своей общины (дома, поселения, квартала), а в трудный момент они помогут тебе.

7.  Не в деньгах счастье, а в их оптимальном наличии.

8.  Не упорствуй в свой точке зрения,  противоположное воззрение  хранит свой  Путь к Истине.

9.  Питайся так, чтобы при этом минимизировать убийство живых существ.

10.  Везде ищи Срединный путь, Баланс и Равновесие во всем, крайности опасны, ибо сходятся.

11.  Слушай свое сердце, его  закон Любви - все истины  уже записаны в нем!

12.  Расширяй общение с миром: новые, пока не известные  технологии тебе реально и  помогут.

Попытаемся рассмотреть все эти 12 принципов инновационного подхода к жизни более подробно.



   1. Помоги себе сам!

   Глобальный инновационный Переход  приносит в качестве определяющих новые технологии выживания в условиях, приближающих нас к экстремальным. «Помоги себе сам!» - «Self help» - этот принцип родился в Америке в восьмидесятые годы и приобрел  там очень широкое развитие как способ решения всех жизненных проблем.

Как показывает опыт, наши надежды на профессионалов в медицине или в какой другой сфере общественного бытия, очень часто бывают завышенными, а надежды на мгновенную помощь вообще  не реалистичными. Более верный путь, когда ты сам сможешь помочь себе, в том числе и в охране собственного здоровья.

Именно поэтому в конце ХХ века накануне эры Водолея очень активно в общественное сознание стали внедряться идеи «здорового образа жизни» (ЗОЖ), ориентация людей не на химические искусственные лекарства, а на естественные способы натуропатии: лечение лекарственными травами, мед, мумие, шунгит и другие народные средства, которые все шире входят в нашу жизнь.

В этом отношении становятся популярными восточные средства ЗОЖ: йога, массаж, включая современные электровибромассажеры и другие эффективные способы сохранения здоровья.

Вместе с тем принцип Срединного Пути работает и в этой сфере, ибо надеяться только на себя в определенных ситуациях мы совершенно не можем, например, при потере сознания. Не можем мы также произвести себе операцию под наркозом, даже наложить шину на сломанную ногу или руку.

Поэтому, выбирая в нормальной ситуации чисто натуропатические средства лечения, мы должны признать необходимость помощи себе со стороны профессионалов в экстремальных ситуациях.

В селфхэлповских  («помогающих сами себе») принципах есть еще одно неверное упование, приводящее к торжеству эгоизма. В этом отношении доктрина «помоги себе сам» не случайно родилась в Америке. Там идея «русской соборности» совершенно не разделяется национальным менталитетом.

 Срединный Путь, отдавая должное этим идеям, не преувеличивает их значения в реальной практике людей и не гиперболизирует сам принцип. Хорошо, если можешь «помочь себе сам», но в реальной духовной практике лучше принцип: «Спасение со всеми и для всех!»

Мы еще поговорим о других аспектах самовыживания – автономном экодоме и экообщине, которые выживают, будучи не подключенными к промышленным ресурсным сетям (водопроводу, газу, электричеству и т.д.), но есть и этот более общий принцип «помоги себе сам».

Он бунтует против сложившихся тысячелетиями цивилизационных принципов специализации социальной деятельности: врач – лечит, учитель – учит,  чиновник – занимается управленческой деятельностью.

В условиях ЭК (экологической катастрофы) надеяться будет не на кого, кроме себя!

Однако  в одиночестве даже самый приспособленный к ЧП экодом не выживет, надо рассчитывать на помощь соседского сообщества. Придерживайся принципа: «Спасение со всеми и для всех», по крайней мере,  всех проживающих в данной  экообщине».  

Соборность, коллективизм инновационного  сознания  - это не психологическая характеристика, это и условие выживания, его главнейшая функциональная черта. 

              2. Бог не только  в Церкви, но и  в тебе самом!
Этот принцип совершенно не означает, что к концу ХХ века человек открыл, что Бога в Церкви нет, напротив, во многих религиях наблюдается взлет активности людей в храмах, например в Исламе или в Православии.

Речь идет  совершенно о другом: монополия Церкви на общение с Богом неожиданно оказалась подорванной в ХХ веке, ибо появилось огромное количество сект и религиозных общин нетрадиционной ориентации. Традиционным конфессиям следовало бы не только  усиливать их критику, а посмотреть вовнутрь себя и ответить на вопрос, нет ли в их собственной практике причин, от чего все это произошло. Надо помнить о библейской истине: «Врачу - исцелися сам!»

Речь идет, прежде всего, об этом. Традиционные конфессии оказались не способны адекватно ответить на изменения, произошедшие в общественном сознании. Можно как угодно не признавать сообщений  людей, открывших для себя в конце ХХ века прямой  (вне традиционных конфессий) контакт  с Богом, но не видеть их наличия во всех странах мира мы уже не можем.

Назову лишь несколько книг последнего времени на эту тему: (См. библиография №№ 12- 15)
Причем речь идет не о контакте с неким безличным Абсолютом, характерным, к примеру,  для американского движения Нью-Эйдж, а именно с Богом в христианском понимании - Богом-Личностью.

К этим фактам примыкают также многочисленные явления детям Девы Марии в ХХ веке (в поселениях, типа Фатима, Гарибандаль и др.), а также откровения святых праведников самой Церкви о контактах с Богоматерью.

Неспособность Христианских Церквей ответить на вызов времени   связана, прежде всего, с неспособностью их иерархов договориться об объединении  церквей, опирающаяся на их гордыню и уверенность только  в своей правоте. Чтобы договориться, им надобно не стоять, подобно железным штырям, упорствуя каждый на  своем, а склониться друг перед другом и организовать не частокол отдельных штырей, а купол объединенного храма.


Вместе с тем, говоря о том, что Бог в нас самих, мы не должны сомневаться в самих Церквях, то есть, утверждая личные ценности  прихожанина, не выбрасывать с водой ребенка - сам факт приобщения к Богу в  храме. Храмы находятся, как правило, в особых точках пересечений энергетических линий планеты, где общение с Высшими силами облегчено, Церковь накопила огромный опыт общения с Богом, который прежде  для всех людей мог быть единственным средством сакрального общения.

Но для  человека ХХ1 века  кроме исполнения обрядов в храме задачей является  обрести свой собственный диалог с Богом, подготовить себя до такой степени, чтобы быть способным вместить Божье Откровение. Проблема, таким образом, только в личном духовном усовершенствовании, а Церковь выступает в нем не столько единоличным агентом действия,  сколь  одним из многих.  Главное все же в самом человеке, его личной способности к диалогу с Богом, да и не только с Богом, но и со всем миром, в частности , с самим собой.

«Возлюбите Истину и она сама откроется вам!»

Одним из эффективных способов диалога с Богом является личное творчество, в особенности духовная поэзия. Мужчина  начинает писать стихи, как правило, после того, как он сильно полюбил какую-либо женщину. Пусть даже безответно.

Вот если он сильно полюбил Бога, он начинает поэтически признаваться ему в этом, а стихи - один из самых эффективных способов духовного общения людей, в том числе и общения с Богом!

Но чем может помочь «диалог с Богом»  в условиях ЭК?  Необходимо приобрести рано утром после вставания, или поздно вечером, перед тем, как лечь спать, если у вас нет практики постоянных утренних и вечерних молитв, советоваться с Богом, подводить итоги дня и намечать планы на будущий день.  Надо каяться в своих ошибках и просит у Бога совета  по решению возникающих проблем. И такое решение обязательно придет!  Надо только его правильно услышать. Чем чаще вы это будете делать, тем четче будут возникать ответы.
Главное, чему учит нас голографическое сознание в этой связи, - необходимость выйти за рамки традиционного матричного восприятия мира и ощутить в себе «Голографическое состояние Бога», поддерживающего наше сознание не путем навешивания ярлычков0слов на фрагменты мира, а открывающего перед нами его Целостность и Полноту. 

                          3.         Приглуши завышенные требования  к семье

Срединный путь в семье - это способ открытия мужем и женой, а также и детьми, если они подросли, вариантов  диалектики «личной зависимости - независимости друг от друга». Если раньше мужчина был единственным хозяином в доме, например, в русских семьях Х1Х века, то  к концу ХХ века движение за общественное признание прав женщин стало так сильно, что женщины могут конкурировать с мужчинами во всех сферах жизни, в том числе и в политических.

Женщина - премьер-министр  целой страны - уже далеко не редкость (Тэтчер, Брутланд и др.). Но семья, по крайней мере, в южных странах находится пока еще в неизменно патриархальном  состоянии. Россия  как страна с типично срединным положением между Севером и Югом, и соответственно - срединным путем развития во всем, в том числе и в семье, уже начала движение в сторону отказа от патриархальных порядков семьи и установления   равновесия, баланса и гармонии в семейных отношениях.

Причиной распада семей в нашей стране, да и везде в мире, являются завышенные требования и не реалистические ожидания как  мужа по отношению к жене, так и жены по отношению к мужу. Единственным способом восстановления перемирия является выбор Срединного Пути  и равноправия в семейных отношениях (См. библиография №  16).

Если жена в семье работает, то способ баланса один - мужчине освоить все тонкости женского дела в семье, чтобы равновесие было восстановлено. Иначе неравноправие положений, когда все домашние дела падают только на одну женскую половину, будет постоянно рождать конфликты, чреватые распадом семьи.

Говорят, что  причина распада семьи есть одна единственная  - «ушла Любовь».  Но если под ней понимать эротическое стремление друг к другу в первые моменты любовных ухаживаний, то такая, с позволения сказать,  «любовь» со временем всегда уходит.

Но «семья» должна оставаться, тем более, если появились дети. Как остановить распад семьи? Срединный путь семейных отношений - единственное средство удержать семью от распада. Пусть не единственное, но главное, ведь если осталась «любовь», то семья не распадётся.

Однако с нашей точки зрения, Срединный путь, выраженный в  отказе от завышенных ожиданий и не реалистических требований мужа и жены друг к другу - средство эффективное и проверенное временем.


На сакраментальный вопрос: «А кто у нас главный?» - единственный и правильный ответ один: «Баланс!» Баланс на языке христианской религии называется богословским ( а не расхожим) термином «Любовь». Именно Срединный Путь, опирающийся на комплиментарные (дополняющие друг друга) отношения в семье, - условие её выживания и долголетия в нынешних весьма не простых ситуациях в России.

Каждый человек живет в семье, даже если не на одной с ней территории. Если вы рассчитываете в условиях ЭК получить помощь общины, было бы естественным попытаться сначала получить её в семье.  Тогда и община поможет, увидев, что в  своей семьёй вы не справляетесь. 

Социальная Община состоит  из составных социальных элементов – семей, первичных ячеек общества.  Не вы, а ваша семья дороже для общины, ибо она на семьях держится. Для общины семейное благополучие  - залог её собственного благополучия, поэтому она будет всегда стремиться помочь всем своим семьям.
Религиозный аспект выживания очень важен. В Православии спасение человеческой души возможно только при соединении двух половинок – Мужской и Женской   - таинством брака.  Путь спасения лежит через «Брачный Чертог».
4.       Несчастье бывает  верной дорогой  к счастью («Не было бы счастья, да несчастье помогло»)

  Казалось бы, в борьбе за счастье подходят только «счастливые методы», содержащие счастье в себе как необходимый компонент. Но с наших позиций это не совсем так. Человеческая судьба - это маятник от несчастий к счастью. И если рассматривать  Бытие Человека  как синусойду этих колебаний от счастья к несчастью, то вслед за счастьем наступает нейтральный момент, сменяющийся несчастьем.

Поэтому непрерывного течения счастливых моментов в жизни просто не бывает, если только человек генетически не запрограммирован только на счастье. Традиционно наша жизнь развивается по синусойде, где счастье быстро проходит, попадая в нейтральную полосу синусойды, а несчастье несет в себе перемену к счастливой полосе.

Примеров, иллюстрирующих  этот закон,  масса. Например, жизнь в той же находящейся в раздорах  семье... Случилось несчастье: заболел ребенок. Вся семья в печалях и переживаниях, а общие эмоции, как правило, сближают людей. Болезнь кончилась, а единство остается: «не было бы счастья, да несчастье помогло».

Или, например, человек находится перед каким-то трудным выбором, где он не знает, на что решиться. И тут он попадает в автокатастрофу, которая надолго укладывает его в больницу. Долгое раздумье в спокойной обстановке, когда никуда не надо спешить и нет никаких забот, кроме болей, связанных с болезнью, заставляет его еще раз обдумать варианты решений проблемы и в конце концов сделать правильный выбор.

Несчастий в условиях ЭК на нашу голову может обрушиться очень много, но это вовсе не повод, чтобы пред ними пасовать. Как мы показали, они порой могут быть самой верной дорогой к счастью: «Человек предполагает, но только Бог располагает!»
Несчастье такая же верная дорога к Счастью, как Зло – к Добру, а Тьма – к Свету, только нужно рассматривать их в синтетическом единстве при изменении традиционной функциональной определенности.  Если мы продолжаем видеть их на уровне их полярных противоположностей, мы не поймем мир, ибо он троично-голографичен.   Каждая оппозиция в этом мире занимает своё функциональное место, но оценку ей может дать только синтез и четкое функциональное предназначение в данной ситуации и в данное время.
                                         5. Развивай  личностную  энергетику:
Биоэнергетика человека во многом остается еще для нас «тайной за семью печатями». Мы смотрим фантастические фильмы, читаем приключенческие книги, где люди способны совершать, благодаря своей энергии и мужеству,  неимоверные поступки, но к своим личным возможностям эти шансы совершенно не прикладываем. А  напрасно.

Все, что одному дается сразу, любой другой также может у себя выработать, пусть ценой  сложных и продвинутых тренировок.

  У отдельных личностей биоэнергетический дар   развит неизмеримо высоко: могла читать мысли других слепая баба Ванга, мог гнуть ложки силой мысли  и видеть будущее Ури Геллер, мог проходить сквозь стены Вольф Мессинг, чужие души, как свои, были открыты нашим святым подвижниками Сергию Радонежскому и Серафиму Саровскому.
Другое дело, что биоэнергетические возможности обычного человека усиливаются и крепнут только по мере его духовного совершенствования.

 Мы уже упоминали, что у человека есть семь энергоцентров (чакр), постепенно развивая которые он способен добиться невиданной прежде силы. По воззрениям йогов энергетическая мощь человека, названная ими силой - Кундалини, способна подниматься от самых нижних чакр, отвечающих за выживание человека и продолжение рода, до высших, отвечающих ясновидение и космическое сознание человека. По мере этого подъёма Кундалини, энергетическая мощь человека усиливается, и в конце концов он будет способен творить чудеса.

Но подъём Кундалини - это только одна сторона вопроса. На деле мощь человека объясняется не столько возвышением этой «мифической мощи», сколько гармонией всех энергоцентров и знанием, в какой ситуации какой из них будет работать наиболее адекватно.

По воззрениям йогов, у  первых людей в Раю Кундалини находилась в самом верхнем энергоцентре, а после Грехопадения была смещена вниз, и человек забыл все те возможности, которыми он  обладал в Раю. А образцом для этих возможностей был сам Бог, ибо Адам был сотворен «по Его образу и подобию». Путем духовного усовершенствования человек способен вернуть себе многие, если не все, из утраченных способностей, в том числе и свою неописуемую энергетическую мощь.

Вместе с этим следует четко разделять христианские верования в Богочеловека - Христа и специфику человекобожия – такой абсолютизации возможностей человека, которая  в своем  окончательном развитии  приводит  только  к Антихристу. После Грехопадения человек потерял свои божественные свойства, ибо в него вошел грех. Но в какой степени потерял? - Совершенно безвозвратно  или, опустив их в свое подсознание, в глубины своего сердца? Я уверен в последнем, поэтому сама идея самосовершенствования представляется  не только очевидным способом борьбы с современной бездуховностью, но  и реальным механизмом противодействия  человека  предстоящей катастрофе.

По сути, развитие личной энергетики является еще одной разновидностью принципа «Помоги себе сам!» Если ты сам будешь сильным, то и семье в трудной ситуации поможешь и общине помочь сумеешь. Причем, не так  даже важно, идет речь о физической силе или о силе духовной.

Обычный человек, развивший духовные энергии, способен творить  чудеса.
Голографическая сопричастность с миром во многом строится на огромной энергетике Целостности и Полноты Божественного мира, как только мы начинаем за отдельными вербальными метками мира видеть не их, а Божественный Лес, то есть, Божественную Голограмму.
                             6. Помогай членам своей  общины:
Человек - существо коллективное, наряду с индивидуальными способностями, заключенными в качествах его личности, в нем есть и общественные устремления, которые в России привыкли называть словом «соборность».

Это качество было всегда присуще русскому человеку и почти никогда человеку Запада. Индивидуализм сидит у них в крови, идея «помоги себе сам» присутствует в западном менталитете изначально.

Родовая память у русских людей оказалась много более сильной, нежели, чем на Западе. Община вмонтировала к нам в подсознание «соборность», потому что это качество не потеряло своего значения и до наших дней: «Сам погибай, а товарища выручай!»

В конечном итоге многие победы русского оружия объясняются способностью русских людей к коллективному подвигу во имя победы или индивидуальному - во имя друзей. Подвига, наподобие того, что совершил Александр Матросов,  невозможно представить себе в американской армии.

Жизнь в родовой общине деревни или в современном российском селе постоянно порождает ситуации,  с которыми люди вынуждены справляться коллективно, поскольку по одиночке с ними не справиться.

В городе человек в экстремальной ситуации также вынужден обращаться к помощи родственников или знакомых, и пока еще он находит своему зову отклик. Как только отклика не будет, наше «соборное  своеобразие» кончится, но к добру ли?

Но, по моему глубокому убеждению, такого никогда не произойдет, ибо наш  русский менталитет весьма прочен и не поддается на  легкие изменения.  Катастрофа будет еще одним дополнительным стимулом роста коллективизма и соборности нашего сознания, ибо «по одиночке можно только пропадать, а выживать не возможно».
Голографическая Парадигма вносит свой вклад в рост соборности и коллективизма российского менталитета.  НЕ будь соборности  восприятия БГ, мы не смогли бы быть столь очарованы иллюзией внешнего восприятия физического мира,  а  стремились бы к уникальному его энерго-информационному восприятию. 

Но троичность голографического сознания подсказывает нам выход в решении вопроса: единство  соборности – индивидуальности в синтезе творческого сознания несущего в себе новую функцию объединения того и другого качества.

                             7. Учти, что подлинное  счастье - не в деньгах:
Концепция Срединного Пути хорошо работает в ситуации выбора русского человека между богатством и бедностью. Судьба людей, которые в результате перестройки получили в руки шальные деньги, чаще всего бывает не особенно счастливой. 

Казалось бы, финансовая ситуация позволяет решать любые проблемы, но нельзя на основе денег построить счастье  с единственной женщиной, обеспечить полную физическую безопасность, получить любовь своих детей и духовную свободу.

А главное, чему никогда не мог помочь избыток финансовых средств, - освободиться от угрызений совести, что они не праведным путем нажиты. Может быть, у западного человека Совесть - излишняя материя, но у русского так никогда не получается, даже если в нынешних условиях он очень хочет от нее полностью освободиться.

С другой стороны бедность решает человека материальной  свободы - главного условия творчества. В русской культуре существует огромное количество примеров, когда наши гении работали в неимоверно тяжелых финансовых обстоятельствах и смогли выжить, поскольку им помогало творчество, но чисто статистически лучше, если  финансовые проблемы творцу все же не так докучают. Времени на творчество остается слишком мало!

Таким образом, счастье не в деньгах, а в их оптимальном количестве. Если ты ведешь праведный образ жизни, то как-то получается так, что и твои финансовые проблемы само собой решаются,  на голодную смерть ты не обречен. Надо только верить в Божью помощь, молиться о ней и она всегда приходит!

Ну, не всегда от Бога, часто и от окружающих людей, но хорошим людям помощь всегда приходит. Деньги важны, но второстепенны, ведь проблемы ЭК, например, коллапс природы, ими решить не возможно!

Сейчас во  многих западных экообщинах появляются собственные деньги под названием «ЭКО».  Весьма вероятно, что после развала государств под ударами ЭК, в оставшихся экообщинах возникнут собственные дензнаки, как эквивалент произведенного труда.

Но вполне возможно, что  они вообще не будут нужны, а им будет найдена эквивалентная замена.
Ровно также , как  фрагментарное слово стало после грехопадения посредником между Человеком и Богом, деньги – это всего лишь посредник между  личным вкладом человека в мир и его ответом.  Путь расширения сознания – это путь отказа от всех искусственных посредников и переход на непосредственный диалог Человека и Бога,  непосредственное открытие Человеком БГ как энерго-информационного костяка мира. 

           8. .Не упорствуй в своей точке зрения, в обратной - то же есть истина!

Истинность того или иного утверждения всегда ситуационно уместна. В данный момент ты прав, а завтра ситуация изменилась настолько, что от твоей Истины остался только пшик. Поэтому никогда не забывай, что противоположная точка зрения также является путем к истине, своим путем  и в другой ситуации.

Более того, учет противоположных истин бывает более оптимальным способом построения системы. Нежели опора только на один тип ее познания.
 Естественно, что смыслом их существования явится анализ всех способов  смягчения предстоящей катастрофы.

 Вместе с тем, нам представляется, что наряду с отделом этих СОС, изучающим и накапливающим многочисленную информацию по фактам усиления  проявлений ЭК, а также  отделом, деятельность которого направлена на смягчение этих проявлений, считаем разумным иметь в нем отдел, который будет отстаивать противоположную точку зрения и накапливать именно эту информацию, что катастрофы не будет, поскольку её не допустят высшие силы Космоса.

Только совместная работа всех трех отделов даст возможность построить гибкую стратегию выхода человечества из предстоящей глобальной бифуркации. То, что она будет, у нас нет сомнений, но будет ли она в форме нормального Перехода от одного типа цивилизации к другому, или в форме глобального катаклизма, зависит от духовной ситуации человечества. Если оно одумается, все будет в порядке.

Истина всегда условна и коммуникативна. Она есть результат адекватного отклика нашего сознания на происходящие изменения. «Вертится мир вкруг человека, ужель недвижим будет он?» - писал мудрый Пушкин.

Вместе с тем, в любых изменениях есть своя логика, которую и надо уловить, назвав её Истиной.  Логика торжества инновационного сознания  опирается на тысячелетнюю логику развития духовного сознания России (об этом мы еще поговорим), поэтому только она условной и преходящей быть не может.
Поиск Истины современным человеком очень напоминает вопрос Пилата Христу: «А что есть Истина?» Он есть хорошая иллюстрация пословицы: «В чужом глазу соломинку мы видим, в своём глазу  не видим и бревна!»  Истина всегда стоит перед, возможно сбоку справа, но увидеть её можно только, поняв, что истины в наших традиционных представлениях – «кот наплакал».
  Надо менять фрагментарную  вербальную парадигму на целостное и божественное восприятие мира.                                  
                          9.  Измени свой образ питания:
Человек был рожден как травоядное существо, это обстоятельство время от времени всплывает в памяти людей,  и они переходят на вегетарианство. Убивать живые существа, чтобы питаться их телами - грех, за который человечество платит, в том числе, и предстоящей катастрофой.

Поедать растительность - греха нет, ибо она была специально создана для того, чтобы человек мог ею питаться и сжигать ей для поддержания тепловой атмосферы в доме. 

Только в ходе целой серии глобальных мировых  оледенений человек стал поедать мясо убитых животных, ибо ему не стало хватать энергии одних растений. Но большой разницы между каннибалом, поедающим трупы убитых врагов и человеком, питающимся мясом животных, нет, ибо он с животными - «одной крови» - крови «вида млекопитающих». 

Мясоедение - дань каннибализму, которую человечество платит, несмотря на то, что ситуация снова изменилась, и сейчас уже можно вполне обойтись и  без мяса.

 По представлениям христианских церквей, мясоедение вполне допустимо в дни, когда нет поста, но с нашей точки зрения на него должен быть наложен запрет, как бы введен перманентный пост на мясоедение. Этим самым мы хотя бы в слабой мере снимем с себя проклятие животного мира, тем более,  если еще и покаемся в этом.

Ранний отказ от мясоедения был бы полезен как подготовка к грядущему образу питания. Сомнительно, человечество будет питаться мясом в условиях ЭК и по материальным и по духовным соображениям.

Лучше начать подготовку к этому процессу заранее. 

               10.  Выбирай «Срединный Путь, так как крайности опасны, ибо сходятся:

Изложенные примеры могли уже убедить читателя, что Срединный Путь является в действительности наиболее оптимальным способом решения различных жизненных  проблем, а не только проблемы ЭК.. Этот Путь гарантирует безопасность выживания в различных экстремальных ситуациях. «Крайности опасны, ибо сходятся», Срединный же Путь оставляет для человека возможность  лавировать в любой самой жесткой ситуации, не только лавировать, но и находить правильное решение по выходу из ситуации.
Попытаемся проиллюстрировать данный тезис примерами из поэзии Федора Тютчева:

«Единство, - возвестил оракул наших дней, -

 Быть может спаяно железом лишь и кровью!»

 А мы попробуем спаять его Любовью, а там увидим, что прочней...

 Этот стих свидетельствует о грехе многих политиков, чаще не русских, которые пытались именно «железом и кровью» спаять единство той или иной нации. Стоит вспомнить Чингизхана, Наполеона или Гитлера...Да, и многих современных!

 Тютчев, вслед за Христом, апеллирует к силе Любви, способной творить чудеса не только в политической реальности, но и в обыденной жизни. Современный человек мечется между насилием и ненавистью, не в силах  совершить тот единственно правильный выбор, который поэт предлагает в своем стихотворении.

Человечество уже давно убедилось в силе Любви и Веры, но стать до конца на этот Путь ему не позволяет гордость  антропоморфности, приобретенная как наследие эпохи Возрождения.

«Не плоть, а дух растлился в наши дни, и человек отчаянно тоскует.

Он к свету рвется из ночной тени, а свет обретши, ропщет и бунтует.

Безверием палим и иссушен, невыносимое он днесь выносит...

И сознает свою погибель он, и жаждет веры, но о ней не просит.

Не скажет ввек с молитвой и слезой, как ни скорбит перед закрытой дверью:

«Впусти меня! Я верю, Боже мой! Приди ж на помощь моему неверью!»

        Это стихотворение Ф.Тютчева «Наш век» написано 150 лет назад, но отнюдь не потеряло своей актуальности, а может быть, только её дополнительно приобрело. Действительно, современный человек, убедившийся в своем неверии в Бога и  в непродуктивности атеистической дороги, не в силах осуществить  единственно правильный в этой ситуации призыв к Богу: «Приди на помощь моему неверью!»

Ему, возможно, требуется более суровое испытание, чтобы решиться на такой призыв, что ж оно не за горами, кривая экологической синусойды, о которой мы уже говорили,  упорно тянет нас к предстоящей в 2013 году глобальной бифуркации.

В условиях предстоящей ЭК человечество охотно бы выбрало Срединный Путь равновесия и гармонии. Но боюсь, что это уже не возможно, равновесие окончательно смещено.  Поэтому нам придется делать свой  выбор в экстремальной ситуации, в ней искать Срединный Путь, лавируя между Добром и Злом, Тьмой и Светом, Опасностью и Безопасностью. 

Другого выбора ситуация, боюсь, не представит, а как это делать, известно. 

Для голографической парадигмы характерен новый в функциональном отношении синтез «крайностей» - полярных  вербализованных конструкций, вроде бы отражающих специфику нашего восприятия. На самом деле ничего они не отражают, а более или менее адекватным истинному восприятию является их синтез в новом функциональном  выражении.

                         11.   Слушай своё сердце (Закон Любви):
Закон Любви - «вся информация о мире уже давно заложена в твоем сердце, её только надо услышать!» При этом не так уж важно, создал ли нас Бог, вложив эту информацию в наше сердце при Сотворении, или  она сформировалась в сердце как результат миллионолетнего опыта поколений, прошедших на этой планете свой эволюционный Путь. 

Мы стоим за логику креационизма, другие могут находиться на эволюционной позиции. Единственно важно, чтобы при этом мы слушались своего сердца, ибо именно оно предлагает Срединный Путь, путь учета обоих позиций и формирования в его итоге более правильной стратегии.

«Давай попробуем связать дела  Любовью», а там увидим, что прочней!»
Самое важное для нашей последующей судьбы выбрать Путь Любви. В особенности это важно в сфере природопользования. Глобальную катастрофу  готовит для нас не Бог, - Он-то всячески сопротивляется ей, любя нас как своих непутевых детей, - её делаем мы сами своими собственными руками, ибо не ориентируемся на Закон Любви.

Только колоссальная нелюбовь к Природе позволяет нам с ней так обращаться! А Закон Кармы все еще действует, хотя мы находимся на грани Перехода к Эре Милосердия. Но пока он действует, возмездие готовится в  глубинах планеты как глобальный катаклизм.

Возможно, нам повезет, и Эра Милосердия настанет быстрее, чем этот катаклизм придет, но это может произойти только ценой глобального покаяния человечества перед планетой и просьбу прощения за те огромные раны, которые мы ей нанесли в ходе своего  выживания на этой  Земле.

Покаяние – необходимый  элемент в наших отношениях с Природой, но единственный ли? Думается, что только покаяться будет мало, надо будет попытаться исправить  допущенные ошибки, чтобы впредь не допускать того, в чем каемся. И элементарно, - надо полюбить Природу!

Что такое «Любовь» в свете голографической парадигмы? Это новый внешний образ мира, который возникает у нас после отказа от традиционных вербальных понятий и перехода на энерго-информационное восприятие мира. 
                        12. Расширяй всевозможные пути общения с миром (Новые технологии):

Еще один Путь преодоления катастрофы - расширение общения с миром, включая общение с самой планетой.  Новые научные открытия, в частности открытие профессора И.Н.Яницкого (См. Библиография № 17) позволяет нам считать, что планета - живой организм, находящийся по интеллектуальному уровню выше, чем человечество.

Отсюда вытекает задача войти в коммуникацию  с планетарным Разумом и получить от него совет, как нам можно избежать надвигающейся катастрофы.

При этом будут хороши все современные технологии массовой  и элитарной коммуникации, включая такие, как ясновидение, телепатия,  эзотеризм и магия  Последняя  плоха,  если  направлена  на погибель людей, но если направить её на святое дело массового выживания, черная волна еще вполне может быть замещена на светлую и принести человечеству положительный опыт. .

Нам и в этом вопросе может помочь стратегия Срединного Пути. Вопрос не в том, что изначально сакральные методы хороши, а оккультные заведомо плохи, вопрос в том, на  какие цели они направлены.

Если мы переориентируем оккультные средства на светлые цели, сама ткань оккультизма может просветлеть и поменять свою окраску. Сегодня для человечества нет более важной задачи, чем выживание в предстоящей катастрофе, поэтому для решения этой задачи все средства будут хороши, если помогут её решить.

О новых технологиях инновационного плана нам еще предстоит серьёзный разговор в последующих главах этой книги. Важно понять, что без них проблему смягчения ЭК не решить, ведь «новое вино не льют в старые меха». Это было сказано еще в Библии.

Многие инновационные технологии уже известны, но не признаны, потому что «слишком сумасшедшие». Сегодня это один из признаков инновационности. 

Энерго-информационное восприятие требует от нас духовной работы, ибо без духовных бдений¸ поста и погруженности в длительное полное молчание  и молитву (медитацию) оно к нам не придет.
      Параграф второй: «НОВАЯ ЭКОНОМИЧЕСКАЯ ПОЛИТИКА» (НЭП Инновации)

1. Хозяйственное развитие в коэволюции с Природой;

2. Ведение хозяйства в экстремальных условиях;

3. Психология аскетизма – психологическая опора  НЭП;

4. Другие принципы инновационной НЭП.

1. ХОЗЯЙСТВЕННОЕ РАЗВИТИЕ В КОЭВОЛЮЦИИ С ПРИРОДОЙ:

Политика в направлении хозяйственного строительства тесно связана  не с резкой сменой  современной промышленной парадигмы, благоприятной для существования ТНК,  сменой  маловероятной, как бы заманчива она сама по себе  ни была, а с движением по хозяйственному вектору, который обеспечит более приличное существование в условиях приближающегося глобального Экологического Кризиса, чем промышленная цивилизация.


На наш взгляд, она уже обречена, ибо в условиях Экокризиса потребуется кардинальная смена источников получения энергии. Существующая энергетика не имеет перспектив, потому что чаще всего  связана с высоким технологическим риском (атомная энергетика), или с опасным для планеты расходованием не возобновляемых ресурсов (уголь, нефть, газ), или с методами  получения энергии, польза от которых меньше, что приносимый вред  (гидроэнергия, например, и  др.).


Новая  энергетическая политика будет связана с  продвижением  наравне с традиционными альтернативных методов получения энергий (например, торсионных) или опирающихся на  возобновляемые ресурсы (солнце, ветер, энергия приливов, тепла земли  и т.д.), а также совершенно новых, открытие которых еще только предстоит. Именно они смогут обеспечить хозяйственное развитие страны и мира  в целом в коэволюции с Природой.


Кроме того использование наукоёмких технологий. принципиально новых материалов, поддержка и развитие компьютерной техники дадут возможность постепенно   заменить   индустриальные гиганты прошлого, которые не могут не вредить Природе,  на небольшие, хотя и компьютеризованные фабрики,  хорошо вписывающиеся в сельские экопоселения будущего.


На наш взгляд,  хозяйство  будущего носит балансовый биполярный характер, полюса которой: аграрное и информационно-промышленное хозяйства  удачно вписываются в сельскую, а не городскую цивилизацию. Город останется существовать, но не как место для жилья, а как центр культуры прошлого, в который будут приезжать как в музей.


Гармоничный баланс между аграрным сектором и информационно-промышленным, между интересами личности  и общества, между Природой и Социумом, - вот главные ориентиры будущей основы выживания мира в условиях Глобальной Катастрофы..

Технологической мерой, обеспечивающей постоянное воспроизводство жизни в таком обществе,  будет Культура: культура труда, культура потребления, культура творческого отдыха. Держаться за нее, как за способ выживания, заставят трудные условия  социального бытия в надвигающемся глобальном Экологическом Кризисе планеты.


Вместе с тем экономика нашей страны существует не в вакууме, а в системе мирового промышленного хозяйства. Переход на зеленые рельсы хозяйствования, который начнет  в мире наша страна,  станет для всего мира примером решения хозяйственных проблем в коэволюции с Природой, станет нашим ответом на надвигающийся Глобальный  Экологический Кризис.

Последовательность внедрения нового подхода к хозяйству в коэволюции с Природой, на наш взгляд, будет следующей. Уже сегодня многие губернаторы в регионах заинтересовались отдельные ноосферными технологиями создания Экопоселений, строительства «экологически чистых домов»,  рекультивации почв на основе биогенного оборота и т.д. , и начали постепенное внедрение этих идей у себя в регионах


То, что при этом повышается возможность выживания этих регионов в условиях Экокризиса, не пройдет без внимания со стороны окружающего населения. Хорошие примеры, как известно, заразительны. Гражданское общество в  отсталых регионах сумеет оказать давление на свою власть и изменить ситуацию  в собственных хозяйствах. Мы возлагаем большие надежды на «цепную реакцию перемен». 
                    2. ВЕДЕНИЕ ХОЗЯЙСТВА В ЭКСТРЕМАЛЬНЫХ УСЛОВИЯХ:


Если кинуть с высоты птичьего полета взгляд на историю человеческого хозяйства, то целесообразность доминанты городской цивилизации в современном мире будет вызывать большой вопрос. Долгое время человечество не знало городского типа поселения, живя общинами  в условиях аграрной цивилизации. 


Город возник много позднее. Городская цивилизация расцвела прежде всего в Римской империи. Когда имперские власти вещали: “Городу и миру”, “Город” (имелся в виду только Рим) у них всегда стоял на первом месте, ибо “мир” был варварским, а “Город” - своим “ромейским”. Так постепенно Рим стал “вечным городом” -  столпом и образцом цивилизации этого типа. Но такая ситуация не могла быть вечной. Так вопрошал этот город Евгений Боратынский: 


Ты был ли, гордый Рим, земли самовластитель,



Ты был ли, о свободный Рим?



К немым развалинам твоим



Подходит с грустию их чуждый навеститель.



За что утратил ты величье прежних дней?



За что, державный Рим, тебя забыли боги?



Град пышный, где твои чертоги?



Где сильные твои, о родина мужей?

Жизнь крутится, заставляя все меняться в этом мире. Мы уже упоминали чеканную формулу Пушкина: ”Вертится мир вкруг Человека, ужель недвижим будет он?” 


Меняются традиционные взаимоотношения между городом и деревней. Большинство населения западных городов, имеющее в распоряжении значительные материальные средства, не живет сейчас в своих городских квартирах, по крайней мере, летом, а старается переехать в загородные виллы, коттеджи и дачи. Не так ли мудро вели себя русские баре в прошлые времена? Да и наши горожане охотно следуют этому примеру в современное время.

К примеру, в той же Америке  сельскими жителями, работающими в сельском хозяйстве, являются не более 5% населения, но живет в условиях природы не менее двух третей от общего числа жителей.

Сельская цивилизация обладает большими ресурсами выживания в условиях приближающейся глобальной Трансформы человечества.  Городское хозяйство спрятано под землю - это самая уязвимая часть города как устойчивой  системы. В случае колебаний почвы, а без них Переход вряд ли обойдется, подземная инфраструктура   обрушится полностью или частично, но с опасными для жизнедеятельности всего города последствиями. Опасность грозит также и многоэтажным домам, которых напрочь лишена деревня. 

Главнейший принцип инновационного хозяйства - сочетание глобализма с автономностью, способностью выживать в условиях кризиса любых хозяйственных систем. Цивилизационная Трансформа их потрясет в первую очередь. Городские коммуникации, энергохозяйство, система снабжения города водой, газовое хозяйство  - всё это может на любом этапе развития кризисной ситуации взорваться, а каково тогда будет жителям,  не имеющим своих автономных от  коммуникативных сетей  загородных поместий?

Кризис не за горами, а всеобщее понимание этой опасности вызовет отток городского населения в деревню, желание приобрести там свой кусок земли с какой-либо недвижимостью, чтобы в любой момент можно было туда приехать и начать выживать, как только в городе жить будет совершенно невозможно. И чем подальше можно будет скрыться в глубь нецивилизованной природы, тем будет лучше для людей. На наш взгляд, огромной популярностью будут пользоваться, прежде всего, экологические общины и поселения где-нибудь в Сибири. Неслучайно же, Ломоносов считал, что «богатства России именно Сибирью произрастать будут».

Другим фактором, делающим жизнь человека в городе невыносимой, стали нынешние проявления терроризма и насилия. Человек в деревне в большей степени защищен от них, чем в городе.


Принцип инновационного хозяйства - новое отношение к земле и к самой природе. Промышленная  цивилизация стала  антисистемной, ибо из-за нарастания экологического загрязнения и концентрация населения в одной точке сокращается  и шанс его  выживания. Причем это системное загрязнение: и природной, и психологической, и социальной среды, потому частичные меры не несут спасения.

Природной: по причине накопления вокруг городов огромных массивов мусора -  источников быстрого экологического загрязнения. В самих городах воздух уже  таков, что всем в пору натягивать противогазы.

Психологической: из-за скученности, вызывающей  постоянные нарушения городскими жителями психологического пространства друг друга. В толпе чаще возникают агрессия, нервные стрессы, энергетический вампиризм и другие акты психологического дискомфорта, чего деревня напрочь лишена.

Информационной: из-за преобладания в СМИ бесовских программ, эксплуатирующих самые низменные интересы и вкусы зрителей. Духовные программы из-за этого в эфир не попадают. В Интернете самыми востребованными являются сексуальные сайты.

Социальной: по вине роста международного терроризма, преступности, насилия, пьянства, наркомании, коррупции  и других видов антисоциального поведения, свойственных большим городам. Конечно, многие из этих грехов добрались уже и до современных деревень, в особенности пьянство. Но в России  пьянство - не социальный, а духовный феномен. Всякая борьба с ним, минуя  понимание его духовной специфичности в России, не приведет к успеху.


У нас оно является способом психологического замещения более страшных бесовских прелестей, которые остановлены  этим пьянством, иначе не известно до чего бы еще дело дошло. Природа  лечит русских, даже пьянством, как это не покажется кое-кому странным. Город погибает в более страшных недугах, а деревня пока только погрязла в пьянстве. Это спасает ее от окончательного разложения, хотя сейчас туда уже ринулась и наркомания.

Промышленной -  из-за колоссального загрязнения окружающей природной среды вредными выбросами современных промышленных производств и выбранной стратегии на «эксплуатацию природы».
 Именно поэтому более прямой и постоянный контакт с Природой, чем это возможно в городе, является одним из принципов инновационного хозяйства. По сути дела,  речь идет о смещении цивилизационного равновесия в динамике: “Аграрно-промышленное хозяйство” в сторону хозяйства  аграрного. Промышленная цивилизация будет постепенно изживать свою техносферную ориентацию, меняя ее на ориентацию биосферную, построенную на любовных отношениях с Природой.  Переход от биосферной цивилизации к ноосферной предсказан в трудах академика  В.И.Вернадского. (Библиография № 18)


“Природопокорительская” страсть, бывшая неотъемлемой частью “сознания фактологического”, в “инновационном сознании” заменится  “природоохранной
 стратегией”, основанной на ответственности перед Природой и на любви к ней.

Важным психологическим фактором ведения хозяйства в новых условиях явится его “общинность”. Для успешного труда, не теряющего свой нравственный смысл, очень важно, что все сотрудники, соучастники трудового процесса лично знакомы друг с другом, добровольно несут долю взаимной ответственности. Этого нет в больших массах городского населения, что резко подрывает нравственный контроль со стороны социума. В городском доме даже соседи по площадке часто бывают друг с другом не  знакомы!

В деревне по сей день принято здороваться, даже с незнакомыми людьми, желать им здоровья. В городе же такого не встретишь, это и невозможно, так как  уровень человеческой концентрации исключает личное знакомство. Городская среда  плодит безнравственность из-за отсутствия взаимной ответственности людей друг перед другом, да и любви друг к другу! Анонимность многих “божьих людей” в современном мире - это способ исправить такое положение, ибо “клин выбивается клином”.


 Предвидя предстоящий массовый исход людей из городов в деревню, а жителей из других стран в Россию, следовало бы Правительству уже сейчас подумать о подготовке к этой ситуации, пока она не стала  угрожать безопасности нашей страны.


Прежде всего, Правительству следовало бы создавать уже сейчас благоприятные условия для переезда горожан на село для организации небольших крестьянских хозяйств, объединенных в экообщины по признаку общности интересов.

По нашим соображениям, в стране в ближайшее время будут  возникать общины мастеров прикладного творчества, специалистов по программированию, способных благодаря Интернету поддерживать связь со всем миром... Могут возникать “общины поэтов”, “общины художников” и так далее.

Почему фермерство не привелось в России? Личностной фактор у нас принижен, ибо русский менталитет носит соборный, общинный характер. Для русского человека “только на миру смерть красна”. Кроме того, уровень предстоящих трудностей столь велик, что только, чувствуя локоть близкого по духу человека, можно будет их преодолевать, выживая в самых трудных испытаниях. Вл. Маяковский по этому поводу выразился так:




Единица, кому она нужна?




Голос единицы тоньше писка.




Кто ее услышит, разве жена, -




И то, если она не на базаре, а близко.

Важным аспектом нового подхода к ведению хозяйства является духовный уровень людей, которые будут им заниматься. Духовный человек способен осознать и постоянно снижать количество потребляемых  материальных благ, доводя его до крайне аскетического уровня. Именно это может стать эффективным способом снижения антропогенной нагрузки на Природу, поможет ей, наконец, вздохнуть и не предпринимать против Человека экстремальных мер.

Инновационно мыслящий ученый, прежде всего, будет подходить к анализу проблем Мира с нравственной точки зрения, рассматривая его как поле борьбы двух Систем: одной, включающей Нравственность, Духовность, Любовь к Природе и ей подобные качества, и другой - Антисистемы, в основе которой заложены суицидность современного человека: загрязнение природы с помощью промышленных технологий, убийства (величайший с точки зрения Бога грех), наркомания, алкоголизм,  другие антиприродные, античеловеческие и антисоциальные проявления сознания современного человека. 
Принципиально новым и отличным от прошлого качеством инновационной экономики является отношение к Энергии. Оно накладывает табу на использование невозобновляемых источников энергии (уголь, энергия рек (ведь при этом мелеют малые реки, питающие большие), ядерная энергетика и т.д.) Энергия будет черпаться из восполнимых источников: солнце, ветер, неатомная трансформация материи в энергию (она уже открыта, но держится пока в секрете), а также им подобные, в частности идея” монотермальной энергетики” и другие…

Важной особенностью инновационного хозяйства, отличного от прошлого типа хозяйствования, является вытеснение промышленно-технических технологий земледелия аграрными биотехнологиями, основанном  на глубоком понимании происходящих в почве процессов. На Западе “биоинтенсивное миниземледелие” все активнее входит в сельско-хозяйственную практику. Поэтому и в будущем именно на нем можно будет основать повышение урожайности почвы, не вредящее Природе, а поддерживающее ее. И у нас все активнее внедряется хомобиотический оборот и пермакультура - новые принципы ведения сельского хозяйства.

 Только эти типы земледелия способны обеспечить все население экологически чистой продукцией, лишенной привычных для современного человека суицидных качеств промышленно приготовленных продуктов. Речь идет и о загрязненных нитратами овощах и фруктах, и о наполненном адреналином мясе убитых животных, и о других подобных явлениях, несущих в себе некрофильскую и  антисистемную тенденцию.

Речь идет о всех негативных биодобавках в консервах, которые мы постоянно едим, ибо так удобней. Посмотрите,  каково соотношение в вашем холодильнике между «Живыми продуктами» и «законсервированными», а, следовательно, уже мертвыми!

 Однако, самой важной особенностью человека в деревне является его отношение к земле. Земля – она Мать, ибо кормилица, земля – она Бог, ибо «Мать-сыра-Земля» всегда носила для древних руссов божественный характер.  Российское язычество осталось в подсознании народа, хотя бы потому, что, как в зеркало, глядело в Православие.  Все древние языческие праздники наши в русском календаре опору в соответствующих им по датам православных праздниках. Земле- кормилице  молиться или Богородице, раскинувшей свой плат над российской землей, русскому человеку  было все равно.  А может быть и Богородица в русских селах столь популярна, что она – духовный инвариант Земли–кормилицы. Богословские хитрости простому народу не так интересны.
                                3. Аскетизм – психологическая опора  НЭП инновации:

Можно сколько угодно долго рассуждать о принципах НЭП, но если в людях не будут задействованы механизмы психологической помощи ей, шанс на её реализацию будет очень слаб.

Такой психологической опорой должен стать личный аскетизм питания и всего образа жизни. Этот тот самый православный аскетизм, на базе которого живут все монахи, который постоянно культивируется в церквях, провозглашается с амвонов и с папертей в храмах.

Жаль, что иногда мы видим огромные животы наших священников, свидетельствующие, что их «аскетизм» - чисто внешнее явление, или они не нашли оптимального перехода от дней поста к непостным дням. 

Аскетизм в православии поддерживается этой давно сложившейся системой постов, имеющих строгую, отработанную веками конфигурацию.

Избыточный вес – один из доминирующих факторов нашего плохого здоровья, ибо ухудшает работу сосудов, создает дополнительную нагрузку на сердце, печень и легкие.

Личный аскетизм – это главная противодействующая составляющая потребительской психологии, захватившей современного человека и, по сути дела, приведшей к ЭК.

Ограничение в потреблении, вызванные ЭК, - это только одна сторона проблемы. Другая сторона – личная ориентация на него. Если она не будет выработана, неограниченное потребительство как важная часть сознания не исчезнет из нашей жизни. Тогда ЭК нам не пережить.

Конечно, потребление – составная часть выживания, но человеку на деле надо много меньше, чем ему кажется. Если он это поймет и во время осознает необходимость аскетизма,  психологически ЭК будет пережита много спокойнее, нежели в противном случае.

 Аскетизм касается всех граней потребления: вещей, бытовых удобств, предметов роскоши т .д.

Психологически аскетизм наиболее сочетается с такими чертами характера как смирение, отсутствие гордыни, милосердие и Любовь.

Смирение – главное качество православного война, который только и выживет в условиях чрезвычайных ситуаций, ибо у него есть мощная психологическая защита перед ними: упование на волю Бога и знание, что все, что делается, - всё к лучшему.

              4. Другие общие принципы новой экономической политики:

Экономика должна оказывать минимальное давление на природу. От использования невозобновляемых ресурсов следует отказаться вообще. Это правило – трудно выполнимое в условиях чисто  промышленного производства, но это производство первым и падет под ударами ЭК. 

Огромные участки природы, захваченные экологическим загрязнением, должны быть выведены из-под промышленной эксплуатации  и наделены статусом «Заповедников» или «Заказников», в которых никогда не может быть подобного промышленного производства.

Все промышленные технологии, связанные с минимальной опасностью экологического загрязнения природы, должны быть закрыты, а вместо них использоваться новые инновационные технологии, лишенные этих печальных особенностей. Некоторые из них еще будут открыты в будущем.

Разрушенная в результате неразумного хозяйствования природная среда должна быть восстановлена: почвы рекультивированы, воздух очищен, воды приведены в состояние, пригодное для человеческого  питья,  леса возвращены к состоянию биологического равновесия.

Как это должно быть сделано, это уже второй вопрос (о нем мы еще поговорим), но без подобной процедуры  обеспечить надежный выход из ЭК нам не удастся.

Многие другие формы  экологических действий, направленных на очищение природной среды нами еще будут впереди описаны.

Главное, что касается НЭП, – использование только таких промышленных технологий, которые не имеют в принципе негативных последствий для окружающей природной  и человеческой среды.

Параграф 3: «ОСНОВНЫЕ ПРИНЦИПЫ ЭКОЛОГИЧЕСКИХ ДЕЙСТВИЙ»:

Этот перечень основных принципов экологических действий написан мною по заказу Зеленой Партии, поэтому в нем есть некий контекст, который я не хочу убирать.

               А. ПРИНЦИПЫ ЭКОЛОГИЧЕСКИХ ДЕЙСТВИЙ:



3.1 Принцип компенсации

Принцип 
«компенсации» - ведущий принцип ведения конфликтных дел в рамках мирового права. И для нас  он будет одним из важнейших. В настоящее время Правительство РФ строит свою экономическую политику на нещадной эксплуатации и продаже природных богатств страны.  С нашей точки зрения,  природа - не товар!


Если сейчас мы вынуждены превращать российскую природу в товар, то наша организация настаивает на использовании по отношению к ней принципа КОМПЕНСАЦИИ. Минуя его, на наш взгляд, ничего кроме приближения экологического Апокалипсиса в стране не происходит.


 В конце концов, мы не получили нашу землю в наследство от предков. Мы взяли ее в долг у потомков! А долги каждому порядочному человеку надлежит отдавать.


Полное и последовательное проведение в жизнь принципа «компенсации» по отношению к убыткам и протырям  планетарной  Природы - важная составная часть нашей «Зеленой   Политики». Мы собираемся требовать от Федерального Правительства РФ и местных властей неукоснительной компенсации загрязнения природы («загрязнитель платит!») по вине:


- конкретных чиновников, допустивших своими действиями или бездействием загрязнения Природы в рамках их компетенции;


-  отдельных предпринимателей и бизнесменов, действия которых повлекли за собой загрязнение Природы ;


-  простых граждан, если они совершают акты вандализма по отношению к растительности или животному миру России.


Мы не разрываем положение Природы и положение Населения. Точно так же, как и в отношении Природы, мы намерены добиваться неукоснительной компенсации населению за потерянное здоровье, вызванное резким ухудшением качества окружающей природной среды.


Наша организация в рамках этого принципа будет обеспечивать  компенсацию Природе нанесенного ей современной экономикой ущерба, поддержку форм замены невозобновляемых источников энергии (газ, нефть, уголь и т.д.) возобновляемыми  (солнце, ветер, морской прибой и т.д.), ограничение  добычи природных ресурсов в ситуации, когда их использование приносит природе невосстановимый урон.


 В отношении здоровья населения мы будем поддерживать все практические действия, направленные на контроль и учет  загрязнения окружающей природы, вызывающее ухудшение состояния здоровья населения,  а, следовательно, необходимость его компенсации со стороны организаций, вызвавших это загрязнение.

                          3.2. Ориентация на молодежь:

 Исходя из идеи, что все мы должны поколениям, которые будут населять нашу Землю в Будущем, наше  внимание  не может ни привлечь экологическое и патриотическое воспитание молодежи.


Безусловно, экологическое воспитание является частью патриотического, но экологическая составляющая в наших условиях - наиважнейшая. Абстрактный патриотизм ничем не лучше шовинизма, вне любви к родной Природе, любовь к родине не воспитаешь.


Вектор нашего эколого-патриотического воспитания будет направлен в Будущее, а не в Прошлое. Бессмысленно призывать к воссозданию СССР в старых его границах, хотя сам факт  стремления к дальнейшей  интеграции народов, как, например, РСФСР, Украины и Белоруссии и Казахстана  нельзя не приветствовать, ибо это все одна Русь: Великая, Малая  и Белая. Россией, Белоруссией и Украиной они  стали  называться  только с ХУ11 века.  Казахстан - часть бывшей Золотой Орды, тесно связанной с Россией.

Экологическое воспитание детей и молодежи - это тот же вклад в Будущее. Но в этом вопросе есть несколько нюансов. Как понимать слово «Экология»? Есть два толкование:

-  наука о противодействии загрязнению окружающей среды техническими средствами;

-  наука о целостности Природы и Общества.

Второе понимание  ближе не только нам, но и молодежи, охотно принимающей нетрадиционный взгляд на вещи.  Тогда следует вести речь не об экологическом  образовании, а лишь об экологическом воспитании как экологизации всей системы образования для внесения в нее идей целостности Природы и Общества.


3.3. Опора   на реальные дела:

Мы бы хотели исходить из Программы Реальных Дел (ПРД), включающей список конкретных инициатив, которые каждой общине, как ячейке гражданского общества, можно реализовывать, не важно на федеральном,  на местном или на региональном уровне.


1. «Природа - не товар, а если продаешь, то плати пострадавшим от продажи   вдвойне!»


2. «Уважение к своей национальности - критерий порядочного поведения по отношению к своей земле!»


3.  «Если ты русский, то ты веришь в Бога или помогаешь какой-либо, лучше всего Православной,  Церкви!»


4.  «Если ты русский, ты живешь в семье или помогаешь ей!»


5.  «Если ты русский, ты посадил в своей жизни хотя бы одно дерево, а можно и больше!»


6.  «Если ты русский, ты любишь Природу и стремишься, если не помочь, то хотя бы не наносить ей вреда!»


7.  «Если ты русский, ты не позволишь себе быть  эгоистом, а будешь думать о нуждах своей общины, деревни или микрорайона в городе, будешь спрашивать себя, а что конкретно я сделал, чтобы жизнь у нас стала лучше? Ты будешь жить по принципу: «Возлюбим друг друга, братья!»


8. «Если ты русский, ты будешь не только  заниматься Милосердием, но и думать, как противостоять обстоятельствам, делающим русских людей или нищими или бомжами».


9. Если ты русский, ты будешь противостоять сплочению отечественных чиновников,  силовых ведомств и финансовых структур с различного рода мафиозными структурами,  проводя в своем районе  ненасильственные акции, мешающие этому сплочению».


10. «Если ты русский, ты будешь заботиться о развитии национальной и патриотической культуры, противодействуя  тоталитарным сектам,  или культурным организациям, пропагандирующим образцы западной массовой культуры,  противопоставляя слепому копированию западных образцов, «не прививающихся на родной почве», патриотическую и народную по духу культуру.

             3.4. Использование собственной символики:

Представители зеленой Общественности должны выбрать своим символом круг, символизирующий одновременно орбиту планеты Земля и очертания Солнца и Луны. В круг вписан восьмиконечный зелёный лист и огненный цветок, символизирующие растительную и животную жизнь и её сохранение и процветание на всех шести материках и планете в целом. 

Другой вариант символики: в круг вписаны песочные часы, в верхнем конусе которых изображена планета земля (глобус), которая начала разрушаться, а в нижнем конусе - горка отходов. За символом песочных часов выступает солнечный диск с чередующимися короткими и длинными лучами. В ореоле этих лучей круговая надпись: «Бог - лучший эколог». В правой части рисунка – абстрактный символ человека, пытающегося перевернуть часы и «отыграть потери», над ним знак вопроса, который призван символизировать многие смыслы:

· Кто способен это сделать?

· Как скоро мы это сделаем?

· Не поздно ли?

В обращении предлагается сохранять слова "сестра",  "брат",  "житель", "товарищ", "земляк" - как в этническом: так и в планетарном смысле.

 Б. ЭКОЛОГИЧЕСКИЕ АСПЕКТЫ ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННОГО  СОЗНАНИЯ (ДИС):

 Особенность природоохранного миросозерцания, являющегося основой экологического аспекта ДИС, - покоится на вере в Бога. Все верующие воспринимают Природу иначе, чем не верующие люди. Бог создал Природу из самого себя, по верованьям православных. Это не означает, однако, что нужно ее, подобно язычникам,  обожествлять. Бог вдохнул в Природу свой Дух, дав ей Гармонию взаимоотношений, Баланс  между её составными частями.

В Природе все взаимосвязано, все гармонично, одно вытекает из другого. Беда бездуховного человека в том, что, не имея сам внутри себя гармонии, он не видит её и в Природе. Он пытается её «познать» научными экспериментальными методами. Но подобные «эксперименты» очень опасны, взять, хотя бы «атомный проект» и сохранение в земле «отходов ядерных производств». Дело в том, что даже скальная порода пронизана водными подземными токами. Не исключено , что они могут добраться до любого, сколь угодно защищенного «схорона». Сколько бед еще принесет России решение Правительства о захоронении этих «ядерных отходов» других стран на территории нашей Сибири!

Очень скоро эти мало заселенные территории нам понадобятся, потому что с лавинообразным потеплением климата природные условия там станут много мягче, чем сегодня, но почва уже будет непоправимо  отравлена атомными отходами! Единственное наше упование на то, что люди будущего найдут какой-то  способ избавиться от этого негатива.

Основой гармоничности Природы по православным воззрениям служит Любовь - система «поддержания Жизни», на которой основан глубоко заложенный во всех её составных элементах системный резонанс, любовные отношения. Взять, к примеру,  проблему плодородия. Не верующие и не любящие друг друга люди не способны поддерживать высокое плодородие почвы. На Любви основаны и взаимоотношения в самой «живой почве». Благодаря непрерывным процессам порождения и поддержания жизни в почве могут существовать все корни растений  и многие виды живых существ: от анаэробных бактерий до червей, по-доброму соотносящихся друг с другом. 

Плодородный слой почвы - «гумус» есть результат опадания и гниения в ней растительности  и  работы червей, которые, несмотря на свой мало презентабельный вид, осуществляют эту очень важную для человечества функцию облагораживания почвы, превращения ее в благодатный для любых растений пахотный слой. Но червям в этом деле надо помогать, надо создавать благоприятные условия для повышения процента гумуса в наших почвах. Сейчас он равен 2-4%, а может быть повышен, благодаря  грамотному использованию червей в десятки раз. Им нужна только любовь, выражающаяся в нашей поддержке их деятельности и понимании её смысла. А как мы относимся к червям? Мягко говоря, с отвращением. В такой ситуации почва никогда не отплатит нам плодородием!

Почва плодит жизнь во всех аспектах, давая энергию растениям, пищу - животным и людям. Даже небольшое количество земли, способно,  при грамотном уходе за ней, прокормить семью в несколько человек, что, кстати, и используется в проекте спасения человечества от предстоящей глобальной катастрофы - в ноосферном  ЭКОДОМе - экологическом доме с хомобиотическим оборотом земли рядом с ним. Но о нем позже...

Бездуховный, не верующий в Бога, человек проигрывает трижды: во-первых, отрывая себя от Бога, он теряет всякие перспективы личного существования, во-вторых, не обладая верой в Бога, он не верит и Природе, а верит только самому себе и постоянно ошибается. В третьих, Вера - это энергоинформационный настрой самого себя на светлое будущее на энергоинформационный диалог с Высшими Сущностями. Без такого настроя даже малую патологию, а не только серьёзную  болезнь, излечить невозможно. А уж болезни души - и подавно!

Чтобы вернуть наше уважение к Природе, и  - главное уважение самой Природы  к нам, кроме веры в Бога надо вернуть Любовь и  нашу ответственность перед Природой,  бывшей  колыбелью цивилизации, то есть, колыбелью нас же самих! В этом отношении вера русских в «Мать сырую землю» должна быть реанимирована, ибо на ней держалось благополучие наших предков россиян, а, возможно, и наших потомков. Прозорливость Бога в отношении России связана с тем, что ей даны большие земельные пространства, не освоенные из-за тяжелых климатических условий. Но климат - фигура не постоянная. Изменится климат, изменятся и наши отношения к тем «пустым пространствам» России, которые могут стать залогом не только нашего спасения, но и спасения всего мира! Будущее покажет справедливость этих слов...

Должно быть пересмотрено и наше отношение к добыче полезных ископаемых. Должен быть осознан системный механизм взаимосвязи нашего выживания с состоянием планеты, нашей Любовью к ней. Добычей не возобновляемых ресурсов мы наносим непоправимый урон планете, вмешиваемся в её  механизм самовоспроизведения и лечения своих болезней.  Одним из важнейших принципов нового хозяйственного отношения к Природе является использование  исключительно  возобновляемых ресурсов.

По некоторым научным данным, та же добываемая нами нефть имеет функциональное предназначение в полостях, которые она заполняет, служить смазкой между  тектоническими плитами,  составляющими  многогранный кристалл планеты.  На границах этих плит происходят землетрясения и извержения вулканов. Ученые предсказывают, что в наступившем ХХ1 веке произойдет больше извержений и землетрясений, чем когда–либо. Если мы с такой скоростью исчерпываем подземные резервуары нефти и газа, то этим самым  мы только плодим нестабильность планеты. 

Чтобы выжить, нам было бы целесообразнее  переместить финансовые средства  из добычи нефти, газа, угля и других «не возобновляемых ресурсов», в сферу  использования энергии солнца, ветра, прибоя, термальных вод, водопадов и т.д. Это требование имеет бешеную обструкцию со стороны промышленников, эксплуатирующих природные запасы и получающих на этом огромные  деньги, но, если речь идет о выживании их потомков, возможно, они согласятся с необходимостью  изменения объекта своих капиталовложений, и временного уменьшения получаемой прибыли. Надо только понять, что с этим связано будущее всего человечества. Конечно, этого невозможно сотворить за одну секунду. 

Однако   мудрые люди  теперь уже начинают  понимать, что оптимальное вложение капиталов, когда ты получаешь деньги на нефти и газе, есть вложение их  в нечто противоположное - солнечные батареи, ветряки, мини электростанции на водной энергии, использование тепла земли, геотермальных вод   и т.д..

Только «синтез полярностей  в их единой функциональности» дает долгосрочный эффект и необходимый баланс в деле оптимальной «эксплуатации природы».  Даже термин «эксплуатация Природы» должен быть отменен! Мы  не можем  «эксплуатировать Природу, а должны,  учитывая её собственные  интересы, находить оптимальные для нашего сотрудничества с ней пути использования  её возможностей в интересах человечества и самой  Природы в целом. Сама Природа  давно подталкивает нас к этому. Эксплуатация должна быть заменена Любовью, построенной на взаимном компромиссе.

Другим важным направлением сотрудничества с Природой является переработка  отходов человека.  Неслучайно кто-то назвал нашу цивилизацию - «цивилизацией выбрасывания». Если проехаться по подмосковным лесам, то количество неофициальных свалок, отравляющих окружающую природу, не поддается исчислению. Лишенный мудрости и любви к Природе человек, выкидывает мусор со своего дачного участка в соседний лес или соседний овраг. Вместо того, чтобы помочь лесу плодить свои биоресурсы,  он их отнимает! Ведь чужие отходы Природа должна  будет сама перерабатывать! 

Ресурсы при этом отнимаются,  прежде всего, у  самого человека, хотя уже давно отработаны различные методы биологической переработки мусора и превращения его в полезные для плодородия элементы. Но для этого мусор нужно сортировать, а этим никому не хочется заниматься. Так мы и губим сами себя! Повышение ответственности перед природой предполагает разумное и продуманное в ноосферном плане решение этих вопросов.

Залогом нашего выживания в глобальной экокатастрофе является  установление с Природой гармонических отношений. Каковы базовые особенности этой гармонии? При этом необходимо исходить не из теории вопроса, а из упоминаемой уже программы реальных дел (ПРД), включающей список конкретных инициатив, реализуемых каждой российской общиной, как ячейкой гражданского общества,  как на федеральном уровне, так и на любом местном, локальном уровне. Важнейшее тут правило: «Мысли глобально, а действуй локально». 

Пропагандистом Любви Человека и Природы могут и должна стать наши органы массовой коммуникации. Именно  через  них можно  постоянно доводить  до сведения общественности любые акты помощи русских меценатов окружающей Природе, поддержки отечественной народной культуры. Следует приветствовать любые формы консолидации общества, противодействующие загрязнению окружающей природной,  в особенности - духовной,  среды!

В этих условиях обеспечение  экономического возрождения  с помощью дополнительных  финансовых вливаний, идущих из Центра и не опирающихся на местную инициативу, становится  мало эффективным. Поэтому предлагается принципиально иной подход к восстановлению хозяйственной деятельности регионов, увязанный со структурным:  культурным и духовным возрождением, прежде всего, самого местного населения, ростом общего благосостояния  региона. Назовем её «Технологией    ЭКОЛОГИЗАЦИИ ЖИЗНИ» (ТЭЖ):

1.
Восстановление хозяйственной деятельности с опорой на автономность хозяйственных субъектов от централизованных систем управления и распределения, включая энергетику.

2.
Комплексное участие в деле возрождения как государственных структур, (например, законодательные органы),    отечественных и зарубежных инвесторов, общественных организаций и отдельных граждан.

3.
«Экологическое зонирование»  регионов, учет местной экологической специфики в выборе предпочтительных форм, средств и методов новой хозяйственной деятельности.

4.
Научная оценка состояния региона  и последующего его развития с учетом выявленной специфики региона, определяющей выбор  ноосферных хозяйственных технологий, увязанных с климатическими, культурными, духовными и социальными его особенностями.

5.
Перенесение акцента с промышленных ресурсозатратных технологий на аграрные природосберегающие технологии, основанные на любви к природе, подъеме национально-культурной и социальной активности населения, преимущественное создание рабочих мест именно в социальной, культурной и аграрной, а не промышленной,   сферах.

6.
Партнерство экономически сильных регионов, принимающих участие в проекте  сохранения окружающей среды, с экономически слабыми, только  вступающим на новый путь хозяйствования.

7.
Распространение положительного собственного опыта на всю страну, организация информационной деятельности через СМИ и другие формы пропаганды с целью улучшения экономической ситуации  во всей России.

8.
Создание и распространение вширь новых социальных структур жизнедеятельности,  « ноосферных экопоселений», вписанных в природу и живущих в согласии с ней, но без потери «качества жизни».

9.
Создание в рамках проекта экономического механизма поддержки детей-сирот, инвалидов, одиноких пенсионеров, переселенцев, военнослужащих, уходящих в запас,  других социальных групп, нуждающихся  в государственной поддержке.

10.
Решение всех этих вопросов за счет  новой структуры ноосферного развития, включающей общественное самоуправление, создание холдингов  с участием научных, хозяйственных,  политических и общественных  организаций, заинтересованных в реальном  выводе региона, а затем и всей страны из нынешнего кризиса.

11.
Создание нового типа личного семейного жилья - экологического и автономного ноосферного дома с хомобиотическом оборотом окружающей земли  для выживания в экстремальных условиях. Экономическим механизмом строительства и  развития внедрения  ЭКОДОМов могли бы быть кондоминиумы.

Развитие новых форм социальной устойчивости экопоселений, построенной на лучших примерах православных общин, способствующих развитию добрососедских отношений, помощи, милосердия, любви и дружбы живущих там граждан. ТЭЖ будет внедряться медленно, ибо просветление мозгов районных и областных администраций не может пойти быстро. Быстрей всего оно будет идти в экономически сильных регионах, а в слабых ему необходима поддержка центральной власти
                                  З А К Л Ю Ч Е Н И Е :
                                    «Сердце будет памятью хранимо вплоть до дня, когда взойдут, ясны,

                                                          Стены нового Иерусалима на полях моей родной страны».  

                                                          И тогда повеет ветер странный и прольётся с Неба страшный Свет, 

                                                          Это Млечный Путь расцвел нежданно садом ослепительных комет».  

                                                                                                                                                              Н.С. Гумилев
Целостная парадигма духовных систем  выстроена, опираясь не только на традиционное богословие, работавшее вне конкуренции с этой проблемой ранее,  но и на естественно-научное знание, в частности, на концепцию Голографической Вселенной Дэвида Бома.
Определенное значение имеет и открытый нами принцип эволюции сознания от Мифа через Норму и Факт – к Инновации.
Специфика голографического рассмотрения сознания вносит в эту концепцию чисто  системные нюансы. Несмотря на постепенную замену  мифологического сознания  нормативным, его – фактологическим, а того – духовно-инновационным, отдельные проблески каждого из этих сознаний есть на первом, втором и соответственно на третьем и четвертом этапах его  развития. Сознание не имеет однолинейного вектора развития, его вектор – голографический, то есть, одновременное «присутствие всего во  всем». 

  Для голографической концепции СОЗНАНИЯ имеет значение не просто общность с одним из фрагментов мира: ( прислонение к Природе в концепции «Мы-сознания»;  понимание себя как божьего творения в духе «Не-мы-сознания»;  открытие самого себя в понимании «Ты ( Не-я) - сознания»;«мой, личностной диалог с Господом» как основа «Я - сознания», а целостное воспроизведение всех его аспектов,  понятых не как сумма, а как системное Целое,  которое всегда больше суммы частей. 

 Бог создал мир с помощью Своей Мысли -  «Логоса»: «В начале было Слово». Но как? Концепция Божественной Голограммы (БГ) позволяет понять, как это произошло.  

  Бог сотворил прежде всего   свою голографическую мысль и придал ей контуры Голограммы, а затем создал  Человека как механизм   иллюзорного превращения БГ в реальность с помощью органов чувств человека, опредмечивающих мир  в процессе понятийной коммуникации,  в ходе которой  функционируют  отдельных фрагменты мира. 

Этот механизм включает комплексность  восприятия и воспроизведения мира в форме:

- использования единых для всего рода слов и создания общей для рода условной картины мира  в Мифе;

- опора на конфессиональную   и общую  для  её членов историю творящего мир Бога, характерную для данной конфессии и взывающую к необходимости Веры в  рамках конфессиональной Нормы;
- создание личностного понятийного  мира восприятия, характерного для личности данного человека и обретение в итоге собственной самости в Факте;
-  понимание необходимости поддержания постоянного диалога с Богом для изменения БГ в случае необходимости  при выработке духовно-инновационного сознания (ИННОВАЦИИ). 

Это последнее  сознание предполагает постоянный диалог с Богом для уточнения характера постоянно  меняющихся вслед за меняющимся миром   понятий и даже  зарождения совершенно новых.

 Можно признать справедливость буддистского утверждения об иллюзорности мира, но только до уровня, когда человек начинает понимать, что ощущения его органов чувств – лишь условная система воспроизведения им  самой ГМ. Но сама  ГМ не иллюзорна, она подлинная  реальность, добраться до которой можно только после большой духовной работы по адекватному пониманию  адекватной реальности  духовно-физической картины мира. 

Как доказал Карл Прибрам,  наш мозг является голографическим инструментом воспроизведения Божественной Голограммы, ибо в нем нет функциональных  отделов, отвечающих за исполнение своих  отдельных функций, он весь целостен. Как голограмма работает серией целостных энергетических импульсов, несущих информацию органам чувств о специфике отдельных аспектов Вселенной, так и мозг,  по мнению К. Прибрама, является  скопищем нервных импульсов, оплетающих всё его Целое, подобно тому, как луч лазера оплетает кусочек голограммы, хранящей всё изображение целиком. 
Спецификой голографического сознания  является отход от традиционного для нас представления мира как оппозиции полярных противоположностей  к синтетическому их рассмотрению, их объединению в процессе реализации новой функциональной специфики их в этом синтезе.
Предложено на рассмотрение несколько духовных законов функционирования сознания:

1. Маятниковое развития сознания;
2. Поддержание культурной целостности духовных систем;

3. Направленность духовного развития;

4. Концептуальность духовного развития;

5. Духовная дополнительность систем в ходе развития;

6. Обмен глобальной универсальности на локальную эффективность;

7. «Двойное подтверждение элементов» в ходе духовного  развития;

8. Соответствие внутренних импульсов духовной  системы вызовам внешней среды;

9. Развитие адаптационных возможностей духовной системы.

Важным аспектом культурологического анализа автор считает подробное рассмотрение следующих механизмов творческого открытия:
- выход за границу рассматриваемых систем;

- дополнительность результата и процесса рассмотрения;

- сочетание традиций и новаторства по закону «золотого сечения»;

- творческую эволюцию сознания от Мифа, через Норму и Факт  -  к Духовной Инновации.

Кроме того, автором подробно рассмотрены Методы развития Личного Творческого Потенциала (ЛТП):

- творческая сущность ЛТП;

- направленность и средства развития ЛТП;

-  принципы   индивидуального  воспитания и развития ЛТП;

- взаимосвязь художественного восприятия и развития ЛТП;

- повышение авторского профессионализма в ходе развития ЛТП;

-  развитие творческой фантазии, интуиции и воображения;

- активно-творческое отношение к реальности и способы её преображения;
- духовно-философское и религиозное отношение творца к жизни;

-  умение любую реформу начинать с самого себя;

- результаты и итоги развития ЛТП.
Принципиально новым для культурологического контекста анализа ЛТП является  рассмотрение Духовного Вакуума как окружающей среды творческого процесса.  Под Духовным Вакуумом понимается окружающее землю духовно-энергетическое пространство, способствующее развитию творчества на ней. ДВ рассмотрен в религиозном, философском и культурологическом аспектах.
 Из предложенной Д. Бомом  голографической картины мира вытекает несколько выводов, следующим образом характеризующих эту картину:

        1.   Бог мог и  не создавать  Вселенную в материальном виде, достаточно было её голографической модели  и механизма её проявления в трехмерном виде –  создания человеческого Разума;

                     2. Голографическая модель Вселенной обладает целостностью, характерной для любой голограммы, когда  в каждом участке голограммы содержится все изображение целиком, то есть, работает  принцип « не часть вместо      Целого, а Целое вместо части»;

3.Если существует  механизм  голографического явления Вселенной в любой необходимый момент, то  сама материальная Вселенная  может быть только фантомом, ей не обязательно  постоянно существовать в              проявленном виде, достаточно быть только  «потенциальной возможностью», что  колоссальным образом  экономит энергию на её поддержание;

                       4. Характерной особенностью голограммы является взаимосвязанность всех её элементов, точно также  взаимосвязаны все ментальные (непроявленные аспекты) и физические (проявленные аспекты) существования Вселенной, причем не просто связаны, но влияют друг на друга; поддерживают друг друга, постоянно  глядясь друг в     друга, как    в зеркало.

5.Проявленные и непроявленные аспекты голограммы обладают «памятью», то есть, помнят о  различных  аспектах  своего  явления в мир, как в Прошлом, так и в Настоящем и  Будущем.    Практические это свидетельствует о  полной относительности пространства-времени в подобной Вселенной, а, значит,  и возможности её    элементов общаться друг с другом  со   скоростью выше   скорости света. Эта точка зрения подтверждена экспериментами парижского  физика Алана Аспекта.(http://www.crystalinks.com/holographic.html)

6.Для проявления Вселенной нужен не только ментальный свет, отбрасываемый человеческим мозгом.  

Работает также частотный резонанс полевых структур, из которых состоит голограмма,  и   который принимает, как передатчик мозг. Свет, Звуковые частоты и Поле создают устойчивую трехчастную возможность для надежного   воспроизведения Голограммы в любой момент времени;

7.Качество мозга, способного  воспроизводить голограмму Вселенной, описывает его сознание, причем не                                    

являющееся чистой функций мозга, а  характеристикой всей системы голографического                           воспроизведения Вселенной, всех связей и взаимосвязей, в ней возникших и потенциально способных       возникнуть. 

 Если проанализировать многочисленные формы связи, существующие у человека  с Тонким миром, то можно выделить основные  девять  из них:

 1) Самая старая – различные типы религиозных мировоззрений, в особенности монотеистических:

     В самом слове «религия» уже заложено значение «связи с высшим миром», ибо  она предназначена, прежде всего, для упрочения связи между Душой и Телом, между Небом и Землей, между Духом и Материей.  Изначально все религии даются как способ откровения Неба перед жителями Земли, как постоянное напоминание Человеку, что он не одинок в этом мире, а у него есть свой  покровитель  на Небе, с которым человек не должен ни при каких обстоятельствах терять связь, ибо  ему будет только хуже. 

2) Языческая коммуникации с помощью магов, спиритов, шаманов, колдунов, духовно развитых сенситивов:

       Коммуникация с Небом с помощью посредника – типичное состояние для слабо продвинутого в духовном отношении человека. Поскольку он не смог самостоятельно реализовать систему устойчивой связи с Небом, он вынужден пользоваться услугами посредника, которых в развитом Социуме всегда, один-два  хотя бы,  набиралось. 

Все аспекты коммуникации с Небом с помощью посредников, типа колдуна Дона Хуана, разобраны в трудах  Кастанеды. 

3)  Спиритический групповой сеанс – типичная для Х1Х века форма общения с Тонким миром:

    В Х1Х веке – самое модное увлечение в высшем обществе – групповые спиритические сеансы, которые были высмеяны Михаилом Лермонтовым:

                             Вообще, я мог в году последнем в девицах наших городских

                             Заметить страсть к воздушным бредням и мистицизму – бойтесь их!
Со временем «столоверчение» или групповые спиритические сеансы исчезли из жизни  общества, хотя совсем не пропали, а в определенных кругах еще находят своих сторонников. 
4)  Смерть: от традиционной формы смерти тела до фаворского преображения и просветления тела:

           Традиционной и очень надежной формой связи с Потусторонним миром является физическая смерть, хотя в этом случае слово «связь» не совсем подходит. Это уже не связь, а состояние, то есть, пребывание в Тонком  мире, полное слияние с ним.  Разница в качественных состояниях входа в Тонкий мир нашего тела более всего и беспокоит нас, поскольку  градации очень велики: от фаворского преображения тела Христа до обычной смерти тела неверующего человека.  Нам кажется, чтобы помочь человеку преодолеть эту качественную разницу, её для начала следовало хотя бы знать!

5)  Клиническая  (временная) смерть: сообщения людей побывавших в коме:

      На пребывание в клинической смерти как способе связи с Тонким миром впервые обратили внимание американские исследователи Р. Моуди и Е. Кюблер-Росс, опубликовавшие удивительно однообразные свидетельства о своём пребывании в клинической смерти людей, в ней побывавших.


   Главное ощущение, которое все приносили оттуда, что там лучше, чем здесь,   им совсем не хотелось возвращаться в этот мир. Только долг перед оставшимися родственниками заставлял их это сделать. 

6) Инструментальная транскоммуникация;

            Более подробно о ней мы поговори позднее. 

7) Регрессивный  гипноз (психологические методы изучения реинканации);
   

Традиционный гипнотический сеанс, рассчитанный на возбуждение у гипнотизируемого состояния в более младшем возрасте доводится до ощущений младенца, рождающегося на свет, и идет дальше, чтобы гипнотизируемый вспомнил свои ощущения до рождения.   Таким образом,  удается добиться потрясающих результатов, когда люди вспоминают свои предыдущие реинкарнации.  
8)  Астральная проекция:

     Об астральной проекции существует обширная литература, как книгах, так и в Интернете (См. Библиография, №10 и №11) 
9) Молитва или медитация:

          Возможно, с этого типа связи с Тонким миром следовало бы начать, ибо это самый распространенный и самый легкий для человек способ. Надо только верить и любое обращение к Богу принесет свои плоды. Бог слышит все наши призывы, другое дело, что выполняет далеко не все наши желания, ибо отнюдь не все они для нас полезны. 

  В дальнейшем подробно разобраны основные  духовные качества   человека:
- Бессмертие;

- Вездесущность;

- Всеединство;

- Любовь;

- Творческая реализация себя в постоянной самоотдаче;

- Сотворчество с Богом;

- Умиротворенность (полнота, молчание, смирение);

- Голографическое (троичное) сознание;

- Ответственность перед Природой;

- Здоровый образ жизни (ЗОЖ)  и способность к целительству;

- Терпение и терпимость;

- Глобализация сознания.

При этом наблюдается их тесная  связь  с голографической концепций  мироздания, единство  духовных человеческих проявлений в свете голографической парадигмы.
В итоге автор рассматривает следующие 12 шагов, гарантирующих выживание в грядущей глобальной Катастрофе, которая по сути дела есть ничто иное, как глобальная трансформа сознания человечества:
. 

1. Помоги себе сам, в том числе в охране своего здоровья, не надейся только на профессионалов..

2. Бог не только в Церкви, но, прежде всего,  в тебе  самом, развивай в себе творческое начало,  являющееся   Путем  общения с Богом.

3. Не предъявляй завышенных требований  и не реалистических ожиданий  к членам своей семьи.

4. Не надейся только на счастье порой несчастье - более удачный путь к нему.

5. Развивай личную энергетику, она может быть сильнее атомной.

6. Помоги членам своей общины (дома, поселения, квартала), а в трудный момент они помогут тебе.

7. Не в деньгах счастье, а в их оптимальном наличии.

8. Не упорствуй в свой точке зрения,  противоположное воззрение  хранит свой  Путь к Истине.

9. Питайся так, чтобы при этом минимизировать убийство живых существ.

10. Везде ищи Срединный путь, Баланс и Равновесие во всем, крайности опасны, ибо сходятся.

11. Слушай свое сердце, его  закон Любви - все истины  уже записаны в нем!

12. Расширяй общение с миром: новые, пока не известные  технологии тебе реально и  помогут.

         Целостная парадигма духовных систем мира выстраивается  в свете Голографической     концепции как убедительной системы описания всех аспектов духовных систем  на более комплексном и соответствующем нашему пониманию Духовности уровне.  
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ПРИЛОЖЕНИЯ:

                                         КОНЦЕПЦИЯ  для Дома Насти:

                          1. ЕСТЕСТВЕННАЯ ПРИРОДА

               Дизайнерская концепция загородного дома с преобладающим лесным окружением: «Я, ДОМ И ПРИРОДА» МОЖЕТ БЫТЬ СОЗДАНА С УЧЕТОМ ВСЕХ ДУХОВНЫХ ОБСТОЯТЕЛЬСТВ ЖИЗНИ ДОМА И РОСТА ДУХОВНОСТИ ЕГО ОБИТАЛЕЙ В НЕМ.
     Художником при разработке дизайна дома должна руководить идея непротиворечивости естественного (природы) и искусственного (образов интерьера).

Интерьер дома при этом подчинен специфике  доминирующего вокруг пейзажа, подчеркивает эту специфику и заставляет  проживающих  в доме, ощущать себя   в  постоянном контакте с окружающей  дом природой.

Образы интерьера при этом выстраиваются вокруг нескольких идей, руководящих внутренним наполнением интерьера различными типами функциональности самих  помещений. При этом доминирующим  будет естественный  вид из окна. Ему подчинен искусственный настрой интерьера, созидаемый дизайнером. 

Дизайнер всегда должен отдавать предпочтение естественному по сравнению с искусственным, несмотря на  чисто искусственный характер своего собственного  задания. 

Следующие элементы этого настроя представляются наиболее важными:
1. Вода. Если домовладельцы обладают «водными знаками» (Раки, Скорпионы, Рыбы) в окружающей среде и в интерьере   должна быть обязательно представлена вода в виде бассейна, картин с водопадами, аквариумов и других «водных элементов».


При этом  важно, чтобы речь шла не просто о присутствии элементов «воды» в интерьере, но и о солидарности этих «картинок воды» с водой, видимой из окна дома.


Очень важно, чтобы «водные картинки» присутствовали через  синий или голубой цвет обивки мебели, занавесей, обоев и т.д.


Постоянно падающая из маленького водопадика вода навевает на человека с водным знаком Зодиака хорошее настроение, обеспечивает ему способствующую здоровью настройку организма.   

О воде мы подробно поговорим в статье «Отражения»

2. Очарование.  Ведущим мотивом для  эмоционального очарования человека, проживающего в данном доме, должна быть его связь с природой. Прекрасный вид из окна на окружающую природу должен быть продублирован в соответствующих элементах интерьера: картинах, в доминирующем  цвете стен и мебели, букетами цветов, фигурками  скульптур животных и т.д.


Эмоциональный настрой интерьера  тесно увязан с функциональной спецификой комнат. Дизайнер должен работать и на повышение оптимистического начала в духе хозяина и на наличие в дом комнат, где можно спрятаться от жизни, уйти в себя, подумать и помечтать, посидеть в темноте.   Соответствующая игра света и тени в интерьере работает на очарование и «подогревает»    эмоциональный настрой хозяев.


Для земных знаков (Дева, Телец, Козерог) повышение очарования в доме гарантирует «земельный элемент»: окружающий сад, растения в горшках,  соответствующие сюжеты картин на стенах  и т.д.


3. Полет. Для полета нужно огромное воздушное пространство, в особенности для воздушных знаков. В особенности это важно для окон, выходящих на южную и  юго-западную стороны. Именно поэтому там не могут быть расположены окна, которые надо драпировать тяжелыми занавесями, ибо они не пропускают света и воздуха.  Ощущение полета даёт вид  из окна, открывающий дали за окном, широкое голубое небо  и  зеркала.


Сюжеты картин на стенах должны быть увязаны с этой направленностью интерьера, а также фигурки самолетов, парашютов,  ночного звездного неба и т.д.

                Идея воздушной наполненности особенно важна для воздушных знаков Зодиака: Водолей, Весы, Близнецы.  


4. Небо.  Идея «Полета» тесно связана с идей «Неба».  Она может быть воплощена в космической тематике окружающего интерьера в комнатах, где это уместно: гостиной, кабинете хозяина, столовой.


Космическая тема тесно связана с эзотерическими увлечениями хозяев и может быть представлена в соответствующих сюжетах картин, в наличии «Красного угла» в доме, где можно поклоняться своим кумирам, будь это иконы или  картины с духовными сюжетами. 


Духовный настрой должен обязательно присутствовать, ибо человек не может забывать, что «Небо» и «Земля» -  пространственные границы всей его Жизни, которые  он во власти сузить или расширить.
 
Дизайнер вправе выбрать любую концепцию  по желанию хозяев, но отказаться от двух ведущих  её элементов:

- непротиворечивости искусственного интерьера и естественного природного окружения дома;

- учета специфики знаков Зодиака хозяев и  соответствующего оформления их комнат - он в итоге совершенно не способен и должен их учитывать постоянно.
5. ЗЕМЛЯ.     Русский человек связан с землёй неизгладимыми в душе узами, потому что все мы вышли из крестьян, даже если не в первом, а во втором или третьем поколениях. 

   Земля может иметь для дизайна дома и  ощущение ОСНОВАНИЯ,  на котором стоит дом, на нем  также строится  вероятность выжить в критической ситуации, когда других возможностей получать «хлеб насущный», кроме как от земли,  у человека не будет. 

 В первую очередь это   все важно  для земных знаков Зодиака (Телец, Дева,  Козерог). В экстремальных условиях это будет важно для всех.

Поэтому вписанность дома в окружающую природную среду ставится в таком дизайнерском проекте   на первое место. При  этом очень важно определить уровень геопатологии принадлежащего вам участка: с помощью «лозы»  или специальных уже ныне существующих электронных инструментов. 

Если  вы поставите дом или, к примеру, баню на геопатогенный участок, болезни вам обеспечены. 
На участке надо учесть все:

- опасность стихии огня: пожарная защита дома, возгорание высоко стоящих деревьев от молнии;

- наличие воды в форме пруда, бассейна, ручейка или искусственных фонтанчиков;

- колоссальное значение имеет свой колодец или артезианская скважина;

-  важен выполненный из металла комплекс спортивных сооружений;

- расположение ягодных кустарников и плодовых деревьев (например, модную сейчас традицию располагать их с южной стороны искусственных  барьеров – заборов, стенок, мостиков и т.д.) ;

- оформление южных стен дома вьющимися кустарникам для создания живописной зеленой стенки.

       Во внутреннем убранстве дома земля может присутствовать в горшках растений, в сюжетах картин, в видах из широких окон, в особенности с южной стороны и т.д.

 2. ОТРАЖЕНИЯ:
   ПОПЫТАЕМСЯ БОЛЕЕ ПОЛНО ПРЕДСТАВИТЬ ДИЗАЙНЕРСКУЮ ИДЕЮ «ОТРАЖЕНИЕ»:                        
Идея ОТРАЖЕНИЯ  в качестве  дизайнерской концепции дома должна  включать такие составные части:

1. Вода:  аквариум, пруд, бассейн, фонтан или ручей на участке и т.д.;

2. Зеркало: расстановка зеркал по дому и их влияние;
3. Небо: вид из окна, пространство воздуха с балкона или лоджии, звезды ночью и  т. д.;

4. Расположение светильников в доме: люстры, подсветка, прожектора во дворе и т. д.;

5. Открытый огонь: свечки, камин, печка, цветные блики от огня  на стенах с подсветкой и т. д.

6. Продуманные сочетания воды, зеркал, светильников и огня с цветом стен, занавесями и т. д.
1. ВОДА:

Вода рассматривается астрологами как символ  самых глубоких тайн Вселенной, поэтому все аспекты отражений в воде и игры с водой в доме должны быть окутаны таинственным флером: игрой света и тени, соответствующими красками и т.д.

Дизайнеру надо  всегда держать в голове  такое свойство воды, как запоминание  любой информации, которой воду можно подзаряжать: например, надписями, музыкой, работой  радио, телевизора и других средств СМИ.

Лучше всего вода помнит положительно окрашенную информацию, долго её хранит и с ней не портится, в то время как негативная информация образует в ней изломанные и некрасивые кристаллики молекул воды.

Ориентируясь на подобные свойства воды, надо иметь в виду, что водопроводная вода всегда имеет негативную информацию, а чисто позитивную – только родниковая вода  или   вода из растаявшего льда.

Хорошо откликается вода и на прочитанные над ней молитвы, поэтому пруд на участке или бассейн в доме должны быть обязательно освящены священником, если хозяева хотят себе спокойной и долголетней жизни.

 С водой  связано и такое качество как «отражение с её помощью ЗДОРОВЬЯ».  Омовение в воде снимает с тела груз негативной информации: поэтому лучше мыться под душем, чем в ванне, а вода в бассейне должна быть постоянно сменяема или очищаема специальными средствами. 

Вода – это зеркало, мы живем в её зазеркалье, ведь недаром на  две трети состоим из воды.  Надо любить воду и она передаст нам с помощью отражений  эту любовь нашему организму. 

Разнообразие игры с водой в доме и на участке позволяют осуществлять многообразные формы представления воды: аквариумы с подсветкой, бассейны с прожекторами, фонтаны или водные горки на участке,  открытые пруды, бассейны  и т. д.

2. ЗЕРКАЛА:
Зеркало, как один из лучших образцов отражающей поверхности, наряду с водой обладает такими же таинственными качествами, которые в древности чаще всего связывали с магией и колдовством. 

Зеркало в магических целях может использовать каждый: например, сесть в кресло и смотреть в зеркало, где видна горящая свеча. Это может привести к быстрому сну или к развитию фантазии и воображения, в зависимости от характера смотрящего. 

Зеркала очень важны для женского пола, ибо отражают реальность изменений на лице, очень важных для женщин. В нас с детства сидит сказочная фраза: «Свет мой, зеркальце, скажи, да всю правду доложи – я ль на свете всех милее?»

Вместе с тем работа с собственным отражениями в зеркале требует осторожности: тут важно не заиграться и не превратиться в самолюбующегося Нарцисса, который  (о чем не все помнят)  после долгого рассматривания себя в зеркале зачах и умер.

Именно поэтому зеркала традиционно убирают из комнат, где лежат больные, а также завешивают черным крепом, когда в доме кто-то умер.

Осторожные люди завешивают зеркала даже на ночь, ибо имеется поверье, что наша негативная часть души после смотрения в зеркало остаётся там и может ночью нам навредить, отделившись от него.   

Вывод из этого однозначен, как и все на свете отражение требует при обращении с ним осторожности и меры, ибо полные секреты его отражательной способности до конца все ещё не ясны. 

Нельзя хранить в доме треснувшие зеркала, их надо очень тщательно вешать, чтобы (не дай Бог!) оно не упало и не разбилось, что является очень плохой для дома приметой.  В таком случае зеркало необходимо вместе с осколками закопать в землю.

Зеркальные отражения способны даже предсказывать будущее, но заниматься этим без особой магической подготовки очень опасно, можно и душу потерять.

Для не склонного к магизму человека лучше всего, если в его доме все зеркала будут хорошо освещены, ибо в отражениях тьмы в зеркале может прятаться любая бесовщина. 

 Зеркала играют большую роль в учении Фен-Шуй. Зеркало, висящее в прихожей, должно отражать человека в полный рост, ибо, по китайским поверьям, на невидимую в зеркале часть может сойти болезнь.

Зеркало, повешенное напротив входной двери, будет  о т р а ж а т ь положительную энергию, приходящую с улицы, что для дома очень плохо.

В зеркале не должны быть видны испорченные вещи: протертый ковер, сломанная мебель и т.д., ибо это  очень плохо для энергетики дома. 

Зеркало, как и любая другая отражающая поверхность,  не должно иметь на своей глади  дефектов, которые могут изменить его влияние в худшую сторону…  Его края должны быть ровными и вставленными в раму.  Не стоит делать пол или потолки зеркальными, в особенности  в спальне, ибо слишком высока вероятность, что они будут отражать не только хорошие аспекты жизни семьи, но и плохие.

Именно поэтому, если хотите удвоить хорошее, дублируйте его в зеркалах, отражение его  увеличит. Надо учитывать, что в зеркале мы видим  не себя, а свою зеркальную противоположность, инвариант «антисебя». Китайцы считали, что   зеркальное отражение -  не оптический эффект, а «тонкое тело», сотканное из духовных энергий. Такая информации может быть накоплена в зеркале и при определенных обстоятельствах может выдаваться наружу.  Ученые считают, что зеркала способны считывать наш энергоинформационный «след». Не стоит подходить к зеркалу в больном состоянии, - оно  з а п о м н и т. Не стоит использовать  старые чужие зеркала, не известно какую негативную память они еще хранят и способны нам передать.  

3. НЕБО:
    Совершенно противоположный в духовном отношении знак имеет «наше отражение в небе». Это метафора, имеющая большой двойной смысл. Физически отразиться в Небе мы не можем, но возможность смотрения в чистое голубое небо обладает способностью чистить нашу душу. 


Для мистически настроенного человека очень важной является возможность ночью  с балкона смотреть на звезды, наблюдать падение метеоров, видеть свет луны. Пойманное в зеркальце отражение луны очень полезно для девушки, желающей выйти замуж, быстрей появится суженый.  
Наличие на широком балконе дома стола, кресел или стульев, приспособленных для погоды разной вариации,  способствует хорошим настроениям в семье во время общей трапезы, доброму течению беседы под открытым небом, рассматриванию звезд ночью.

Огромное значение имеет для человека свет  Луны, в особенности для определенных знаков Зодиака, а также в определенных положениях  своих фаз. 

Луна оказывает воздействие на всю Природу, надо точно знать в каких положениях она воздействует на посаженные семена положительно, а в каких – отрицательно. 

4. Расположение светильников в доме:

Одним из важнейших аспектов ОТРАЖЕНИЯ является расположение светильников в доме и игра света и тени, которая создается этим расположением. 

Тут можно добиться больших возможностей в выявлении внутренней функциональной направленности комнат, выявляя светом глубинные особенности хозяев, крайне важные  в женском будуаре или  в мужском кабинете. 

 Свет может быть приглушен затемненными поверхностями, где отражения почти нет, или, напротив,  увеличен отражающими свет зеркалами, водой или другими отражающими поверхностями. 

Большую роль может сыграть прожектор – в бассейне дома или на участке, создавая условия для  поднятия хорошего настроения владельцев при его использовании. 

Для гостиной или для общей столовой исключительное значение имеет большая люстра в центре зала. Она создаёт ощущение праздничности и общности для всех находящихся в этом месте людей.   

Важное значение может иметь ночник у кровати, разнообразие света в детской, чтобы соответствовать разным желаниям детей, её использующих. 

5. Открытый огонь: 
         Открытый огонь вносит в идею ОТРАЖЕНИЯ дополнительные и  далеко не банальные оттенки. Именно поэтому для большого дома имеет такое значение камин в общей комнате и большая печь в кухне, расположение свечей или постоянно горящего фитиля перед иконами в Красном углу и т.д.

         Отражающаяся в зеркале горящая свеча, как уже  отмечалось,  может иметь магическое значение.  Ужин при свечах будет иметь совсем не тот характер, как ужин под огромной горящей люстрой.  Он создаёт интимность и таинственность, если она при этом важна для самих хозяев. 

          Детям в летние ночи полезно посидеть на лужайке, годе горит костер. Его блики носят оздоравливающее значение. Там создается необъяснимое единство участников, которому помогают общие песни, рассказы, стихи и т. д.

6. Сочетания отражающих поверхностей:

             Профессионализм дизайнера в плане выражения идеи ОТРАЖЕНИЯ ощущается в использовании многообразных возможностей в сочетаниях воды, света, Неба и горящих свечей с цветными поверхностями стен, занавесей, сюжетами картин, повешенных в доме,  коврами, цветом потолков и пола и т.д.


 Дизайнерский проект может быть посвящен идее ОТРАЖЕНИЯ, тогда сочетания возникающих при этом возможностей должны быть согласованы  с духовными ориентациями самих хозяев, их астрологическими знаками, к примеру. Водные знаки: РАК, РЫБЫ, СКОРПИОН  весьма не равнодушны к разным формам присутствия воды в Доме.  Отношения других к воде также надо учитывать при  оформлении  личных,  принадлежащих этим знакам комнат. 

              Мистические особенности  и религиозность хозяев должна быть учтена при решении  судьбы зеркал в доме. Зеркало «у кровати»  или «над кроватью» может решать при определенных условиях интимные проблемы хозяев, а может и мешать  их решению, в зависимости от успеха мужчины в сексуальном акте.
               Какие – новые возможности даёт оформление комнат, если знать желаемые для хозяев направления их духовного развития.  Процесс ИЗМЕНЕНИЯ очень тесно связан с ОТРАЖЕНИЕМ, их взаимовлияние таит внутри богатые возможности.


При любом отношении постоянно текущая в фонтанчике вода, крутящая искусственную мельницу, хорошо воздействует на   самочувствие хозяев и смягчает атмосферу в доме, в особенности при сухой погоде. 

Положительное воздействие на процесс принятия пищи могут оказать плавающие в широком сосуде с водой маленькие свечи. Они создают специфическую игру света при отражении огня  в воде, благотворно влияя на всех, кто это видит. 

Вариации использования  всех  сочетаний  при оформлении дома очень велики, удачность дизайнерского проекта может быть оценена количеством их присутствия в нем. 
