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                   ЭНЕРГЕТИКА ДУХА:

                                 «И внял я неба содроганье, и горний ангелов полет,

                                                             И гад морских подводный ход и дольней лозы прозябанье».

                                                                                                                                                        А.С. Пушкин
                              С о д е р ж а н и е:

     0.    ВСТУПЛЕНИЕ:
                         01. Энергетика Духа – подступы к рассмотрению;
                         02. Человек и Бог - способы коммуникации;
1.            Энергетические аспекты Мать-Земли, Богородицы и Матери  семейства:
1.1.  Человек и Природа;
1.2.  «Мать - сырая Земля» у древних славян;

1.3.  Покров Богородицы над Россией;
1.4. Энергетика матери семейства – роль в семье баланса сил;
2. Специфика системного  единства духовных энергий:
2.1. Парадигма Троичности;
2.2. «Что наверху, то и внизу» (Изоморфизм мира и Бога);

2.3.  Системное единство духовных энергий.
3. Структура духа: целеустремленность и воля;
3.1. Механизм структуризации Духа – Диалог;
3.2. Целеустремленность и воля – астральные качества Духа: Марс в зените;

3.3.  Ипостась Бога – энергоинформационное поле Вселенной;

3.4.  Божественные аспекты ДИС (духовно-инновационного сознания);
4. Энергии сердца: Любовь и баланс;

4.1. Сотворчество Человека с Богом в Любви;
4.2.  Богословие Любви.

5. Энергии Логоса: мысль и знание;

5.1. «Слово и образ» - основные клише сознания;

5.2. Невыразимость духовности в словах;

5.3. Творчество как диалог с Богом; 
5.4. Благодать – форма и механизм божественных энергий. 
6. Мистическая энергетика Инобытия;
6.1.  Эзотерика голограммы Бога;

6.2.  Потусторонний мир в инновационной богословской традиции;

6.3.  Сакральная транскоммуникация.
7. Доминанта энергии Святого Духа:

                        7.1. Язычество: время Отца и Матери (детство человечества);
                        7.2. Христианство: время Божьего Сына (молодость человечества);
                        7.3. Эра Водолея: время Святого Духа (Зрелость человечества);
                        7.4. Координаты Вечности: от Сотворения мира до Апокалипсиса.  
8.  ЗАКЛЮЧЕНИЕ:   

9.  Библиография

10. Приложения
                            0. ВСТУПЛЕНИЕ:
                                  «Нас много, но одни - во власти ночи, а колыбель других ещё пуста,

                                                        О тех скорбит, а о других пророчит земных зеленых вёсен красота:

                                                        Я – Прошлого всевидящие очи, Грядущего – разверстые уста!»

                                                                                                                                                       Ф.И. Тютчев

                   01. Энергетика Духа: подступы к рассмотрению:
                                                      «Бог постижим в Любви, иная точка зренья –

                                                                    Безбожие одно  и духа эгоизм».

                                                                                                                                  Г.Феникс

Проблема энергетики Духа имеет хорошую богословскую традицию. Православие считает, что Святой Дух сам по себе непостижим, но человеку дано постигнуть плоды его действий: созданную им природу, плоды воздействия Духа на отдельных людей.  Нам дано постигнуть Дух через проявление его энергий, имеющих многообразные формы:
1)  Мы постигаем Бога через Христа, его притчи, его жизнь и мучения; 
2)  Мы постигаем Бога через Божественный Логос, данный нам в Библии;

3)  Мы постигаем Бога в лице его пророков, отцов церкви и других святых людей;

4) Мы постигаем Бога через его вестников – ангелов, периодически являвшихся на всем протяжении человеческой истории людям;
5) Мы постигаем Бога, обнаруживая Его Божественную  Частицу в самих себе;

6) Мы постигаем Бога,   видя Божественную энергию  в Красоте и Гармонии природы;

7) Мы постигаем Бога в Любви, вступая в диалог с Богом в духовном творчестве, ибо «духовность» есть ничто иное, как наша связь, контакт с Богом посредством Любви.
   Бог постижим но, не на Божественном, а на Человеческом уровне. Иная точка зрения открыла бы нам дорогу в Безбожие. Первое качество Бога – Творец, поэтому,  уподобляясь Творцу,  человек вступает в сферу божественных творческих энергий, дающих ему возможность каждому на своем уровне познать Бога. На Божественном уровне Бог постижим только для самого Бога.
Бог - явление  сверхъестественное, поэтому человеку наряду с естественными способами постижения Бога – через Божественный Логос, даны и сверхъестественные способы - через Интуицию, мистические прозрения и другие чудесные явления,  имеющие место в нашей  жизни.

 Однако, когда мы говорим «мы постигаем Бога», мы должны четко понимать, что постигаем мы не Бога, который внутренне непостижим, а Его проявления в мире: энергетические следы оставленные  Богом в нём.
      02. Человек  и   Бог: способы коммуникации:
                                    «Сердце будет пламенем палимо, вплоть до дня, когда взойдут, ясны,

                                              Стены нового Иерусалима на полях моей родной страны.

                                              И тогда повеет ветер странный и прольётся с неба странный свет:

                                              Это Млечный Путь расцвел нежданно  садом ослепительных  планет».             

                                                                                                                                              Н. С. Гумилев
        0.2.1. Бог в Мифе (Дух природы)  (Игра и Ритуал):

Как представляется Бог язычнику? Во-первых, как правило, во множественном числе, ибо язычнику был неведомо знание о Божьем единстве. Язычник одухотворяет природу, наделяя каждое её проявление своей духовной сущностью. Именно поэтому языческое мировоззрение названо «политеизмом», а христианское – монотеизмом. 

Основным способом связи человека и Бога в языческой мифологии выступает «Игра» и «Ритуал». Это наиболее ясно, когда мы обращаемся к процессу социализации любого ребенка.  Именно игра – основной способ познания мира для него.

Человек в раннем возрасте и на ранних этапах своего Бытия познавал Мир и Бога через Игру, через активное своё участие в играх Природы. Он не разделял себя и Природу, поэтому «Игра» было для него «подлинным действием» всерьёз и надолго, а не иллюзией сценической площадки, как для современного человека. Иллюзия игры  психологически давала язычнику ощущение связи с Богом более мощное, чем у современного человека. Язычник владел более мощными божественными энергиями, ибо считал своё сознание частью духовности   Природы. 
  Устойчивость этому мировоззрению придавал Ритуал, творимый, чаще всего, шаманами, волхвами и магами. С помощью Ритуала они наглядно демонстрировали, что «Духи Природы» - не  выдуманные сущности, они могут появляться перед изумленной публикой, как «Джин из бутылки» и производить весьма ощутимые воздействия. Энергия Бога,  скрытая, имманентная и  тайная, с помощью жрецов становилась явной и оказывала свое магическое воздействие на сознание  людей.
Ритуал соединяет мага и его аудиторию  в единую систему, выполняя балансирующую роль между подсознанием публики и волевым импульсом творящего Ритуал мага. Возникает энергетическая перекачка, где маг выступает в качестве энергетического канала, оказывая  магическое воздействие на сознание и подсознание толпы.. 
                    О. 2. 2. Бог в Норме (Голос Совести)  (Обряд и догма):

Верующее человечество осознанно смотрело на ритуалы и обряды церковного христианского бытия не изнутри, как язычники (через подсознание),  а как равноправные участники Обряда, ради которых он по существу и производился. Однако они  воспринимался обряд не чисто эмоционально, как  язычники, но и рационально на уровне Слова –Логоса, ибо между человеком и таинством тогда стояла Библия – Слово Божье.
Каноны христианской (или любой другой монотеистической религии) становятся для верующих рациональной частью их сознания, даже  доминирующей частью. Вера в религиозную догматику своей конфессии служит для них психологической необходимостью, ибо помогает выживать «сегодня», объясняет «вчера» и приучает с надеждой относиться к «завтра». Она всегда обеспечивает каждодневную энергетическую подпитку, а не только в дни посещения храмов, ибо обладает  религиозной  и энергетической инерцией. 
Только для поверхностно знакомых с основами любой религии людей «обрядоверчество» исчерпывает всю её сущность. Нет, религия всегда много больше подобных толкований, ибо на высоком уровне развития она требует от верующего не просто соблюдения догмы и канона, а постоянного духовного самосовершенствования и приближения к истинному пониманию своей религии. Таким образом, религиозная энергетика через каналы служителей Церкви постепенно удваивается с помощью духовного самосовершенствования,  при открытии человеком самостоятельного личностного  канала связи с Богом. 
Механизмом связи верующего Человека и Бога выступает в этом случае его  собственная Совесть. И он исправно слушает её голос в своей душе и поступает по его велению, ибо для него – это голос Бога!
                0.2.3. Бог в Факте (Инобытие Мира)  (научные эксперименты и личность):

Однако атеистические  достижения современной науки  внесли в  духовную систему контактов человека  с Богом  свои коррективы. С одной стороны они были совершенно не адекватны, ибо «вместе с водой выкинули и ребенка» – самого Бога, а с другой стороны они послужили орудием познания и осознания Личностью своей собственной «самости». Человек  стал понимать, что «на Бога надейся, а сам не плошай!»

Мир Бога после того, как ученые осознали подлинную сущность отношений Науки и Религии, как дополняющих друг друга ипостасей, стал Инобытием  реального мира,  свидетельством  Его трансцендентного существования, полученным Наукой в последние моменты своего развития, в частности, с помощью квантовой физики. Об этом у нас будет в дальнейшем  разговор особый.

Одним из многообещающих экспериментов подобного рода служат многочисленные факты технической транскоммуникации  нашего мира и  мира  Инобытия, о которых мы еще поведем  речь.

Механизмом связи Человека и Мира (а в сущности - Человека и Бога)  «на этапе Факта» становится научный эксперимент. Любой «факт» получает  свой «научный статус»  в мире только при «крещении его этим экспериментом». Только так он мог рассчитывать на своё признание в научном  мире.

Раньше ученые находились в иллюзии, что факт тем «чище», чем меньше в нем человеческого участия, чем более он отделен от исследователей, тем больше в нем «объективности». Авторское начало получило свой уважаемый статус только в Искусстве, но не в Науке.  Только квантовая физика доказала невозможность полного отделения наблюдателя от наблюдаемого явления. Так «объективная наука» сыграла свою роль в развитии «субъективности самого Человека».

«Пути Господни», как известно неисповедимы, поэтому даже Тьма иногда  является дорогой к новому  и нежданному Свету.

            0.2.4. Бог в Инновации (Собеседник Человека) (Диалог, многообразные формы общения):
В современных условиях мы все чаще говорим о «диалоге Человека и Бога». Многочисленные факты духовной коммуникации, которым мы уделяем  столько времени  в этой работе, становятся ведущей формой взаимоотношений Человека и Бога в современности. 

Этот вопрос настолько важен для  сегодняшнего понимания Бога, что мы рассмотрим его подробно в своём месте. Сейчас важно понять, что диалог с Богом важен не сам по себе, а как механизм балансирования опасными для человека  противоречиями, в которое  все больше погружается современный мир:
А) Противоречия между естественным  миром природы и технологизированным миром современного хозяйства;

Б) Противоречия между Севером и Югом: миром Ислама и Христианства;

В) Противоречия между оккупировавшим планету современным человечеством и духом  Космоса;

Г) Противоречия между инновационным и традиционным сознаниями внутри человечества. 

Все эти противоречия вне специального механизма их сбалансирования могут разродиться весьма неприятными последствиями для человечества, включая даже ядерную войну.

    Попытаемся сейчас рассмотреть некоторые энергетические аспекты восстановления Равновесия, Баланса и Гармонии традиционно полярных аспектов современного бытия человечества. 
   1. Энергетические аспекты Мать-Земли, Богородицы и Матери семейства:
                 1.1. ЧЕЛОВЕК И ПРИРОДА:
                                         «Не то, что мните вы, природа: не слепок, не бездушный лик!

                                                   В ней есть душа, в ней есть свобода, в  ней есть любовь, в ней есть язык!» 

                                                                                                                                                 Ф.И. Тютчев
                           1.1.1.  Восприятие природы ребенком:

«Ребенок воспринимает природу не так, как взрослый», - эта идея не требует особых доказательств. Он воспринимает её непосредственно, «так, как она есть», минуя накопленные социумом исторические штампы, каноны и стереотипы восприятия, а также  созданные наукой СТАНДАРТЫ  понимания тех или иных явлений природы. 
Физическая наивность, с которой ребенок воспринимает мир Природы, имеет один очень важный положительный аспект, которого лишены и Наука и Социум, - он её всегда  любит!» Любовное восприятие даёт ему возможность более адекватного понимания происходящих в природе процессов, более правильного их ощущения, чем у  взрослых, в том числе, как ни странно это звучит, правильней самой науки,  сильно детерминированной ограниченностью собственных методов познания. 

Этот процесс  имеет аналогию в отношении детей к Богу. В Библии много раз подчеркивалось, что детское отношение - самое верное, а Христос всегда просил приводить к нему детей и играл с ними. Он всем говорил: «Если не будете, как дети, не войдете в Царствие Небесное».
Главное, что теряет взрослый, переходя через какой-то рубеж «наивности» - ощущение, что природа - живая, что она - равноправный партнер, соучастник процесса, а не «объект для отвлеченного познания, рационального исследования и переделки в чисто человеческом духе», не подозревающем о многозначности Природы в Божьем Замысле. 

Частично  это детское ощущение Природы могут выразить лирические стихи о Природе наших поэтов, например, Сергея Есенина:

 Несказанное, синее, нежное - тих мой край после бурь, после гроз.

 И душа моя - поле безбрежное дышит запахом меда и рос.

                                  Или у Федора Тютчева:

 Есть в осени первоначальной короткая, но дивная пора,

 Когда весь день стоит, как бы хрустальный, и лучезарны вечера.

       Наиболее точно у  Александра Пушкина: 

 Унылая пора, очей очарованье, приятна мне твоя прощальная краса!

 Люблю я пышное природы увяданье, в багрец и в золото одетые леса.
 В сенях – ветра шум        и мглой волнистою покрыты небеса,

 И первый солнца луч, и редкие морозы,  и отдаленные седой зимы угрозы  
Восприятие природы ребенком отражает определенные исторические слои сознания, в частности, её восприятие язычником. «Современные язычники» - дети не могут сами  рассказать нам о некоторых специфических именно для язычников аспектов понимания Природы, но мудрый взгляд на детей со стороны позволяет их вычленить.

   Непосредственное восприятие природы – наиболее  благоприятная среда для непосредственного получения  специфической энергии природы, она не искажается сознанием, а поступает в человека, таковой, как она есть.
                                               1.1.2. Мир язычника:
Основная доминанта отношения язычника к Природе - проблема выживания в ней. В отличие от современного человека, отгороженного от Природы миром цивилизации и собственным сознанием,  язычник  в неё непосредственно погружен, живёт собирательством её прямых даров или охотой на диких животных и рыболовством,  постоянно адаптируясь  к непосредственной изменчивости природы.  Отсутствие подобной адаптации для него смерти подобно, ибо кроме неё другой защиты от катаклизмов природы у язычника нет.
Поэтому, во-первых,  он  ценит и обожествляет Природу, находя за каждым неизвестным для себя её проявлением духовный эквивалент. В отличие от монотеизма религий или от методологического монологизма современной науки, язычество является политеизмом, то есть многобожием.  Конечно, холистические методы  изучения Природы и голографический взгляд на неё позволяют более эффективно пробиваться к её сути, но  далеко не на уровне  подлинного многообразия ликов природы. Кроме того, ученые не способны на неограниченную  эмоциональную связь с природой, как у язычников.
Во-вторых язычник природу любит, ведь только  она даёт ему энергию  для  житейского существования. Эта любовь носит  практический характер, ибо в языческом сознании синтезированы  практические способы  взаимодействия с природой. 

В третьих, он природу использует  без вреда для неё, а отличие от цивилизованного человечества. Таким образом, любая искусственность (цивилизация) во взаимоотношениях с природой ведет в конечном итоге к насилию над ней,  терпимое  природой  только до поры до времени.
В четвертых, язычник природу по-своему изучает, наблюдает и фиксирует в определенных приметах, пословицах и поговорках , даже - в  сказках,  то есть,  исследует её в фольклорном творчестве; 


В пятых, он её боится, в частности боится непознанных и непонятных для  себя   аспектов природы, поэтому и одушевляет её, поскольку духи ближе и понятнее ему голоса   таинственных проявлений природы;
В шестых,  он её мифологизирует. Поэтому   языческий  тип  сознания  и называется  у нас «мифологическим».  О специфике мифологического сознания мы будем говорить особо, ибо она далеко не исчерпывается художественным восприятием природы.
                                1.1.3. Особенности мифологического (языческого) сознания:

Базовой особенностью языческого сознания становится «стояние на родной земле», любовь к ней и благоговение перед миром  Матери-Природы.
Зов «Матери-сырой земли» язычники чувствовали особенно остро в России, а если приходилось надолго покидать её, то адаптировались за границей с большим трудом.

Три волны российской эмиграции показали, что русские и за границей остались русскими по духу, как будто увезли «Мать-сыру-землю» с собой. В особенности это характерно для крестьян-староверов, поселившихся и в Бразилии,  в Австралии и в других странах. Дух России так силен, что даже эмигантов-евреев из России в Израиле так и зовут «русскими».
В старину в русском языке  не было такого  понятия, как  «русский народ»,  была только  «русская земля», не было  понятия  «жить на земле», а только «сидеть на ней». Именно поэтому возникли слова: селиться («садиться на землю»), село, поселяне, сосед, усадьба и другие однокоренные слова, включая и Вселенную – место,  где «сидят» многие народы, в том числе даже  инопланетяне.
                                 1.1. 4. Духовное удвоение мира природы:

                                                                   «Тот, кто жизнью живет настоящей, кто к поэзии с детства привык,
                                                                     Вечно верует в настоящий, полный Разума русский язык».
                                                                                                                                                                  Ник. Заболоцкий

Духовному удвоению мира природы у язычника способствует упомянутое уже обожествление Природы, желание увидеть за любыми проявлениями Природы управляющий ими дух, иногда враждебный человеку, иногда выступающий как его ангел-хранитель. 
Необходимо различать две группы языческих (на примере славян) богов: «высшие» и «низшие»

 высшие боги - Перун, Велес, Стрибог и другие, легко превратившиеся в богов  христианских;

 низшие боги (демоны) - духи леса, кикиморы, лешие, домовые и т.д., не получившие в христианстве замены.
По некоторым, не подтвержденным до конца, изысканиям структура высших богов отражена  нами в следующей матрице:                      

                                                                                                                                                             Матрица № 1.

	Функции богов
	Дни недели             
	Боги славян
	Их трансформация

в Православии

	Бог огня и войны
	Понедельник
	Стрибог, Сварожич
	Георгий-победоносец

	Скотий бог
	Вторник
	Велес
	Святой Власий

	Земля-родительница
	Среда
	Мать-сыра земля
	Богородица

	Гром и молния
	Четверг
	Перун
	Илья-громовержец

	Воспроизводство

 Рода
	 Пятница
	Мокошь
	Параскева-пятница

	Солярный бог
	Суббота
	Хорс
	Бог-Иисус Христос 

	Седьмой бог
	Воскресение
	Семаргл
	Бог Святой Дух


Значимость богов в этой таблице возрастает  сверху вниз, что косвенно подтверждается значением их в жизни славянских народов, а позднее - у россиян. (Исключение – только Богородица).

По воззрениям современного оккультизма, именно Солнце в нашей Солнечной Системе  является местообитанием  Иисуса Христа в настоящее время, поэтому  энергия  Солнца - посылает на землю, благодаря «солнечному ветру»,  не только физический, но и духовный свет.

Несколько слов о структуре «низших богов» у древних славян:

 вампиры, покойники, пьющие кровь по ночам у людей и животных; по верованиям славян, - это неправильно похороненные мертвецы, обладающие таким личным грехом, что земля отказывается их принимать в себя;

 русалки - утопленницы - это проклятые и загубленные девушки, живущие в воде;

 кикиморы - перерождения трупов женщин из-за неправедной смерти;

 домовые - духи дома, обитающие в домах и помогающие праведным семьям, там живущим;

 водяные - старики-утопленники, опасные в глухое время, когда можно человека заманить и утопить;

 лесные демоны - черти и бесы, коих нельзя поминать в лесу, ибо придут и замучат;

 демоны судьбы - «фортуна и фатум», способные подчинять людей своей воле;

 Баба-Яга - старуха, летающая в ступе с помелом,  пьющая кровь и вредящая людям.

               Более подробно об этом можно ознакомиться  по  книге (Общая Библиография, №3).

Эти представления, по сути дела, отражают уровень понимания славянами негативных явлений в природе и механизмы их языческого объяснения.

             1.2. «Мать – сыра Земля» у древних славян: 

                                                  «Природа – сфинкс, и тем она верней своим искусом губит человека,

                                                  Что, может статься, никакой от века загадки нет и не было у ней».

                                                                                                                                                     Ф.И. Тютчев.        
В современной науке все больше накапливается ощущение, что планета Земля – живой организм, удовлетворяющий по всем показателям  осознанные  наукой требования  к Живому:

-  она  обладает самовосстанавливающейся структурой;
- потребляет определенные виды энергии и вещества, а также    сам производит энергию и вещество;

- она способна обмениваться энергией и веществом с окружающими его системами. 

- имеет специфическую для живого систему управления.

Древние славяне не выводили  на уровень  сознания   подобные качества Матери - Земли, но интуитивно во все это верили и о многом догадывались.

Наука сегодня считает, что наша планета – это   единый  саморегулирующийся  системный комплекс антропоморфных и природных систем при общей духовной направленности этого единства.   Но что такое Жизнь? Старое определение Жизни «как способа существования белковых тел» уже сегодня не работает.

 Жизнь – это,  прежде всего, самоорганизующаяся система, поэтому она является  в рамках нашего системного подхода: «многофункциональным единством полярных начал». Исходя из этого определения,  «Жизнь как система  представляет   собой  единство  смертоносного и жизнеутверждающего начала, обладающее некоей общей  функцией». Но функцией относительно чего? Очевидно, относительно среды, в которой эта система функционирует. В отношении Земли – это Солнечная система, а для неё средой является наша Галактика – Млечный Путь.
Локальная  живая система не бывает  универсально бессмертной, она всегда имеет начало и конец, а внешняя

среда универсальна и  может быть бессмертной (как, например, весь Космос по отношению к нашей Солнечной Системе).  Но и это  не бесспорное утверждение!  Одинаково справедливы и  библейская концепция одноразового  сотворения Вселенной, и современная научная картина  «пульсирующей Вселенной»,  постоянно умирающей и возрождающейся в новом облике. Попутно сделаем важное для нас методологическое замечание, что мы сегодня можем что-либо утверждать, только четко фиксируя границы, в которых это утверждение имеет определенный «живой смысл», иначе мы будем заниматься «бессмысленным словопрением». 

Относительно неживых  систем Жизнь  все-таки  бессмертна, ибо, раз зародившись, она находит возможность длить себя бесконечно долго, существуя в разнообразии эстафеты живых систем Вселенной, передающих друг   другу  послание  Жизни. Системы умирают, а  Жизнь существует вечно. Что  же является залогом такого  Бессмертия? 

На мой взгляд, этим  залогом служат своеобразные отношения,  возникающие между живыми системами, носительницами жизни,  и окружающей их внешней средой.  Какая-то её часть  так заинтересована в продлении Жизни, что делает все, чтобы живые системы могли умирать  в частности, но  вечно  смогли длить эстафету Жизни  в принципе. 

На наш взгляд, работает специфический   «Закон обмена универсальности  на эффективность».  Именно этот обмен, приноравливаясь к обстоятельствам,  позволяет живой системе быть попеременно то универсальной, то  эффективной, а в результате  вечно хранить саму эстафету Жизни, несмотря на любые изменения окружающей среды. «Универсальность» её проявляется в адаптации к самым неожиданным изменениям внешней среды, а «эффективность» - в способности жить в данный момент и обмениваться с окружающей средой веществом, энергией  и информацией.

Но  что такое «окружающая среда»? Только ли наше природное окружение? На наш взгляд, это понятие необходимо расширить и включить туда весь Космос с его энергоинформационными и энергетическими полями, оказывающими своё влияние, как на планету, так и на каждого человека.

Секрет  механизма  постоянного «обмена эффективности на универсальность»  заложен в коммуникативной специфике внешней среды,  в механизме  постоянного обмена веществом и информацией  между средой и системой.  Энтропийная, по своей сути, внешняя среда, наполнена импульсами смерти, но  она так воздействует на систему, что способствует победе  позитива над  негативом  в ней, обеспечивая  торжество   Порядка  над  Хаосом, Жизни над  Смертью, практически бесконечно регулируя «бессмертие самой  системы».

 Наша планета – типичный пример живой, развивающейся системы, прошедшей долгий путь от каменного космического тела к носительнице не только  Разума, но  и других, весьма  разнообразных форм Жизни на планете. Все они существуют в голографической связи между собой,  но лишь их ансамбль вместе включает все особенности  живой  системы.
Хорошей иллюстрацией  этой идеи является даже «неизбежность глобальной экокатастрофы». Не будь планета живой системой, она не смогла бы так столь экстремально реагировать на неразумное отношение к себе человека. В конечном итоге,  именно потому, что она  является живым существом более высокого интеллектуального уровня, чем человек, в форме климатических и космических катаклизмов она начинает «бунтовать» и понемногу сбрасывать с себя неразумное с её точки зрения существо, каким  является человек, отравивший промышленными отходами  собственную  природную среду существования.
Если заняться многозначностью  термина  «Мать-сыра-земля» у древних славян, то можно выявить такие смыслы:

 женское божественное начало - земное, отсюда культ Богородицы у русских; женские богини у всех других народов, ( например, «каменные бабы» у скифов);

 обычай не бить землю и не тревожить ей до Благовещения (7 апреля);
 нельзя весной плевать на землю и вбивать колья, ибо она в ту пору беременна;

 земля - праведница не терпит неправды,  в старину даже клялись, взяв кусок земли в рот;

 культ среди славян  энергетики «деревьев - детей земли»;

 единство языческой культуры обеспечивается двойным подтверждением Православием языческих верований, славянский язык - церковно-славянским, народный календарь - православным, подтверждение славянского  Трибога - идеей Троицы и т.д.;

 в некоторых случаях землю ели, как лекарство;

 подтверждение «закона сохранения энергии» бережным отношением к земле, в которой язычник видит источник энергии для своего выживания.

     1.3. Покров Богородицы над Россией:
                                               «Льётся пламя в бездну зренья, в сердце – пламень детских снов;    
                                                             Я поверил от рожденья в Богородицын Покров».            

                                                                                                                                                           С.Есенин

     Русская цивилизация, вслед за еврейской и греческой,  действительно богоизбранная цивилизация.  Даже в самые атеистические времена, предав свою Православную Церковь, наш  народ не переставал молиться на икону, если не на Иисуса Христа, то на Ленина или Сталина.  Он просто не может жить без веры  в доброго царя или в Царствие Божие (например, в коммунизм), неважно на Земле или на Небе.

    Первое лицо в России, по своей воле уходящее в отставку, у нас мало вероятно не только потому,  что власть - кормушка,  но и по причине своей "божественной легитимности",  ее исторической  инерции в массовом  сознании. Поэтому демократические  институты власти,  не выжившие у нас после февраля 1917 года, столь  плохо приживаются и  сейчас,  ибо не  адекватны  умонастроению русских.  У нас скорее,  если не чистая, то конституционная монархия требуется.  Ибо власть в России должна быть "от Бога". В противном случае она всегда будет жить на границе с бунтом, «суровым и беспощадным».  В этой ситуации  простое усиление карательных органов -  то же не выход, ибо тогда первое лицо становится их игрушкой, что мы часто и  наблюдаем…  Стоит нам сделать армию “профессиональной”, как власти станут игрушкой в руках военных руководителей подобной армии!

     Россия так устроена,  что все реформы в ней удачно проходят,  имея  только благословение  сверху. В минуты опасности всегда находится человек,  концентрирующий разум общества и спасающий положение.  Будь то Александр Невский или Георгий Жуков, Михаил Сперанский или Петр Столыпин. Когда  же инициатива исходит из народа, и он "берется за топоры", ничем хорошим это не кончается: Разин, Пугачев, Октябрьский переворот, не хотелось бы продолжать... Святые слова сказал А.Пушкин: «Не дай Господи видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный!»
     Можно ли привести пример хотя бы одного революционера,  который у нас хорошо кончил?  Другое дело, революционер на троне, - к ним судьба у нас чаще всего благосклонна. По-разному, конечно, но все же благоволит...

     Богоизбранность нашего народа  проявляется  в  религиозной  вере, христианской любви,  даже  в идее "ненасилия",  которая не совсем корректна с православной точки зрения.  Духовная сущность Православия может быть  выражена  словом  "добротолюбие",  понимаемое как расширение своей любви к Богу,  ко всем близким, к другим людям, через поиск "фаворского света", через соединение с благодатью Святого Духа!
Ненасилие с православной точки зрения допустимо только по отношению к верующему человеку, своему брату, ошибающемуся в данный  конкретный момент. Ненасилие по отношению к бесовским сущностям  недопустимо.
В богословской литературе уже давно сложилась традиция о наличии Покрова Богородицы над Россией. В третьей части «Послания Богородицы», переданной через трех подростков при их встрече в 1917 году  с Богородицей  в португальском поселке «Фатима», Богородица благословила посвятить своё святое сердце именно России. Этого решения испугалась папская курия и скрывала его вплоть до начала ХХ1 века от всего мира.  Но тайное когда-нибудь всё равно становится явным…
Уверенность в существовании такого Покрова Богородицы давала нашим поэтам считать, что в России, «чем хуже, тем лучше».  Она звучит в словах С.Есенина, вынесенных в эпиграф этой  части нашего повествования. Например,  А.Блок  писал про Россию:
                            «Россия, нищая Россия, мне избы серые твои, твои мне песни вековые, как слезы первые любви.

                            Тебя жалеть я не умею и крест свой бережно несу. Какому хочешь, чародею отдай разбойную красу.

                           Пускай заманит и обманет, не пропадешь, не сгинешь ты,  И  лишь забота затуманит твои прекрасные черты!»

Идея о наличии Покрова Святой Богородицы над Россией помогала русским людям противостоять врагу в самые тяжелые времена вражеских нашествий. Иконы Богородицы не раз спасали Москву и другие города  перед решающей схваткой с врагами. Так случилось и в 1942 году зимой, когда Москва была открыта для нападения фашистов, но Казанская икона Богородица спасла Москву, а вместе с ней и всю Россию.  И не в первый раз!
1.4. Энергетика Матери семейства - роль в семье баланса сил:
                                        «Ты одна мне помощь и отрада, ты одна – мой несказанный свет».
                                                                                                                                                 С. Есенин
        Аналогично роли Богородицы в судьбе России, такую же большую роль Женщина играет в семье -  первичной ячейке нашего общества. Удачные судьбы детей, как подтвердили семейные психологи, полностью зависит от того, насколько хорошо  у них в детстве складывались отношения с матерью, особенно у мальчиков.

Женщины оказываются лучше, чем мужики, подготовлены к экстремальным ситуациям в жизни семьи, они готовы брать на себя излишние тяготы, лишь бы спасти семью. Мужчины  в этих ситуациях часто пасуют, спиваются или болеют сердечными заболеваниями. Медицинская статистика эпохи Перестройки в России полностью подтверждает эту картину.  

Единство Мужчины и Женщины во плоти для появления третьего члена Троицы  в Семье, которая есть Малая Церковь, несёт   в самом себе  начала троичной целостности и  детерминирует  существование устойчивости в мире,  подчиняясь закономерностям, отмеченным   нашей семислойной  моделью Бытия.                                                                                                                                                                                                

                                                                                                                                                           Матрица № 2.                                                                                                                      
	Стихии  (части 

системной модели)
  Энергии -Стихии
	Мужчина
	Женщина
	Семья

	 Земля

(Силы)
	Мужество, сила и 

верность, способность

к дето зачатию
	Внешняя красота,

духовное совершенство и 

нежность, способность

 к деторождению
	Прочность стояния на ногах,

способность к переживанию

 трудностей, жизненная

 стойкость

	Огонь

  (Начала)
	Страсть, переходящая

в прочную любовь
	Глубокое долговременное

Чувство
	Высокий накал духовного

огня, хранимый и  для детей

	Металл

(Господства)
	Качества, дающие право 

стать главой семьи
	«Жена да убоится 

своего  мужа»
	Порядок и безопасность

в семье, вера в Добро

	Дерево

(Престолы)
	Высокие моральные

 качества и развитое

чувство долга 
	Способность к 
долготерпению
	Высокая нравственность

в отношениях членов семьи 

	Вода

(Власти)
	Многообразие 

человеческих качеств, 

творческие способности
	Выбор одного 

единственного мужчины,

признание его власти
	Целомудрие и прочность

отношений, подчинение

власти и порядку в доме

	Разум

(Херувимы)
	Душевные качества,

необходимые для 

жизни в семье
	Решение о создании

семьи  по совету 

собственной души
	Душевность семьи, 

потенциал «просветления»

	Дух

(Серафимы)
	Духовные качества,

необходимые для

жизни в семье
	Выбор мужчины по

совету духовника или

старца
	Духовное начало в семье,

благосклонность к ней со

стороны Высших сил.


Из вышеперечисленных качеств, необходимых, чтобы две автономные индивидуальности создали новое групповое объединение - семью, видно, что эти качества у мужчин и женщин не совпадают, а скорее дополняют друг друга, чтобы получить новое целое в групповой структуре семьи.

О структурной особенности любой системы, обреченной на долгое существование,  мы говорим как о «целостности и единстве противоположных и асимметрических качеств в рамках единой функциональности».

Именно поэтому для прочности  специфической групповой структуры, которой является семья, очень важно, чтобы муж и жена не столько были похожи друг на друга, сколько  обладали противоположными и асимметрическими качествами, способными дополнять друг друга и служить основой для нового и продуктивного  единства. Само собой разумеющееся, что, прежде всего, между ними должна возникнуть Любовь!
Гармония в семье складывается при наличии дополнительности характеров по «Золотому сечению»: 62% позитива и 32% негатива. Вопреки патриархальной  точке зрения, позитив в современной семье, если она имеет шансы на прочность и длительное выживание,  должен оставаться   за женщиной.

Хорошей иллюстрацией тезиса  асимметрической противоположности  качеств мужчины и женщины является сравнение черт характера Татьяны Лариной и Евгения Онегина:

· мужское отстаивание своих прав и женская опора на долг, обязанности перед другими;

· мужская любовь-страсть и женская любовь-жертва;

· мужское желание «казаться», производить впечатление и женское умение быть собой;

· мужская доминанта разума и женская доминанта чувства;

·  мужское самолюбие и женская самоотдача;

·  мужская склонность к действию («Всегда готов!»)  и женская склонность к созерцанию (природы, к примеру);

· мужские сплин, скука, хандра и женская любовь и интерес к жизни;

· мужское одиночество в толпе и женская глубинная связь с народом.


Если проанализировать эти качества у пушкинских героев, то наряду с их противоположностью, бросается в глаза их несочетаемость,  отсутствие дополнительности друг другу, ставшей  основой их трагического разъединения. Мы трактуем его как отмеченные Пушкиным  особенности нестыковки мужской и женской половинок русской души, обреченных  на несовместимость. 
Открытие в будущем избраннике противоположных себе качеств должно не настораживать, а радовать женщину, ибо «крайности сходятся» а в одинаковости   характеров открываются не способные к синтезу  свойства, мало полезные для будущего единства семьи. Как и в других социальных структурах, для семьи свойственно «единство противоположных начал при соблюдении  единой функциональности», которую берет на себя ребенок.
Законы духовной экологии работают и в такой специфической групповой целостности как семья. Интересный взгляд на эту проблему предлагают авторы книги «Звездная пара» (муж и жена) Надежда Домашева и Владимир Самойленко, утверждающие ценности семьи с позиции космического сознания. (См. библиография № 18)

 Иные качества доминируют, когда мы рассматриваем гармонию Мужского и Женского начала в семье с позиции восточной философии Единства Инь-Ян. Вот что пишет по этому поводу  американский философ Джордж Осава:

«Мужчина должен быть Ян; если он Инь - он обычно несчастен. Если он слишком Ян, он жесток разрушителен и умирает, как правило, трагически молодым. Женщина по своей природе Инь. Но при ежедневном употреблении даже в умеренных количествах продуктов животного происхождения (где очень много Ян-факторов) она становится все больше ЯН, нарушая изначальную гармонию. Некоторые из Ян-женщин испытывают ужас перед мужским началом. У них нет желания, чтобы их любил мужчина, они предпочитают пассивных и женоподобных мужчин, послушных и мягких. Таких Ян-женщин часто привлекает лесбийская любовь и сексуальные извращения. Существование их надрывно и несчастно, поскольку в них нарушен важный функциональный принцип жизни. Если женщина слишком Инь, она избегает всякой сексуальности и потому одинока, безрадостна и печальна всю свою жизнь ( См. библ. № 19, стр. 94-95)

И дальше исследователь отмечает, что «сексуальная активность мужчин и женщин зависит от уровня гормонов, но мало кто знает, как с помощью пищи сформировать и контролировать нормальное сексуальное влечение и возможности. Большинство людей почему-то предпочитает играть в жмурки, как по отношению к самому себе, так и по отношению к партнеру. Они выбирают себе спутника, не зная толком ни себя, ни того, кого выбирают, ни о том, кто им на самом деле нужен для достижения гармонии». ( Цит. соч. , стр.95-96).

Хорошим советом молодым людям, ищущим себе партнера, было бы правило руководствоваться  в этом процессе «золотым сечением»: если ты имеешь ярко выраженные признаки Ян, то выбирай женщину с доминантой Инь, но так, чтобы ваше соотношение Ян-Инь было близко к 62 % на 38%; и соответственно, если у мужчины преобладают факторы Инь, он должен искать сильную, волевую женщину, опять руководствуясь в гармонии Инь-Ян  соотношением 62% к 38%. При этом  для мира в семье необходимо, чтобы мужчина уступил жене семейное лидерство, а жена, взяв в руки лидерство,  не унижала его мужское достоинство, чтобы ей хватало такта хранить в семье мир и спокойствие.

Кроме того, Осава рекомендует при поиске семейного партнера ориентироваться на то, чтобы у них были противоположные космограммы (характерные для данного человека и зависящие от времени и места рождения расположения планет в знаках Зодиака) и чтобы они выбирали друг друга, зная рационы питания в своих семьях, которые должны при этом принципиально отличаться друг от друга. Людям, знающим основы макробиотики,  открытой Дж. Осавой, совершенно понятно, почему это так, а не иначе.
Восточная философия помогает странам, типа Китая и Японии, удерживать демографические факторы своего народонаселения на приличном уровне, у нас же, как и во всех западных странах, идет резкое падение рождаемости коренного населения. Как ни странно, одной из причин подобного процесса  является «демократическое правило» совместного обучения мальчиков и девочек, чего совершенно  нет  на Востоке.

Только раздельное обучение помогает усилить Ян-природу  у мальчиков и Инь-природу у девочек, а совместное - только нивелирует их. Заметьте, что ничего подобного нет и в мусульманских странах, где воспитательное разделение в детстве и юности мужчин и женщин является национальной традицией, способствующей высокой рождаемости.

Именно западная  псевдодемократическая традиция, возникшая из-за полного непонимания законов Гармонии Мужского-Женского в семье, породила и падение рождаемости и волну защиты однополой любви,  способствующей только усилению вырождения нации. (Голландия – хороший пример) На эту тенденцию работает и так называемое «сексуальное воспитание» и в школе и по телевидению, ибо для гармонии в семье там должна сохраняться и тайна интимных отношений. Разрушение этой тайны только уменьшает сексуальное влечение и соответственно способность партнеров к деторождению.

Стоит по этому поводу вспомнить и некоторые русские классические пословицы, касающиеся православного понимания единства мужчины,  женщины  и детей в семье:

1.  Почитай отца да Бога - и везде тебе дорога!

2.  Без отца - полсироты, а без матери и вся - сирота.

3.  Нет такого дружка, как родная матушка, да родимый батюшка.

4.  Мать праведна - ограда детям каменна.

5.  Родительское благословение в воде  не тонет и в огне не горит. 

6.  Умом отцовским надо жить, а не отцовскими деньгами.

7.  Живы родители - почитай, а померли - так поминай!

8.  Братство в семье - милее богатства.

Православное понимание семьи сейчас как никогда актуально, ибо в моменты социальных бифуркаций именно семья рушится в первую очередь. Но разрушение первичной ячейки общества, начинающееся с разрушения традиционного православного менталитета женщин,  всегда чревато в итоге разрушением Социума в целом. Этот процесс с наибольшей наглядностью нам демонстрирует История. Именно с распада семьи началось разрушение некогда крепчайшей социальной системы  Римской Империи. Как только мужчины и женщины в Риме стали жить во имя своих удовольствий, а интересы семьи оставили на потом, империя стала трещать по швам и, в конце концов, «приказала долго жить».

Именно потому,  что руководители некогда могущественнейшей Империи Чингисхана отступили от законов «Яссы» - передача власти по наследству только представителям семьи Чингисхана - чингизидам, великая империя, в которой, как тогда писали, «никогда не заходило солнце», разрушилась в мгновение ока. 

Пока в современной России не будут приняты специальные и действенные  законы по охране семьи и детства, сам процесс дальнейшего социального развития российской системы останется под вопросом.

Малая Церковь - российская семья переживает не лучшие свои дни. Как и любая эта «церковь» крепка поклонением Богу, а, как ни поглядишь в храмах полно женщин с детьми, а отцы пока  мало  заметны.

Духовная особенность семьи не только в том, что она ячейка Социума, семья и базисная основа всей Вселенной, поэтому вселенский хаос, наступающий с распадом семьи, подобно кругам по воде от упавшего камня, захватывает  целиком и всю Вселенную. Без семьи у человечества нет Будущего.

Удар, который наносится по семье современными средствами массовой коммуникации хорошо продуман и спланирован. Но те, кто его поддерживают в нашей стране, - работники телевидения прежде всего, не понимают, что первыми пострадают именно их семьи, ибо по закону Кармы в первую очередь она обрушивается на зачинателей процесса.

Но гармония, как мы не раз пытались это показать, имеет синусоидальную линию эволюции. Современные юноши и девушки во многом,  оказавшись в давильне социального хаосе Перестройки, схватились за семью и находят выход из сумятицы и психологической путаницы наших дней именно в семье. Хотя конечно, ничего не проходит даром, а психологи отмечают качественные изменения в наличии мужского начала в мальчиках и женского начала в девочках.

                    2. Специфика системного единства духовных энергий:
                      «Владыко дней моих, дух праздности унылой – любоначалия , змеи сокрытой сей,

                                И празднословия не дай душе моей! Но дай мне зреть мои, о Боже, прегрешенья,  

                     Да брат мой от меня не примет осужденья, и дух смирения, терпения любви

                     И целомудрия мне в сердце оживи!»  
                                                                                                                                                           А.С.Пушкин
                                              2.1. ПАРАДИГМА Троичности:
Единство духовных энергий, проявляющееся в их целостности  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.
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	       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 в энергетическом плане:
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 ориентации  психики человека 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. НО механизмом воздействия на тело является  энергетика Духа, благодаря её связям с внешними энергетическими структурами: окружением человека, Богом и Космосом, в конечном итоге.
         2.   Механизмом объединения в Целое Божественной сущности являются  именно многочисленные   духовные энергии, освящающие полевые формы  проявления Логоса, Божественного Абсолюта в резонансах с Божественными искрами человеческой сущности. Проблема «энергетического воздействия» всегда подразделяется на две половины: источник воздействия и его приемник. Дело в том, что духовная энергия всегда носит коммуникативный характер.
         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,   не  является  самым ярким проявлением. Смерть начинается с обнуления человеческой энергии земного типа. А дальше человек существует только духовными запасами, поэтому они так важны для Посмертного существования.

       4.  Нравственность  с помощью  постоянной духовной работы и духовного развития открывается человеку только тогда, когда он приучается разделять энергии типа «Добро» и «Зло», когда он задумывается над вопросом, а можно   и преодолевать энергию  Зла 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».  (См., Библ., № 20) Эти два типа энергий взаимно аннигилируют, когда встречаются в одном человеке, так опасно нравственное падение, отнимающее  у человека ресурсы духовной жизни на Небесах. 
5. Однополярный мир  в духовном аспекте встаёт, когда мы  пытаемся через Просветление души примирить     Тьму и Свет, то есть, выскочить из привычного сумеречного (полуживотного) состояния и обнаружить вовне себя или в  себе некий Свет. Это энергия Добра, помешать которой стремится энергия Тьмы, завязанная всегда на Зле.
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.  Именно духовная целостность даёт нам канал для энергетической подпитки с Небесами – залог нашего выживания там. 
   8. Вертикаль становится системой, объединяющей Верх и Низ, когда мы точно можем определить       нулевую   отметку, где одно переходит в другое. Хорошо это заметно на синусоидальном графике при переходе кривой оси абсцисс или ординат.
 9. Та же самая ситуация у Горизонтали, которая становится системой, когда мы можем  провести нулевую отметку, отделяющую в ней Правое от Левого. На языке энергетики она также описывает взаимодействие энергий Добра и Зла.
 10. Время делится сегодняшним днем на Прошлое и Будущее, создавая  при наличии некоторого    пространственного  объёма континуум Пространства - Времени. В энергетическом плане мы способны питаться энергиями времени во всех трех его проявлениях: традициями Прошлого, эмоциональностью Настоящего и надеждами Будущего.
 11. Систему можно назвать гармоничной, если полярные элементы в ней, например,  духовная и материальная составляющие,  соединяются воедино через «божественную, золотую пропорцию». Баланс «Золотой Середины» наиболее понятен, когда мы ведем речь об энергетическом равновесии в системе, где энергия Света (Добра и Бога) доминирует (62%) над энергиями Тьмы(Зла и всякой другой бесовской нечисти) – 32%.
  12. Война Мужского и Женского – одна из главнейших схваток  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. Энергетическая дополнительность Мужчины и Женщины требует особого рассмотрения. Сейчас ясно одно, брак будет успешен не только при освещении его в Церкви, но  главное -  при комплементарности исходящих от супругов типов энергий. Они должны дополнять и а не деформировать друг друга!
13.   Объём наполовину полон, иль он  наполовину пуст? Вопрос философский, если при этом нет четкой фиксации «золотой середины» Пустоты и  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 проявляет  резонанс отдельных частей, чем они глубже резонируют, тем  обширней область влияния данной полевой структуры, тем яснее  занимаемое ею пространство. Способность занять то или иное пространство зависит от внутренней энергетики системы. 

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 каждого из нас Логос Христа можно судить лишь по последствиям этого резонанса: в соблюдении Его установлений,  в постоянном духовном самосовершенствовании сознания
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 –  сакральная энергетика нашей души.  
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. Энергия Любви – самая сильная в мире, это человечество ощутила в ходе всей истории своего существования. Только потеря этой энергии приводила к катаклизмам, типа гибели Содома и Гоморы или Всемирного Потопа. Сейчас мы стоим на грани такого катаклизма из-за экологического коллапса планеты.
18.  Развитие понимается нами как постоянная трансформация  Хаоса (внутренней свободы системы и её ненаправленной энергии)  в жесткую структуру, повышающую  её устойчивость  за счет ущемления свободы и целеустремленности внутренней энергии. 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!»Эта загадка в данный момент не по зубам человеку. 
 19.  Мир Бытия и мир Небытия связаны воедино через божественные интуиции человека, проявляющиеся,   прежде всего, в творчестве. Интуиция растет в нас по мере того, как мы открываем энергетический канал в Небеса, получаем возможность энергетически питаться этим бесконечным энергетическим ресурсом
    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 и постоянной подпитки своей духовной энергетики.
Доминирующую роль в связи Бытия и Небытия для человечества играет Святой Дух, сошедший на Землю в пору Пятидесятницы, да  так и не покидающий её, ибо «времена крепчают».
                2.2. Что наверху, то и внизу»; (Изоморфизм Мира  и Бога):
Одна из мудростей Гермеса Трисмегиста, запечатленная в его «Изумрудной скрижали», гласит: «Что наверху, то и внизу». К доказательству правомерности этой истины мы подошли с помощью семислойой модели энергоинформационного устройства мира, одинаково описывающей  и «жизнь наверху», и «жизнь внизу».

Эти закономерности запечатлены  в следующей матрице:                                                                                               
                                                                                                                                                     МАТРИЦА № 4.
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Духовные законы воспроизводятся в материальной жизни, как в зеркале, повторяющем все то, что продиктовано Духовным Логосом. Иначе мы должны были прийти  к утверждению о самопроизвольном толчке «жизненной энтелехии», концепции – давно опровергнутой наукой. Из ничего и родиться может только «ничего», а не «что-то».

Структура семислойной модели внутренне амбивалентна: она содержит как чисто духовные элементы: Эфир-Разум и Дух, так и материальные:  Вода, Дерево, Металл, Огонь, Земля. Но весь парадокс заключается в том, что в каждой из них едины (отделены  и нераздельны) и материальность стихий,  и духовность энергий. Таким образом, целостность пронизывает их в двух планах: содержательном и структурном.

Весь материальный мир состоит из единства 5 материальных стихий:  земной, водной, огненной, деревянной (растительной)   и металлической. Но вне  духовных энергий сами они по себе немного стоят, точней сказать, не устойчивы и быстро  загнивают без притока энергии извне: от энергоинформационных полей разного космического уровня: от Акаши до Бога.

Духовно-материальная целостность мира – залог его существования и развития, но не материя играет в этой целостности доминирующую роль, а именно – её духовно-энергетический  план.
Благодаря интерпретации мира  с помощью  семислойной модели Бытия, мы начинаем глубже понимать изоморфизм Бога и Мира, Бога и Человека, ибо они и порознь и вместе подчиняются ясным законам, обеспечивающим их совместное  существование и прочность самого  мира.

Отрицание Бога – это антинаучное обоснование отказа от бинарной структурности мира, представляющего собой единство полярных элементов при наличии балансирующего третьего. Этот закон элиминировать нельзя ни из теории, не из практики бытия, ибо мы на каждом шагу видим его подтверждение и развитие.  Духовная Троица – один из самых ярких примеров его реализации в Бытии.
Мы постоянно наблюдаем в окружающем нас  Бытии единство полярных сущностей: Духа и Материи, но что же выступает при этом балансирующим  полярность элементом, что служи зеркалом Духу, что он реализовалось в материи:  в начале Бытия – это Бог, в его продолжении  - Человек! Завершив создание мира в течение шести дней, на седьмом Бог почил в отдыхе и предоставил все дальнейшее течение событий – Человеку. 
Мы находимся сейчас на пороге восьмого дня Творения, от которого нас ограждает только глобальная экологическая катастрофа. Человечество уже не раз проходило через них:
- изгнание Адама и Евы из Рая;

- Всемирный Потоп;

-  убийство  Христа на Голгофе.

Это обстоятельство вселяет одновременно и оптимизм и глубокую печаль: мы  останемся живы, но все изменимся! Эту мысль в Библии высказал ещё апостол Павел.
                          2.3. Системное единство духовных энергий:
Системное единство духовных энергий проявляется, прежде всего, в огненном начале духовной энергетики. Энергия Огня доминировала в жизни человека, как только он стал человеком, едва элементы Разума-Эфира были переданы человекообразным обезьянам в качестве дара от Богов, возможно, ими были инопланетяне (люди с Сириуса или Ориона).  
Во всех мифологиях существую «герои», принесшие людям открытия, которые окончательно превращают людей из полуживотных в человека разумного.  Но все в мире относительно. Человек оказался слишком широк («сузить бы надо» – мечтал Ф.Достоевский), чтобы иметь богатый потенциал для дальнейшего духовного развития. Став «homo sapiens», человек еще не освободился от привязки к чисто материальному восприятию реальности, оставаясь полуавтоматом  традиций общественного сознания. Только постепенно с приходом «голографической парадигмы» сознания, он начинает понимать, что мир  полон не только чисто материальных,  плотных энергий, но и  насквозь пронизан тонкими духовными энергиями, в которых «плотность-тонкость» сосуществуют, скорей всего по принципу «Золотой пропорции».
Духовные энергии, как мы позднее покажем, наряду с материальными  земной и огненной ипостасью, имеют плотные  «металлические, деревянные и водные аспекты», а более всего –  чисто духовные «разумные (рациональные и иррациональные) начала  с  доминантой  энергий Святого Духа».

 Духовную часть «металлической энергии»  принято называть астральной, деревянную – «энергией Сердца», водную – «ментальной энергией». Каждая из них получает в определенной ситуацию доминирующие в духовной  системе собственные  позиции, определяя собой в каждый  конкретный момент лицо духовной энергетики.

 Земная духовная энергетика – это  энергия, питающаяся связью Земли и Неба;
Огненная энергетика – это энергия Веры в Бога;

Металлическая – энергия духовной воли и целеустремленности в  поисках смысла жизни;

Деревянная энергия – личностная энергия сердца, способность приводить в гармонию все ипостаси духовных энергий;

Водная – энергия духовной информированности,  верифицируемая знанием  Библии для христиан;

Разумная энергия подкреплена рациональными и иррациональными проявлениями духовных энергий, строится на «чуде»;

Энергия Святого Духа – это высший дар Небес человеку, которому является Святой Дух в лице Богородицы или самого Христа.

             3. Структура Духа: целеустремленность и воля:
                                          «Не станет он искать побед, он ждет, что Высшее начало

                                                        Его всё чаще побеждало,  чтобы ему расти в ответ!»

                                                                                                                             Э.М.Рильке
                3.1. Механизм структуризации Духа - диалог            
           Основное качество «духовности» - интерактивность, то есть, диалогическое начало, положенное в основу любого духовного  взаимодействия. Это не насилие, не навязывание одной стороне истин другой, а взаимное нахождение компромисса в диалоге. Только такой диалог получает в итоге статус «духовного».
Если Духовно-Инновационное Сознание (ДИС)  – это,  прежде всего,  «диалогическое сознание», то  с чего начинается наш православный  диалог с Богом? Для начала с  четырех вещей:

· молитвы  в храме или наедине с самим собой;

·   исповеди перед священником, а на деле - перед Богом;

·   последующего после покаяния - причастия  Богу, «евхаристии»;

·   диалога с Богом в личном творчестве и в духовном самоусовершенствовании.

Следует задать себе вопрос, как часто мы молимся? Традиционно верующий человек, если речь не идет  о присутствии в храме, молится пять минут в день. Нормы здесь нет, все зависит о того,  что нам попросить у Бога и в какой степени мы верим, что просьба будет Богом удовлетворена.

Что такое «диалог души с Богом»? Это наша способность задавать Богу «вопросы» и слышать на них «ответы». Это Божьи «глаза», чтобы увидеть «мир незримый» и Божьи «уши», чтоб услышать все то, что «другими неуловимо».

              Анна Ахматова писала:

«В каждом древе распятый Господь, в каждом колосе - тело Христово,

А  молитвы пречистое слово исцеляет болящую плоть».

Иной аспект поднимает в своем стихотворении К.Р. (князь Константин Романов):

«Когда креста нести нет мочи, когда тоски не побороть,

Мы к Небесам возводим очи, творя молитву дни  и ночи,

Чтобы помиловал Господь.

Но, если вслед за огорченьем нам улыбнется счастье вновь,

Благодарим ли с умиленьем, от всей души, всем помышленьем

Мы Божью милость и Любовь?

О благодатном характере молитвы великолепные слова сказаны у Михаила Лермонтова в стихотворении «Молитва»:

В минуту жизни трудную, теснится ль в сердце грусть,

Одну молитву чудную твержу я наизусть.

Есть сила благодатная в созвучьи слов живых,

И дышит непонятная святая прелесть в них.

С души как бремя скатится, сомненья далеко -

И верится и плачется, и так легко, легко...

          К словам «Молитвы святого Ефрема Сирина»  обращается Александр Пушкин:

«Но ни одна из них меня не умиляет, как та, которую священник повторяет

Во дни печальные Великого Поста; все чаще мне она приходит на уста

И падшего крепит неведомою силой: «Владыко дней моих! Дух праздности унылой

Любоначалия , змеи сокрытой сей и празднословия не дай душе моей!

Но дай мне зреть, о Боже, прегрешенья, да брат мой от меня не терпит осужденья,

И дух смирения, терпения, любви и целомудрия мне в сердце оживи!»

Как часто мы причащаемся в храме? По православным нормам это принято делать не реже одного раза в месяц. Если вспомнить уровень благочестия дворян в Х1Х веке, то у Пушкина в «Евгении Онегине» точно сказано: «два раза в год они говели». Периодичность исповеди и причастия была, таким образом,  раз в полгода. 

Православным нормам эта традиция  явно противоречит. Деградация русского общества, начавшаяся в  Х1Х веке,   в сравнении с тем,  когда  раньше ходили в храм на каждый праздник в воскресение и обязательно причащались,  становится сегодня очевидной.

Зададимся еще одним вопросом: а соблюдаем ли мы все правила подготовки к причастию?

По православной традиции  они включают:

· соблюдение поста перед причастием;

·  посещение вечернего богослужения накануне причастия;

·  прочтение определенного молитвенного правила;

·  воздержания от пищи и питья в сам день причастия;

·   исповеди накануне или в день  причастия;

·  присутствия в храме во  все время   Божественной литургии.

Положа руку на сердце, следует признать, что современный верующий для себя обязательным считает только последние три требования, а к первым трем  относится более снисходительно, то есть, может  разрешить себе их и  не соблюдать.

Если современный человек находит только пять минут в сутки для общения с Богом в молитве, то мы можем говорить о пяти минутах присутствия Бога в его жизни  и двадцати трех часах и пятидесяти пяти минутах в сутки - отсутствия Бога!

Встреча с Богом - это суд («кризис» по-гречески). Есть ли в нас то, что дает нам возможность осуществить диалог с Богом? -  Есть ли «место для Бога» в нашей душе?

Если на пять минут в сутки, то и «диалог  будет пятиминутный». Успешность диалога зависит от нашей «тождественности Богу» -  количеству  частей нашей души, настроенных  в резонанс с Его звучанием в Космосе. Требования со  стороны Бога к нам изложены в Нагорной Проповеди Христа и в дальнейшем будут  процитированы подробней. Каждый, по мере совпадения этих требований с настроем собственной души, может судить о своей «тождественности Богу».

Вопрос о «диалоге с Богом» в личном творчестве правомерен только в приложении к духовно-творческому сознанию, которое этот диалог может обрести в творчестве.

Прося заранее извинения за наши скромные возможности, приведем пример личного стихотворения самого автора, где он обращается к Богу с просьбой:

Авва, Отче! Пусть я не в Раю, но к Тебе мои стремятся мысли.

Надо  мною  пусть   грехи нависли, я  их снова   в храме  отдаю..

Авва, Отче! Верую в Тебя и  иду  Твоей  навстречу Воле.

Предаюсь  святой  молитвы доле, всей своей  душой Тебя  любя.

Авва, Отче!  Помоги в Пути, Свет направь туда, где я блуждаю...

Пусть же     Богородица Святая те  Пути сподобит мне  пройти!

Авва, Отче! Прояви  Свой  Свет среди мрака всех  моих блужданий,

Чтобы в светлом Жизни  состояньи  смог   я  продержаться много  лет, -

Знаю,  Ты  грехи мои отпустишь,  но лишь то, чего достоин век.

И к Тебе  взываю  не  без грусти: «Пусть  спасен  да будет человек!»

3.2. Целеустремленность и воля – основные качества энергетики духа: Марс в зените
Структурные качества целеустремленности, мужества и воли придаёт Духу стихия-энергия Металла, связанная с энергетикой планеты Марс, непосредственно влияющая на эти качества любой духовной сущности.

 Металлический  тип структуризации духовных сущностей совершенно понятен, ибо из всех стихий-энергий именно металл является самой прочной и самой долгостоящей на своих ногах основой.
        
       Диалог как ведущий способ обмена энергиями между духовными сущностями имеет такую прочность, ибо носит обоюдный характер, а не одностороннюю ориентацию.
           Основные качества «металлической духовности»:


- энергетический напор;

    - структурная целостность;

    - воинственность и мужество;


- упрямство и энергичная воля;
    - нравственная сила;

    - неуправляемый характер;

    - энергия самостояния;

В астрологическом плане Марс представляет собой:
- принципы активности,

- потенциал действия;

- проявленную энергию,
- волю;

- силу.

 Кроме того, по мнению нашего ведущего астролога А.Подводного, (см. №17, стр. 200) «Марс управляет теми инстинктами и программами подсознания, которые вызывают и регулируют активные действия и энергетику человека. В частности, Марс управляет сильными эмоциями и аффектами: яростью, бешенством, сильной страстью  и ревностью, точнее их энергетической составляющей».   
3.3.  Ипостась Бога – энергоинформационное поле Вселенной:
                                              «И вещим сердцем понял я, что все рожденное от Слова,

                                                                  Лучи Любви вокруг струя, к Нему вернуться жаждет снова.

                                                                  И жизни каждая струя, Любви послушная закону,

                                                                  Стремится силой Бытия неудержимо к Божью лону».     

                                                                                                                                                                А.К. Толстой
                     3.3.1. Энергоинформационное поле  Вселенной:

Происхождение Жизни связано с желанием Высшего Космического Разума Вселенной, заключенного в его сверх насыщенном  энергоинформационном поле, названном  Богом,  обрести себе собеседника. Поэтому был запущен механизм сотворения Жизни с конечным её  состоянием в форме Разума, способного на ведение равноправного диалога с Богом. Поэтому высшей формой существования сознания является духовно-инновационное сознание, построенное на  постоянном  диалоге  носителей Разума, в частности,  человека и Высшего Космического Разума, человека и  святых, человека и ангелов и т.д.
О специфике энергоинформационного поля пишут в своей книге «Эндоэкология здоровья» супруги Неумывакины: «Энергоинформационное поле управляет всеми биологическими процессами, именно оно является носителем сознания и души человека (подсознания),  и объединяет весь мир в единую систему. Сознание и подсознание – структуры мозга, живущие в разных измерениях. Если сознание ответственно за текущее время, то подсознание находится в неподвижном времени – Вечности.  Если деятельность сознания основана на физических сигналах, то деятельность подсознания – на  сверхсветовых носителях. Преодолевать время способно только подсознание, когда сознание отключено.  Именно в нем отражаются события, о которых сознание вообще не знает. Ведь многим известны факты, когда происходящее событие уже когда-то было в нашей жизни.  Но как можно видеть то, чего нет?

Сверхсветовые мгновенные сигналы  во Вселенной  создают энергоинформационную сеть, в которой формируются и происходят события, где прошлое и будущее существует одновременно. Получается, что две части психики сосуществуют в разных видах времени: сознание – здесь и сейчас, а подсознание – это область приёма мгновенных сигналов Вселенной, содержащих сведения о прошлом и будущем.  Сознание – это образ  мира, в котором мы последовательно перемещаемся во времени, а в  подсознании – такого нет». (Общая  библ., №15, стр. 82)

Сейчас мы могли бы утверждать, что локальное  рассмотрение души только как способности летать в Иномир во сне или попадать в него после Смерти, не является универсальным. Человек может овладеть волновым состоянием при жизни, может летать, как птица, проходить сквозь стены, мгновенно перелетать с одного края планеты на другой, существовать одновременно в разных точках пространства и т.д.  Все, что авторское сознание может придумать в фантастических книгах, в принципе реально, ибо диктуется возможностями подсознания. То, что в принципе не реально,   человеческий разум  ни в сознании, ни в подсознании придумать  не в состоянии. 

Для всех материальных предметов на передвижение со сверхсветовой скоростью наложен запрет, но мы способны на такое  в полевом состоянии.  Одновременно быть и волной и частицей,  ничто во Вселенной, как известно, не может. Поэтому есть разница между живым телом и мертвым, но с живой душой. Для Бога подобного запрета нет, поэтому для Него  и времени нет, как  оно существует   для человека  в материальном мире. На Том свете ситуация меняется, находясь в духовном энергоинформационном поле Инобытия, мы легко способны использовать его сверх возможности, в частности, движение со сверхсветовыми скоростями. Оно позволяет времени течь в обратном направлении, уравновешивая его  прямым течением или остановкой по мере необходимости. 

 Душа умершего человека из ограниченной, материальной  среды планеты Земля попадает в неограниченную духовную среду всей Вселенной, в которой  нет границ, благодаря возможности  владеть сверхсветовыми скоростями. Чтобы не сойти с ума от этой свободы, человек должен подготовиться к ней  еще во время своего земного существования. Он должен окончательно вытеснить из своей души раба, боящегося свободы, как «черт ладана». Если он не подготовит  свое «локальное» (земное) сознание» к пребыванию в  универсальном (космическом), он  так и не сможет адаптироваться к жизни в Инобытии, будет жить в жестких, локальных  границах  части Инобытия, которая, скорей всего, и именуются в Божественных книгах Адом. 

Конечно, у разных  душ  овладение этим энергоинформационным состоянием происходит по-разному, в зависимости от уровня наполнения святостью,  что в христианстве названо уровнем  «спасения души».

Спасшаяся душа легко овладевает высшими состояниями энергоинформационного поля Вселенной и соответственно сверхсветовыми скоростями, она может путешествовать по ментальной  Вселенной без всяких ограничений. Грешный человек должен получить некоторое наказание, точнее,  «испытание», связанное с прохождением через огонь, метафорически запечатленное в Библии как «горение в Аду». Другим его наказанием является ограниченность свободы в ментальных путешествиях. В зависимости от уровня собственной греховности, он прикован к одному или нескольким слоям мира Инобытия и  свободно выйти из них не может. Спецификой этой прикованной души является  получение большей  свободы  только в физическом мире. Поэтому душа вынуждена постоянно реинкарнировать в этом мире, вынуждена сюда постоянно возвращаться. Это обстоятельство заставляет нас признать  феномен реинкарнации, вполне допускаемый ранними христианами, но не допускаемый христианской  Церковью. Нам представляется, что Церковь в данной ситуации ошибается.
Возможность  диалога человека  с Богом подчеркивает известное тождество наших энергоинформационных полей. Иначе бы они не смогли вступить в коммуникацию. В поэтической форме об этом пишет Иван Бунин:
                            За все Тебя, Господь, благодарю! Ты после дня тревоги и печали,

                            Даруешь мне вечернюю зарю,  простор полей и кротость синей дали.

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

                           Что я один в безмолвном созерцанье, что всем я чужд и говорю – с Тобой.

                      3.3.2.  «Божественный носитель» Энергоинформационного поля:
Итак, мы выяснили, что носителем ЭИП (энергоинформационного поля), кроме Бога выступает душа человека. Ей доступны определенные участки этого поля, в зависимости от уровня развития индивидуального  сознания. Она как бы вступает с ними в энергоинформационный резонанс и получает интересующую  себя и Высший Космический Разум информацию,  Явления людям Богородицы или самого Иисуса Христа, описанные в биографиях многих святых, есть специфические  проявления  действия этого поля, как мы указывали, они - суть фрагменты  нашего диалога с ЭИП.   Вступая в высшие участки  духовных полей, святой  способен общаться с высшими иерархами духовного мира Вселенной вне зависимости от того, как далеко они от него находятся.

Можно предположить, что они находятся в центральном ядре нашей Галактики, близи от  созвездия Ориона. Но для нашего повествования это обстоятельство большого значения не имеет. Сверхсветовая скорость обеспечивает  мгновенное попадание  в любую точку Вселенной.  Для духовности  важно  только  это.

Информация Духа, растекающаяся по Вселенной из этого центрального ядра, кодируется в энергоинформационных носителях,  коими выступают, скорей всего,  кристаллы воды. Они  разносятся  по всему пространству мира на материальном уровне с помощью комет и метеоритов, а  на духовном – с помощью «божественных душ», вступающих в контакт с аналогичными душами на земле или на  других участках Вселенной. Материальный и духовный уровни и там дополняют друг друга. 
       3.4.  БОЖЕСТВЕННЫЕ АСПЕКТЫ ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННОГО СОЗНАНИЯ (ДИС):                 
    Нами   было отмечено духовное понимание Человека как единства Божественной сущности, Духовного естества  и Личности (Логоса). В таком понимании мы опираемся на следующую цепочку их взаимосвязей и взаимозависимостей:

-  Божественный Свет несет  человеку духовные энергии;

-  Они материализуются в вибрациях;

-  Вибрации измеряются в числах;

- Числовые характеристики имеют и взаимосвязанные с ними слова. Духовное естество (Сущность) человека несет его “космический код”, который включается с первым криком ребенка во время его рождения, а возможно даже во время зачатия. Эта  сущность закодирована в дате рождения, ибо она никогда не бывает случайной по отношению к судьбе и сущности ребенка. Мы анализируем  её по системе Пифагора.

Характеристики личности скрыты в главном словесном портрете личности - имени, отчестве и фамилии.  Божественная сущность Человека не может быть раскрыта до конца, ибо она постоянно “становится”. Смерть в этом отношении не очень многое меняет, ибо проясняет только целостность человека по отношению к его последней земной ипостаси.
Но бессмертная монада души человека живет дальше и способна еще вступить с этим и тем миром в многочисленные структурные связи, раскрывающие ее бессмертную сущность. Тайна Человека, записанная в его божественном предназначении на Земле, вообще не может быть до конца раскрыта, тем более она не ясна самому Человеку. Её он должен всегда открывать, ибо в противном случае ему просто некуда стремиться. Духовный смысл ДИС – в раскрытии именно этой тайны.

3.4.1. Эволюция Божественной сущности человека от Мифа к Инновации:
        В основные структурные особенности Божественной эволюции (инволюции) человека мы включаем:

-  РОЖДЕНИЕ;

-  РАЗВИТИЕ;

-  СОЗРЕВАНИЕ;

- БИФУРКАЦИЯ (точка встречи эволюции и инволюции, когда последующее развитие может пойти по одному из двух путей);

- Первый путь: одна часть человечества идет к ИНВОЛЮЦИИ, то есть, накапливает негативные качества и через патологию деградирует к смерти;

- Второй путь: другая часть человечества эволюционирует, то есть продолжает развитие и созревание до следующей бифуркации (ЭВОЛЮЦИЯ);


- ИТОГ РАЗВИТИЯ: получение нового качества - детей, рождающих других детей, и переход на новый тип сознания, а в конечном итоге - на уровень “СОРАТНИКОВ БОГА”.

Таким образом, Человек (человечество) постоянно порождает себя и себе подобных, а через Инволюцию отсекает свои патологические аспекты, продолжая бесконечно эволюционировать.
Наряду с нормальными периодами развития Человек (а в широком смысле слова - любая социальная система (не только человеческая) периодически проходят через патологическую бифуркацию). Накануне подобной бифуркации мы находимся и сегодня, ибо наши дни совпадают с рубежом, века, тысячелетия, а также N-го и (N+1)  миллионолетия   истории планеты.

Экстремальные бифуркации, которые уже бессчетное количество имели место в генезисе Земли, нашли отражение не только в ее геологической структуре, но и в памяти людской. Так переходу подверженного всем животным инстинктам стада обезьян, населявших планету, к человеческому племени, способствовала космическая катастрофа, вдохнувшая Божественный Дух в мозги бывших обезьян (неандертальцев) через некую Божественную подсадку в эти мозги.
В памяти людей она осталась  таинственным образом связанной с Мудрыми Змеями, передававшими представителям людей информацию из Космоса. Именно в те “баснословные года” обезьяна, получившая “духовный допинг”, впервые подняла голову от Земли к Небу, ведь именно с Неба прибыли первые Разумодарители - Адам и Ева. Этот факт нашел метафорическое отражение в Библии в истории  грехопадения наших прародителей.

К сожалению, мир так устроен, чтобы любое Добро имеет обратную сторону. Прорыв в сторону космического знания, осуществленный Адамом и Евой путем познания Добра и Зла в Раю, дал человекоподобной обезьяне новый Разум, но лишил ее Божественную подсадку - Адама и Еву прямого и непосредственного контакта с Богом. 

Адам и Ева, безусловно, совершили грех пред Господом, но они благодаря этому выступили создателями человеческого рода на Земле, оплодотворив Разумом племя человекоподобных обезьян. Они были сосланы на Землю, которую Бог создало специально для них, из Эдема,  находившегося не на Земле, а в параллельном Космосе. Смысл их греха в том, что они променяли свое первичное Божественное сознание на Мифологическое сознание, обеспечивающее им адаптацию и реадаптацию к природе Земли.

Соблазнивший их Мудрый Змей также играет двойную роль: с одной стороны учит Человека космическому познанию, а с другой стороны осуществляет отрыв Человека, обладающего  большими, чем заложены в самом Змее, потенциями, от постоянного и непосредственного контакта с Богом. Обратный прорыв к такому контакту, но уже на новом “инновационном уровне”, становится теперь задачей Человека, вопреки замыслу Змея.

Можно согласиться с православной критикой космического знания, принесенного Змеем, как “неоязыческого познания”, но нельзя согласиться с тем, что в альтернативной ситуации  Человек выбрал Безбожие. Православные критики (например, в лице диакона Андрея Кураева) правы и не правы одновременно. Они правы в том, что космическое знание, к которому призывал Человека Змей, является знанием неоязыческого характера, ибо в нем связь с Господом подменена связью с одной Природой.

Но они не правы в главном! Им не хватает Божественной Любви, которую Господь явил к Адаму и Еве, заменив им один тип инстинкта (Любовь к Богу) на другой - Любовь к Природе, дабы они не сошли с ума, лишившись в мире вообще всякой поддержки. Хорошо критиковать действия людей с абстрактных богословских позиций, труднее до конца на позициях Любви оставаться... Бог всемогущ потому, что Он знает Будущее. Представить, что «грехопадение Адама и Евы» было неожиданностью для Бога,  является полным  непониманием роли Бога в мире.
Человеку, чтобы стать настоящим помощником Бога, нужно было завоевать дар “диалога с Богом” не как барскую подачку, пусть данную от всего Божественного сердца. Теперь инстинктивную, а точнее - инновационную, связь с Богом, человек обретет сам, ценой страданий в ходе предстоящей планетарной катастрофы. Но это будет, в конечном счете, его собственной победой. Полученное нами  задешево, так человеком  и ценится. Но за обретенное в страданиях качество, Человек будет держаться крепко, никаким Змеям его впредь уже не одурачить! Цена Победы слишком высока!

Смысл поступка Адама и Евы в Раю исчерпывается понятием “греха”, если у Человека была альтернатива родовой социализации где-нибудь кроме Земли, например, в том же Эдеме. Одно из двух: или ее не было, или Человек предпочел  через “грехопадение” обрести подлинную связь с Богом,  получив ее не как “Дар Божий”, а как  заслуженную награду.

В одном богословы, безусловно, правы: сама возможность грешить проистекала из права на Свободу, данную Человеку от Бога. Божеству не нужен был Раб, ему нужен был свободный Сотворец. Вся предыдущая история была демонстрацией детской игры Человека со Свободой. Сейчас настает время расставания с детством. Человек должен оправдаться в глазах Бога, продемонстрировав ответственное отношение к Свободе, свою способность использовать ее исключительно во имя Добра, а не  во имя  то Добра, то Зла, как он этот делал раньше.

Закончились детские игры с выбором “широких дорог”, настало время “узких путей”. Потакание собственным слабостям привело к тому, что Человек очутился перед фундаментальным выбором: Жизнь или Смерть. Выбор Жизни возможен сейчас только при решительном выборе инновационного  Изменения своего Сознания.  Человеку уже  надо становится взрослым,  принимать ответственность “Узкого пути”, единственно обещающего “Свет в конце туннеля” в условиях Бытия с надвигающейся  экологической катастрофой.

Сама экокатастрофа в этом отношении должна быть рассмотрена не просто как всемирный катаклизм, а как «ворота в узкий путь», как способ  отыскания человеком  в экстремальных условиях единственно верного Пути, уже давно известного как «Правильный Путь к Богу».

Обретение начальных человеческих качеств (Мифологического сознания) после пребывания в Раю осталось в памяти человечества как результат Грехопадения Адама и Евы. Второй переход - к Нормативному сознанию запечатлелся в связи с Потопом, о котором Бог предупредил всех людей, но поверил Ему один Ной. Его род уже не сомневался в дальнейшем в силе и возможностях, законе  и порядках  Господа, получив Нормативное сознание.

Третий переход осуществился благодаря Голгофскому подвигу самого Бога, пославшего на спасение человечества своего Сына-Иисуса. Он взял на себя искупление наших грехов, указав выход из тупика по “узкой дороге” Веры и Спасения.

Четвертый переход закодирован в Библии в книге “Откровение Иоанна Богослова”. Апокалипсическое видение евангелиста  до предела  метафорично. Прямое его истолкование не способствует пониманию сути. Нужен  подходящий  контекст для интерпретации. Он оформился окончательно только к концу ХХ века  как “глобальное загрязнение окружающей природной Среды”.

Именно поэтому Христу две тысячи лет назад было бессмысленно называть сроки Судного Дня, ибо понять, что такое “экология” люди были в ту пору просто не в состоянии. Поэтому Он и отговорился “незнанием сроков”, хотя все сроки, Он как вторая ипостась Бога, естественно, знал.

Эти четыре Перехода, понимаемые как целостность, как единство исторической эволюции и инволюции человечества от Мифа к Инновации, дают нам  понимание перспектив, выхода из создавшегося трудного положения. Будет трудно, но это не конец, а начало новой эры - Инновационного этапа в развитии земного разума. Именно он станет преддверием окончательного наступления “Новой Жизни”, то есть, пятого Перехода, превращения Человека в космический духовный фактор.

Внимательный читатель может поймать автора на одном явном противоречии. С одной стороны в тексте излагается идея экокатастрофы как временной бифуркации на пути обретения человеком духовно-инновационного сознания, а с другой стороны - катастрофа есть  Апокалипсис и преддверие Второго Пришествия Христа.

Мы уповаем  в этом отношении на фактор Веры. Нам представляется, что по причине неограниченной Любви Бога к Человеку Апокалипсис как Конец Света не может быть запланирован Богом на Пути Богопознания Человечества.

Апокалипсис в его метафорическом проявлении, заявленном в «Откровении Иоанна Богослова», свидетельствует  скорей всего о приобщении человечества к Богу, а не об отпадении от Него.

Именно поэтому мы склонны отодвинуть его на ХХ1У век, а приближающуюся экокатастрофу считать всего лишь за временный этап в развитии, необходимый для полного просветления человечества. Пусть таким тяжким путем, но зато «полного просветления». Это само по себе  многого стоит...

                                  3.4.2.  Мониторинг духовной сущности Человека:

Все наши благие пожелания о предстоящих духовных и физических переменах не будут иметь никакой цены, пока мы не предложим приемлемый для всех мониторинг духовного изменения. В конечном итоге  формы информационного отслеживания  хода духовных изменений явятся главным критерием масштабов и серьезности происходящих перемен.

Главное, что удалось сделать из  плохого темным силам на матушке-Земле – это  уничтожить разницу между Добром и Злом  в глазах не продвинутого в духовном отношении человеческого сознания.

Мы должны вооружить читателей несколькими удобными для применения методиками,  сохраняя за ними право подбора наиболее подходящей  лично для себя.

Но прежде мы приведем общую структуру личности,  позволяющую раскрыть особенности личностного анализа по комплексно-духовным методикам.
                                                    СТРУКТУРА  ЛИЧНОСТИ:

Первый уровень Личности - уровень ЭГО;

Второй уровень Личности - уровень ЯН - ИНЬ;

Третий уровень Личности - уровень 4-х вариаций ЯН - ИНЬ;

Четвертый уровень - личностная энергетика: набор нескольких типов энергий из семи возможных: Дерево- Огонь- Земля- Металл- Вода- Разум (Эфир)  - Дух.

Стихия «Дерево» отвечает в человеке за Нравственность, Баланс   и  духовное   ПОЗНАНИЯ
Стихия «Воды» - за информационное начало и творческий процесс;
Стихия «Земли» - за равновесие, устойчивость,    стабильность и  чувство меры;

Металл – за силу, мужество,  интеллектуальное познание и  управление социальными процессами;
Огонь - за эмоциональность и способность любить;

Эфир   отвечает за  рациональное и иррациональное  состояние Разума;

Дух отвечает за духовное состояние,  то есть, за связь с Небесами.
Весь личностной набор энергий этого типа можно вычислить для каждого индивида по китайскому Тысячелетнему календарю. (Поищите его в Интернете) и по Космическому коду личности, открытому Пифагором - см. предыдущие работы автора).
4. Энергии сердца: Любовь и Баланс:

               «И любим мы любовью раздробленной: и тихий шепот вербы над ручьём,

                 И милой девы взор на нас склоненный, и звездный блеск и все края Вселенной,-  

                 И ничего мы вместе не сольём. Но не грусти, земное минет горе,

                 Пожди ещё, неволя не долга, - В одну любовь мы все сольёмся вскоре,            

                 В одну любовь, широкую, как море, что не вместят земные берега!»

                                                                                                                                      А.К. Толстой

       4.1. Сотворчество Человека с Богом в Любви:
                                 «Я вас любил. Любовь ещё, быть может, в душе моей угасла не совсем»…                     
                                                                                                                                  А.С. Пушкин                 
  Мир находится накануне глобальной бифуркации, которую можно назвать “Катастрофой” или “Трансформацией”, в зависимости от душевного настроя именующего.  Изменения стали очевидны и наступают на нас со всех сторон,  Но это пока еще не Апокалипсис, а всего  лишь очередная глобальная Экокатастрофа. Апокалипсис, как мы уже отмечали,  отнесен от нас в Вечность. 

Это хорошо заметно в особенности в России. Стоит поговорить с любым молодым человеком моложе 20 лет, его разговор, проблемы и предлагаемые решения будут разительно отличаться от настроя молодежи в ту пору, когда, например,  было столько же лет самому автору.
Как писал Павел Коган про своих современников в предвоенные годы ХХ столетия:

«Из всех неоспоримых истин мы знали Партию одну, 

 И фантастическую честность с собой носили, как билет,

Чтоб позже в возрасте известном, как корью, ей переболеть
Но,  правдолюбцы и аскеты, все путали в 16 лет.

Нас честность наша до рассвета в тревожный выводила свет…»
Инерция познавательно-личностного сознания, охватившего планету Земля (“Терра” - так о ней говорят в Космосе) после Ренессанса, еще очень велика, хотя ныне негативные следствия чисто научного познания мира  “лезут из себя” на любом участке социальной действительности:

-    Экологический кризис -  из-за загрязнения окружающей природы;

-    Финансовый кризис - из-за необеспеченности доллара США;

-    Культурный кризис - из-за понижения духовного уровня массовой культуры;

-    Антропологический кризис - из-за моральной деградации человека;

-    Медицинский кризис - из-за  массового ухудшения здоровья населения;

-    Социальный кризис - из-за международного терроризма;

-  Планетарный (климатический) кризис - из-за участившихся наводнений, пожаров, землетрясений и извержений вулканов. По сути дела, какую область социальной сферы ни взять, везде приметы кризиса налицо. Даже в столь преуспевающей в последнее время компьютерно-информационной сфере “вирусы” и “хакеры” стали уже  неразрешимой проблемой.

Итак, что же в мире происходит? Можно ли найти некий единый стержень во всех этих видах социальных бифуркаций, чтобы, потянувши за одну веревочку, вытянуть понимание всех проблем? На наш взгляд, ответ очевиден. Такая веревочка есть: это БЕЗДУХОВНОСТЬ, потеря  Человеком ЛЮБВИ  К БОГУ, ПРИРОДЕ и к самому себе.  Посмотрим, что с этим, на наш взгляд,  можно сделать?

    4.1.1.  РАЗНООБРАЗНЫЕ АСПЕКТЫ СОТВОРЧЕСТВА  ЧЕЛОВЕКА С БОГОМ”:


Только гармоническое взаимодействие является сущностью нашего сотрудничества  с  энергетикой Богом, ибо время только  позитивного или чисто негативного влияния на нас Высших духовных Иерархий уже безвозвратно кануло в Лету, а приходит время энергетической  Гармонии и Синтеза. Только оно даёт нам возможность еще раз оценить всю сложность и напряженность нынешнего мига Бытия в мире.

Причем речь идет о гармонии в трех аспектах:

- гармония энергетик Человека и Духовных Иерархий;

- гармония  энергии внутри самого Человека;

- гармония социальных  энергетик (Общины, Общества, Нации, Человечества).

Покажем идентификацию этих сущностей с помощью матрицы:
                                                                                                                                                           Матрица №5:

	    Виды 

Сущностей:  
	   Центр
	  Север
	        Восток
	Юг
	   Запад

	     Китайский 

       вариант

          
	    Энергия

       Земля
	Энергия     
Воды
	Энергия   
  Дерева
	Энергия

 Огня
	Энергия

Металла

	Наш вариант
	     Бог
	    Объекты
	  Метаобъекты
	 Субъекты
	Метасубъекты

	Совместный

Вариант
	Сердечность
	Телесность
	  Нравственность
	Духовность
	Рациональность

	Новый 

Вариант
	Высший Разум

Космоса            
	  Природа

и Вторая Природа

(окружающая среда)
	Научное описание 

картины Мира
	Человечество
	Человеческое 

Сознание 


Суть изменившейся в мире ситуации заключена в том, что есть вариант, когда энергетические  сущности не конфликтуют между собой, а вступают в отношения взаимной  дополнительности, Гармонии и Баланса. Речь следует вести не о подавлении, а о Равновесии, гармоническом взаимодействии! Разберемся в этом подробней...

               4.1.2. Мораль и Рациональность:
Мораль (нравственность) имеет отношение к душе, а Разум (рациональность) - к Духу! В соответствии с китайскими правилами “Прошедшего Неба” Разум должен подавлять Нравственность. Почему? Деяния Разума связаны с Интеллектом, с проявлениями расчета, а Мораль носит душевный, иррациональный характер. Формируя Мораль только призывами к Библейским Добродетелям, мы рискуем дисквалифицировать моральные деяния в наш расчетливый век.

Великолепным примером этой ситуации является образ Раскольникова из “Преступления и наказания” Ф.М.Достоевского. Безнравственное поведение героя - убийство старухи-процентщицы есть прямой результат чисто логических, рациональных выводов  его оценки собственной ситуации. А фашизм? - Вот уж идеальная иллюстрация, когда высокий уровень немецкого Интеллекта служил чисто безнравственным затеям. Во всей истории фашистской Германии рациональные ( в том числе и мистические) превалировали  над этическими ценностями. Но История встала на сторону далеко не рациональной России, дав ей возможность победить немецкий Дух, ограниченный только Рацио вне Морали.
Сейчас имеет смысл рационально вычислить некоторые «Правила Игры», в соответствии с которыми Человеку в любой ситуации разумней поступать нравственно, а не наоборот.

Речь идет о том, что в наши безнравственные времена необходимо ввести не только Божественные ограничения на нарушения Морали, но и создать систему правил человеческой деятельности, постоянно толкающую Человека на выбор нравственных поступков, а не аморальности. Он должен, в конце концов, понять, что нравственное поведение окупится ему сторицей. Правда, тогда, думаю, придется дезавуировать такую безнравственную  ценность  как Деньги! Но со временем мы и к этому постепенно придем!
Чисто энергетический подход к этой проблеме показывает, что рациональная энергетика сильна, но далеко не всесильна, ибо без моральных подпорок она быстро рушится, не получая энергетической подпитки с Небес, склонных помогать только морально ориентированным сущностям.
Человеческая Мысль (Разум) и Мораль ныне находятся в соотношении динамического Равновесия, то есть, усиление Разума влечет за собой ослабление Морали. Не подтверждается ли эта картина в применении к  глобальной компьютеризации?  Что есть  «страшного» в Интернете? - Конечно же, наличие подпольных  аморальных сайтов!

Однако и высокий уровень нравственных ограничений в Общине не способствует развитию в ней Интеллекта и Разумных Мыслей. Тут должна соблюдаться известная Паритетность, Баланс и Равновесие.

На вопрос: “морален ли Разум” и “разумна ли Мораль?” - в нынешних условиях должна отвечать Наука. Но Наука, лишенная Бога, ничего путного сказать о нравственной основе Бытия естественно  не может. Выход из ситуации лежит в создании реальной практики “морального ограничения Разума” и одновременно  “разумного ограничения Морали”. Как   его можно реализовать на практике, об этом стоит еще поразмышлять...

4.1.3. Вера в Бога и Мораль:
Утверждения «Прошлого Неба», что высокий уровень Морали подавляет Любовь к Богу, можно понять только единственным образом. Речь идет о пуританской фарисейской морали, закованной в тысячелетние рамки стандартных ограничений.

Характерный пример в этом отношении - образ Мцыри  у М.Ю. Лермонтова. Монашеский чин не способствовал проявлению его Любви к Богу, а мешал ей. Поэтому он и сбегает из монастыря.
Отсутствие энергетической  гармонии Морали и Веры в Бога позволяет понять истоки современной Безнравственности в Мире.

Суть протестантизма - основной идеологии американцев в том, что “Богатство угодно Богу!” Но поскольку  нравственные ограничения при различных методах получения богатства выведены за рамки бизнеса,  иначе трудно было объяснить такой высокий уровень преступности в США, никаких гармонических отношений между Верой в Бога и Моралью в США не наблюдается.

В этом плане характерное для русского менталитета недоверие к Богатству опирается на более нашу высокую гармонию Веры в Бога и Морали, чем в США.

С точки зрения американского Правительства, пониманию Свободы гражданина США  не соответствует намордник  жесткой Морали, можно обойтись и Кодексом законов США. И, хотя в нем все жизненные  ситуации не могут быть физически прописаны,  выход  американской юстиции будет найден не в апелляции к Богу, не в призывах к нравственному поступку, а только апелляцией к Букве Закона.  Но в ней-то  Бог с Моралью никак не гармонирует!
То, что подобная дисгармония  чаще всего в Америке  срабатывает не в пользу Нравственности, с наглядностью демонстрируют многие американские фильмы, основанные на опыте  юридической практике США.

Именно потому, что энергии  Морали и Веры в Бога в нашем мире не сгармонизированы (не только в США),  в дело вступает такой социальный институт как Право, абсолютно лишенный Бога по своей формальной сути. Поэтому мы имеем в настоящее время такой разгул преступности во всем мире.

Можно ли, опираясь на законы гармонии Бога и Морали, что либо изменить в нашей нынешней ситуации? - Можно! Но для этого надо высокую Мораль сделать вытекающей из реальной, а не показной, Любви к Богу. Тогда всё и нормализуется! Придать новый толчок божественным  энергиям в мире можно на основе возврата к старым христианским ценностям, даже если они  не способствуют развитию Науки и Бизнеса. Куда иначе заведет нас такое развитие? Контуры глобального кризиса становятся сегодня всё отчетливее и яснее. 
                4.1.4. Вера в Бога и Телесность:

Негативное влияние веры в Бога на телесность демонстрирует вся история человечества: монахи веками издевались над своим телом, пытаясь приблизиться к Божеству. Сегодня мы утверждаем, что подобная практика не оправдывается, но  не  менее вредно и обратное желание некоторых верующих постоянно  ублажать своё  тело. 
Разговор об этом легче прояснить, если мы переведем его в энергетический план. Речь идет, как неоднократно уже подчеркивалось, об энергоинформационных Гармонии, Балансе и Равновесии! Но это динамический баланс: ситуация имеет полное право смещать его то в ту, то в другую сторону, лишь бы  не постоянно в одну и ту же!

 Одно уже совершенно ясно: периодические посты или разумные ограничения в питании нам полезны! Полнота – источник многих энергетических патологий в теле. Автор сам неоднократно голодал по методу профессора Николаева, вылечив при этом ряд  болезней: в частности, простатит и  камни в почках.

Проблема соотношения Веры в Бога и Телесности тесно соприкасается с Медициной. Как Право стоит между Верой в Бога и Моралью, так в энергетическом  случае между ними располагается Медицина, а точнее, Духовное Целительство.

Однако между Медициной и Целительством есть существенная разница. Если в основе Медицины лежит Патологическая физиология, то есть, наука об отклонениях от  здоровья, связанных с Болезнью, то в основе Целительства лежит Нормальная физиология, ориентированная  на поддержание  ЗДОРОВЬЯ и возврате к энергетическому балансу тела. 
Состояние гармонии между Верой в Бога и Телесностью формирует совсем иное учение о ПРОФИЛАКТИКЕ ЗДОРОВЬЯ, нежели все теории современной медицины. Никто не отрицает, что она добилась огромных успехов в излечении болезней. Но как ни странно, болезней при этом в мире совсем не убавилось, а наоборот! О СПИДе в начале прошлого века никто и «слыхом не слыхал».

 Что же происходит, и кто виноват? На наш взгляд, корень проблемы -  разбалансированные в плане энергетики  отношения  между Верой в Бога и Телесностью. Мудрость человеческого Организма заключается в том, что болезни в нем функциональны.  Болезнь – это не разбалансирование Организма, а напротив адекватный его ответ на патологическое влияние  внешней ситуации.

Организм не лечить (преобразовывать)  при этом надо, а создавать возможности  для адаптации Организма к новым условиям. В частности, механизмом адаптации является повышение температуры тела. (внутреннее повышение энергетики).  Врачи начинают первым делом сбивать температуру, тогда как это  делать совершенно противопоказано.

Нашими духовными целителями накоплена огромная клиническая картина фактов, когда одно Божье Слово, нацеленное на адаптацию заболевшего тела к излечению, способно на чудеса излечения. Никто не говорит, что при этом Человека лечить совсем не нужно, речь идет о духовном балансе здоровых  и больных сил Тела, которые Божьим Словом лечатся эффективней и лучше, чем лекарством.  Повысить энергетику организма с помощью Божьего Слова можно во много раз более эффективно, чем с помощью химических лекарств. 
Любое химическое  лекарство имеет негативные последствия (у трав в этом отношении последствий много меньше!), Необходимо минимизировать применение лекарств там, где можно обойтись Божьим Словом. Представляю, как против этого тезиса поднимутся все владельцы нашей фармакологической промышленности!

Однако, мы ведем речь об Истине - о Божьем Слове. Игнорировать материал, накопленный целителями, также глупо, как и не учитывать способности наших медиков эффективно справляться с некоторыми  болезнями. Но существует масса  фактов, когда медицина была бессильна, а Божье Слово помогало. Конечно, медики не заинтересованы в их распространении, поэтому известно о них много меньше, чем их было в действительности.
Жизнь является сбалансированным в энергетическом плане равновесием между Позитивом и Негативами организма, адаптирующегося  к внешней среде. Если негативы преобладают, организм отвечает на внешнюю патологию – патологией  внутренней, но (вот где скрыто наше различие с общемедицинской интерпретацией) функционально необходимой, чтобы осуществить адаптацию.
Лекарства внешне этому способствуют, но  химия  обладает замедленным  негативом, накапливающимся, чтобы перейти в новое качество – общую  патологию. Иммунная система организма для того и предназначена, чтобы бороться с патогенными влияниями, но в разумных пределах. На каком-то рубеже, переполнившись химией,  она пасует и тогда начинается сепсис, ведущий к смерти. 

Современная медицина находится в подвешенном состоянии, понимая эффективность народного целительства, она сама не способна принципиально поменять свою  парадигму, ибо та несет ей «золотые яйца» в виде подношений больных. Но долго так продолжаться не может.
                                 4.1.5. Телесность и Дух:

Баланс Тела и Духа - центральная проблема не столько Богословия, сколько всего нашего художественного творчества, сердцевина Искусства.

Однако, наивные убеждения древних греков, что “в здоровом теле - здоровый Дух”,  сейчас полностью развеяны реальностью. Хорошо было Сократу, который за всю свою жизнь не написал ни единого слова в области ФИЛОСОФИИ, а только занимался “диалогами” да гулял по полям и лесам, поддерживая боевое состояние своего ТЕЛА.

Сегодняшняя реальность нисколько не способствует гармонии Тела и Духа, хотя примеры известных спортсменов, ставших кандидатами и докторами наук, хорошо известны. Не ясно только, что у них было с религиозным аспектом Духовности?

Без нашего  сотворчества с Богом, ни о какой гармонии Тела и Духа говорить не приходится. Зато примеры наших творческих работников или  духовных старцев, доживших до ста лет,  способны убедить многих неверующих, например,  жизнь и судьба священника -  отца Николая (Гурьянова) с острова Залит. Для нашего разговора очень важно, что он - не только прозорливый батюшка, но и прекрасный поэт.

Гармония Тела и Духа - залог успеха у публики любого современного актера, центральная тема работы хорошего скульптора, вопрос жизни и смерти для современного художника.

Почему это для них так важно? Желание обрести подобную гармонию предполагает наличие у  творческого работника   широкой вариабельности выразительных средств  гармонии, умение найти соответствующую пластичность Тела для передачи с его помощью  необходимых аспектов Духа. 

Высокое искусство - это трансляция Духовности, о массовой культуре мы в данный момент не говорим. Главная проблема  для любого актера: передать внешними средствами внутреннее состояние, накал своей Духовности. Часто одних слов бывает мало для её адекватного  выражения.

Все самые талантливые актеры России - красивы не только внешне, но и внутренне. Им есть, что сказать своим зрителям не только  через фильм или спектакль, но и на  творческой встрече, когда нужно вступить с ними в прямой диалог. Тут уж собственную глупость не скрыть.

Энергетика  ума также важен для современной актрисы или актера, как  Красота и способность владеть Словом.Духовное обеспечение подготовки актера должно иметь в нашей системе актерского  воспитания  большее место, чем в данный момент.

Вернемся к закономерности старой греческой пословицы о «единстве здорового Тела и Духа». Хорошими посредниками в этом служат здоровое искусство и религиозные методы развития Духовности.  Конечно, они часто не удовлетворяют молодежь, ибо она не привыкла иметь посредников между собой и своими способностями.

Именно  в этом отношении  нужно  прославлять идеи Баланса, Гармонии и Равновесия.
Если вы русский, то должны ходить в Православную Церковь, должны исповедаться и принять святое Причастие.

Но при этом ничто не мешает вам читать об Исихазме, знать кто такие “хилиасты”, понимать смысл “Откровения Иоанна Богослова”. Кое-что из этого вы можете узнать из проповеди батюшки в Храме, но очень мало. Собственная активность тут ничем не заменима.

Гармония Духа и Тела - это правильное сбалансированное и малокалорийное питание, активный образ Жизни (то есть, периодические занятия физическим  трудом и физкультурой), оптимистический душевный настрой, который может обеспечить только творческая сфера деятельности, а не пустое воспроизведение стандартных движений!
Вопрос о гармонии Тела и Духа имеет и другие аспекты: например, социальная гармония Тела Народа и его Духа. Как у нас обстоит с этим делом в России?

Понятно, что плохо обстоит... Наибольшее количество абортов в мире, наивысшая скорость прироста больных СПИДом, материальное обнищание народа. Но это всё - аспекты Тела. А как у нас с Духом? В вот тут  все не так уж плохо, как кому-то бы хотелось...

Духовность в нашем народе жива, и тем она сильнее, чем дальше мы отъедем от Москвы. Физический труд, честная жизнь и вера в Бога - великолепные механизмы поддержки Гармонии Тела и Духа. Жизнь на проценты от вложенного капитала, постоянный потребительский кайф и неверие в Бога  в столице - только разлагают и Тело, и Душу! Накопление духовного негатива в советские времена можно уверенно проследить по  росту кривой смертности этого периода в сравнении с предыдущими и последующими  состояниями нашего общества, исключая Перестройку… Даже в последние годы она ползет вверх, не дай Бог, приблизится  по показателям  к сумасшедшим девяностым годам  ХХ века России.
                     4.1.6.  Дух и Рациональность:

Соотношение Духа и Ума (Рацио, Мысли) - труднейшая философская проблема, но мы рассуждаем в этой работе не на философском, а, скорее, на культурологическом уровне.
В соответствии с ним, может быть четыре типа рассуждений:

- мифологические;

- нормативные;

- фактологические;

- инновационные.

Каждому из них соответствует свой способ установления Истины:

а) в Мифе истинно любое мыслимое утверждение, несущее в себе образ Целого;

б) в Норме - утверждение, хранящее элементы Идеала;

в) в Факте - отражающее факты реальности с авторской интонацией;

г) в Инновации - синтез всех предыдущих способов установления Истины, то есть, несущее образ Целого, хранящее элементы Идеала, отражающее факты реальности с авторской интонацией, и главное - имеющее диалогический, а не монологический характер.

Какие основы взаимоотношений между Умом (Мыслью) и Духом вытекают из нашей модели?
1) Духовность положительно влияет на Мысль только, когда действует с помощью  Бога;

2) Прямое воздействие Духовности на Мысль может быть и негативным, так как требует Гармонии и Баланса.

Высокое духовное развитие - отнюдь не умничание, а напротив глубочайшее смирение и скромность. Духовно развитому индивиду  чужды гордость, тщеславие, стремление кичиться своим умом и заслугами. Он остро нуждается только в тишине и молчании!

Прежде всего, потому, что этому помогает «Вера в Бога», а она с помощью нравственности ставит свои акценты на духовном поведении людей. Смирение, покаяние и аскетизм - качества высоко развитой духовной личности, исповедующей Веру в Бога.

Итак, в качестве посредника между Духом и Разумом выступает Вера в Бога, а точнее - инновационное Богословие, которое предполагает не просто следование религиозному канону, но и постоянное духовное развитие, самоусовершенствование самой личности. Инструмент такого развития уже не просто монологические молитвы, а диалогические отношения с Богом, способность задавать Ему вопросы и получать ответы на них!

На этом стоит остановиться подробней. Проследим с помощью нашей модели за спецификой взаимоотношений между сущностями внутри круга. В целостный процесс духовного самоусовершенствования, как явствует из модели, вовлечены:

- развитие Тела, находящегося в позитивном влиянии от Разумных Мыслей и в Гармонии  с верой в Бога и  Духовностью;

- развитие Духа, пребывающего в позитивном влиянии от Нравственности и в Гармонии с развитием Тела и Разума;

- развитие Морали, подверженной позитивному влиянию от человеческой телесности и пребывающей в Гармонии с Разумом и верой в Бога;

- развитие  Разума (Мыслей), находящихся в позитивном влиянии от Веры в Бога и в Гармонии с Духовным состоянием и Моралью данной личности;

развитие Веры в Бога, пребывающей под положительным влиянием Духовности и в Гармонии с Телесностью и Моралью.


Подобные закономерности ни для кого не являются  большим откровением, ибо подтверждены не только нашей интуицией, но многими примерами из художественного творчества.


Одним из важных аспектов сотрудничества с Богом являются установления общечеловеческой культуры. Общую логику  культурных изменений во времени отражает матрица .№6    и № 7.


“КУЛЬТУРНЫЕ СТРУКТУРЫ”                                                                                                  Матрица № 6:
	         ВРЕМЯ
	       СОЗНАНИЕ
	 СРЕДА
	   КАРТИНА   

         МИРА
	     ЛИЧНОСТЬ
	        БОГ

	      Языческие 

      времена
	Мифологическое
	Божественная
	      Мистическая
	       Язычник
	       Духи 

     Природы

	      Религиозные 

         эпохи
	  Нормативное
	 Церковная
	       Религиозная
	        Верующий
	       Троица

	    Познавательно-

      личностная 

         эпоха
	 Фактологическое
	 Объективная реальность
	         Научная
	     Познающая

       личность 
	    Человек

	     Постмашинная 

       Цивилизация
	         Духовно-

 инновационное
	Объективно-                                     

 субъективная реальность
	     Духовно-

       творческая
	      Творец
	     Духовный 

       Космос


                                                                                                                                                 Матрица № 7:
	                 ПОСРЕДНИКИ   МЕЖДУ  КУЛЬТУРНЫМИ   С У Щ Н О С Т Я М И :                                                                                                                                         

	    ВРЕМЯ

             
	  Бог - Среда
	        Сознание 

 Картина  Мира
	            Среда - 

        Личность
	       Личность – 
      Сознание
	          Бог -

       Картина Мира

	   Языческие         

    времена
	   Шаманство,

     жречество
	         Магия
	        Магическое 
           искусство
	        Колдовской

           Дух
	     Законы Мистики

	Религиозные               
 Эпохи
	   Священники
	           Ритуал
	  Религиозное    искусство
	     Божественный

           Дух
	       Религиозное

         Право

	  Машинная 

Цивилизация
	Ученые-творцы,                                                                       исследователи
	          Научный 

       Эксперимент
	Реалистическое 

     искусство
	       Дух научной

         теории
	      Естественное 

         Право

	 Пост-

 машинная

 цивилизация         


	    Духовные 

    Творцы
	    Духовно-  

   творческий

         акт
	    Духовно-    

инновационное                                  
     искусство
	    Творческо-

  инновационный 

         дух

      
	  Законы Духовного 

      Космоса



Все четыре этапа развития культуры обладают собственной духовно-творческой целостностью, позволяющей каждому этапу существовать довольно долго. Более того в различных  регионах земли мы и сегодня наблюдаем специфические типы культуры: остатки  “языческой культуры”  - в некоторых племенах Африки , “религиозной” - в Ватикане, “фактологической “ - в большинстве регионов Земли, “ духовно-инновационной” (некоторые элементы) - в России, Китае, Индии.


В реальности для каждого выделенного периода показанная структура характерна как “доминирующий тип культурных отношений”. Наряду с ним можно найти отдельные примеры и всех остальных типов культурных структур.

Однако, пора ответить и на основной вопрос данной главы: какие аспекты 

собственного  “Сотворчества с Богом” мы стали благодаря этой модели  понимать глубже, шире и интересней?


Давайте посмотрим в матрице № 7 (“Посредники”), какие сущности выступают посредниками меж сущностями: “Бог”, “Картина мира” и “Объективная Среда”? В первом случае - это специфические деятели культуры, занимающиеся духовной деятельностью:

- Жрецы, Колдуны, Шаманы;

- Священнослужители;

- Ученые-исследователи;

- Духовные творцы.


В другом случае - это элементы Права:

- Законы Мистического Права;

- Религиозное Право,

- Естественное Право;

- Законы Космического Права.


Таким образом, в  сегодняшней ситуации Культура, чтобы помочь людям пережить наше революционное время, должна создать благоприятные условия для развития “Духовных творцов” и  понимания “Законов  Духовного Космоса”.

Количество книг, посвященных этим вопросам в последнее время,  не поддается описанию.  Хочу назвать только одну из них: “Единый Космос” В. С. Крикорова ( в 7 томах) - Москва, 2000 год.
                            4.1.7.«Как не пропасть по одиночке?»



Настала пора обсудить вытекающий из предложенной китайской модели вопрос: чем определяется динамика выделенных культурных эпох,  какие “культурные революции” служат механизмом их изменений?


 
В соответствии с нашей теорией культурных изменений, включающей Религию как важнейшую составную часть,  ключевую роль в смене культурных эпох сыграли:

а) “Изгнание Адама и Евы из Рая”  для начала Языческой эпохи;

б) “Потоп” - для начала Религиозной эпохи;

в) “Пришествие Второго Адама - Христа” - для начала  Познавательно-личностной эпохи;

г) “Предстоящая Экокатастрофа” -  преддверие Духовно-инновационной эпохи.


Для верующих людей подобное утверждение не вызывает возражений, может быть, за исключением последней позиции. Но о ней следует поговорить подробней. “Апокалипсис”, на наш взгляд,  отнюдь не означает “Светопреставления”, “Конца Света” или “Дня Гнева”. На русский язык это выражение можно перевести скорее как “Просветление”, как “День Торжества Света над Тьмой”.

Опираясь на нашу глубочайшую уверенность  в силе Любви Христовой, даже признавая тяжесть накопленной человечеством Кармы, мы уверены, что, как  “Потоп” не стал концом Света, так и предстоящий Апокалипсис не знаменует собой

Конца Жизни на Земле, хотя бы потому что человечество  не готово к массовому Переходу на энергоинформационный уровень Сверхбытия.


Трактовка “Апокалипсиса” как “Конца Мира” - традиционное “духовное смещение”, которыми пестрит вся история Христианства. Черные силы постарались внести свой вклад в дело извращения этой  великой христианской религии.


Смысл этого извращения в том, чтобы поставить Человека один на один с пришедшими в движение силами Природы и показать его “мизерабельность” и ничтожность в этой связи. Но это не так. Наличие в нашем арсенале таких идеологий, как Христианство (строго говоря, как любая монотеистическая религия), делает Человека способным сопротивляться любым вызванным им самим же глобальным изменениям, тем более, что он не один, а с Богом! Только надо осознать Божественный смысл предстоящих изменений, чего от нас Бог с их помощью хочет...


Главная проблема этой главы: “Как не пропасть по одиночке?” Прежде всего, понять, что ты не один, а с Богом! Однако, уповая на Него, мы не должны и сами “плошать”. Но Бог не способен оставить нас в беде. Для Него - это то же самое, что и оторвать собственную руку или ногу.


 Не погибли же мы после Потопа. Хотя по Библии спаслось только семейство Ноя да “каждой твари по паре”, в реальности все обстояло не совсем так. Многие районы земли Потоп и не мог затронуть, например, высокогорные, типа Гималаев.


Да и в китайских хрониках ничего подобного описанию Потопа не наблюдается. Наводнения были, но кратких исчезновений нации китайцев в связи с ними - не было, и пока  нет!

Как только мы начинаем неадекватно трактовать религиозные мифы, мы, собственно говоря,  дисквалифицируем этим самым данные теории, выбивая у себя из-под ног почву оптимизма и доверия Богу. И тогда    мы и “пропадаем по одиночке!”

                          4.1.8. “Действует ли еще “антропный принцип?”

Что такое “антропный принцип?” Это утверждение физиков, что все основные константы Вселенной подобраны так, что они в конечном итоге провоцируют появление в ней самого Человека.


Думается, что человечеству было очень важно в свое время получить такое физическое подкрепление своим “гуманистическим иллюзиям”.  Очевидно, “антропный принцип” действует во Вселенной, но он прикрывает собой другие глубинные закономерности, в которых Человек - не царь Вселенной, а всего лишь некая закономерно функционирующая её часть.


О крахе наших иллюзий в отношении веры в гуманизм и порядочность Человека говорят последние социологические данные.  Вот какие цифры приводит Э. Нечаев в статье “Вверх по лестнице, ведущей. вниз” (См. Лок библ. , № 2) В репрезентативном исследовании отношения россиян к “гуманитарным проблемам”, выяснено, что они считают наиболее актуальными: в наше время:
1.  Падение нравственности - 48% от числа опрошенных;

2.  Ухудшение экологической обстановки - 48%;

3.  Всевластие денег - 44%;

4.  Терроризм - 40%;

5.  Распад семей - 38%;

6.  Потерю смысла жизни - 32 %;

7.  Угрозу ядерной войны - 30%;

8.  Наркоманию - 29%;

9.   Манипулирование общественным мнением - 27%;

10. СПИД - 27%;

11. Преступность - 20%;

12. Исчезновение традиций - 16%;

13. Использование силы в политике - 15%;

14. Безнравственные научные достижения - 13%;

15. Утрата суверенитета государств - 3%;

16. Порочность современного  искусства - 2%.                    


Итак, почти половина населения считает, что “падение нравственности” - сегодня самая актуальная проблема. Но, если бы социологи спросили у них, свое собственное падение нравственности они учитывают или нет, думаю, что ситуация выглядела немного иначе. 


“В чужом глазу соломинку мы видим, в своем глазу не видим и бревна!”. А начинать-то необходимо именно с себя, ибо “падение нравственности” - вещь совершенно реальная, но если не начинать с себя, остановки этому никогда падению не будет!


Попытаемся разобраться в этом вопросе глубже. Для системного рассмотрения проблемы приведем “Российскую гуманистическую Матрицу № 8, анализирующую основные аспекты присутствия  черт гуманности  внутри личности российского человека:
 

                                                                                                                                                               Матрица  №8
	  Черты 

  Личности
	       ДУХ
	           ТЕЛО
	   РАЗУМ
	МОРАЛЬ                           
	  СЕРДЕЧНОСТЬ

	Доминирующая черта характера
	  Вера

 и Безверие
	  Жизнелюбие

  и страх перед

    Жизнью
	   Разумность

 и Неразумность
	Моральность

     и  аморальность
	      Упрямство

 и Мягкость характера                                                    

	  Духовное
 Зрение
	Одномерность и
   Многомерность
	          Функциональность 

Полифункциональ-

ность
	     Лживость

 и Правдивость
	 Добро и Зло
	  Связь с Богом и
 отсутствие связей                                   

	    Вера в
 Бога
	 Бесовщина

  и Святость
	   Смертность и 

   Бессмертие
	 Реалистичность

   Мистичность
	 Нравственность

и Безнравствен-

         ность
	        Надежда

      и неверие

       в Будущее                                                                 

	  Духовный 

  Настрой
	  Чернота

 и Благость
	   Молитвенный
 Настрой и 
нежелание молиться
	 Светлый Разум  и Черный разум
	      Честь 

     и Бесчестие
	       Зависть

  и отсутствие зависти

	Душевность
	Воинственность

и Миролюбие
	       Терпение

       и Нетерпение
	Рассудитель- ность

и Безрассудство
	Вероломство и

Чистота души
	       Радость и Печаль                                         

	   Духовная 
Сила
	 Смирение

    и Тщеславие
	Корыстолюбие и 

       Бескорыстие
	Расчетливость и Нерасчетливость
	       Пессимизм 

        и Оптимизм                                                              
	       Счастье

       и Несчастье

	    Сила 
Любви
	        Добро и
 Зло
	   Эгоизм и

    самоотдача 

    себя другим
	 Ум и Безумие
	Злонравие 

 Добронравие
	Способность 

  Прощать и
Злопамятность                       


Полный анализ этой “Российской гуманистической Матрицы” - дело последующих размышлений,  сейчас -  только некоторые предварительные выводы:

1. Для доминирующей черты характера российского человека характерна не Вера или Безверие в плане Духа, а некий баланс между ними. Причем баланс ситуационно уместный: в Х1Х веке доминировала Вера , а в ХХ - Безверие.

2. Про телесный аспект можно сказать, что Жизнелюбие было, напротив характерно для советского периода России, а сейчас доминирует “Страх перед Жизнью”.

3. Разумность - характерное свойство россиян, но для некоторых социальных слоёв Неразумность является доминирующей характеристикой (например, для “юродивых”). Но подобная Неразумность вполне оправданна ситуационно.

4.  Доминирование Оптимизма для нас характерно опять-таки в советский период, а нынешний этап нашей жизни свидетельствует об обратном, в пессимизм погружены те части населения которым не хватает средств на выживание.
5. Что “русский мужик” упрям на Западе заметили давно, но более характерной его особенностью является баланс между Мягкостью и Упрямством, у мужчин он смещен в сторону последнего, а у Женщин - в сторону первого.

Вообще, если посмотреть, куда качнулся баланс между противоположными чертами характера нашего человека в последние годы, приходишь к печальному выводу, что мы находимся накануне Больших Перемен, и они, к сожалению, неминуемы.

Нельзя так пережимать россиянина, ибо он, как пружина, сжимается, сжимается, потом,  как ударит: ”одним концом по барину, другим - по мужику!” Наиболее ярко эти процессы видны на энергетическом уровне.

Барометром социальной ситуации в обществе и должен служить этот баланс противоположных черт характера в Человеке, ибо он - не  святой или исчадье ада, а живая и развивающаяся система, способная адекватно подстраиваться под изменения внешней и внутренней ситуации.  Эта способность имеет и энергетическую доминанту, по тому насколько она сильна,  можно судить и о среднем сроке жизни Человека. 


В какой степени Человеку дан этот “механизм адекватной адаптации к изменениям»”, в такой степени он счастлив, успешен и здоров.  Если это не так, дело  обстоит много хуже, в особенности в кризисное, как наше, время.


Таким образом, одной из важнейших проблем становится ныне “Потенциал изменчивости”  современного российского  Человека. Можем ли мы его оценить, в сравнении, к примеру, с западным Человеком?


Прежде чем это сделать, хотелось бы понять, отчего сей потенциал зависит?
Во-первых, от неустойчивости энергетического равновесия между противоположными чертами характера внутри самой Личности;

Во-вторых, от разнообразия самих типов энергетических балансов человека, чем их больше, тем сильнее возрастают шансы на адекватную адаптацию к непредсказуемым  изменениям;

В  третьих, от частоты и глубины  самих происходящих перемен. Одно дело, реакция населения  на дефолт, совсем другое – на глобальную катастрофу.

Давайте посмотрим на россиянина  по параметру “Духовная сила”. Да характерны ли вообще для Запада “Смирение”, “Бескорыстие”, “Нерасчетливость”,  другие подобные этим черты? На первый взгляд, если они там есть, то весьма  немного. Российский Человек по этому параметру даст фору любому иностранцу!


“Разнообразие типов балансов” также свидетельствует в нашу пользу! Неустойчивость равновесия, пожалуй,  тоже, хотя это и не лучшая наша характеристика. А что касается, “частоты и глубины происходящих перемен”, то тут и говорить не приходится. Ничего подобного нашей социальной нестабильности на Западе просто нет! Для экономики - это ужасно, а для выживания в кризисных условиях - хорошо! В этой сфере, «чем хуже, тем лучше!»

Таким образом, у нас больше шансов выжить в предстоящей глобальной бифуркации, чем у Западного преуспевающего мира. Это обстоятельство даёт возможность нам проявить еще одну характерную для России черту - взаимопомощь, поддержку всех  слабых и нуждающихся. Очень скоро ситуация переменится кардинальным образом, и у нас будет блестящая возможность продемонстрировать все свои лучшие качества.


Ну а что же “антропный принцип?” Пусть он остаётся на совести физиков. Совершенно ясно, что подобная закономерность во Вселенной не может быть доминирующей, ибо Человек (по крайней мере, как мы его ныне знаем) не может заправлять в  глобальной системе Космоса, ну, по крайней мере, человек, находящийся на уровне развития современного землянина.

Однако, может быть, физики и  правы? Просто речь идет не о нынешнем состоянии Человека, а  о том, каким он потенциально может стать, войдя в диалог с Богом? Или, каким он был в Раю? Тогда нам остаётся только уповать на то, чтобы эти положительные изменения произошли с нами, как можно скорее. И это вполне возможно, только вопрос в цене, которую мы за это готовы платить.

Итак, мы убедились, что лишь вместе с Богом мы - сила!  Справиться с наступающими Переменами нам суждено не только, объединившись с Богом, но и объединившись внутри самого Мира, по крайней мере, россиянин, западный Человек и Человек Востока должны выработать некие правила взаимодействия, отличные от тех, что уже есть, ибо те не работают!


            В каком направлении следует работать?
1) Морализация Разума и повышение разумности Морали;

2) Борьба с пароксизмами Безнравственности путем укрепления общей  Веры людей в Бога, а также укрепление личной Веры через повышение уровня своих собственных  моральных поступков;

3) Укрепление Веры в Бога путем повышения здоровья своего тела, борьба за собственное Здоровье через Религию, через понимание, чего же от нас хочет Бог, освоение многочисленных духовных практик, например, Йоги.
4) Гармония  Духа  и  Тела  не  в  ущерб  одного  другому,  а  через взаимный Баланс,  их Дополнительность и Равновесие;

5) Гармония между Разумом и Духовностью - это центральная проблема нашего времени, ибо требует одухотворения Науки и рационализации Духовности. Как Наука, так  и Религия, ныне еще  далеки от взаимного проникновения и здорового Баланса между различными своими аспектами и проявлениями. Чаще всего они демонстрируют взаимное неприятие, как будто этим можно решить проблему.

Важнейшее направление нашей дополнительности: осознание Триединого Закона Выживания в Любви, Истине и Жизни, через обеспечение их Полноты в Действии!


Если мы сохраним государственную власть в старых формах, то при ней борьба с Коррупцией, Взяточничеством и Кумовством становится бессмысленной, ибо они  лежит в Природе этой власти!


Поэтому бороться надо не с Властью, а с её неистинной Природой. Тогда шансов на успех много больше. 


Надо четко понимать психологические выводы из Триединого Закона Выживания: стихийные катаклизмы будут преследовать нас во всех тех районах, где психическая неудовлетворенность жизнью у населения очень высока. Ибо планета - психологически и энергетически - очень тонкий механизм, он лечит через отрицание накопленной  черной психической энергии, через создание общей психологической цели преодоления катастрофических последствий стихийных действий и т.д.
                                                   ЛОКАЛЬНАЯ БИБЛИОГРАФИЯ :

1. А.И.Осипов «Путь Разума в поисках Истины» - М., Издательство Сретенского монастыря  2002
2. Э.Нечаев «Вверх по лестнице, ведущей вниз». – журнал «Свет» , №9, 2000 г.

                4.2. БОГОСЛОВИЕ ЛЮБВИ:
                        «О, если б мог всю жизнь смешать я, всю душу вместе с вами слить,

                          О, если б мог в мои объятья я вас, враги, друзья и братья, и всю природу заключить»!
                                                                                            А.К.Толстой 
  В православном богословии  тема Любви занимает очень большое место. Во вступлении мы говорили об смысловой альтернативе, которую   люди подразумевают в нынешнем столетии под словом ЛЮБОВЬ:
         1.  Любовь – это Бог;

         2.  Любовь – это взаимное притяжение мужчины к женщине и наоборот..

  Эти принципиально разные основания исходит из  двоякого пониманиям человека в наше время: во-первых, как божественной сущности, наделенной Искрой Божьей, а, во вторых, - животного биологического начала, которое человек несет в себе, как завершитель  эволюционной линии развития всей природы.

Так что такое «Любовь как Бог»? Можно подвести под неё  какие-нибудь общие основания, включая  и самый высокий план «духовной любви»? Думается, что нет. Духовная Любовь – такой объект анализа, который не выносит никакой окончательно констатации и  полного выражения в словах. Как подлинная духовность она необъяснима и неизъяснима. Её можно понять только сердцем, а  на чисто   рациональное понимание   мы  уже  не можем  рассчитывать.

В своём рассказе о Божественной Любви мы опираемся на книгу профессора Московской Духовной Академии  А.И.Осипова «Путь Разума в поисках Истины» ( см. цит. соч., стр. 354-58)
Выделим вместе с ним  в Божественной Любви семь основных качеств, кажущихся нам самыми важными:

1. Начало и конец духовного развития;

2. Способ преобразования грешного мира в Любви и Любовью;

3. Два лика Божественной  любви: душевный и духовный;

4. Два импульса в ней  – божественный и личный;

5. Помощь Господа – важнейший резерв нашей любви;

6. Образ всеединства в Любви и Любовью;

7. Цель и средство духовного развития.

                           4.2.1. Начало и конец духовного развития:
Любовь – это начало и конец духовного развития, так сказать, его «Альфа и Омега». Духовность не проснется в нас, если мы не почувствуем в себе начальную ноту любви к Богу, не ощутим внезапно, – неважно эмоционально или чисто рационально, - его Любовь и Участие  лично к нам.  

Многие ученые приходили к Богу умственным, рассудочным путем, в частности упомянутый уже лондонский физик Дэвид Бом. Именно  в его голову – специалиста по самой современной отрасли естественной науки – квантовой физике,  пришла  абсолютно религиозная по главному своему смыслу мысль о  «Голографической Вселенной», - образ материального мира как разворачивающейся с помощью Разума Голограммы Бога (БГ).

Важнейшее основание этого ощущения – поэтический образ многообразия мира, например, в таких строчках Валерия Брюсова:

                «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 Жизнь и Смерть, кто знает, чья!»
Любовь к Богу – важнейший стимул поэтического развития, первыми который осознавали сами поэты, преодолевая своё одиночество с помощью явленной поддержки со стороны Господа Бога, как  Иван Бунин:

               «Я одинок отныне, как всегда. Но вот закат разлил свой пышный пламень,

                 И тает в нем Вечерняя Звезда, дрожа насквозь, как самоцветный камень.

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

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

Безмолвный диалог, который духовно продвинутый человек постоянно ведет с Богом, помогает ему не только понять какие-то существенные детали мира, он помогает выжить в трудных ситуациях и найти духовное спасение в Иномире.

                      4.2.2. Способ преобразования грешного мира в Любви и Любовью:

Поэты рассматривали Любовь не просто как образ связи с Богом, но, прежде всего,  как способ  преобразования

грешного мира в Любви и с помощью Любови.

Мир бесовщины силен, но ему как самое мощное оружие противостоит именно Любовь, иного эффективного механизма преображения мира нет, ибо на всякий другой  тип воздействия найдется еще более мощное контрвоздействие. Любовь характерна тем, что Антилюбви как эффективного оружия борьбы с грехами мира просто не существует. Точнее, оно существует, но оружием  не столь эффективным, как Любовь. 
Князья мира сего всегда  пасовали  перед Любовью святых мучеников на заре христианской эры, например, история епископа Климента. Сколько бы его ни мучили, он только благословлял, а отнюдь не проклинал своих мучителей.  И его пример не пропал даром, породив целый шлейф христианских мучеников, готовых отдать жизнь во имя Любви к Христу. 
                   4.2.3.  Два лика Божественной  любви: душевный и духовный:

Православное богословие, в частности профессор А.И.Осипов, отмечают две испостаси Божественной любви:

- любовь душевную;

- духовную любовь.

                   Первая, весьма характерна для экстатических состояний; она   в тайне всегда надеется на награду со стороны Бога. Православное богословие всегда несколько настороженно относилось к таким, характерным для католичества, формам «проявлениям любви», как появление стигматов на руках, по образцу ран Христа,     принятие любых  самобичеваний и нанесения себе ран, считая их «прелестью». Если «Бог есть Любовь», он не может требовать от нас свидетельств Любви  к Нему в форме крови.  Одно исключает другое. 

Духовная любовь всегда бескорыстна. Она есть форма проявления бессознательного, не влекущего за собой прагматические последствия чувства. Духовная любовь сама по себе у человека возникнуть не может. Она всегда есть результат дара Святого Духа,  поучаемого в обмен на величайшее смирение перед Господом и миром. 

Но это не торговый обмен: ты – мне, а я – тебе.  Наш ответ Господу, как бы ни был он велик и огромен, не может сравниваться с «дарами Святого Духа», которые  есть, или их нет, вне зависимости от наших желаний. 

         4.2. 4. Два импульса в Любви   – божественный и личный:

В любви встречаются всегда два импульса: божественный и личный. Эта встреча – резонанс, если они встречаются, если в  душе, кроме нашего повседневного эгоистического «я»,  есть место для вмещения импульса Бога.

Любовь – это диалог, где всегда должны быть две стороны: неразделенная  любовь, как это бывает во взаимоотношениях мужчины и женщины, к Богу невозможна. У нее в таком случае просто не будет  шансов родиться на свет. На наш взгляд, божественный импульс Любви скрыт - в свободе воли, дарованной нам Богом,  а личный импульс – в долге и ответственности перед созданными Любовью структурами: семьёй и живыми существами, которых мы приручили.

 Формы проявления ответного импульса Бога к нам весьма многозначны: это и просветление сознания, успехи в художественном и других типах творчестве, это счастливая семейная жизнь, это – главный залог и  условие Божественной любви – возможность духовного спасения.  Конечно, они даны всем, но спасаются далеко не все. Почему?

Одно дело – потенция, другое – её реализация на практике.  Тут должны встретиться два импульса: Божественный и Личный. 

Но, если личное желание любить и быть любимым дано человеку без всяких ограничений, то появление Божественного импульса в нём – всегда следствие большого духовного труда по собственному просветлению, преодоление груза Кармы,  тяжести грехов собственной жизни.

                                 4.2.5. Помощь Господа – важнейший резерв нашей любви:

Чтобы обрести Божественную Любовь мало сильно её захотеть, мало собственного очищенья и покаянья. Нужна помощь Господа. Не случайно говорят: «Пути Господни  - неисповедимы». Кто-то получает эту помощь постоянно только  из-за Благости Божьей, а кто-то не может заслужить и ценой  огромных страданий и тяжких испытаний. 

На наш взгляд, все дело в гордыне. Можно мучиться из-за поисков Бога в себе, но Его не обрести, поскольку гордыни в тебе много больше, чем места для Господа Бога. Одно отрицает появление другого. И дело тут даже не в осознании или бессознательности наших импульсов.

Человек, как известно, пользуется только 94% резервов своего мозга. То есть, он осознаёт себя только на  6%. А что таится в  неосознаваемой тьме нашего подсознания? Может, как раз и скрывается та самая бесовщина, которая мешает нам вместить явление Господа Бога?

Господь в таком тонком деле, как Любовь,  не будет помогать любому без исключения. И Его можно понять, так и девальвировать ценность Божественной Любви не трудно.  «На всякого мудреца довольно своей простоты».

Поэтому Господь  помогает отнюдь не всем, а тем, кто самостоятельно сделал движение к Нему навстречу.

                                    4.2.6. Образ всеединства в Любви и Любовью:

Божественная Любовь – это образ Всеединства,  способ связи  наших  непрестанных личных  поисков Истины (в частности, смысла собственного бытия), Пути (то есть, адекватных  способов его  познания) и Жизни – обретенного в результате образа Бытия, способа «жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья», по словам Б.Пастернака.
Именно через Любовь Христос, (объединивший в себе  Истину, Путь и Жизнь), дал нам ощущение Божественного Единства, лик абсолютной Полноты и Целостности, каким является для нас  Царствие Небесное. 

  Наши святые, например, Сергий Радонежский и Серафим Саровский, демонстрировали народу именно такой способ жизни в Любви и с помощью Любови, даже, когда внешне они, казалось,  делали человеку злое дело. Но в конечном итоге, оказывалось так,  что именно это внешнее неблагополучие несло  подлинное и настоящее благо человеку – благо, к которому первоначально он просто не был до конца готов, чтобы так его понять.  
                             4.2.7. Любовь как  Цель и Средство духовного развития:
Любовь как Цель и Средство духовного развития есть способ восстановления внутри нас образа Божия и сам этот образ.  Что может служить такими средствами восстановления?

- Молитва;

- покаяние и причастие;

- соблюдение всех законов и обрядов  Божьих;

- постоянное духовное самосовершенствование;

- оптимальное сочетание в своём поведении Добра и зла по отношению к людям, когда зло служит единственным способом остановки бесовского  поведения человека;
- Божественная Любовь. 

На деле Любовь раскрывается и в своём духовном плане как любовь к Богу и в эмоциональном, как любовь к противоположному полу. Только в единстве чувств и духовного познания можно до конца оценить ту силу воздействия, которые Любовь имеет на человека. И как жалок то, который лишен Любви.
                            5. Энергии Логоса: мысль и знание:
                                      «Но забыли мы, что осияно только Слово средь земных тревог,

                                                                И в Евангелии от Иоанна сказано, что «Это Слово – Бог!»

                                                                                                                                                            Н.Гумилев   
               5.1.      «Слово и образ» - основные клише сознания;
     Евангелист Иоанн свое, наиболее теоретическое из всех Евангелий, начинает словами: »В начале было Слово,  и Слово было у Бога, и Слово было Бог». /Иоанн,1,1/ Если мы перекодируем эту фразу с использованием вместо «Слово» близкого по смыслу понятия «Логос», её звучание  на русском языке будет по энергетике совершенно другим  - более холодным.

      Почему? Тайна скрыта в различии энергетической мощи «Слова» и «Логоса». В вибрационном плане «Слово» - более открыто, а поскольку энергия движется по кругу, она образует более мощный вихрь в сравнении с закрытым «Логосом», придавленным буквой «с».

Весьма энергоёмки семантически связанные со «Словом» - «Коло» (круг – по-славянски) и «Солнце». «Логосу» не удается закрутить после себя такой силы торсионный вихрь, эффективное энергодвижение. А поскольку речь идет о сердечной энергии, «Логос» более сух и рационален, в «Слове» гораздо больше сердечности и теплоты. Возможно, в последнем обстоятельстве скрыто различие между Православием и Протестантизмом.

      Методика «семантического дифференциала», измеряющего относительную силу понятий, также подтверждает, что «Логос» менее активен и холоден, в сравнении со «Словом». К сожалению, эта научная методика, как и другая ей подобная, безразлична к этической стороне дела. Она одинаково высоко оценит и слова, полные глубоких сакральных смыслов, и, к примеру, ругательства.

      Это обстоятельство наталкивает нас на мысль, что именно наука завершила процесс десакрализации языка,  обострившийся, начиная с эпохи Возрождения (Х111 век). Первой реакцией на этот процесс стала православная «культура молчания» - возникший в Х1У веке исихазм.

      Общее языкознание решительно считает, что начальными словами в любом языке были наименования Богов. Иоанн был прав не только в метафизическом, но и в чисто физическом, смысле: первые слова были наименованиями Богов, поэтому они и обладали такой неиссякаемой мощью. 

       Однако, исихасты (как и теологи других религий) были уверены, что имя Бога не должно быть «называемо всуе», ибо название, не способное выразить глубину божественных понятий, профанирует их духовный смысл. Об этом догадывался и Ф.Тютчев, заявлявший: »Мысль изреченная есть ложь!»

       Характерно в этом плане стихотворение другого русского поэта - Николая Степановича Гумилева «Слово»:

       В оный день, когда над миром новым Бог склонял лицо свое, тогда

       Солнце останавливали Словом, Словом  разрушали города.

       И орел не взмахивал крылами, звезды жались в ужасе к луне,

       Если, точно розовое пламя,  Слово проплывало в вышине.

       А для низкой жизни были числа, как домашний подъяремный скот,

       Потому что все оттенки смысла умное число передает.

       Патриарх седой, себе под руку покоривший и Добро и Зло,

       Не решаясь обрат иться к звуку, тростью на песке чертил число.

       Но забыли мы, что осияно только Слово средь земных тревог.

       И в Евангелии от Иоанна сказано, что это Слово - Бог.

       Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

       И, как пчелы в улье опустелом, дурно пахнут мертвые слова.
Последнее четверостишие  раскрывает суть процесса десакрализации: слова лишаются живительной связи с Божественным миром, находящимся за пределами «естества», значит, лишаются своей духовной энергии. Глубокая интуиция помогает поэту показать, что сакральное слово не только обладает божественным планом Бытия, но и имеет физическую энергетическую  мощь: способно остановить Солнце или разрушить Город.   Именно это обстоятельство и демонстрирует  нам Библия...

Благодаря тому, что сакральное слово обладает чувством сопричастности с Божественным Целым, энергия всего Бытия, всего Космоса и дает ему такую неограниченную мощь... Как только    десакрализация языка оборвала наши вертикальные связи по линии Земля-Небо, человек постепенно стал терять правильную ориентацию в пространстве, стал «играть роль», перестал  «быть», а стал только «казаться».   Слово постепенно становилось не сакральной  сутью Жизни, а  лишь духовной маской бытия (в позитивном и негативном смысле).
За этой маской стал прятаться Дьявол, привыкший укрываться за деталями, чтобы мы не смогли  понять Целого. Блок был прав, когда утверждал: «Сотри случайные черты, и ты увидишь: «МИР ПРЕКРАСЕН!» Правда, при этом надо знать, что в этом «самом прекрасном из миров» дано нам  от Дьявола, а что от Бога!
«Случайные черты» мира и манифестирует  обезбоженный логос, за которым скрыт Дьявол. Отказ от Целого, десакрализованное мышление толкает нас на сатанинскую дорожку. Стоит привести высказывание блаженного Августина: «Заблуждение, привязывающее нас к какой-либо части мира, само по себе безобразно!» /Августин «Об истинной религии»,  стр. 40/. Причем, это утверждение верно и с ударением в последнем слове  на «а» и - на «о». По смыслу оно перекликается с уверенностью Ф.Достоевского: «Мир спасет Красота!» Энергетика Красоты мира является материальной основой его сакральности, а, следовательно, и  жизненной устойчивости. Духовная красота всегда  полна ментальной энергетики.
Физическая и энергетическая  беспомощность, овладевшая человечеством после потери сакрального смысла слов, не могла ни беспокоить человека. Чтобы вернуть свою силу, он оперся на науку. Однако вне этики, вне сакрального смысла понятий, наука только и смогла, что завести человечество в тупик, обрекая его на тотальное загрязнение окружающей природной среды. Не мудрено, ведь духовная среда уже была к тому времени основательно загрязнена в эпоху Возрождения и Реформации.
Остатки утерянной мощи, былой физической энергетики  изредка демонстрируют нам целители и гипнологи, которым еще удается лечить словом, а не лекарствами.

Человек был рожден не как раб, а как Сотворец и Соратник Бога.  Именно поэтому он обладал такой сакральной мощью, опираясь  на Божественный Логос и на свою способность творить по образу и подобию Господа.

Постепенно  в ходе общей десакрализации Культуры духовная мощь человека компенсировалась силой цивилизационных,  практических технологий. Но они давали только иллюзию, только маску могущества человеку... Это было типично сатанинское обольщение человека, ибо происходил на фоне   потери глобальных  связей с Целым.

Проиллюстрировать эту ситуацию можно на одном философском примере. «Задачей философии, как считал Маркс, является не объяснение, а переделка мира». Однако инструментом переделки является человек, вне преобразования которого нельзя благодатно переделать сам мир, ведь цель всегда содержит в себе средство. Именно на этом оселке была проверена практичность марксизма, которая не выдержала испытания временем.

Почему эта попытка переделать мир не удалась в России? Прежде всего, потому, что в отечественной культуре, начало которой было положено Кириллом и Мефодием, слишком сильной, благодаря церковно-славянскому языку, оказалась связь человека по линии Земля - Небо. Татаро-монгольское иго основательно повлияло на нашу культуру в плане ее десакрализации, (чего стоит только один «мат»!), но до конца демонизировать ее захватчикам не удалось! Пушкин отмечал «удивительную сметливость»  татаро-монгол, не притеснявших духовенство. 
Только сегодня мы наблюдаем завершение начавшихся тогда процессов. И в реальном быту и в языке СМИ происходит массовое вытеснение слов с высоким духовным смыслом. Слова в нашем языке постепенно «усредняются» тюремным жаргоном. Оцените содержание современных СМИ, они на 80% отданы блатной проблематике, или в плане ЧП, или в плане демонстрации насилия во многообразии  художественных вариантов.
Это очень похоже на процесс вытеснения из рынка дешевых товаров одной и той же марки, которые с начала появления дорогих аналогичных товаров постепенно вытесняют с рынка всё малоценное. В духовной сфере  происходит тоже самое, только с обратным знаком, ибо вытесняется все высокое и дана дорога низкому.
Подрастающее поколение, которое раньше устанавливало связи между смыслом слов и внетекстовой действительностью в храмах /пример профессора В.К.Журавлева/, сегодня учится этому  в основном в криминальных условиях. В России очень сильна традиции: в определенном смысле вся наша жизнь в советское время была одним общим Гулагом. Поэтому глобальной криминализации нашей жизни не избежать, поскольку большую силу ей дают  процессы именно в сфере языка. Правда, они обладают и собственной способностью к самоизлечению, но в наших условиях вопрос может быть решен только «всем миром».

Вернемся, однако, к главной теме нашего сообщения: «слово и образ».  Стих Н.С. Гумилева подтолкнул нас к размышлению о различии слов и цифр. Понимание этого различия позволяет установить и разницу между словом и образом. Кроме логического содержания понятий, которые достаточно легко верифицируются цифрами, внутренняя форма слов хранит еще и образное содержание, тяготеющее к Богу.

Оно не может быть выражено цифрой, которая хороша как мера, но образный строй слов передать не может, ибо не имеет соответствующей внутренней духовно-образной  энергетики. Цифра измеряет энергию, но не несет ее, для этого необходим «образ Божий», хранящийся во внутренней форме слов. Конечно, там может быть скрыто и «сатанинское содержание»: слово - Слову рознь!
Характерным примером является  бедность  информационного  словесного описания реальности и описания с помощью изобразительного образа или фотографии. Изображение таит в себе какое-то новое качество  в сравнении с литературным описанием, сообщая детали, мимо которых проходит словесный образ.
Итак, внутренняя форма слов несет энергетическую вибрацию, а цифра служит в лучшем случае лишь для ее измерения. Отнюдь не случаен  в культуре образ Космоса как звучащей гармонии, войти в резонанс с которой человеку дает возможность именно сакральный смысл слов, связанная с ним божественная музыка. Наиболее сохранился он и у «поэтического слова». Поэты всегда выполняли в культуре божественную миссию: «Поэт в России - больше, чем поэт!»
Когда Православие по каким-либо причинам не имело возможности эффективно влиять на духовную ситуацию в стране, как, например, в послепетровской Руси, духовное влияние исходило из культуры. Об этом свидетельствует хотя бы  стихотворение М.Лермонтова «Молитва»:

В минуту жизни трудную, теснится в сердце грусть,

Одну молитву чудную твержу я наизусть.

Есть сила благодатная в созвучьи слов живых

И дышит непонятная святая прелесть в них,

С души как бремя скатится, сомненье далеко, -

И верится, и плачется, и так легко, легко.

Конечно, на взгляд богословов, к этому стихотворению есть претензии, например, неоправданное использование слова «прелесть», весьма негативного с религиозной точки зренья. Общая десакрализация не могла ни коснуться и самой культуры.

Следует отметить, что М.Лермонтов очень чуток к энергетическому плану слов: «Есть речи, значенье темно иль ничтожно, но им без волненья внимать невозможно», - первым заметил он. В чем же тайна энергетики поэтического слова?

В его стихотворении «Молитва» как раз и открывается нам эта тайна: «Есть сила благодатная в созвучьи слов живых»... Это энергия Жизни и энергетика Небес. Энергия любого поэтического слова множится в «созвучьи слов живых», а само стихотворение входит в энергетический резонанс с общим гармоническим ладом Неба.  Поэтому-то нам «так легко, легко» после чтения «Молитвы» или после посещения храма.

Возврат в атмосферу сакральных слов, строго говоря, возможен только после Апокалипсиса, после обретения «новой Жизни и нового Неба». Поэтому, к сожалению, предстоящая нам планетарная катастрофа неизбежна, не как Страшный Суд, который еще далеко впереди, а как способ подтолкнуть человечество к Богу через возвращение сакральных смыслов слов, отказ от десакрализованного слова. Думаю, что после экологической катастрофы «мат» совершенно  выйдет из словесного употребления. Те, кто о нем не забудет, просто не выживут!
Ценность этого обретения помогает нам познать «культура молчания» - исихазм. Его проповедником в России был величайший русский святой - преподобный Сергий Радонежский. Его главным открытием, наряду с распространением монастырей по Руси, стало введение в духовную культуру России идеи Троицы.

Идея трехипостасного Бога не нова для любой религии, но для ее понимания на Руси был необходим духовный подвиг преподобного Сергия, - потребовалось преодоление общего сопротивления этой идее, даже  со стороны церковной Иерархии.

Тайна Троицы «велика есть», мы не можем утверждать, что полностью ее понимаем, но в нашей стране она была удивительно легко принята народом, возможно благодаря ее визуальной поддержке со стороны ученика Сергия - иконописца Андрея Рублева.

В знаменитой иконе Рублева «Троица» осуществился чудесный синтез слова /Сергиевской идеи Троицы/ и живописного образа, найденного иконописцем. Он догадался отбросить все детали библейской истории явления трех ангелов Аврааму и Сарре, сосредоточив наше внимание на гармоничном взаимодействии самих ангелов, энергетике трех ипостасей Бога.

Вот что пишет по этому поводу исследователь Троицы, философ Григорий Померанц: «Если внимательно вглядеться в Троицу, как Рублев ее изобразил, почувствуешь некий ток, который идет там против часовой стрелки от одного ангела к другому и образует некое единство. Средний ангел находится в полноте созерцания, безмятежного созерцания и блаженства, но в этом безмятежном созерцании и блаженстве рождается воля к действию.

Эта воля к действию чувствуется в глазах левого ангела. Он как бы готов пойти навстречу несовершенству мира, В этом действии, однако, он, очевидно, теряет силы. И правый ангел погружается вовнутрь, чтобы в созерцании вернуться к своему источнику. Он как бы прильнул к среднему...

              Наибольшую помощь получаешь в своей духовной жизни, если рассматриваешь трех ангелов как три состояния одного существа, как три состояния Христа. В самом деле, Бога не видел никто и никогда, Святой Дух - то же. Поэтому человеческий облик только и может быть образом Христа. Можно видеть в этих трех ангелах внутренние повороты жизни одного существа, которое идет от безмятежного созерцания навстречу человеческой боли и от этой боли снова поднимается к безмятежному созерцанию, восстанавливая силы». (См. Библ. № 21, стр. 244-245)
Конечно же, наблюдение этого автора не исчерпывает всего содержания иконы Рублева. Соборным мнением РПЦ было установление в образах трех ангелов единого трехипостасного Бога, явление Троицы. Кто-то увидит лишь иллюстрацию к библейской истории появления трех ангелов у Сарры и Авраама. Искусствовед расскажет о живописной технике иконы, символике чистейших рублевских полутонов, в особенности голубого цвета, «голубца», как говорили раньше.
Но Истина, по-видимому,  в том, что величайшим счастьем русской культуры была синергия слова и образа в иконах, слова и музыки в поэмах /например, «Слово о полку Игореве»/, Закона и Благодати - в духовной литературе, как, например, в знаменитой книге с тем же названием митрополита Иллариона и так далее, примерам несть числа.  Подобной  динамической двуплановостью обладают  образы в творчестве А.С.Пушкина.

С помощью обратной перспективы икона смело втягивает нас в воронку Инобытия, закручивая энергетический вихрь между иконой и ее созерцателем. Разумеется, если мы готовы к постижению ее божественного содержания.

Основное отличие иконы от  живописной картины заключено в изменении обратной перспективы на прямую, когда вместо «окна в Иномир» живописное произведение становится всего лишь трехмерной моделью реальности, как правило, лишенной Божьей благодати. Эта замена - инвариант визуальной десакрализации мира, ставшей частью общего движения культуры после Ренессанса. Десакрализация, естественно коснулась не только языка, но и визуальной культуры.

В заключение хотелось бы проиллюстрировать указанные идеи на примере творчества А.С.Пушкина. Он постоянно утверждает величие глагола, исполненного сакрального смысла. Именно так понимается поэтом  божественная миссия  литератора на Земле:

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

И обходя моря и земли, глаголом жги сердца людей./»Пророк»/

2.  Веленью Божьему, о муза, будь послушна.

          Обиды не страшась, не требуя венца,

           Хвалу и клевету приемли равнодушно,

            И не оспаривай глупца. /»Памятник»/ 

            И лишь Божественный глагол

           До слуха чуткого коснется,


           Душа поэта встрепенется,

           Как пробудившийся орел. /»Поэт»/

4.  Не для житейского волненья,

           Не для корысти, не для битв,

           Мы рождены для вдохновенья,

           Для звуков сладких и  м о л и т в./»Поэт и толпа»/

Основную коллизию творчества А.Пушкина тонко подметил В.С.Непомнящий: «Сущность любых человеческих отношений: отношений человека с Божьим образом в себе, на которых лежит неизгладимая печать драмы отпадения человека от Бога, Пушкин переживает /по крайне мере, явственным для нас образом/ глубже всего - на бумаге, в творческом процессе, в прямом и слепящем свете вдохновения, открывающим художнику всю силу собственных его переживаний, которые в обычной жизни приглушаются, смазываются ее суетой, - и оттого с особенной, порой неимоверной остротой, - до спора, борьбы и бунта».(См. Библ. № 22, стр. 176-77).

Пушкин не только создал собственный художественный мир, в котором десакрализованный человек борется с постоянным отпадением от Бога, но и включил в этот мир самого себя - и как его неотъемлемую часть,  и как ключ, и  способ  расшифровки этого мира.

Мир Пушкина постоянно «становится», он углубляется на наших глазах по мере того как, видя эту десакрализацию в самом поэте («строк печальных не смываю»), мы переносим оценку на самих себя, сдерживая и собственное отпадение. Именно Пушкин помогает нам удержать его в определенных пределах.

Слово у Пушкина находится в комплементарных (дополнительных) отношениях с  визуальным образом не только потому, что поэту постоянно не хватало информативной глубины слов, и он покрывает страницы рукописей своими рисунками, но и потому, что пушкинское слово, исполненное скрытой сакральной образностью, постоянно колеблется между «бесовщиной» и «святостью», тяготея, особенно в конце жизни,  к последней.

Исследования пушкинистов /см. в частности прекрасную книгу И.Ю.Юрьевой «Пушкин как христианин», - М., 1998/ показали, что божественная образность пушкинского слова отнюдь не является характерной чертой только последнего этапа его творчеств, а была свойственна ему всегда, начиная с лицейской лирики.

Счастье отечественной культуры, что именно Пушкин с его постоянной борьбой против отпадения человека от Бога, стал ее центром не только во времени, но и в пространстве,  центром культурной окружности России. Поэтому любой представитель этой культуры вынужден соотносить себя и с Пушкиным, и с самим процессом десакрализации культуры, определяя собственное (тяготеющее к Богу или Дьяволу) место в ней.

Божественный план русской культуры точно выразил Ф.Тютчев:

   «Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется,


Но нам сочувствие дается, как нам дается благодать!»
Слава Богу, что в нашей культуре, за исключением массовой, эта благодать продолжает носить Божественный характер.
                    5.2. Невыразимость духовности в словах:
                                          «Слову мы  поставили пределом скудные пределы естества,

                                            И, как пчелы в ульи опустелом, дурно пахнут мертвые слова».

                                                                                                                           Н.Гумилев

     Еще одним фактором непонимания наукой энергетического феномена духовности является «невыразимость  духовности в словах», В средневековом Православии сильные позиции имело течение «исихазм»,  представители которого общались с Богом только посредством молчания и длительной аскезы.  Православные требования к духовному становлению личности изложены в учении, которое так и именуется  «аскетика».
  На невозможность описать духовную ситуацию словами обратил внимание профессор Б.И.Искаков, комментируя факты временного пребывания человека в состоянии «комы», близкое к смерти:  «При изложении обстоятельств «околосмертного опыта», прежде всего, возникает серьёзный языковой  барьер, так как свидетели не могут опереться на привычные для нас понятия и образы. События,  происходившие с людьми в посмертном состоянии, находятся вне досягаемости нашего опыта.  Поэтому следует ожидать и языковых трудностей в попытке описания этих событий. Люди, о которых  идет речь, говоря о пережитом, не могут выразить его словами: «Нет слов, которыми можно выразить,  то, что я хотела бы рассказать» или «нет прилагательных, превосходных степеней, которыми можно  было бы описать пережитое». (См.,  Библ. № 23,  стр. 7)

 Хотя в религиозной литературе время от времени появляются сюжеты о «голосах,  вещающих с Неба», на деле Бог общается с нами помимо слов. Являясь «волновой структурой», Он и  общение переносит в энергоинформационный план, который мы воспринимаем  целостно,  целокупно и эмоционально, а только потом переводим обретенные смыслы  на привычный для  себя  вербальный уровень.

 Механизмом общения с   Богом (в том числе и с   ангелами) выступает энергоинформационный резонанс нашего сознания с энергоинформационными структурами Небесного уровня. К различным сторонам существования невербального общения, доказанного наукой, относятся:

                        Инсайд;

                        Просветление;

                        Измененные состояния сознания;

                        Ясновидение, яснослышание;
                        Прозорливость, проскопия и т.д.,  которые будут  рассмотрены нами позже.
 Вместе с тем, следует оценить «вербальность - невербальность» как духовную систему, которая, в соответствии с нашей методикой, приводит нас к пониманию функциональной многозначности духовного общения. С Богом мы общаемся на религиозном  языке (в России - на церковно-славянском) а в быту - на бытовом языке, давно потерявшем свой сакральный план.

  Истина, однако, не на полюсах, а в «золотой середине». Наиболее богатый  в смысловом отношении язык, обладает  многозначной символикой, позволяющей изрекать глубинные по смыслу истины, - это язык поэтический, вибрирующий между молчанием « святых гениев» и многословием профанов. Эта мысль уже была открыта  в поэзии тем же Ник. Ст. Гумилевым:
             «Ни шороха полночных далей, ни песен, что певала мать,

             Мы никогда не понимали того, что стоило понять.

             Но символ гордого величья, как некий благостный завет,

             Высокое косноязычье тебе даруется, поэт».

Идеалом поэзии выступает у Гумилева именно «высокое косноязычье» - метафорический  образ поэтического языка, умеющего включить и невразумительные речи ребенка, и космологические  доктрины современной физики. «Высокое косноязычье» свойственно и тем и другим.

      Заумь поэзии  в высшей степени свойственна, если обратиться к Велемиру Хлебникову,  или к тому же Н.С. Гумилеву, например, к его стиху «Заблудившийся трамвай». Полная интерпретация  высочайшей метафорической концентрации образов этого стиха вряд ли вообще возможна, учитывая,  что и сам «трамвай» путешествует по загробному миру.

             Поэзия ныне все чаще обращается к инновационному сознанию, получившему в статьях  разных авторов различные названия: «космического», «ноосферного», или «сознания эпохи Водолея» и  т.д. Мы склонны называть его «духовно-инновационным».

             Только поэзия способна выразить духовную космичность мироощущения современного  человека. Проиллюстрируем эту мысль стихотворением Э.М.Рильке «За книгой» в переводе  Б.Л.Пастернака:
       Я зачитался. Я читал давно, с тех пор, как дождь пошел хлестать в окно.

       Весь, с головою в чтение, уйдя, не слышал я дождя.

       Я вглядывался в строки, как в морщины задумчивости, и часы подряд

       Стояло время или шло назад. Как вдруг я вижу - краскою карминной

       В них набрано: закат, закат, закат.

       Как нитки ожерелья строки рвутся и буквы катятся, куда хотят.

       Я знаю, солнце, покидая сад, должно еще раз было оглянуться

       Из-за охваченных огнем оград.

       А вот, как будто, ночь, по всем приметам, деревья жмутся по краям дорог,

       И люди собираются в кружок и тихо рассуждают, каждый слог

       Дороже золота, ценя при этом.

       И если я от книги подыму глаза и за окно уставлюсь взглядом,

       Как будет близко все, как станет рядом, сродни и впору сердцу моему!

       Но надо глубже вжиться в полутьму и глаз приноровить к ночным громадам.

       И я увижу, что земле мала околица, она переросла себя и стала шире небосвода,

       А крайняя звезда в конце села - как свет в последнем домике прихода.
Мир этого стихотворения - особый космический мир, в котором происходит глубокая концентрация поэтических событий:

- рассказчик так сосредоточился   на чтении, что не замечает за окном проливного дождя;

- закат в тексте вдруг неожиданно соединяется с «покидающим сад солнцем из-за охваченных огнем оград»;

- с наступлением ночи люди собираются в кружок и тихо рассуждают, ценя каждый слог «дороже золота»;

- мир, воспетый в читаемой книге, становится для рассказчика также близок, как и тот мир, который открывается его глазам за окном, если только вжиться в его полутьму и приноровить глаз к ночным громадам;

- при этом все миры - и тот, и этот, приобретают космический масштаб, в котором крайняя звезда равнозначна свету в последнем домике прихода.

            Этот пересказ отнюдь не компенсирует самого поэтического текста, особая мелодичность которого близка необыкновенной красоте и совершенству мира, описанного в стихах.

             «Космическое дыхание» этого мира проявляется не с помощью слов, а как бы между ними в метафорической концентрации оттенков и нюансов глубинного смысла строк, возникающего из пересечений огромного количества метафор, в нем заложенных.

             В заключение этого раздела хотелось бы привести великолепное стихотворение  Ф. Тютчева «Silentium», что означает «Молчание»:

                        Молчи, скрывайся и таи и чувства, и мечты свои, -

                        Пускай в душевной глубине встают и заходят оне,

                        Безмолвно, как звезды в ночи, - любуйся ими и молчи!

                        Как сердцу высказать себя, другому как понять тебя?

                        Поймет ли он, чем ты живешь? Мысль изреченная есть ложь.

                        Взрывая, возмутишь ключи, - питайся ими - и молчи!

                        Лишь жить в самом себе умей, - есть целый мир в душе твоей

                        Таинственно-волшебных дум; их оглушит наружный шум,

                        Дневные разгонят лучи, - внимай их пенью - и молчи!..      

Тезис о неизреченности нашей духовной сущности в одних словах полностью иллюстрируется этим стихом!   

     5.3. Творчество  как  диалог с Богом:
                   «И он к устам моим приник и вырвал грешный мой язык, и празднословный и лукавый,

                         И жало мудрыя змеи в уста замершие мои вложил десницею кровавой.

                         И он мне грудь рассек мечом и сердце трепетное вынул 

                         И угль, пылающий огнем, во грудь отверстую водвинул».

                                                                                                                                             А.С.Пушкин

                                                 5.3.1. Творчество как диалог с Богом:

 
Христос даёт нам два  особых и взаимоувязанных выхода из тупика, в который загнал себя мир, - Спасение и Творчество.  Спасение нашей души связано с покорным  следованием  по Пути, указанному Христом, Творчество – это Спасение в процессе не только Обрядоверия, но и обретения самого себя, открытия мира в новых условиях, в которые мир попал сегодня. Творчество – это помощь миру и самому себе  «здесь и сейчас». Творчество – это всегда ДИАЛОГ!

 Жертвы требует не только подлинное искусство, но, очевидно, и подлинное духовное открытие. Идеи Метамира (как я называю Духовный мир) неким странным образом ворвалась в мое юношеское  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 своих духовных ощущений и поиску неоспоримых доказательств существования самого Метамира. (См. библ., №25)
   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 Мартыненко, 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  всю 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, вообще  «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 у меня 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 только  о социальной прослойке художников идет речь и не просто  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”, то есть, 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,  должен видеть, 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 Творчества  элементом  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 реальных событий?  Первый фильм, достойно отразивший события 1917 года, появился в 1925 году и назывался “Броненосец Потемкин” Сергея Эйзенштейна. Прошло, таким образом,  8 лет. 


О духовном переломе в стране после ХХ съезда КПСС рассказал фильм “Летят журавли” Михаила Калатозова, появившийся через год после описываемых событий - в 1957 году.  А вот первый перестроечный фильм - “Покаяние” Тенгиза Абуладзе 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 сознание зрителя  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 этому типу сознания,  язычники  не могли выделить себя из Природы.

Поскольку архаическое сознание не дает возможности человеку выделиться из окружающего мира, он считает  себя  лишь его составной частью. Если тотем племени, например, “Ворон”, - то это всегда и знак Природы,  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 нашим детским воображением 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. Как говорил А.С.Пушкин, «я сам обманываться рад!»

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 сконцентрировано, 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  Шукшина 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, хотя 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, активность 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.
Диалогическая коммуникация – это в каком-то смысле коммуникация зрителя с самим собой , точнее с Божественной искрой в его сознании.


Зритель в этой ситуации должен быть  художественно образован не менее авторов, большую часть своего свободного времени должен 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. Только воспринимая в произведении божественные духовные аспекты, Зритель способен в такой ситуации реализовать Божественное начало в себе самом. 

В гуманитарной науке ХХ века был один мыслитель, который много времени посвятил анализу этого типа коммуникации, дав ей название “диалогической”. Это М.М.Бахтин. (См. Общ. Библ. №26). 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. НО прежде всего в нем доминирует Духовность, а следовательно, оно  всегда  обращено к Богу!

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  авторского «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 сознательно усложнили 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 художественную 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. Такой диалог предполагает и наличие духовного аспекта: коммуникации - с Божественной искрой сознания самого Автора.

Хотя  духовные пути к Зрителю всегда  трудны, но если такая 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. Однако, 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”. В недавнем  отечественном фильме «Остров»  с особой силой поставлен вопрос о смысле жизни, о том, что без Христа человек не может его в полной степени понять и оценить. 

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  в фильме «Восемь с половиной» 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! Возникает проблема собственной соотнесенности зрителя с Богом, проблема поиска духовного смысла жизни. Нет более важной для человека проблемы, которую способно сегодня  ставить и разрешать искусство.

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 обычно  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  на языке  самой 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 - духовное 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 понятие  «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 именно  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 (См. общ. Библ. №28), повествующая о космическом сознании деятелей культуры в истории человечества, в разные эпохи выходящих на сходные идеи в процессе индивидуального творчества.
                    5.3.2. Девятиуровневая модель развития Личного Творческого Потенциала:
Установив основные закономерности формирования индивидуального духовно-инновационного  сознания (ДИС), 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. общая библиография № 29)  В ней я нашел, как мне представляется, конкретные девятиуровневые рекомендации по выработке у себя такого сознания, способы повышения его энергетики.
                  А) «Верь, словно чудеса возможны»
         Успешный творческий процесс предполагает использование энергию 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. Без веры в успех  никакое дело не закрутится.
Энергичная вера может быть основана,  с одной стороны, на профессионализме, полученном как результат обучения, а с другой стороны, на личной творческой интуиции, что «тебе всё уже   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 энергетика духовности, на которую опирается ваша способность «общаться с Небесами», получать оттуда энергетический ресурс.
Энергия  веры лежит в основе христианской религии, наряду с Сердечностью и Любовью. Поэтому для нас столь важна эта психологическая доминанта  мощи творческого процесса, ибо, на наш взгляд, творчество есть ничто иное, как «энергетический 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!

Но  без Веры «глаголом жечь сердца людей» для поэта никак не представляется возможным.  А что значит «жечь»? Это ни что иное, как  личную сердечную энергию претворять в формы, способные заставить запылать сердца других – чистая энергия! 

                          Б) Живи, словно ты волен делать все, что тебе хочется:
Главной особенностью духовного сознания я считаю правильное взаимоотношение 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. Полная свобода возможна только при наличии вечного источника энергетического ресурса творчества. Однако, истинный художник никогда всерьёз  не принимает эти ограничения, 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 можно идти дальше и дальше, если  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, пусть  всем я чужд, но говорю с Тобой!»

Подлинную свободу для художника представляет только разговор с Богом как основа всего творческого процесса. Только такой разговор способен открыто перед человеком ниву, богатую плодами энергетического резонанса с Богом.
               
              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.  Знания также способны быть энергетическим ресурсом творчества.
При этом  только творческое смирение и отрицание собственной гордыни открывает новые 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. Смирение есть ничто иное, как канал постоянной энергетической подпитки художника с Небес. У тебя есть энергия, а кажется, что лишен её и  вечно к ней стремишься, получая её вновь и вновь.
Предела в творческом росте художнику нет,  и принципиально быть не может. Как только он ставит себе такие пределы, он умирает духовно, а потом кончается 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 этого типа 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...

Поэт считает, что успех не окрыляет, как принято считать всеми, а уменьшает приток творческой энергии. Пример зарвавшихся в упоении славой «звезд нынешней эстрады» наглядно об этом свидетельствует.

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:
Энергия  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 к объекту описания, мы поймем, что этот принцип столь же кардинален, как и все   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. На мой взгляд,  в этом  стихе звучит тот же нравственный тезис: «Если тебя ударили по левой щеке, подставь правую!»
 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 вселенского масштаба является еще одним свидетельством божественного настроя творчества, но об этом позже.

                                Д) Отдавай, словно у тебя уже есть все, что тебе нужно:
 В основе этого уровня творчества лежат христианские добродетели – милосердие и широта души. По мнению православных, «что отдал - то твоё!» - этот афоризм пустил в мир Шота Руставели.


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!» И уж точно – не деньги! Правда, тот же Пушкин считал: «Не продаётся вдохновенье, но можно рукопись продать»… Творческая жатва должна хотя бы кормить художника.
  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 свой энергетический потенциал, не давать ему почить на лаврах, не удовольствоваться полученными ранее результатами. Творца вечно одолевает жажда нового, а без труда, «рыбку нового» из пруда не вынешь! Инновация – это постоянное творчество нового качества, это адекватная реакция на мир, повернутый к тебе  самой неожиданной  новизной.


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 незачем.

                             Ж) Расслабься, словно все скоро будет в порядке:
На первый взгляд, это требование принципиально противоположно всему,  раннее высказанному. 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 особой опасности, которая нависла в настоящее время над планетой. Творческое мировоззрение – во многом надежная гарантия, что мы справимся с  проблемами, вставшими  перед нами  на новом переломе Бытия.

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.

    Уже давно замечено, что если у творца есть  способность получать расслабление от своего творчества, его здоровье будет несокрушимо, ибо все «болезни от нервов!» Энергетическое перенапряжение также вредно для него, как и энергетическое бессилие. Всем в творчестве управляет Гармония, Баланс, Равновесие, а точнее их «золотая середина».
                            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 слышал!

Творчество - это «диалог с Богом». Если бы не было ответа, это был бы только монолог, на деле  Спаситель и 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.

Библейское откровение: «Стучащемуся, да откроется, взывающего, да услышат!» - как Истина давно оформилась в сознании людей. Сейчас она становятся принципом развития личного творческого сознания вообще.
Диалог с Богом - это важнейшее  основание творческого бытия художника. Это бесконечный энергетический резерв его стремления вперед в творчестве и в постоянном 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, каждый уровень личного проникновения в тайну творчества  в основе  опирается на  духовную энергию, полученную от Бога,  только так их и можно в основе своей  толковать. Тем более, что речь идет о различных аспектах духовного сознания.

В каком - то смысле данный аспект 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 способен.. 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  всегда 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!» - сказал поэт.  Мы должны всегда ценить себя только по большому счету и намечать горизонты в творчестве  только самые удаленные. Подлинные горизонты Творца – Бесконечность и Вечность. 
Конечно, в реальности должен быть баланс во всем, в том числе и в творческом самоуправстве. Но здравый смысл этого принципа: не стоит  самому себя произвольно ограничивать в творческом процессе. Эти ограничения и без тебя сработают,   а  сам себе не мешай! Тогда всё и получится.

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 указанные девять уровней развития творческого потенциала человека создают модель, которую мы можем использовать, чтобы оценить  уровень развития этого потенциала у конкретного индивида, в зависимости от того, в какой степени ему присущи указанные факторы творческого потенциала.  
   5.4. БЛАГОДАТЬ - ФОРМА И МЕХАНИЗМ ЭНЕРГИИ БОГА:
                                             «Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется.

                                                              Но нам сочувствие даётся, как нам даётся Благодать!»

                                                                                                                                                             Ф.И.  Тютчев 
            5.4.1. Благодать как божественная энергия:
Сошлемся в рассмотрении этой проблемы на цитаты из Библии:
а) Благодать – основное качество и ипостась Бога, ибо «Бог есть Бог всякой Благодати» (1Петр., 5, 10)
б) Носителем Благодати Божьей явился Иисус Христос (Иоанн, 1, 14);

в) Эта энергия «преизбыточна» ((2 Кор., 9,14) и «предостаточна» (2 Кор., 12, 9);

г) «Она изобилует там, где умножается грех» (Рим, 5, 10);

д) Без этой энергии нет служения Богу (Евр., 12, 28);

е) Эта энергия укрепляет веру и твердость верующих (2 Тим., 2, 1);

ж) Благодать даруется особенно смиренным и ходящим в незлобии. (1 Петр., 5,5)  и (Пс., 83,14)

              5.4.2. Гнев Божий – проявление божественной энергии в  стане людей:

а) «Бог медленен на гнев Божий» (Исх.34,6);

б) «Он праведен и страшен» (Пс. 57,10) и Пс., 2, 12);

в) «Гнев Божий есть огонь истребляющий» (Втор., 32,22);
г) «Чадами» Гнева Божия называются грешники» (Еф.,2,3);

д) Он возрастает при постоянном сопротивлении ему (Числ.,32,14);

е) «Бог не определил нас на Гнев Божий, но на спасение через Иисуса Христа» (1 Сол., 5,9)

ж) Он не продолжается навсегда (Пс., 29, 5);

з) «Гнев Божий отвращается исповеданием греха и раскаянием»(2 Пар., 30,8)
                    5.4.3. Вера – способ проявления силы божественных энергий:
а) Она обладает энергией делать настоящим ожидаемое (Евр.,11,1);

б) Вера – это энергия, приносящая спасение (Иоанн, 3,16);

в) Вера во Христа есть дар Божий (Рим., 12,3);

г)Овладение этой  энергией приносит отпущение грехов (Деян.,10,43), оправдание человеку (Быт.,15,6) , освящение   

     и усыновление( Деян., 15,9), вечную жизнь (Иоанн, 3,15);

д) Энергия Веры просветляет мир (Иоанн, 12,46);

е) Она действует любовью и через любовь (Гал., 5,6);

ж) Энергия веры необходима, чтобы выдержать борьбу христианской жизни (Еф.,6,16);

                          5.4.4.  Дары Святого Духа – носители  энергии Бога:
 а) Людям они дарованы через Христа (Иоанн, 15, 26);

б) Они дарованы пророкам ( Числ., 11,25) и людям, избранным Богом для известных целей ( Исх., 31, 3);

в) В Новом Завете они дарованы особенно апостолам (Иоанн, 20, 22) и всем верующим (Деян., 2, 38);

г) Они служат доказательством единения с Богом (1 Иоанн, 3, 24) 
                             5.4.5. Энергетическое могущество Бога:
а) Проявляется как «глас Божий» (Иов, 37, 5) «рука и десница Божья»(Исх., 9, 15), «перст Божий» (Исх. 8,19), «мышца Вечного» (Исх., 6,6);

б) Оно описано как «великое» (Иов, 37, 23) «несравненное» (Исх.,9,14), «непреодолимое» (Втор.,32,39), «действенное» (Иов, 11,10), «вечное» ( Пс., 65, 7), «неизмеримое» (Иов, 5,9);

в) Может посрамить сильное немощным (1 Кор., 1, 25-29);

г) Обнаруживается через творение мира (Иов, 38, 4), Его провидение и господство над всем (1Пар., 29, 11), знамения и чудеса (Исх., 14, 31), истребление злых (Быт, 6, 13), воскресение верных (Марк, 12, 24).

                      5.4.6. Сердце как орган восприятия божественных энергий:
а) Источник жизни находит в себе самом  (Притч., 4, 23);

б)  Бог взвешивает и судит сердце (1Цар, 16, 17);наклоняет и управляет (1 Цар., 10, 26),  влагает мудрость в сердце (Исх., 31,6), укрепляет (Пс., 26, 14), близ тех, которые имеют сердце сокрушенное и смиренное (Пс., 33, 18)

в) Должно отдано Богу (Притч., 23, 26), наклонно к любомудрию (Псалмы, 89, 12), очищено (Иер.,4,14), искренне и просто (Деян., 2, 46)

   По мнению многих современных ученых – именно сердце является хранителем человеческой души.

             5.4.7. Диалог с Богом начинается с монолога Человека:

а)  Диалог начинается с монолога, ибо Бог испытывает Человека и не входит в контакт с сомневающимся в Нем. Обращение к Богу есть начало просветления. Оно проявляется в молитве – жаркой просьбе к Богу,  в молении о помощи. 


Только длительный монологический опыт приводит к возникновению диалога, то есть, верующий обретает знаки, что Бог его услышал и  ему отвечает. Эти ответы могут проявляться в исполнении просьб, направленных к Богу, в появлении благоприятных  явлений и чудес в длительном процессе духовного  самосовершенствования человека.

              5.4.8. Встреча с Богом  – это  всегда «суд» («кризис»  на  греческом языке):
а) Встретившись с Богом, человек, прежде всего, осознает свою мизерабельность в сравнении с Богом, вступая в состояние смирения и аскетизма.

б) человек судит, прежде всего, сам себя, Суд Божий – отнесён от нас в  Вечность;

в) духовное осуждение своих грехов выражается в покаянии и стремлении стать лучше и более соответствовать повелениям Бога, которые ощущает просветленное сердце;

г) просветление может  сопровождаться и другими кризисными явлениями,  но у всех это происходит по-разному;

д) Бог в этой ситуации находит способы и знаки поддержки человека, вставшего на Путь просветления.
             5.4.9. Есть ли  место для Бога в душе каждого человека?
а) широта и длительность просветления зависят от того, насколько большое место для Бога находится в душе у каждого человека;

б)  по Библии можно понять, что верных себе людей Бог избирает еще до их рождения;

в) не всем дано быть праведниками или святыми, но всем дано стать верующими и вступить в индивидуальный диалог с Богом.
г) уровень глубины этого диалога зависит от эффективности личного самопознания человека и скорости его восхождения по «Лестнице Иакова». 

5.   Мистическая энергетика Инобытия:
                                              «Много в пространстве невидимых форм и неслышимых звуков,
                                                                            Много чудесных в нем есть сочетаний и Слова, и Света.

                                                                            Но передаст их лишь тот, кто умеет и видеть, и слышать,

                                                                            Кто уловив лишь рисунка черту, лишь созвучье, лишь слово,

                                                                            Целое с ним вовлекает созданье  в наш мир удивленный».  

                                                                                                                                                                            А.К. Толстой
                                6.1.  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, понимаемым и как Владыка Вселенной и как Высшее энергоинформационное Поле Космоса. 
Голограмма Вселенной – это живая мысль Бога, создавшего своей   духовной энергией 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 Вселенной;

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». ( Общ. Библ. , № 6, 567)

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» (6, 575)

С телепатией тесно связаны такие феномены, как «dejа 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 одинаковы, что нашло отражение в так называемом «Календаре Майя», описанном в книге Хосе Аргуэльеса «Фактор 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. 

   Знание будущего – опасный момент, хотя оно возможно в принципе для всех, оно мало кому дано, ибо людям плохо известна техника безопасности в этом процессе.                         

                                          г) Левитация:

Левитация – «способность необъяснимым образом поднимать над землёй предметы, людей, животных и т.д., а также заставить их  парить в воздухе и летать» ( №6,546) 

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».  ( №6, 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»)». (№6,582)

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. 

НО во всей этой способности есть  некая загадка. Дни люди способны видеть призраков в специальных местах (чаще всего в месте с высокой геопатологической энергией), а другие никогда в подобные ситуации  не попадают.  Нам представляется, что проблема в способности человека управлять собой в ходе измененного состояния сознания, когда человек встречается с прорывом в его сознание Имплицитного Порядка мира. Подробнее об этом – в своём месте.
                                 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». (№6, 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». (№6, 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».  (№6, 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 («Трижды Величайшему»), мистическому персонажу, объединившего в себе черты египетского бога Тота  и греческого бога Гермеса». (№6, 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». (№6,522)

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».  (№6,568)

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 начало, 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 системой духовных резонансов наших волновых процессов.
             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 духовная связь, 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, если кроме друг друга, мы настроены еще  и на Бога;

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

г) души в Иномире имеют возможность общаться, 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 понять специфику так называемых «синхронизмов», выявленных Р.Юнгом совпадений, когда сознание способно опережать какое-либо   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 разобраны 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 едино -  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 же даёт нам исследование 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 высших духовных  органа – Интуиция и Божественное Измерение, включающее Сотворчество с Богом.

       6.2. Потусторонний мир в инновационной богословской традиции»:
    Структура Потустороннего Мира по представлениям многих  есть некое повторение структуры нашего мира с его Иерархией, многообразием и столкновением Добра и Зла. Нам ближе точка зрения отца Александра Меня, считавшего, что «когда душа входит в атмосферу миров иных, в ней сгорает всё темное, всё злое, всё черное и полнота бытия человека в Посмертии в значительной степени зависит от того, сколько, выражаясь метафорически, останется после этого сгорания». (Библ. №10, 205) 

Посмертие много больше завязано на нашей позитивной ментальности, чем Мир физического бытия. Тут мы воссоздаём иллюзию автономности от нас физического мира, а в Посмертии мы на это не способны, ибо там нет необходимости органам чувств поддерживать иллюзорную физическую картину мира, да и самих органов чувств (по крайней мере – традиционных)  у человека там нет. Остались только духовные органы.

Обычно, представляя картину Инобытия, ориентируются на известное высказывание Христа о том, что в «доме Моего Отца обителей много». Но при этом наполняют эту фразу традиционным материалистическим содержанием, что там много различных участков и областей ментальной реальности, похожей на наш мир. Так традиционно Рай воспринимается, как Райский сад и т.д. 
Напротив, мы трактуем слова Христа  «о многих  обителях» как многообразие уровней проявления нашего духовного сознания, ибо  только духовные накопления на Том свете воссоздают  мир в его инаковости и разнообразии.


На самом деле это всё, вполне возможно, и   не совсем  так.  Если здесь мы воссоздаём Божественную Голограмму, то там – Голограмма воссоздаёт нас самих. То есть, там мы таковы, каково здесь наше сознание. Именно поэтому Христос  с такой  настойчивостью апеллирует к необходимости нашего духовного возрождения и в конечном итоге - СПАСЕНИЯ. Христос – это Любовь, он любит нас на любом этапе нашего Спасения, вне зависимости от того, насколько чисто теоретически  мы продвинулись в понимании Его духовного замысла относительно Бытия Мира. 


 Понять разницу между Бытием и Инобытием можно, оценив различие в понимании Порядка и Хаоса. Мы воспринимаем здесь Голограмму Мира как Хаос,  из-за нашей неспособности подняться до её Божественного осознания. Но нам совершенно ясно, что «Порядок» в физическом мире поддерживается с помощью Божественной Энергии, частично касающейся и самого Человека. 


Там картина, как ни странно,  обратная: Земной мир – ипостась Хаоса,  Инобытие –  сфера, максимально упорядоченная. Нам    в Инобытии становится  совершенно ясно: чем меньше  наш Хаос здесь в мире Бытия, тем явственнее  неосознаваемый нами план Божественного Замысла превращается для нас в Порядок, который позднее помогает нам жить в мире Инобытия. Но это осознание никогда не бывает окончательным. 


Величайшая заслуга Христа в том, что Он донес до нас сущность Инобытия как систему Любви. Все бывшие до христианства религии только затемняли структуру Инобытия терминами «Великое Ничто», «Нирвана», которые ни осознать, как следует, не принять в себя как личностное поведение, человек  адекватно не мог. Человек не способен осознать не практическом уровне, что значит раствориться в Великом Ничто.

У кого больше шансов спастись в Инобытии?  Для самовлюбленного христианина ясно, что у него! На самом деле это не так. У адептов иных религия есть свои, не менее значимые шансы. Разница носит, как ни странно, психологический характер. Все конфессии считают человека «малой частичкой Бога», только христианство предложило считать Человека «Божьей тварью», обладающей собственной «свободой воли», благодаря которой он способен самостоятельно прийти или не прийти к Богу. Подлинное спасение происходит как результат свободного и осознанного человеческого  выбора. 

 
Дело в том, что на Том свете Человек нужен Богу как активная, свободная и самостоятельная единица, принявшая на себя ответственность за свой выбор. Только такой человек способен стать  сотворцом и соработником Бога, способным под Его руководством  завершить обожение всей Вселенной. 


       Нечто подобное было в Богословии отца Александра Меня. Он считал, что Божественное Откровение – это чудо встречи Человека и Бога, «преломление небесного света в духе сынов Земли». Причем при этом человек кардинально изменяется, ибо Познание  есть первая ступень Духовного Изменения.  Но это не уникальное, а массовое событие, ибо близки к Откровению не только святые, но и все люди, имеющие чистое сердце и искреннюю любовь к Божественной Истине. Вопрос только в том, каков их энергетический потенциал, способность принять в сердце колоссальную энергетическую мощь Бога?

Однако у большинства эта встреча  происходит, как вспышка молнии, а святые не только получают Откровение, но и сами становятся при этом носителями Божественной Жизни. Эта способность дана представителям всех религий, поэтому у них у всех есть общее – их диалог с Богом, благодаря которому человечество способно спастись и в самом трудном испытании. Конечно, не все, но духовная часть человечества неуничтожима.
Антиподом Любви отец Александр  считал человеческую самость, которая, по его мнению, лежит в основе магического противления Человека Богу: «Магизм лежит у истоков коллективного родового сознания, связанного с подавлением личности коллективом, которое само по себе глубоко антагонистично христианскому учению о человеке. Коллектив, подчиненный воле царя-мага, заставляет личность раствориться среди племенного целого, ибо властителям легче управлять массами, нежели личностями. Результат этого оказывается трагичным: коллективное магическое сознание давит на народы, парализует творческую активность и религиозный гений человечества, тормозит движение культуры». (№10, стр. 208-209)

Наиболее четкое представление о Том Свете   в нашем  мире даёт деятельность матери Терезы, не на словах, а на деле доказывающей всем, что Бог – это единственное Благо Мира.  Ад и Рай – это грани  восприятия этого Блага  после Смерти. Если ты не привык ощущать Бога как единственное Благо, ты в Инобытии будешь мучиться самым жестоким огнем – муками собственной совести.  Если ты поверил  Христу в мире Бытия, на Том свете ты будешь в Раю, будешь наслаждаться осознанием своей Правоты. Будешь сотворцом  и соработником, это и есть Рай!
Как  Бог на Том свете  помогает всем туда приходящим, а их неимоверное количество, так и сестричество Матери Терезы не отказывает в помощи никому. Именно поэтому она выбрала для своей деятельности самый бедный город в мире - Калькутту. 

Сестры там  обретали  под руководством матери Терезы уникальный опыт помощи бедным людям. При этом им запрещено было брать деньги за свою работу, они жили только на помощь Правительства и благотворительность богатых, но богатым они принципиально не помогали. 

Возвращаясь к сущности нашего Бытия в Инобытии Потустороннего мира, можно сказать, что главная для нас там проблема – проблема  духовных изменений. Они не следует слепо за изменениями физическими – мы получаем там иную «телесность», она носит,  скорей всего, «волновой» или близкий к оному характер. Мир Того Света принципиально духовен, поэтому и  энергоинформационная энергетика Того света носит волновой (полевой) характер.
Однако с духовным преображением не все так просто. Рассмотрим две принципиально существующие  в Инобытии возможности ( См. об этом № 11 в Библиографии).

Воплощение - принятие Потустороннего мира без внутреннего изменения и вытекающая из этого необходимость повторного  земного воплощения;

Превращение (Изменение)   - принятие Потустороннего мира с необходимыми (уже существующими в душе)  духовными изменениями  и отказ от новых воплощений.

При милосердном понимании Бога реинкарнационное воплощение должно последовать, если запас духовных накоплений, которые мы несем с собой из мира Бытия, мал для выживания в мире Инобытия и он выталкивает нас вновь на Землю, а не обрекает на Ад. Соответствующий же уровню Инобытия  духовный запас даёт возможность нам существовать в Раю Инобытия, хотя этот Рай совсем не таков, как об этом повествуют нам все посюсторонние  религии мира. 
Другими словами мы будем чувствовать себя в мире Инобытия так,  насколько в мире Бытия мы ощущали тот мир и готовились к его принятию в себя, то есть, говоря  языком богословия, - спасались.
Судя по  бездуховному поведению в наши времена  большей части населения земли, оно обречено на повторную реинкарнацию. При этом возникает проблема с  интерпретацией Глобального экокатаклизма планеты, который прогнозируют все инновационным образом настроенные богословы.
Пройдя через все его испытания и погибнув в огне это  катаклизма человеческие души должны воплотиться для «Новой Жизни» на Земле, если они духовно изменились и извлекли урок из этого испытания, или воплотиться в другом месте (например, попасть в Ад), если остались на прежнем духовном уровне.

В нашей интерпретации мира Инобытия мы опираемся на концепцию милосердного Бога («Бог – это Любовь»). Согласно ей, целостный  мир Инобытия-Бытия устроен так, что   элементы мира Инобытия, с которым мы сталкиваемся после Смерти, уже при жизни в нас существуют: 

-  традиция  заботы  об умерших родственниках;

- родственные нам души в духовном плане;

- «Божья искра» в нашей душе, пребывающая  в задавленном материальным миром состоянии.

Конечно, во многих отношения мир Посмертия будет для нас неожиданным, прежде всего за счет потери  привычной нам  телесности. Если в мире Бытия человек троичен (тело, душа, дух), то в мире Инобытия  он одномерен: только душа, ибо там все – дух, а, следовательно, он не рассматривается как отдельная сущность, а только как окружающая внешняя  среда для существования души.  

Духовность выступает там не только как внешняя среда существования, но и как критерий оценки качества души: достаточно ли в ней энергетических накоплений для существования в Инобытии, или нет? Так  духовная среда Инобытия может не принять греховную душу и вытолкнуть её для повторного воплощения в земной мир.

Спасшаяся душа еще на Земле приобретает все необходимые духовные ресурсы для существования на Том свете и поэтому может быть принята для  посмертного Бытия  на какой  душе угодно срок.
                   6.3. Сакральная транскоммуникация:
                                 «Свет чела его коснется, дрожь по жилам пробежит,
                                              Сердце тихо встрепенется – и исчезнет прежний вид.

                                              Ангел, Богом вдохновенный с ним беседовать слетел.

                                              Он умчался, дерзновенный, за вещественный предел».

                                                                                                                                        А.К.Толстой 
                        6.3.1. ПОЭТИЧЕСКАЯ ТРАНСКОММУНИКАЦИЯ:

А. Поиск смысла  сам должен быть осмысленным 
На определенном этапе своего развития Личность  начинает не просто искать Смысл жизни, но и осознавать, что подобный  поиск  есть часть её  жизненного смысла. Как правило, такое осознание является залогом динамизма духовного развития, ибо дает ему новую целостность. Мы начинаем понимать смысл, как только осознаем его не только как “текст”, но прозреваем “метатекст” -  подоснову его духовной интерпретации.

Как только человек  осознал, что поиск Истины сам должен быть истинным, тот  быстрее  стал “даваться ему в руки”. Однако любое познание Истины является “претерпеванием  страстей”, ибо “искать и сомневаться” нельзя в покое. Ему заказаны движение и  развитие.


Но является ли душеполезным отказ от покоя? “Человеческий театр” настолько порою  нам надоедает, что мы жаждем поскорее сбежать от него и очутиться дома. Поэтому в любой ситуации нам так важны Дом, Семья, уют и спокойствие...


Привыкшему “жить страстями” человеку Покой  также потребен ненадолго. Внезапно жажда страстей и удовольствий обуревает его, он посылает   подальше все “свои уюты”. И вновь, “покоя нет, уюта нет!” /А.Блок/


Очевидно, для нашего психологического здоровья  важна постоянная смена “покоя” на “наваждение страсти” и обратно. ”Застыть в покое” или “сгореть в страстях” - для  разумного и верующего человека одинаково неприемлемо. По отдельности  в них мало смысла. Характерная для подобной смены состояний напряженность не есть самоцель, а всего лишь благоприятная обстановка для интенсивного поиска.


“Жить страстями”  человек  считает оправданным, если  есть  уверенность в наличии высокого Смысла своей жизни. Иначе, ничего кроме ублажения тела не происходит! Смысл жизни обретается при понимании приоритетов высшего: смотри  эпиграф к настоящей главе.

Итак, поразмышляем вместе: ”Каков он все-таки этот “смысл нашей жизни”? Вопрос в столь абстрактной постановке совершенно бессмыслен! На него нет ответа, кроме общего совета “обрести Бога в душе”. Но души-то у всех разные, различны и искры, зажжённые в них Богом.



Ответом должно стать не общее описание направлений поиска, а  точное указание на “индивидуальный путь к Богу” данной, конкретной души. Причем в данный момент времени и при данном стечении жизненных обстоятельств!


Представители любой религиозной конфессии всегда готовы дать нам религиозный совет, “как духовно расти”, но конкретную тропинку к Богу, свой духовный путь личность должна протоптать сама. Как неповторим каждый человек, так и уникален его личный путь к Богу! Церковь ввиду массовости охвата населения не способна  заниматься такими деталями. Это дело самого человека!

Однако все общие указания должны, по крайне мере, удовлетворять  определенным условиям:

 они должны быть поняты и приняты;

 они должны как-то соотноситься с конкретным временем и местом их реализации, ибо  разнообразие последних может оказать совершенно противоположное  первоначальному замыслу воздействие на человека;
 надо всегда знать, а “что потом?”

Конечный смысл «поиска смыслов»  не в нахождении “общего правила”, а в понимании особенностей их употребления в различных условиях и в  умении реализовать их точно, конкретно и душеполезно. Поэтому таким важным становится личный выбор механизма собственного  духовного развития и соответствующих его специфике конкретных  методов его реализации. 


Можно ли помочь человеку сделать этот выбор? Начинать, на наш взгляд,  все-таки необходимо с понимания общих закономерностей духовного развития


Модель общего духовного развития                                                                        Матрица № 9:
	Этапы   развития:
	первый этап
	второй этап
	третий этап
	четвертый этап

	Доминанта

 развития
	Верность
 Инстинкту
	Следование 
Традиции
	Обретение 
Знаний
	Возвышение 
Духовности

	Тип сознания
	Мифологическое
	Нормативное
	Фактологическое
	Инновационно- духовное

	Механизмы

 развития
	Рефлекс 
Целостности
	  Верность социальной и 
    конфессиональной
норме
	Личностное открытие смыслов  жизни
	Использование духовно-
творческой интуиции и 
фантазии, диалог с Богом


Начнем анализ этой модели, как говорили древние римляне, ab ovo, то есть “от яйца” - с анализа смысла “ изгнания Адам и Евы из Рая”. Если вспомнить, что в Раю Адам и Ева не могли рожать детей, можно предположить, что там процесс отделения Евы от Адама еще не закончился. Скорей всего, они были “гермафродитами”, то есть, двуполыми. 

Такие отклонения в биоразвитии сейчас стали исключением, а в те времена были правилом. Понятие “грех” тесно связано с понятием “пол” /sex/. Вкусив яблоко с Древа познания, они ощутили себя разнополыми и устыдились. Пока не было разделения по половым признакам, не было и “греха”. Но без “греха”, очевидно, не было бы и самого человечества, способного в будущем стать “космической силой”, любимым помощником Бога.
В свете голографической картины Вселенной библейская история «грехопадения» интерпретируется  несколько неожиданным образом. Бог создал голографическую модель Вселенной и человека как её «проявителя», но сомневается в необходимости окончательно  «проявить её в трехмерном плане», ибо людей всего двое – Адам и Ева, которые не способны всю Вселенную удержать с помощью своих ограниченных мозгов. Сомнения Бога  выражены в запрете людям  есть плоды с «Древа познания Добра и Зла».  Но дьявол толкает людей на этот грех, в итоге которого они смогли размножаться и плодиться, а Вселенная стала в реальности той, какой она была  ранее только в проекте.
За  все  в мире приходится платить! Согрешив, люди, конечно,  стали способными плодить себе подобных, но потеряли особое “райское состояние”, заключавшееся в прямом и непосредственном  /инстинктивном/ контакте с Богом. Таким образом, как это и вытекает из голографической модели, на первом этапе своего духовного развития люди, /по крайней мере, Адам и Ева/, находились в непосредственной связи с Богом, осуществлявшейся на основе механизма “инстинктивной целостности”.

Для общения с Богом человеку не нужно было делать никаких  усилий. Именно этот духовный инстинкт и был потерян человеком в ходе эволюции при разделении полов. Инициатором этого разделения, как явствует из Библии, стал  искуситель Сатана, неясно только в образе Люцифера (Денницы) или каком другом, например, вообще бесовских, темных сил, участвующих в оппозиции к любому благому и угодному Богу  делу.

Чтобы понять особенность потерянной связи, надо вспомнить в каком  тесном контакте с Природой находятся животные. Потеряв инстинктивную связь с Богом, человек обрел, чтобы не сойти с ума по причине полной богооставленности, такую же, как животные, связь с Природой. Проще говоря, Сатана как бы замкнул контакты человека на себя, когда человек согрешил перед Богом. Природа, которой в ту пору уже овладел Сатана, заменила человеку Бога. 

Именно в этом суть грехопадения человека: тварная природа стала на место Бога! Но, в отличии от животных, человек обладает божественной искрой - бессмертной душой, поэтому его эволюция протекает  не только внутри самой биоэволюции Материи, но как бы и вне её. Человек не произошел от обезьяны. Достоверней обратное: обезьяна есть плод вырождения определенных человеческих особей, согрешивших с животными в ходе эволюции.

По милости Божьей потеря духовного инстинкта, подсказывавшего человеку, что ему нужно делать в любой трудной ситуации,  стала для него толчком к новому духовному развитию, породив сам процесс постоянного духовного самоусовершенствования! Наши достоинства - суть продолжения наших ошибок и наоборот.
Таким образом,  спровоцированные  Дьяволом новые качества Вселенная несли в себе противоречивые  (божественные и дьявольские) начала, содействующие полному духовному совершенствованию человека.  Антропный принцип – свидетельство Божественного замысла  не просто порождения Вселенной Богом, но и заложенного в ней принципа самосовершенствования, через совершенствование самого человека, проявляющего скрытые имплицитные качества Вселенной, заложенные в ней Богом. 
Человек сумел выработать и опереться на целую “систему  традиций” - полученных в ходе эволюции /иногда и напрямую от Бога/ в форме социальных и конфессиональных норм Бытия /например, “Десять заповедей Моисея”/. Именно поэтому, в отличие от первого этапа, который мы назвали “мифологическим” /миф - это инстинктивное, но весьма приблизительное знание Истины/, второй этап в нашей модели получил название “нормативного”, то есть, опирающегося на традицию, норму, ритуал, догму.

Религия сопровождает человека на всех этапах его духовного развития. На первом этапе она реализуется в форме политеизма, обожения природы, характерного лишь для  языческого бытия человечества. Посредниками между человеком и Богом тогда были многочисленные “волхвы”, “ведуны” и “кудесники”,  духовно-продвинутые люди, еще сохранившие в своей памяти воспоминания о раннем инстинктивном контакте с Богом.

Большинство из них (святые - исключение!) не могли уже подниматься до прямой связи с Богом, а вступали лишь  в контакт с Сатаной, с темными духовными сущностями самой Природы. Но там, где языческие религии были лишены кровавых жертв, как,  например, в большинстве славянских культов, такой контакт все-таки происходил! Поэтому для славянского язычества свойственно инстинктивное стремление не к  многобожию, а именно - к единобожию, точней – к Трибожию, характерному для языческих представлений древних славян. 
Конечно, большинство шаманов “камлало”, вызывая демонические сущности и обращаясь к  бесовской помощи! В ответ на грехопадение человека Бог как бы отвернулся от него, но заставил его тем самым проявить творческие способности и развернуть гамму мировых религий, открывших человеку новую, более адекватную, чем раньше, картину мира.

Опора на конфессиональные нормы  мировых религий дала возможность человеку в ответ на вызов Природы /потопы, изменения климата, космические катаклизмы и т.д./ проявить пластичность своего сознания, раскрыть духовно- творческие способности и перейти в результате на новый этап своего духовного развития, который мы назвали “фактологическим”.

Если  причиной грехопадения и, следовательно, появления “мифологического сознания” у человека был “падший ангел”, от открытие мировых религий пришло к нам несомненно по воле Бога. Это хорошо известно из Библии. Именно поэтому в качестве “компенсации” Сатана вручил человеку новый инструмент духовного развития, каким стала наука, по крайней мере,  та её часть, которая предпочитала существовать отдельно от нравственности, строя себя на основе атеизма. 
Как и почему это произошло?  Как только Наука сделал своим объектом исследования только Природу Земли, отгородив ее от духовной сферы, она  фактически сосредоточила своей объект исследования  на одном Сатане, ибо он в определенной момент  времени укрылся от Бога именно на Земле, в её Природе, а потом – в человеке.
Человек после попадания на Землю был вынужден поменять свою духовную ориентацию   на Бога в Раю на увлечение природой Земли, а, следовательно,  поместил в Сатану прямо в  своё сердце. Отсюда все его беды, включая выбор антиприродной машинной цивилизации!

В  основе Грехопадения  лежал импульс обретения новой связи с Природой. Человеку показалось, что конфессиональные нормы не позволяют ему справиться с Природой, необходим более эффективный  инструмент её преобразования, каким и стала естественная наука. Она-то и помогла человеку  заменить “нормы” на “знания” и “факты”, открыв новый этап в духовном развитии. Но только позднее, ближе к ХХ1 веку стало ясно, что это “сатанинские факты”.
Не случайно, же именно Сатана   находился у  алхимических истоков науки. По его благословлению наука и техника завели человека в экологический тупик - перманентное загрязнение окружающей среды. Сначала физической, природной, а сейчас уже и духовной, ибо “падший ангел”  является великим мастером вымывать из плодов человеческого труда остатки совестливости, нравственности и духовности!


Конечно же, он действует не сам, ибо он - фигура чисто духовная. Есть у него на земле слуги, тайные жрецы Сатаны, творящие свои черные дела. Деньги - надежнейший инструмент их деятельности.

Однако само духовное развитие человечества не могло ни продолжаться. Вопреки мнению ученых-материалистов смыслом этого развития было не создание новой “реалистической” картины мира, сменившей старую “религиозную” картину, а  появление  у человека способности к открытию    “личностных смыслов” бытия.

Как говорил А.С.Пушкин, “самостоянье человека - залог величия его!” Именно наука дала человеку на первом этапе адекватные инструменты такого открытия, благодаря самопознанию человеком мира и себя в мире. Но в них с самого начала было заложено сатанинское ядро, породившее у человека “круженье головы от самостоянья” - великую гордыню, что он может сам - без Бога - решить все свои проблемы.

Не просто  “покинутый Богом”, а «отринувший Бога человек» стал плодить “технотронное исчадье ада” - атомную бомбу -  апофеоз машинной цивилизации, вытесняющей человека из этого мира. Человек оказывается лишним в этом мире, поскольку его душа с Божественной искрой не вписывается в сатанинский мир технической цивилизации. По плану Сатаны, если бы его не вытеснили машины, он сгорел бы в огне экологического кризиса, не справившись с загрязнением окружающей среды.
Однако, наука не однородна. На каком-то этапе своего чисто технического (а, следовательно, и не духовного) развития она приходит к «голографической парадигме», имеющей уже (по своим последствиям) и духовный – тонкий План, проясняющий подлинный смысл и структуру существования Вселенной.  Этим самым запущен механизм дальнейшего духовного совершенствования человека, а, следовательно,  и мира!
В отличие от Бога, Сатана способен, как и Человек, только предполагать... Располагает только Бог! Но Человек может изменить ситуацию в мире:

 он не знает до конца всех ресурсов экологической надежности сотворенной по замыслу  Бога  природы Земли;

 его духовная среда  до конца не загрязнена, а напротив ему показан выход в новую “духовно-инновационную цивилизацию”;

 следует уповать на огромную милость Бога, его безмерную любовь к Человеку.

Все большее количество мыслителей в конце ХХ века заявляет о принципиальной возможности синтеза “науки” и “веры”, создания нового экологического и инновационно-духовного сознания, способного вывести человека из нынешнего физического  и духовного тупика. «Голографическая парадигма» показывает ясный выход в преодолении этого тупика. 
Древний духовный инстинкт прямой связи человека с Богом восстанавливается  сейчас  в форме творческой интуиции, способности Человека на духовную инновацию, как  мира, так  и самого себя в нем, путем  постоянного диалога с Богом.

Человека подстерегает огромная опасность на этом пути:  временная  ли потеря ощущения “смысла жизни”, ухода ли в  прелести материального бытия, как на Западе, или, напротив,  в “нигилизм” и “терроризм”, как на Востоке.

Как только прежняя опора на инстинкт, традицию или факты перестает осуществлять  былую поддержку Человеку, у него возникает “экзистенциальный вакуум”, психологические стрессы, ведущие к “аномии” и “девиантному /отклоняющемуся/ поведению”. Именно поэтому в мире растет терроризм и преступность, увеличивается потребление наркотиков, насилие и сексуальная разнузданность. Россияне - не исключение из общего правила, хотя у нас все происходит немного по-другому.

Что же еще способно спасти нас в преддверии этой весьма «апокалиптической ситуации»? Спасут ли очистные сооружения от наступающего тотального  загрязнения окружающей среды? Нет, спасение лежит только в духовной плоскости. Вот его контуры:

 выбор аскетизма в личном потреблении, опираясь на христианскую традицию, ориентируясь, в частности, на «энергетический аскетизм», заложенный Богом в основание голографической модели Вселенной;
 принятие ответственности за окружающую среду не только перед современниками, но и перед потомками, отдавшим  Землю в долг своим предкам;
 воспитание у детей любви к Природе, понимания, что она - живая, и связанной с этим невозможности нанести ей незаживающие раны;

 спасение себя и мира с помощью красоты, любования прекрасным в природе, постоянная эстетизация мира и себя / по примеру, хотя бы японцев/.

Как становится понятным из истории русской духовной мысли, путь воспитания духовности лежит через преодоление сначала “двоеверия”, фундаментализма и религиозного фанатизма,  затем - безверия  - в  стремлении к последующему  единству Веры и Знания.

                                           
Б. Роль Творчества:

Огромное количество свободного времени у человека, полученное им в результате автоматизации,  должно быть заполнено не ”девиантным (разрушительным) поведением”, возникающим по причине бездуховности и неумения потратить на дело свои духовные ресурсы, а творчеством во всех его видах и формах.

Оно должно быть заполнено именно сакральным  творчеством - познанием нового, а не пустыми играми с компьютерными приставками, уводящими человека в виртуальную реальность. Так нетрудно превратить компьютер в очередной интеллектуальный  наркотик.

Нарастающие в мире многообразные формы девиантного  поведения как взрослых, так  детей и молодежи, являются симптомом общего духовного кризиса, вызванного желанием отбросить системную и голографическую  (научно-духовную)  картину мира,  способную дать человеку “свет в конце туннеля”,   с целью выработки духовно-инновационного видения мира, построенного на синтезе науки и нравственности.

Помочь человеку в этом плане могут только многочисленные ресурсы его собственной культуры, в особенности культуры российской. Вспоминается глубокое предвидение поэта О.Мандельштама, предрекавшего необходимость “Культуре стать Церковью нашего времени”.
Речь, конечно,  не идет о замене религиозных учреждений культурно-просветительными. Поэт понимал этот призыв как необходимость повышения роли творчества в будущей жизни общества. Творческая интуиция и художественная фантазия совместимы с религиозным чувством, и должны,  не замещая его, совершить прорыв в духовно-инновационную цивилизацию, реализовать скрытую в человеке возможность его инстинктивного и интуитивно-творческого способа общения с Богом. Речь идет именно о сакральной коммуникации.
Любая из существующих в мире конфессий имеет в этой цивилизации шансы выжить, если даст своим прихожанам большую, чем другие, возможность для творческой реализации духовных, эстетических и культурных потребностей каждой личности. Она выживет, если сумеет мобилизовать собственные духовно-инновационные ресурсы: исихазма - в  Православии; суфизма - в Исламе;  каббалистического знания - в Иудаизме; высшей йоги - в Индуизме; дзен - в Буддизме.

Естественно, что пример в этом преображении должны подать представители церковной иерархии. Ибо на них будут смотреть в первую очередь, они ведь у всех на виду! Возможно ли такое в наших условиях?

Сошлюсь на конкретный пример: предстоятелем одного из важнейших отделов Московской патриархии является  игумен Иоанн /Экономцев/, поэт, драматург и романист, выпустивший в свет уже пять томов своих сочинений, включая   и один теологический том. Литературное творчество не мешает ему быть настоятелем нескольких храмов, игуменом Высоко-Петровского монастыря в Москве, руководителем огромного отдела РПЦ. Будущее за такими отцами Церкви!

Суммируя  сказанное, можно утверждать, что, если раньше смысл бытия человека был в том, чтобы “иметь” /говоря словами Э.Фромма/ - неважно, “деньги” ли,  личные способности, власть или другие дары, то теперь, чтобы - “быть”,  то есть, находиться в постоянном духовном поиске, в познании, в творчестве, в диалоге и контакте с Богом. Важно быть в постоянном инновационно-духовном преобразовании себя и окружающей жизни.

Значение  творчества очень сильно  повышается, если рассмотреть его сущность с позиции «Голографической Парадигмы». Главным условием устойчивости нашего восприятия материальности мира является  инициированное Богом всеобщее человеческое согласие по доверию нашим органам чувств. Владей мы принципиально другими органами чувств, например, если бы в нас был вделан электронный микроскоп, мы совершенно по-другому воспринимали мир. То же самое и со звуком. Мы воспринимаем звуковые волны мира в определенном частотном диапазоне. Звуковые волны с большей или меньшей частотой мы не слышим, они для нас как бы и не существуют вообще, но они есть и существенно исказили бы, при их восприятии,  нашу традиционную картину мира.

  Эта договорная устойчивость нашего восприятия оказывает нам плохую услугу в плане идеализации иллюзорной картины мира. Но есть в Социуме  творцы, способные задавать Богу вопросы и получать на них более адекватные, чем традиционное восприятие, ответы.  Основой возможности задавать такие вопросы является обычное человеческое сомнение. Сомнение в адекватности работы наших чувств должно быть дополнено доверием собственной Интуиции и самым сакральным  органом нашей души - способности к духовным Изменениям.
Творческий человек тем и отличается от нетворческого, что он, получив ответ, образует пространство для новых сомнений и новых вопросов. Он как бы провоцирует Бога на открытие новых тайн, направленных  на творческую переделку мира. Картина Мира  становится более устойчивой, ибо она адаптируется к условиям восприятия новой истины о себе самой. Мир духовно познаваем, и верящие в Бога творцы предназначены для этой роли.

Не будь творцов, мы жили бы в железобетонном мире, не способном на развитие и изменения. А, следовательно, не способном адаптироваться к изменившейся ситуации. Долго бы такой мир не просуществовал. 

                       В. Путь реализации творческого смысла жизни через Любовь:
Человеку присущ страх смерти, ибо он всегда находится “перед лицом её”. Впадая в “экзистенциальный вакуум” - потерю личностного смысла жизни, человек резко сокращает свою жизнь. Этому же способствует и постоянный поиск материальных удовольствий в ущербе для духовного усовершенствования. Смерть обессмысливает и сокращает жизнь, если та исчерпывается  только служением принципу “иметь”.


Принцип “быть” по сути своей полностью противоположен страху смерти, ибо преодолевает его. Человек постоянно оставляет некий след в Вечности в плодах своего творчества и познания благодаря Любви. Человек преодолевает смерть в своих детях.

Пол /секс/ взаимосвязан с Любовью, но она отнюдь не исчерпывается “половой истомой”. Любовь - всегда жертва любимому, всегда - самоотдача. Смысл жизни - в том, чтобы найти этот объект /твою половину/, готовую понять и оценить  Любовь, даже отвергая её при этом, как Татьяна Ларина отвергла любовь Евгения Онегина в романе А.С. Пушкина. Это была её подлинная жертва мужу, хотя она его и не любила.
Земная Любовь связана с инстинктом продления человеческого рода, но никак не исчерпывается им, ведь она имеет и земную,  и духовную компоненту: смирение, сострадание и жертвенность. Настоящая любовь включает все важнейшие духовные аспекты бытия:

 “инстинкт”, выражающийся в радостях секса;

 “традицию”, связанную с продлением своего рода;
 “факт”, выражающийся в познания любимого человека;
 “инновацию”, включающую духовное преображение себя и любимого.

Отношение к женщине лишь как объекту своих сексуальных удовольствий или только как к “хранительнице домашнего очага” и воспитательнице детей не будет считаться духовным, если оно не дополнено познанием-преображением любимой. Шанс некоторых мировых конфессий  войти в духовную цивилизацию Космоса  связан, на наш взгляд,  с их способностью менять традиционный  взгляд на роль женщины. Особенно большие испытания здесь выпадут на долю мусульман,  в традициях которых таится  чисто потребительское  отношение к женщине.

Духовное отношение к женщине начинается с подвига познания ее человеческой сути и преобразования  по законам духовной инновации. При этом важно не то, каким человек является в данный момент, а каким он способен стать в будущем. Дух ведь обитает вне времени! Так и Бог судит человека не по его сегодняшней преходящей ценности, а по  огромному духовному потенциалу, который самому человеку, как правило, неизвестен.

Преобразование духовной потенции женщины в иную высшую реальность - вот задача для настоящего мужчины! Просто “хороший секс” или удачное воспитание детей - это далеко не все! Потенции с возрастом кончаются, дети вылетают в свои собственные гнезда... И что? Если не было счастья взаимного  познания-преображения, настоящее счастье прошло мимо.

Конечно, многие семьи счастливы даже при  частичной реализации всех этих возможностей. А если этого не происходит, семья обречена на страдание. Но принятие и понимание  сути страдания - чисто духовный процесс. Важно не само страдание, а наша способность помочь другим в уменьшении страдания, способность взять на себя страдание других.

Духовный смысл  страдания скрыт в понимании его неизбежности и умении превратить страдание из боли в Просветление, в способ Преобразования себя и другого. Как сказано в Библии, “сквозь тернии - к звездам!”

Духовные смыслы Любви мы обретаем тогда, когда находим равные Богу объекты Любви. Конечно, в определенном смысле Любовь к Богу не сравнима ни с чем. Но Бог не может быть единственным объектом нашей Любви. Мы любим своих детей, жен, отцов и матерей, друзей и близких по духу людей. В идеале мы должны любить все человечество.

Если мы получаем в своей любви ответный импульс, мы счастливы. Если нет, страдаем. Духовный аспект любви включает страдание. Как закономерный этап собственного просветления на пути усовершенствования. Просветление и очищение души невозможно без страдания, без боли, без эмоций. Но страдание - не самоцель, а лишь средство, ибо, становясь самоценным,  оно деформирует основную  духовную цель человека - христианскую любовь. Смысл не в самой  боли, а в радости, которая за ней следует, как,  например, при родах. 
Любовь - всегда радость, всегда счастье, даже жертвенная любовь. Если нет радости, значит, это не любовь, а принуждение. Как “поиск Истины всегда должен быть истинным” /слова К.Маркса/, так и любовь должна всегда быть счастливой. Огромное счастье приносит Любовь к Богу, когда человек ощущает ответный импульс, когда понимает, что Бог не оставил его в несчастье. Но такое Просветление приходит далеко не сразу.

Любовь должна приносить счастье, просветление и обновление любящим. Мужчине необходимо быть влюбленным: в Бога, в родителей, в женщину, в своих детей, в своих близких. Иначе, по словам А.Пушкина, он обречен “окаменеть в блестящем упоеньи света”.

Можем ли мы реализовать свой смысл жизни без Любви, хотя бы в одном из ее  многообразных проявлений? Конечно, это совершенно невозможно. Смысл жизни мужчины без Любви к Богу и женщине недостижим, равно как и смысл жизни женщины -  без Любви к Богу и мужчине /отцу, сыну или мужу/.

Как связаны Любовь и Творчество? Вся культура пронизана многообразными связями между этими двумя полюсами человеческого существования:



Я Вас любил. Любовь моя, быть может,



В душе моей угасла не совсем.



Но пусть она Вас больше не тревожит,



Я не хочу печалить Вас ничем. /А.Пушкин/

Не существует художественного творчества без Любви к своему читателю - субъекту творчества, равно как без Любви к объекту своего творчества - герою:



Алина, жальтесь надо мною!



Не смею требовать любви.



Быть может, за грехи свои,



Мой ангел, я любви не стою...



Так притворитесь! Этот взгляд



Все может выразить так чудно...



Ах, обмануть меня не трудно, -



Я сам обманываться рад. /А.Пушкин/

Любовь питала своими импульсами творческие дерзания  поэтов и художников всех времен и народов. Сколько раз мы повторяли бессмертные строки поэта:



Я встретил Вас и все былое



В застывшем сердце снова ожило.



Я вспомнил время золотое



И сердцу стало так тепло. /Ф.Тютчев/

Или стихи Бориса Пастернака:
Как будто бы железом, обмокнутым в сурьму, тебя вели нарезом по сердцу моему.

И в нем навек засело смиренье этих черт и оттого нет дела, что свет жестокосерд,

И от того двоится вся эта ночь в дыму и провести границы меж нас я не могу.
Любовь является такой же самоотдачей себя любимому, как и творчество. Они одинаково тождественны в своей жертвенности. Они тождественны даже в иллюзорности Любви и творческих успехов!



Не властны мы в самих себе,



И в молодые наши лета



Творим поспешные обеты,



Смешные, может быть, всевидящей судьбе./Е.Боратынский/


В итоге мы приходим к пониманию смысла жизни как постоянного поиска и обнаружения многообразия творческих смыслов жизни - в Любви и Творчестве, в самопознании и саморазвитии, в духовном самоусовершенствовании. Поиска смысла жизни  - с помощью Любви, Творчества, жертвы себя другому - Богу и любимому человеку.


Поэтому подлинный смысл жизни, залог Величия человека - не столько в “его самостояньи” как думал молодой А.Пушкин, сколько  в самоотдаче, жертвенной Любви и духовном подвиге во имя любимых. Гордыня “самостоянья” противоположна Любви, тормозит ее воплощение. Нельзя растворить лучшую свою часть  в любимом, если ты так собой дорожишь.

 Надо ждать победы высших сил, включая своих любимых, над тобой, а не стремиться к собственным победам. Чем меньше в творчестве ты думаешь о своей гениальности, тем больше шансов родить гениальное произведение. Не случайно наиболее гениальное понимание сути Любви и Творчества находим  в словах Шота Руставели:“Что отдал - то твое!”
             6.3.2. “МОИ СТИХИ РАЗНЫХ ЛЕТ О ПРИРОДЕ  И  О ВЕЧНОСТИ ”:

Одна из дорог к диалогу с Богом - поэтическое творчество. Как стать поэтом? - вопрос актуальный  для многих молодых творцов, стремящихся выразить свою сущность в наше трудное время.

Автор стал поэтом, наверно с юности, по крайней мере, ему казалось, что он писал стихи всегда.  В юности это были стихи о любви, потом его очень волновала тема природы. Постепенно он понял, что, говоря о природе, он касается самого важного, что есть у него на душе. Однажды он  решил просмотреть свои стихи разных лет, посвященные природе. 
.
Родной очаг сменивши на дорогу,  вступаю я  в рассвет, сомненья бросив;

Наматываю версты понемногу на “ус познанья”, окунувшись в осень.


Луна смеётся, но  улыбку прячет,  лишь на минутку в пробежавшей туче.


Свиданье с Вечностью сегодня значат те истины, что старых знаний лучше.


Заря закрыла половину неба и предвещает добрую погоду.


Хочу я съесть ломоть ржаного хлеба, испить холодную со льдинкой воду.


Мерцают звезды, уходя под своды, даруя благолепье и величье,

Поёт  душа в объятиях природы с её простым и трепетным обличьем.


Общаюсь снова с миром через Космос, который в голове своей скрываю,


Я сам являюсь тем же микрокосмом, как всякая душа, ещё  живая.


Душою я   Вселенной ныне равен, секреты мира  тайно  постигаю...


Я отвергаю  искус громкой  славы, поскольку стала  жизнь  теперь  простая.

       Всё стало ясно: мы на склоне кручи, а впереди – обвал, землетрясенье,

       Но коль  ты  изменениям обучен, ты можешь искушать своё везенье…    





                                                                11.09.82.

 Написанные совсем в ранней зрелости,  эти стихи демонстрируют  начатки будущего космического мировоззрения,  сложившегося  у автора  только к  позднему  периоду жизни.


Природа России - Среда обитанья, великий, таинственный мир.


Все меньше она зарастает цветами, а чаще страдает от дыр.


Пока загрязненье нас мало тревожит, но  необратимый урон


Природы мы чувствуем собственной кожей в проталинах лиственных крон.


Важнейшие части Среды обитанья быть могут убиты в упор,


Пока  не поймем  мы основ мирозданья,  мы  детям вершим приговор.







      11.12.79.

Это одно из первых  его стихотворений, посвященных   проблеме загрязнения окружающей Среды. Экологические проблемы постепенно стали для него важнейшей доминантой его существования.


Во всякой грани года зри мудрости резон.


Близка мне ныне мода: глядеть со всех  сторон.


Зима - пора тревоги и горечи в груди,


В плену снегов - дороги, душа - в осколках льдин.


Весна - надежды время, душе с ней веселей.


Все легче жизни бремя примериваешь с ней.


Пора цветенья - лето, время трудов, хлопот.


Есть верная примета: залог успехов - пот!


Итогов время - осень, но нужен глаз да счет.


Лишь сердце вечно просит чего-нибудь еще!


Поэтому с деревней вновь ныне я дружу,


И смысл в занятье  древнем все чаще нахожу.








21.04.80. 


Автор  в пору написания этого стиха еще не жил в деревне, но предчувствие важности деревенской жизни стояло в нем всегда!


В лесной глуши, где пахнет травами, где лес густеет постепенно,


На стебельках комочки ржавые свисают, словно клочья пены.


В траве зеленой и воинственной являют комары отвагу,


А ветерок чуть слышно листьями свою рассказывает сагу.


Сквозь слой песка, трухой покрытого, гриб щурится, моргая глазками.


Вот озерцо, в глуши забытое, грустит, затянутое ряскою.


Там, окружен стеною древнею и глядя на её вершины,


Я слышу: где-то за деревнею шумят тяжелые машины.


В лесу всегда стремлюсь к познанию природы, не блестящей роскошью,


Но проявляю я внимание к тому, что не страдает броскостью,


Что так обычно, не навязчиво, по размышленью лишь красиво,


Однако, вечно и привязчиво, объемлет душу, словно диво.







                                   22.09.79, Болтино

Красота лесного пейзажа не в яркости и внешнем эффекте - эту мудрость он понял довольно рано. Красота - в простоте, разобраться в этом помогает время и жизненный опыт. Чем проще Истина, тем больше в ней глубинной человеческой мудрости.


Оттепель. Плачется тихо капель в бликах неяркого света.


В зимнем уборе высокая ель кажется в саван одетой.


Старые ели тихонько скрипят,  к ним  приближаюсь по тропке.


Скоро снежинки уже  полетят, может быть медленно, робко.


Я же вновь счастлив к природе припасть, вырвавшись из городишка, 

Эти святые минуты украсть у надоевших делишек.


И никуда, ошалев, не спешить, в чудо природы поверить.


Чуду поддавшись, по-новому жить, пусть не всегда в полной мере.


Снова с надеждой сюда прибежать, не разбирая дороги, 

Но ощутить сердца трепетный жар перед зеленым порогом.


И возвратиться “на круги своя”, не заниматься “вознёю”.


Я,  о лесная держава моя, в вечном долгу пред тобою!






09.11.79.

Понять, что ты в долгу и у Природы и у Отчизны, который надо отдавать, заботясь в своей жизни не только о набивании собственного желудка - не такое простое дело! Но все ли  выполняют этот долг?  -  Далеко не все, а начало его выполнения приходит с осознанием, что не отдавать долги - безнравственно  и опасно для твоего же будущего.

.
Крепите ауру, деревья, подпитывайте душу мне,


Как это делает деревня иль космос в глубочайшем сне.


Его я чувствую флюиды, ночной энергии исток.


Благоухают фитонциды сквозь раны, где сочится сок.


Я боли леса ощущаю, его неброскую печаль.


В ней нету гордости вещами, а есть инвариантов даль,


Призыв есть тихий к равновесью, души и тела мастерству.


Мои леса, поля и веси, я вашей радостью живу!










28.12.82.

Понимание, что ты сам - часть Природы, что твоя жизнь только обогатится тем,  что ты будешь жить  как радостями, так  и печалями леса, стало с определенного периода очень важным. Интуитивно автор с самого детства чувствовал свою связь с природой, которая при понимании голографической парадигмы становится совершенно понятной, ибо природа и я связаны неразрывной связью. Позднее начали оформляться уже совершенно духовные стихи:

          6.3.3. Инструментальная транскоммуникация с Тонким миром по К.Кастанеде:

       Цикл книг американского антрополога Карлоса Кастанеды (См. Библиография, № 8) о мистике мексиканских индейцев из племени «яки» оказался по основным своим особенностям очень близок «голографической парадигме» и  разнообразным формам   общения с Тонким миром, то есть «транскоммуникации».

Попытаемся изложить некоторые аспекты этой «теории Дона Хуана»  на избранном нами языке «голографической парадигмы». При этом мы будем ссылаться на статью из Интернета - «Время Нагуаля. Нагуализм с точки зрения квантовой теории» С.И. Доронина.

   Для Кастанеды Переход от Тонкого Мира к Плотному миру  связан с процессом  превращения «намерения»  (то есть, нашей установочной  мысли, желания и т.д.) в «команду Орла», то есть,   в их   материализацию в реальном  мире.

В квантовой механике следует различать несколько процессов:  уплотнение системы  (декогеренция), связанное с переходом из нелокального состояния (духовная система в тонком мире) в локальное (уплотненное состояние в физическом мире), и  процесс возрастания «квантовой запутанности системы»  - обратный  процессу её  уплотнения.

 «Мера квантовой запутанности» тесно связана с количеством информации в системе, а сам процесс декогеренции ( уплотнения)   свидетельствует лишь  с переходом имплицитного  фрагмента Голограммы – Божественного Слова в материальную эксплицитную форму.

Таким образом, для квантовой теории важным является пара: «локальность» (плотное состояние вещества)  – «нелокальность» (вещество в разуплотненном состоянии, фактически – полевая и вибрационная структура).


В каком-то смысле можно провести аналогию между «квантовой нелокальностью» и религиозным  пониманием Бога  (но не Христа, а –  Бога- Отца (Саваофа), которого никто никогда  не видел).

 К. Кастанеда вводит   аналогичное противопоставление: «нагуаль» (тонкий мир) - «тональ»( реальность плотного мира).   Предпочтение  в его книгах отдаётся именно нагуалю, так как тональ зависит  от первого  и в сравнении с ним   имеет второстепенное значение. С точки зрения философии, подобное воззрение  –  типичный идеализм, и оно, на наш взгляд, имеет смысл не только для философов. Мы попытались выработать компромиссную точку зрения, зафиксированную в Законе постоянного обмена Универсальности (Абсолюта) на Локальную эффективность (Плотное состояние вещества), аналогичную «Принципу Дополнительности» Нильса Бора. 

 
Благодаря ему,   наша концепция  полностью совпадает с основной доктриной квантовой механики, в которой «мир локальных объектов тоже не является основой Реальности. В её основе на фундаментальном уровне лежит нелокальный квантовый источник, из которого локальные объекты могут лишь «проявляться»  в процессе декогерренции. И любой проявленный объект, как классический домен, окружен квантовым гало, квантовым ореолом, пронизывающим его плотную локальную сердцевину». (Из статьи С.Доронина – www.nagualism.ru/ nagualtime/n2/gosti- Doronin.html).
     Нагуаль – это та мысленная голограмма, существующая  в наших мозгах, помимо нашего осознания, из которой мы,  с помощью заложенных в нас Богом ментальных и физических механизмов, воплощаем духовное видение  в  материальную реальность.      


В квантовой механике «ментальной голограмме мира» соответствует так называемая «квантовая суперпозиция состояний», из которой извлекается всё многообразие видимой  Вселенной.  


По мнению Дона Хуана, нагуаль – это место, где «обитает сила», а, по мнению квантовой механики, –  некое голографическое пространство, где скрываются до воплощения все  виды энергий,  материализующихся позднее в  материальном мире, в том числе и с помощью наших собственных мозгов, но не обязательно только с их помощью.  Есть среди них  такие, к которым мы не имеем никакого отношения. Они существуют объективно, вне зависимости от нас, ибо энергоинформационный мир вокруг имеет своё материальное (по крайней мере, на энергетическом уровне) существование. Секрет их содержания скрыт в деятельности  духовной Иерархии. 
    Итак, каким образом материализуется мир? В «голографической парадигме» Д.Бома  - с помощью божественной голограммы, из которой наш мозг черпает силы и энергию  для материализации мира с помощью наших пяти органов чувств.  А у Кастанеды, к примеру,  за этот процесс отвечает так называемая «точка сборки». Как пишет С.Доронин, она выполняет две основные функции: «обуславливает наличие сознания у живых существ и  формирует устойчивую картину воспринимаемого ими  мира».

Интересно, что для устойчивого восприятия окружающего мира «точка сборки» должна быть жестко фиксированной, иначе мы видим только галлюцинации, различного рода «туманные видения», сны и т.д. 

Сдвиг «точки сборки» порождает изменение  самого процесса нашей интерпретации  чувственных образов.  У Кастанеды получается так, что для овладения магическими способностями транскоммуникации с Тонким  миром тебе необходимо  научиться манипулировать  с собственной «точкой сборки».

Речь идет даже не о  простой манипуляции, а об «её смещении с последующим закреплением», ибо в  незакрепленном порядке она будет порождать  в сознании только нечеткие, расплывчатые картины – галлюцинации.   Без  закрепления «точки сборки» мы воспринимаем лишь хаос окружающего мира с   незафиксированной   в сознании голограммой. Поскольку в мире все же больше людей разумных, нежели людей со сдвинутой «точкой сборки», массовым является    его восприятие в «плотной», а не «тонкой форме». Хоте в реальности нужны и те и другие, ибо от жестко фиксированной «точки сборки»  большого добра нет, в особенности в ситуации переходных, бифуркационных состояний мира.

Это напоминает процесс наведения резкости  объективом фото- или кинокамеры. «Точка сборки», таким образом, управляет системой нашей интерпретации чувственных данных.  Если она «наведена», мы видим мир в отчетливой форме, если нет, возникает иллюзорная картина.  В реальности мир предстаёт  перед нами всегда иллюзорным,  ибо для его подлинного «видения» необходимы другие,  кроме органов чувств,  инструменты  восприятия, например, электронный микроскоп и т.д.  Как мы уже показали, необходимы Интуиция и Духовное Преображение себя и мира, чтобы воспринять его в адекватной божественной  голограмме   форме. 

Кастанеда вводит еще понятие «сталкинга» как процесс согласования  «точки сборки» с гармоническим восприятием  окружающей картины мира, то есть,  преобразования Хаоса мира (или  неадекватно воспринятой нами  его голограммы) в Порядок нашего  фрактального и  чувственного восприятия. Использование в данной ситуации понятий Хаос и Порядок не носит оценочного характера, ибо неизвестно, где больше Хаоса – в наших головах или в Божественной  Голограмме мира.  Просто у нас с Богом разные понятия о Порядке и Хаосе. По крайней мере,  Божественная система всегда предполагает единство двух полярных сущностей с их общей божественной функциональной направленностью по закону «Золотой Пропорции».
Герой книг Кастанеды -  шаман из племени «яки» Дон  Хуан утверждает, что « смещение «точки сборки»  за пределы средней линии энергетического кокона человека  заставляет окружающий мир исчезнуть из поля зрения, потому что его  «стабильность» и «субстанциональность», кажущиеся принадлежащими окружающему миру, на деле   не принадлежат ему, а являются  всего лишь  плодом   нашей  силы настройки на него (в нашем контексте – нашей способности воспроизводить Божественную Голограмму). 

Система человеческого осознания мира зависит от индивидуальной  способности каждого эффективно использовать его энергетику и равно принадлежит ей, как и нам самим. Наша собственная энергетика посредством перемещения «точки сборки» по энергетическому кокону  тела коррелируется с энергетикой  ментальной Божественной  Голограммы, чтобы породить в итоге картину окружающего физического (плотного)  мира. Органы чувств – лишь инструмент,  слишком  «заинтересованный» в воспроизводимой им картине мира. 

Поскольку энергетика Голограммы вечна и бесконечна, наши  сенсорные  способности в конечном итоге возрастают от  минимальных к  максимальным. Последние   свойственны   только древним магам и святым. Но,  тем не менее,  диапазон нашего восприятия всегда ограничен, ибо всегда есть типы  плотных и тонких энергий, которые мы принципиально не можем воспринять сами по себе. Однако существует наука со своими возможностями познания мира, в том числе, и за границами наших органов чувств. Мир познаваем, ибо Бог – не обманщик. Он просто против того, чтобы мы зацикливались на одном способе объяснения мира.  Он  ждет, чтобы мы открывали новое,  приближаясь к Его – Божественному  уровню постижения мира. Механизмы этого постижения – целостная Интуиция и   Божественное Измерение и  Сотворчество,  способыое  на постоянную  духовную корректировку (изменение)  Мира. 
Нам остаётся рассмотреть ещё одно важнейшее  для  Кастанеды понятие  - «остановка внутреннего диалога» (ОВД). ОВД – это магическая техника манипуляции с окружающим миром, освобождение  нашего восприятия от постоянной привязки к  его  лишь к одному фиксированному состоянию.  Как считал Георгий Гурджиев, это  освобождение восприятия от матричного механистического воспроизведения  чисто внешней картины мира, привязанной  несовершенству наших органов чувств. 

В нормальной жизни «точка сборки»  жестко закреплена за  одним каким-либо ментальным  состоянием  души, а   ОВД  проявляется,  как  способность освободить  «точку сборки» от привязки к  нему. Наше восприятие  окружающей действительности держится на  внутреннем диалоге, ибо он обеспечивает синхронизацию нашего мысленного комментирования реальности  с таким  же точно диалогом   других людей, ведь они пользуются теми же словами, что и мы,   и обладают  сходной с нами  пространственно-временной ориентацией.

 Внутренний диалог – это способ сохранить привычную для нас пространственно-временную картину окружающего мира. Исторически сложившаяся в нашем мозгу и  уже осознанная нами,  картина мира будет работать  даже вопреки  физическим сигналам от окружения, которые иногда ей полностью противоречат. Этим объясняется принципиальное неприятие нами новых идей,  а также осторожность науки  в процессе  верификации грандиозных научных открытий.  Этим часто объясняются ошибки нашего восприятия, когда мы видим одно, а  осознаём  лишь то, что однажды было нами традиционно воспринято... 

Мы настроены на  постоянную  поддержку старой картины мира,   мы обречены на неё  из-за сложившейся системы воспитания и образования, а также  благодаря работе СМИ и мнению окружающих нас людей.  Если они отсутствуют, мы впадаем в состояние «информационного голода» и начинаем разговаривать сами с собой.

Не этим ли  объясняется  деятельность гениев, способных к изменению традиционной картины мира?  Им для этого надо только войти в «зону молчания», остаться одним и хорошо подумать. ОВД  как раз и обеспечивает достижение нами  «внутреннего безмолвия», необходимого как для гениев, так и для людей, обучающихся ТВОРЧЕСТВУ и на ТВОРЧЕСТВО принципиально способных. 
       6.3.4. Общение с потусторонним миром и вера в бессмертие души  в разных культурах:

Нам остаётся кинуть краткий взгляд на воззрения разных эпох и разных культур на  проблему транскоммуникации с Потусторонним миром.
    1. Древний Вавилон. Мир Посмертия у них – унылая страна без возврата, ибо в реинкарнацию они не верили.  Единственная радость там – возможность общения с миром живых. Мертвые души могут, как помогать, так и мешать своим родственникам.  Там было принято вызывать духи мертвых и спрашивать у них совета.  Сейчас эта традиция начинает возвращаться. (См. библиография, № 4)

2. Древняя Индия. Смысл жизни святого адепта там – полное слияние с Брамой – великим Духом, в котором слито все живое и все духовное в этом мире. Эти взгляды поддержал Буддизм, для которого смысл жизни человека – в его полном слиянии с Абсолютной Пустотой, Нирваной, полным Небытием. Можно считать, что буддистский Абсолют – это нечто выше и Бога, и Мира, то есть, какое-то третье состояние синтетической сущности мира, управляющее  Бытиём и Небытиём. Наиболее близко к такому пониманию православное учение о Всевышнем.
 3. Древняя Персия. Для древних зороастрийцев свойственна вера в бессмертие души.  После последней битвы духа Зла Аримана с духом Добра – Ахура-Мазда люди получат духовное и телесное обновление – новую жизнь. Но в древней  Персии от людей мало что зависело, решение приходило  как итог битвы богов. Сейчас нас такая картина никак не может удовлетворить.
4. Древний Египет. Египтяне земную жизнь считали временным пристанищем человеческой души. Поэтому фараоны так тщательно строили себе  свои дома  для вечной жизни – пирамиды, а бедные люди заботились о бальзамировании своего мертвого тела. Мертвые души уходили в Подземное Царство. В загробной жизни у них были разделены периоды темного бытия («Аменти») и бытия светлого – «День явления», когда  для души открывается совсем новое состояние, неведомое до этого, более чистое и святое.  Нас ждет впереди сложная жизнь, в которой могут быть свои периоды, - в этом древние египетские маги были абсолютно правы.
5. Древний Израиль.    В концепции древних иудеев  существовал ШЕОЛ – место, куда  переселяются души людей после смерти. Если на земле они вели непорочную жизнь, они наследуют  блаженство, если нет, то вечные мучения.  Но после прихода Мессии все изменится, и все  окажутся  в Раю. Современное человечество больше верит в себя как спасающую силу, но Истина, как всегда, по середине.
6. Древняя Греция.  У древних греков души в загробном мире существуют в форме призраков, растворившись  в призрачном мире в  поисках Бога. Чтобы облегчить эту задачу, живя на земле, они должны участвовать в мистериях, которые считались «праздниками бессмертия».  Философию бессмертной души развивает и великий философ Платон. Но у него она обречена на бессмертие, даже, если  не вела себя праведно в земной жизни. Бессмертие души – краеугольный камень и современного понимания  единства Бытия и Небытия. Но Путь её мытарств в  Том и Этом  мирах сложнее, чем просто  процесс мистериального соучастия. У неё есть и другие формы ответственности и долга перед Богом. 
7. Древний Рим.  Древние римляне верили в посмертную жизнь душ предков  – «ларов», которым они поклонялись, когда те покидали земной мир. В особенности они приносили жертвы умершим родственникам.   Но, будучи язычниками, в Единого Бога они не верили;  у них было многобожие и, в частности,  существовал владыка посмертного мира мрака - Оркус. Познать Иерархию Посмертия – сложнейшая задача, которую разрешить до конца на Этом свете невозможно. Вместе с тем вне этого понимания невозможно выстроить правильную линию поведения души, как   там, так  и тут. 
8. Исламский Восток. По исламским понятиям человек лишен в «Коране»  «свободы воли», ибо является послушным орудием в руках Аллаха. Тем не менее,  в загробной жизни его ждет воздаяние в Раю или в Аду, смотря по тому, как он  исполняет предписания Корана.  В частности,  на Ад обречены и все представители других религий, что свидетельствует о том, что зоны Инобытия конфессионально поделены, и христианам в Исламскую зону соваться не след.  Хорошая  судьба дана   арабским мужчинам в Раю, но женщинам там нет места, ибо их места занимают «прекрасные гурии». Каков загробный путь арабских женщин в Раю или в Аду, Коран не уточняет.   Подобная дискриминация полов современным сознанием отвергается, ибо к Богу можно приблизиться только вдвоём; будучи целостным, ведь Он не признаёт нашей однополости.
9. Древние славяне. Они верили в бессмертие души, но  умершие души по их понятиям могли жить  и на этом свете в форме леших, русалок, кикимор и другой лесной или  любой болотной нечисти.   Воплощения «духов зла» и в мире Бытия и в мире Инобытия многообразны. Человечество из-за ложного страха боится подойти к ним поближе, но на каком-то этапе таковое познание необходимо. Чтобы победить врага, его надо познать. 
10. Поверия мезоамериканских индейцев. Они считали, что души мертвых уходят после смерти в «Землю немых», местоположение которой неизвестно, скорей всего, - на небесах. Они верили в реинкарнацию.

Душам предков приносились жертвы, часто кровавые, например, младенцы, животные и т.д. На пути в загробный мир душа должна был преодолеть ряд испытаний, типа пересечь восемь пустынь, обойти огромного дракона, преодолеть сдвигающиеся горы, увернуться от выпрыгивающих каменных ножей и т.д.


По современным представлениям испытания души в загробном мире носят не материальный  (плотный),  а «тонкий» характер и сродни нравственным мукам.

11. Догоны. Для них характерен культ предков, которые возрождаются после смерти на небе в форме змей.  Поэтому догоны вырезали фигурки змей и им молились. Дух предка являлся избираемому  жрецом человеку и просил его  организовать святилище и ему поклоняться. Он также предлагал людям  наиболее подходящий тотем для поклонения,  причем необязательно только  змею.
Подводя итоги этим мифологическим  верованиям в загробный мир, можно  выявить                    следующие его   основополагающие  элементы:

1.  Прошлый опыт  предков в самых разнообразных формах;

2.  Слияние праведной  души в загробном мире с Божеством, Абсолютом и т.д.;

3. Временность пребывания на Небесах (путем реинкарнации или окончательной победы Добра над Злом);

4. Залог блаженной жизни на Небе – праведность поведения  на Земле;

5. Возможность умершим душам общаться с земным миром и проникать в него в форме призраков,  леших и другой нечисти;

6. Закон  небесного возмездия за зло;
7. Оказание помощи живыми  людьми   мертвым душам, олицетворенной в разнообразных обрядах похорон и  предметах, положенных в могил, а также  с помощью   поминания мертвых.
8.  Преодоление  умершей душой на своём пути  массы трудных испытаний.
 9. Все трудности Того мира преодолимы, если человек зарядился соответствующим запасом праведной энергии в Этом мире.
6.   Д о м и н а н т а энергии  С в я т о г о   Д у х а в мире:
                                    «Господь, меня готовя к бою, любовь и гнев вложил мне в грудь,

                                                           И мне десницею святою Он указал правдивый путь,

                                                           Одушевил могучим словом, вдохнул мне в сердце много сил…»

                                                                                                                                                                        А.К. Толстой                                   

7.1. Язычество: время Отца и Матери (детство человечества):
      
Рассмотрим более внимательно детали Вечности: Язычество, Христианство и Современность, часто именуемую по астрологической традиции «Эрой Водолея».

 Мифологические времена, которые в истории принято называть «языческими», хотя об этом можно и поспорить,   традиционно разбивают на два периода: Матриархат и Патриархат.

Религиозное сознание началось с того, что язычники ощущали себя детьми «Матери-сырой Земли», Матери-природы, которая родила и пестовала их, как любимых детей. 

Матриархат был первым периодом в язычестве, временем, когда для людей характерно обожествление явлений природы: солнца, грома, грозы, молнии, ветра, дождя и т.д. С переходом этих чисто природных верований к вере в Великого Духа или Высшего существа, помогающего данному племени, связан переход от Матриархата к Патриархату, ибо с Великим Духом олицетворялся Отец, а с явлениями природы – Мать Земля.  

Точка зрения, что Матриархат – это время правления в языческих поселениях  только  женщин, не совсем адекватна, ибо материальные следы этой культуры в «каменных бабах», напоминающих беременных женщин – это свидетельство скорее плодоносящей природы, а не лидерства женщин.  Амазонки были скорей всего  исключениями, чем правилом. Хотя проблема равноправия женщин в ту пору решалось более просто и функционально. От способностей женщин плодоносить зависела выживаемость племени больше, чем от их способности управлять племенем и воевать с врагами.
Эту функцию традиционно брали на себя мужчины, ибо были физически сильнее. Однако тому племени везло больше, в котором мужское мужество и воля сочетались с женской мудростью и логикой, дабы составлять одно Целое. Поэтому в племенах, до сего времени сохранивших остатки язычества, самая старая женщина в племени пользуется непререкаемым авторитетом.
 Яркой разновидностью религий времен Патриархата являются верования древних иудеев, изложенные в Ветхом Завете. Моисей является собой наиболее типичный образ «Отца народа», - архетип, который  постоянно имел в  истории место вплоть до сталинских времен.  Такое обыкновение объясняется просто: народному менталитету был близок на определенном этапе его развития этот образ, он и появлялся среди исторических персонажей того времени.
Если для язычества характерной особенностью познания мира выступала магия (шаман – также разновидность «Отца племени»), то в эпоху Христианства ведущей гносеологической силой была религия, а позже наука.  В эпоху Водолея на их место становится духовно-инновационное сознание, совмещающее все эти три предыдущих типа: магию, религию и науку, при всей непохожести каждой из них одна  на другую.
Особенностью инновационного сознания является стремление через механизм диалога найти компромиссное решение: не «или-или», а «и – и»… Такая интенция полностью исчерпывается тем определением системы, которое мы в данный момент используем в своей работе: «Система – это единство двух полярных противоположностей при наличии третьего их балансирующего элемента». 


            7.2. Христианство: время Божьего Сына (молодость человечества):
Принципиально другую схему взаимоотношений человека и природы, человека и Бога, людей между собой задало Христианство, как одна из наиболее проработанных религий, поклоняющихся  Божьему Сыну.

Явления природы в Христианстве  никогда не обожествляются, поскольку задано четкое разделение между Творцом и «тварью» – сотворенными Богом сущностями. Христиане хорошо понимают, что глупо поклоняться следствию, когда известна причина. И хотя мы окрестили эти времена, как «время Божьего Сына» Бог – Отец, Бог – Творец не стал играть меньшую роль в этой религии, поскольку она покоится на идее Троицы – нераздельности и неслиянности Отца – Сына - Святого Духа. 
При этом совершенно очевидно, что каждая эпоха выдвигает в качестве доминанты одну из ипостасей этой Троицы: время Отца – язычество, время Сына – Христианство, время Святого Духа – современность. Почему так происходит?

Наша модель Духовной системы, как единства полярных противоположностей (Отец–Сын) с балансирующей роль Святого Духа,   легко объясняет эту проблему.  Эпоха Водолея, которой мы приписываем доминанту Святого Духа, будет отличаться крайней неустойчивостью с такими  вероятностями:

- глобальная природная катастрофа;

 - падение на землю космического тела, вроде гигантского  метеорита;
- война Севера и Юга с потенциальным взрывом ядерной бомбы.

В этих условиях именно Святой Дух, обладающий наибольшими возможностями сбалансировать возникающие полярные противоречия,  выйдет на первый план, как и сама природа Духовности.

 А что вышло на первый план в «Эпоху Сына»? Идеалом для нас стал образ страдающего за весь человеческий род Христа, спасающего нас своей Любовью. Если на «Времени Отца характерным механизмом связи человека с Богом является «страх Божий», то в Христианстве на первый план выходит «Любовь» - универсальный космический механизм решения всех проблем.
Почему божественные установления: «око за око», «зуб за зуб» были приемлемы в эпоху язычества? Потому, что о том времени мы вспоминаем как о «Золотом веке», который сменился «Серебряным веком», а ныне приходит «Железный век».  Законы Моисея играли больше роль устрашения, нежели, чем были  постоянным правилом  жизни. Время было такое, что применять очень часто в реальности эти установления не было особой  необходимости. Они могли достаточно эффективно действовать в качестве «жупелов страха».
Чистая природа  планеты сама работала на сопротивление противоречиям, обеспечивала выживаемость населения. В эпоху Христианства одной природы  для решения всех проблем стало уже мало. Надо было породить внутри самого человека механизм поддержания Жизни. Такими механизмами стали «Любовь» и «Сострадание». 
Положение усугубилось в наше время, но об этом позже.
Но какую роль играет в Христианстве Женщина? Это становится ясно, если мы оценим роль в этой конфессии Девы Марии – Богородицы:

1. Покров Богородицы над Россией – залог нашей всемирной миссии;

2. Увеличение количества мироточивых икон  и скульптурных изображений Богородицы во всем мире;
3. Образец Любви Матери к Сыну – Христа и Марии – христианский идеал на все времена;

4. Явление Мадонны (Богородицы) людям (Фатима, Гарандаль и т.д.);

Все эти факты неизгладимо свидетельствуют, что Женщина (а Богородица – идеал Женщины) не потеряла своей роли в Христианстве, а занимает все более и более устойчивые позиции в нем. 

7.3. Эра Водолея – время Святого Духа (зрелость человечества):

Вызовы, которые обрушатся на нас в «эпоху Водолея» уже указаны: от космического катаклизма, к  природной катастрофе и к социальным потрясениям в борьбе Христианства с Исламом. 
Как Святой Дух поможет решать эти проблемы? Только через увеличение потенциально духовных людей, элементами которого являются:

- реинкарнация в это время  большого количества духовно одаренных душ;

- появление нового человеческого типа людей, вроде «Детей Индиго»;

- увеличение скорости личностного обожения духовно продвинутого человечества.
-другие, еще неведомые нам,  формы одухотворения.
       Механизмом функционирования этих душ на планете станет духовно-инновационное сознание, отрицающее Истину за абстрактными противоречиями и принимающие за неё только сочетание того и другого, желательно в «Золотой Пропорции».

Говоря об эпохе Водолея, мы вынуждено попадаем в сферу предсказаний и пророчеств, которые на сто процентов никогда не бывают верными из-за внутреннего своего механизма. Мы только потому способны прогнозировать,  что наши прогнозы вероятностны и лишь помогают  окончательной победе Истины. Но почти никогда она не бывает такой, как  спрогнозирована ранее.

7.4. Координаты Вечности: от Сотворения мира до Апокалипсиса:
Из всего вышеизложенного совершенно ясно одно: никакого прогресса в эпохах  не наблюдается, а вектор времени ведет нас  только к ухудшению ситуации.

Настало время  рассмотреть особенно трудный в богословии вопрос:  если Бог нас так любит, почему он припас в финале нашего развития  такую печальную вещь как «Апокалипсис?»

Адекватный ответ  на это вопрошение понятен только верующему человеку, ибо он знает, что физическая смерть – это ничто,  просто условность, душа бессмертна и переходит после физической смерти в состояние духовного Инобытия. 

Бог терпелив и может ждать целую Вечность, когда человек самостоятельно подойдет к рубежу Спасения, чтобы с честью преодолеть этот барьер, сдать экзамен на право называться не только «Телом» иль «Душой», но и «Духом». 

У созданного Богом мира, как мы говорили, есть своя логика, своё «Предопределение». Именно из-за него на определенном рубеже терпение Бога заканчивается, и Он предпринимает с планетой  насильственный Переход из одного состояния мира в другое. Все материальные бифуркации в нашем мире на глобальном уровне имели всегда один смысл: духовную трансформацию человека, переход его с одного уровня духовного  бытия на другой. 



«Но при чем тут Вечность?- спросит любопытный читатель. - Вы называете фиксированные сроки – «Сотворение мира», «Апокалипсис». Дело в том, что, чем ближе наука подбирается к точному определению  сущности этих вроде бы «временных интервалов», тем  дальше в Вечность они от нас удаляются,  уходят,  приветливо помахав нам ручкой…

8.   ЗАКЛЮЧЕНИЕ:
           В этом исследовании мы коснулись одного из самых таинственных вопросов понимания  структуры мира - специфики его духовной энергетики.

Семислойная модель исследования этой  структуры позволила нам рассмотреть разные части энергетики Духа,  изучая их под углом зрения голографической Целостности Духа, когда в части раскрывается Целое. Но при этом Целое всегда остаётся большим, чем простая сумма его частей:

А.  Земная энергетика Духа – энергия «Матери – сырой Земли», Богородицын Покров над Россией, женская  энергия в семье;

Б.  Огненная энергетика Духа – огненная энергия Троицы, изоморфизм огненных  энергий Бога и Человека;
В. Металлическая энергия Духа – энергия человеческой воли и целеустремленности; энергоинформационное поле Духа, духовно-инновационное сознание и его сила;

Г.  Деревянная энергия Духа – энергетика Сердца, Баланс энергий в системе, механизм воздействия «Золотой середины» энергий Мужского и Женского в Социуме;

Д.  Водная энергетика Духа – энергия Логоса: мысль и знание, их сравнительная сила и различия; энергия Божьей Благодати;
Е. Интеллектуальная энергетика Духа: иррациональные аспекты Духовности  и магическая сила Духа;

Ж.  Доминанта Святого Духа в божественных энергиях.

           Наш рассказ в силу исконной  невыразимости тайны Духа   в словах вынуждено носит характер фрагментов голографической картины Духа. Поэзия в некоторой степени компенсирует нам этот недостаток, но даже она не в состоянии сделать это в полной мере.
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