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                                   1. Вступление:

   Видение многоуровневой реальности сознания приходит к нам в вечной борьбе между Хаосом и Порядком  в наших головах,- той борьбе,  на основе которой мы строим итоговое осознание картины мира, включающей  результаты  этой борьбы Хаоса и Порядка и в мире, и в нашем сознании.
 Если мы будем считать, что  осязаемая пятью нашими органами чувств материальность мира исчерпывает всю его сущность, мы обрекаем нашу ментальную картину мира на хаотическое существование, наподобие дарвиновской борьбы видов за выживание.
Если   мы ставим во главу угла в мире  некий Порядок, мы должны признать наличие в его сущности  Первопричины, Божественного Порядка, Божественной Голограммы, стоящей за  видимыми формами  его внешнего проявления.

Более углубленный в сущность мира Порядок начинает возникать в наших головах лишь после того, как, набив ссадины и шишки, мы понимаем, что внешний  «Порядок мира» не потому таков, что он не верен, а лишь потому, что Беспорядок царит в самих наших собственных   головах.
Новое видение  мира связано   не с  отказом от доминирующих в мире мужских ценностей – роста материального благополучия, агрессии  и конкуренции, а с балансом  этих ценностей с женским началом – миролюбием, защитой природы,  милосердием, гармонией и выживанием в экстремальных условиях.
Только гармония спасет мир от односторонности полярного выбора чисто мужских или чисто женских ценностей, от выбора доверия только органам чувств в той сфере, где  инструментом  познания служит только вера.
2. Первая глава: «Горизонтальная Реальность мифологии Сознания»:
        2.1. Мифологическое видение мира: природоцентризм:
2.1.1.. Любовь к Природе как  средство  адаптация населения к новой территории:
Славяне стали осваивать территорию будущей России где-то в четвертом-шестом веке новой эры, появившись, как предполагают ученые с территории Карпат. Есть основания предполагать, что их далекие предки когда-то здесь уже жили, в частности  в ойкумене так называемой Гипербореи, располагавшейся в северной части Сибири в ту пору, когда были ещё живы мамонты.


Если это так, то славян тянул на эту территорию «зов предков», проявляющийся в нашей необъяснимой любви к родной Природе. 

  
       К примеру, Михаил Лермонтов выразил её в стихотворении «Родина» так:

Но я люблю, - за что не знаю сам, - её степей холодное молчание,

Её лесов безбрежных колыханье, разливы рек её, подобные морям.

Проселочным путем люблю скакать в телеге, и взором медленным пронзая ночи тень,

Встречать по сторонам, вздыхая о ночлеге, дрожащие огни печальных деревень.

            Люблю дымок спаленной жнивы, в степи ночующий обоз,

            И на холме средь желтой нивы чету белеющих берез...

Многими поэтами подмечена связь русского пейзажа с грустной сущностью русской души, которую поэт Сергей Клычков  увидел следующим образом:

           Милей, милей мне славы простор родных полей,

           И вешний гул дубравы и крики журавлей.

           Нет таинства чудесней, нет красоты иной,

           Как сеять зерна с песней над вешней целиной.

          Ой, луг мой, моё поле, пусть так всю жизнь и пусть

          Не сходят с рук мозоли, а с тихой песни - грусть.

Важно, что в древней Руси не было понятия «русский народ», а было  понятие «русская земля». Певцом русской природы в единстве с русской душой является  Сергей Есенин. Для его творчества характерно мифологическое единство целостности природы и общей с ней целостности  души поэта:

Отговорила роща золотая березовым,  веселым языком.

А журавли, печально пролетая, уж не жалеют больше ни о ком.

Кого жалеть? Ведь каждый в мире странник: придет, зайдет и вновь оставит дом.

О всех ушедших грезит конопляник с широким месяцем над голубым прудом.

Равноправие Человека и Природы, их взаимопроникаемость - важнейшие черты славянского мифологического мировоззрения, унаследованные поэтами, типа Сергея Есенина, с древних языческих времен России.

                        2.1.2.  Тема «Мать-сыра-земля» в отечественной культуре:

Связывающее человека с природой «Мифологическое сознание» широко представлено в культуре с древних времен в отношении  русских людей к земле. Тогда говорили «Мать-сыра-земля».

  В частности эта тема представлена в творчестве русских писателей, поэтов, художников и композиторов. Надо иметь в виду, что понятие  «земля» в Мифе в древности  обозначала, не просто родную землю, но и языческую богиню, кормилицу языческого человека


Божественный статус природе планеты возвращается в наше инновационное время, когда физики выяснили, что интеллектуальный потенциал планетной системы  много выше возможностей человека. (См. в Общей библиографии № 11.)

             Отголоски подобного отношения к земле можно найти в современной поэзии. Да простит меня читатель, если приведу пример из собственных стихов:

   Я жил в обнимку с мифами, но сам я жил не в мифе: я жил тогда в реальности - реальности судьбы.

   Судьбу порой высвечивал, коль помогала цифирь, коррекционно действовал,  сбивая курс мой, быт.

   Коррекционно действует на нас услада времени, мы ж, вопреки коррекции, стремимся размышлять.

    Но, если в землю высеял добро благого семени, как результат обрушится на душу Благодать.

    Земля - наша кормилица, земля - наша любимица, как говорили в древности: «О, мать-сыра-земля!»

    Судьба пригнет со временем, но все ж душа  поднимется, ей  помогают выстоять лес, горы и поля.

Зов «матери-сырой земли» люди чувствовали в России особенно остро, 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.


В старину в русском языке не было понять «жить на земле», а только «сидеть на ней», именно отсюда пошли такие слова: селиться («садиться на землю»), село, поселяне, сосед, усадьба и другие однокоренные слова, включая и Вселенную (место всеобщего поселения).


Если заняться многозначностью  понятия «Мать-сыра-земля»,  то можно выявить такие смыслы:

· женское божественное начало - земное, отсюда культ Богородицы у русских;

· 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 клялись, взяв кусок земли в рот;

· культ среди славян  деревьев - детей земли;

·  единство культуры обеспечивается двойным подтверждением Православием языческих верований, славянский язык - церковно-славянским, народный календарь - православным, славянское Трибожие - идеей Троицы;

· в некоторых случаях землю (в особенности съедобную глину) ели, как лекарство.

 Если для любой монотеистической религии (например, Православия) характерен Патриархат, то славянское язычество из-за его преклонения перед «Матерью-сырой землей» пребывало в Матриархате. Возрождение значения женщины в наши дни – признак нового   духовного синтеза всех типов сознания (Матриархат и Патриархат),  свойственный  нашему времени.  

  2.2. «Вечная философия: диалектика Целого в генезисе сознания»:
                             2.2.1. Подходы к «вечной философии»:

Традиционно философию принято делить на идеалистическую и на материалистическую, в зависимости от того,  какая из указанных  нот в ней доминирует: Материализм или Идеализм. Мы склонны проследить влияние другой философии, которую кто-то из великих (в частности, Олдос Хаксли) назвал: «вечной», - философию компромисса Материи и Сознания, когда «всем сестрам  воздаётся по серьгам»… Таким образом, мы опять возвращаемся к уже упомянутой нами гармонии. 
Ограниченность первых двух философий  объясняется полярным  противостоянием  двух типов Бытия – земного, материального Мира и неземного мира Небытия. Бессмертная душа  человека знает  оба этих  мира: Бытиё и  Небытиё одновременно, поэтому  «вечную философию» можно назвать «философией  бессмертных душ».
За «вечной философией» мы хотели  бы выстроить и «вечную психологию», включающую   распределение многомерности личностей: от гениев, способных отразить в себе всю Вселенную, до субъектов, способных только набивать собственное  брюхо. Так, например, концепция «Большого Взрыва», равно как и «Книга Бытия» Библии, опираются на авторское сознание, содержащее  в себе весь мир Вселенной, иначе они вряд ли были бы созданы  в таком виде, наполненном дыханием Космоса.
 К инварианту гармонической  «вечной психологии» относится и наша Семислойная Модель Сознания (СМС), включающая  пять чисто материальных  Первоначал (энергий-стихий) Вселенной: Землю, Огонь, Металл, Дерево и Воду, а также две духовные  стихии - Разум-Эфир и Дух. Но главное в ней не просто  набор этих семи ментальных элементов, а голографическое истолкование модели сознания как фрактала  «Глобальной модели мира».  Мы  голосуем в пользу «фрактальности сознания», видения  в сознании не обособленного фрагмента  Вселенной  (например, отдельной личности), а всей  модели мира    целиком.

Как  голограмма Вселенной,  сознание отдельной  души хранит в себе весь мир целиком, только в «размытых контурах». Уровень этой «размытости» жестко увязан с духовным уровнем развития человека. Опираясь на прозрения американского квантового физика Дэвида Бома, мы  приходим к выводу, что реальность каждого сознания  создаётся  как будто  фрагмент  голограммы  вселенской реальности, освещенной «лазером Бога», при чем наше сознание, освещая это изображение собственным лучом сознания, способно воспроизводить голографическую Божественную  картину   Вселенной,  но «в  размытых контурах». (См. об этом Общ Библ., № 38).  

Как сказал Осип Мандельштам:
«Быть может, прежде губ уже родился шёпот, и в бездревесности  кружилися листы,

А те, кому мы посвящаем опыт, до опыта приобрели черты».
На сокровенный для каждого философа вопрос: «Первично Слово или Дело?», мы  приходим к выводу, что первично действенное Слово, Слово, которое созидает миры, как в Книге Бытия. 
Личностной «размытый контур» Вселенной может существовать в нашем сознании  как «ментальный фрактал» целого мира, его голографическая модель,  адекватно отражающая замысел Бога относительно этого мира. Но смысл своей жизни мы выполняем только тогда, когда творим  в соответствии с понятым нами Божьим Словом реальность собственной судьбы, когда делаем «Дело».

В пользу голографической  аналогии мира и личностного сознания свидетельствует пример Константина Циолковского, который, будучи  всего лишь заштатным  учителем средней  школы в каком-то захолустном Боровске, смог  воссоздать  в своих работах  космический  масштаб Вселенной, подняться до его понимания. В пользу этой голографической концепции уже высказалась квантовая физика, когда удалось доказать «Теорему Белла», утверждающую, что каждый атом Вселенной хранит в себе информацию о ней целиком.
Символически нашу способность голографически выстраивать своё сознание  адекватно «Замыслу Бога» можно сравнить с частотным резонансом двух энергоинформационных полей: Человека и Бога. Резонанс будет тем эффективнее, чем ближе частоты вибраций  наших полей, то есть,  чем  духовно более развит человек, тем ближе  «Модель мира в его сознании»   исходному замыслу Бога.
Рассмотрим «Ментальный фрактал Сознания» личности по указанным частям, отчетливо понимая условность такого рассмотрения, ибо внутренне он  состоит не из частей, а всегда  голографичен, то есть, целостен.                                                                                   
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 Для понимания Матрицы № А важно не просто описание четырех этапов развития сознания, но  сущность явлений, имеющих место на границах Перехода с одного типа сознания  на другой.
Преодоление этих Переходов совершенно не  обязательно для каждого человека, многие так всю жизнь и остаются на первом этапе, хотя, естественно, освобождаются от пут детскости сознания, свойственной мифологическому типу. Но совершение каждого Перехода: Первой, Второй и Третьей бифуркаций сознания являются каждый раз путем действенного  преодоления свойственных каждому этапу ментальных порогов-заклятий:

1) Заклятия  материальной  формы в первом случае;

2) Заклятия родовых, коллективистских и религиозных социальных  норм во втором;

3) Заклятия личностного индивидуализма и эгоизма на третьем уровне.

             Первая бифуркация:  переход  от Мифа – к Норме
 Для мифологического сознания важна  доминанта в  мировосприятии   природного начала и  чисто материальных форм окружения. Родившись,  он  освобождается от плена полевого Небытия Мира Зазеркалья, и пытается  стабилизировать в своей  душе новые  формы  нынешнего,  земного  существования. Иначе ему в этом мире не выжить, не обрести в нем житейскую  устойчивость. Не случайно язычник разбирается в секретах  своей окружающей природной среды много лучше современного человека, утратившего в душе непосредственную связь с природой. Из троичной сущности своей сущности  (Тело-Душа–Дух) он  активно воспринимает только Тело, только  его потребности, цели и намерения.  

При этом  он не является чистым материалистом, ибо такое Мифологическое  Сознание всегда  одухотворяет окружающую природу. Подобное одухотворение питается  инерцией его пребывания до рождения в мире Зазеркалья. Там его душа существовала как полевая структура  среди духов, эта память не может просто так исчезнуть. Современные свидетельства о реинкарнационной памяти, добытые путем гипноза, с наглядностью об этом свидетельствуют.
Если для Нормы Бог существует как сущность трансцендентная миру, то для язычника Бог  растворен в природе, Сам стал природой. Чем  старше человек становится по годам, тем больше он очаровывается материальными формами окружающего его мира и забывает о  своей прошлой  духовной сущности. Дети еще помнят о ней,  пусть не так,  как  шаманы-язычники, но все-таки.
Сам процесс  одухотворения  природы в Мифе очень  специфичен: злые духи в языческой  картине мира доминируют над добрыми, хотя, возможно, они и равноправны. Но Зло всегда рядом с человеком, а Добро где-то далеко;  обмен Зла на Добро происходит очень редко. Факт перехода на другой уровень сознания осуществляется,  как «глобальное выворачивание» картины мира,  фундаментальный  обмен Зла на Добро, выражающийся в открытии человеком доброго монотеистического Бога.  
Важно понять  изменение характера восприятия  язычником времени. Время Мифа – замкнутое время, его можно  уподобить «змее, кусающей свой собственный хвост». Почему так? Да, потому что «хвост языческой  змеи» всегда содержит предсказание Будущего, что вводит  ментальную систему в новый временной круг.  Это время  целостно и хранит адекватную информацию о духовном Космосе, правда «в размытых контурах». Принцип голографии тут работает наиболее ярко. 
«Нормативное сознание» в этом смысле открывает для себя не совсем целостную информацию об историческом времени,  то есть имеющем линейный характер,  хотя и открытом в будущее. Норма,  как тип сознания,  - типично открытая структура, замкнутый  в кольцо  Миф заменен в ней  на   линейную  Историю, пущенную  в плавание по воле Бога. 
Эта бифуркация  осуществляется без особых духовных усилий со стороны человека, ибо Бог Сам  на этапе Нормы посылает в этот мир пророков, святых - Своих  репрезентативных представителей, которые приносят  человеку  «Великие Книги» (типа Библии, Вед, Корана и т.д.), где дано Божественное Откровение.  А  излишние  духовные усилия в этой ситуации  только приводят человека   к изобретению «ересей».
Важно увидеть здесь осознание человеком относительности земных ценностей: статуса, комфорта, своей сексуальной силы и т.д. Выясняется, что мускулы – это не главное, а важней все-таки душа. Жизненная активность оставляет  связанные с самой нижней  энергетической чакрой человека   земные ценности, преодолевает чувственную силу  стихии Огня (вторая чакра) и  выходит на просторы третьей чакры, связанной с доминантой в сознании – Металла, а значит – волевого настроя,  целеустремленности и решимости личности.    
     Говоря о новациях Нормативной картины мира, мы должны не забывать, что Норма наследует и мифологические традиции!  Каковы они, прежде всего? Как и Миф,  нормативное сознание воплощается в Слове. Если раньше это было устное слово, то теперь оно обрело письменность.

Во-вторых, наследуется ритуальная (каноническая) часть мифологического сознания. Ритуал – своеобразная система кодировки духовного сознания присутствует в Норме равно также как и в Мифе. Конечно, ритуалы сменились по форме. Церковное действо  не напоминает бесовские языческие игрища, но также ритуально, то есть, кодифицировано в церковном каноне.
Наиболее важна преемственность Нормой мистических традиций Мифа.  Единый, монотеистический Бог нормативного сознания столь же таинственен и непознаваем, как и духи Природы, с которыми имеет дело Миф. Но, возможно, самое главное заключается в том, что Норма  точно также претендует на целостную Модель мира, как и Миф. Духовная идеология всегда начинается и заканчивается этой моделью,  содержащей все способы борьбы случайного Хаоса со  стабильным  Космосом (Порядком),  приводящие к победе Добра над Злом.
                          Вторая бифуркация: переход от Нормы к Факту
Переход от нормативного сознания к фактологическому сопровождается преодолением в себе рабства перед коллективистскими социальными  нормами и убеждениями, навязанными человеку предыдущим этапом духовного развития.
Это очень тонкий духовный процесс, ибо  суть его – индивидуализация нравственных норм человека, выражающаяся в осознании  их  относительности, даже если речь идет о глобальных  ценностях Родины, Семьи, Церкви и Собственности. Навязанные своим типом общества эти ценности должны стать для каждой Личности  индивидуальным богатством,  должны быть переосмыслены на своём индивидуальном уровне.
Сделать это обычному  человеку не так просто, на это отваживаются  лишь немногие из известных нам  людей, которых мы причисляем к классу «исторических личностей». Но именно такие люди и творят Историю, а не просто кем-то влекомые  по буеракам Бытия, как большинство.
Сложность духовных преобразований,  происходящих на этом этапе с  человеком, заключается в преодолении  им своего  фанатизма, жесткой веры (не в Бога!), а в  священный дар своей  Церкви, которой, как правило,  на деле не удаётся   быть полным  представителем Бога на Земле. Чего стоят одни крестовые походы! Заклятие Церкви как социального института – потеря Любви, которая не вяжется со спецификой любой институциональной деятельности. 
Но для чего все же  нужны человеку  коллективные духовные и социальные  нормы? – Для того чтобы вечно хранить стабильность жизненного Бытия и канонизировать его, а, следовательно, тормозить общее движение мира и человека к новым духовным вершинам.  Одной из самых «охранительных» в этом мире технологий является «Гуманизм», по сути дела поднимающий греховного (а быть святыми в этом мире  дано очень немногим!) человека на уровень Бога.  При этом Богоцентризм Нормы  заменяется на антропоцентризм Факта. 
Это  и есть  самая хитрая уловка Дьявола,  держащая в своей тюрьме  всякого верующего в гуманизм человека, проходящего через узкое горнило этого Перехода. Все мы гонимся за иллюзией Счастья, Гармонии  и Мира в мире. А счастье человека только в одном – быть верным замыслу Бога! Именно поэтому высшие христианские ценности связаны со Смирением, Аскетизмом, отказом от Комфорта и Благополучия. Но познать это человеку   только  на уровне второй бифуркации пока не дано. 
Что меняется в Факте в понимании  специфики времени?  Время  теряет характер абстрактного исторического времени, а превращается для человека в его  личную судьбу. Каждый человек начинает  жить не просто  в историческом потоке, несущем его по волнам времени, а в пределах индивидуальной,  отпущенной ему Богом, личной судьбы.  Происходит индивидуализация  лица времени с положительными, так и отрицательными сторонами этого процесса. Излишняя индивидуализация просто отстраняет людей от Бога.
Перед человеком встаёт задача познать путь своей  судьбы, осмыслить замысел Бога в отношении своей скромной персоны. Личностью он становится только тогда, когда не Время тащит его по «буеракам Бытия», а он сам строит свою судьбу в соответствии с новым   «фактологическим» осознанием свого времени.
Однако некоторые нормативные традиции наследуются и сознанием Личности. Прежде всего, речь идет об использовании Слова, которое, правда, резко   десакрализируется  и становится мирском словом, а не Словом Бога.  Как писал Николай Гумилев,  обращаясь к этому сакральному слову:

«Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

И, как пчелы в улье опустелом, дурно пахнут мертвые слова»…

Другая традиция свойственная Факту, также как и Мифу и Норме, – это ритуализация поведения человека. Разница только в характере этого ритуала: чеканные  формы  религиозных ритуалов, сакральных  нормативных канонов  меняются на многочисленные  и весьма пестрые образцы индивидуальных установок, которыми прикрываются, как одеждой, все люди, делая это каждый на свой лад.  При этом жесткость религиозного ритуала отходит в сторону, ибо каждый раз  он глубоко индивидуализируется. Специфика такой индивидуализации – главная проблема Факта. В ней одновременно скрыты  и Зло, и Добро каждого человека. 
Мистический характер Бытия на личностном уровне Факта  как-то  теряется. Тайна уходит из жизни Личности, ибо ей, как всем,   близки  иллюзии науки, что мир  может быть познан без остатка, а каждым  человеком может  быть открыта логика его индивидуальной  судьбы. НО В РАМКАХ  «ФАКТА» ЭТО СОВЕРШЕННО НЕВОЗМОЖНО! 

 Потеря  секретов  Бытия на этом этапе развития сознания  – мощная уловка Дьявола, заставляющего  нас порой скорее  поверить псевдоэкстрасенсам  и псевдоастрологам, а не самим искать  духовные тайны собственной судьбы. Причем её надо искать, как Тайну, которая до конца может быть осознана только после Смерти данного индивида, то есть, считая её открытой системой.  Личностное сознание души, однако, не умирает, поэтому  эта тайна  в принципе может  быть познана! Это вновь проводит нас к проблеме реинкарнации.  

 Из-за присущей этому этапу развития сознания гордыни,  фактологическое сознание теряет  связь собственной личностной модели мира с космическими  законами  борьбы Хаоса и Порядка в мире. Индивидуализация видения мира производит запретный обмен универсализма видения на его  постоянную  эффективность, замкнутость в рамках индивидуальной судьбы. Универсальный взгляд на мир ближе к женскому взгляду, в котором доминирует миролюбие, отказ от постоянного роста, экологический подход к природе, акцент на проблемы воспитания, а не безудержная  эксплуатация  ресурсов природы  и акцент на насильственном решении всех проблем.  Воинская суть сидит в  мужской душе очень глубоко. Но она хороша во время войны, а в мирные времена только плодит преступность.
                   Третья бифуркация: переход от Факта к духовной Инновации:  
Третья  бифуркация является самой трудной духовной революцией, которая предстоит человеку в этом мире.  Нам кажется, что для её окончательного свершения людям необходима  Мировая Бифуркация, типа глобальной природной катастрофы.  Она будет не первой в жизни человечества, но к ней сейчас всё идеи. Если проанализировать график нарастания количества катастроф в мире и в особенности увеличения  числа жертв при них, свидетельствует об этом с высокой степенью наглядности.

Именно поэтому революционные изменения  должны коснуться  всех привычных форм нашего понимания мира, основанных на  доинновационных  Науке, Культуре и Религии.
Эта ментальная  глобальная революция  взорвет наиболее устойчивую для благополучного существования человека  в мире иллюзию – адекватности нашего восприятия мира и его духовных ценностей космическому сознанию Вселенной.  Человек начнет, наконец, понимать, что в  нормальном психическом состоянии  он воспринимает этот мир   далеко  не адекватно! А очень часто для глубинного видения мира ему необходимы ИЗМЕНЕННЫЕ СОСТОЯНИЯ СОЗНАНИЯ – ИСС. 

Человеку становится   необходим выход за пределы Сознания в сферу Сверхсознания, где  переход в состояние «измененного сознания» - лишь инструмент обретения нового знания. Этот переход  может быть осуществлен с помощью Молитвы, Вещего Сна,  Строгой сенсорной депривации, Медитации, а иногда и путем приёма ЛСД или других,  не разрушающих сознание психоделиков (пейот – у К. Кастанеды).
Традиционно жизненную реализацию эффективности такого перехода  демонстрируют люди, обладающие экстрасенсорными возможностями,  предвидением  Будущего,  ясновидением и телепатией и т.д.   

Устойчивая психика ограничивает в  приемлемых для культуры социальных рамках  наш  набор частот духовных вибраций   сознания, она не даёт  нам возможности настроиться на частоты Бога или хотя бы Мировой Души, называемой Акашей. «Измененное состояние сознания» (ИСС) многим позволяют это сделать, ибо выбивают видение мира из привычного зацикливания на штампах и стереотипах восприятия. Мы перестаем быть автоматами, машинами, подчиненными  логике  судьбы,  как  считал   известный  духовный  мастер - Георгий. Гюрджиев.
 Примером ИСС  является  жизнь  Эдгара Кейси, который давал свои обычно верные предсказания Будущего  в сонном  состоянии. Пророком  ИСС стала и Баба Ванга, но   лишь после того, как попала в смерч и от удара  в нем ослепла. Вместе с тем, пророками можно стать и в результате обретения святости, стоя, как Серафим Саровский,  три года на камне в молитве к Богоматери и  в необычайной  жажде Просветления.
Овладение  в итоге этого Перехода трансперсональным уровнем Сознания (т.е., духовно-инновационным уровнем) не означает   нормативного  усиления простой  способности человека к коммуникации с другими.  Оно всегда предполагает взрыв, просветление, инсайт, переход на более  близкую ступень  стояния перед  Богом. Любой духовно продвинутый  человек не захочет с нами общаться, если мы не вышли на сходный с ним уровень развития нашего собственного  Сознания.  Здесь скрыта, по всей видимости, тайна отказа от общения с нами инопланетян, не считающих нас готовыми к  такому общению.
Высший уровень инновационного   Сознания – это способность входить в диалог с Господом Богом. Критерием  такого  перехода  является   правильное понимание человеком специфики,  таких,  к примеру,  парадоксальных строчек:

1. «Что отдал, то – твоё!»

2. «Блаженны нищие духом, ибо их есть Царство Небесное»;

3. «Наша победа – в пораженьи!»

4. Изобилие духа даётся только отречением от благ».

5. «Ничто так не вредит человеку, как постоянный успех!»

Предыдущими типами сознания эти истины  вряд ли можно   оценить  в адекватной степени. Множество таких истин рассыпано в Библии, которую мы всё ещё до конца не научились читать.
Что наследуется инновационным сознанием от прежних этапов его развития? Прежде всего, отношение к Слову, хотя и в нем происходят разительные перемены.   На первый план в нём выходит не просто поиск прямых соответствий слов наблюдаемой реальности, а образный подтекст слова, вскрывающий  другую, невидимую реальность, то есть, сакральный смысл самого слова! В этом отношении продуктивно работает именно Поэтическое Слово, которое по своему смыслу всегда двухсторонне, амбивалентно и служит, как   Миру,  так и Господу-Богу.
Вторая наследуемая традиция –  признание действенной ритуальности Бытия. Правда, обществу с доминантой духовно-инновационного сознания  будут свойственны совсем иные ритуалы, нежели нашему времени.  Образцом таких ритуалов может служить, например,  жизнь в Райском Саду… 

Третья традиция –  понимание  глубокой мистичности Бытия. Наука дала нам кое-какие сведения о Вселенной, но главная её сущность (жизнь разумных миров Вселенной)  пока покрыта для нас покрывалом Тьмы.  Инновационное сознание должно открыть   нам контакт с Космическим Разумом Вселенной, сделав нас равноправными по менталитету с  инопланетянами. 
Четвертая наследуемая традиция – сближение поведения человека  духовно-инновационного сознания с голографической  моделью  поведения Вселенной, которую инновационные личности будут все более и более  открывать для себя в ходе постоянного развития и самосовершенствования.
На этом пути мы обретаем понимание Вечности, а следовательно, научимся касаться её своими руками. Речь идет не о том, чтобы сакральным поведением при жизни обрести право коснуться Вечности после Смерти. Мы прикоснемся Вечности при жизни, став духовно бессмертными. Телесно бессмертными быть совсем и не обязательно , это иллюзорная задача неподготовленного духовно человека!
Одна из актуальных проблем,  среди многих встающих  для нас в этой связи,  как измерить силу нашего  Духа? Нам представляется, что минимум этой силы дан человеку, в котором нет гармонии, баланса между всеми семью специфическими особенностями выбранных нами первоэлементов Души. Один из способов такой гармонизации семи элементов – рассмотреть  их как спираль с  такими блоками:

              Земля - Огонь – Металл  - ДЕРЕВО – Вода – Эфир – Дух.

Именно четвертый элемент, трактуемый нами как «Сердечность» оказывает гармонирующее воздействие на первые три чисто материальные Первоначала, гармонично  сопрягая их с последними тремя духовными типами энергий.  Измерение нашей сердечности – это способ выявления нашей силы Духа. Один, но не единственный аспект этой силы, - напряжение Любви! Сколько проблем в связи с этим возникает на самом низшем уровне – физической любви между Мужчиной и Женщиной. А что говорить о духовной стороне Божественной Любви, открывающей нам все дали Космоса, делающей нас духовно бессмертными не на бессознательном, а на осознанном уровне.
 Балансирующим элементом Духовной Спирали в нас   является Сердце (стихия  Дерева); на уровне Социума – это Позитивный Менталитет людей;  на уровне планеты –  её скрытый  духовный центр (типа Шамбалы); на уровне Космоса – наиболее продвинутая в духовном отношении  цивилизация (возможно, это Сириус). Так в модели одного человека мы можем обнаружить целый Космос как близкую и понятную  твоей душе структуру.
                                     2.2.2. Диалектика духовного сознания: 
Конечно, в своей семислойной модели Сознания мы оперируем  не просто  материальными сущностями первых  пяти Первостихий-энергий, а их ментальными аналогами, поскольку говорим о  чисто духовном  процессе  Сознания. С духовной стороной энергетики и так всё ясно!
Изучая четыре предложенные нами  типа генезиса  сознания (Миф, Норму, Факт, Инновацию), как Космический Фрактал Сознания (КФС),  мы сосредоточили своё внимание не только на  подробно разобранных этапах эволюции сознания, но и на Переходах от одного этапа к другому. 

Если рассматривать историю человечества в целом, то зарождение сознания скрывается в глубине не столько каких-то  веков, сколько целых миллионнолетий. Современное представление о зарождении сознания  «человека разумного» всего лишь несколько тысячелетий назад, которое опирает на теорию Дарвина,  не кажется нам истинным. 

 Но в любом случае, появление на   планете человеческого сознания является грандиозной бифуркацией, отделившей разум возникающего как высший  вид «животного»  - «человека разумного», «gomo sapiens» - от других приматов.

При этом не важно, «труд ли превратил в человека обезьяну», когда он взял в руки палку, или инопланетный разум совершил свою интеллектуальную подсадку разуму  обезьян, поскольку нам важен сам  имевший место  факт –  зарождение на планете принципиально нового феномена Жизни -  «разумного  сознания».
Механизмом, включающим  духовный скачок  на уровне отдельной личности,  будет сам факт  её рождения в мир. Душа, пребывающая на том свете, обладает скорей всего зачатками трансперсонального сознания. Следовательно, она всё  помнит, появляясь в реальном мире, её эволюция, таким образом, есть факт припоминания  известной прежде «трансперсональности». Критерием измерения духовности человека является его активность в трансперсональном духовном диалоге с Богом. Механизм вхождения в трансперсональность окрашен различными вариантами ИСС – «измененных состояний сознания». Скорей всего именно в них душа пребывает в Инобытии. С  Тем светом  она соприкасается, побывав в лапах «клинической смерти». Не случайно, все клиницисты отмечают глубокое изменение состояния сознания  (ИСС) после этой ситуации. (См. Общ. Библ, № 35). Люди, как правило, после этого начинают верить в Бога.
В  планетной реальности мифологическое сознание складывается как итог  борьбы души, помнящей ещё о  «трансперсональности Небес»,  с рудиментами  животного сознания, унаследованных человеком  от животных. 

Наследование социальной структуры «Животной стаи», превратившейся у человечества  в «Родо-племенную общину», также не вызывает сомнений, как и то, что доминирующим типом сознания у этих язычников было именно  мифологическое сознание.

     Мифологическое сознание – это сознание язычников и детей. Его характерной особенностью является одухотворенное восприятие окружающей природной среды в тесном единстве со своей душой. Ребенок, как и раньше язычник, не способны отделить себя от окружающего  мира, его самостояние на земле находится еще в самой зачаточной степени.

 Изучая генезис человеческого сознания, трудно не заметить, что каждый этап развития сознания имел одну потрясающую в ментальном отношении особенность – постепенное  приближение к постижению многообразия Целого, являющегося  объектом отражения сознанием глубинной реальности  нашего мира. И одновременно являющийся фактом припоминания жизни на Небесах. 
Переход от политеизма, характерного для Мифа, к Единобожию, характерному для Нормы, - это явное движение к унификации Целого в вопросе понимания подлинной иерархии ценностей  бытия Целого. На вершине спиральной пирамиды Целого  не много богов с главным во главе, а именно Единый Бог, трансцендентный земной реальности по своей  единственной, целостной  сути.  
Исторически Миф (мифологическое сознание)  проходит через два этапа: Матриархат и Патриархат. Ощущение прочной  связи человека с «Матерью – сырой – землей» даёт первоначально шанс стать во главе племени Женщине, только потом обстоятельства жизни выводят на первый план  в Бытии Мужчину. 

     Нормативное (религиозное) сознание. Нормативное сознание – это сознание верующих людей и молодежи, воспринимающих мир в рамках полярных противоположностей, характерных для религиозных представлений. Для них совершенно ясно, что хорошо, а что плохо в этом мире, они не рефлектируют по этому поводу.

 Именно поэтому для молодежи так важно в юном возрасте прислониться к какой-либо фундаментальной концепции, которая по-своему объясняет мир: будь это религия или национальная идеология. Нормативное сознание, как правило, фундаменталистское сознание, делящее мир на «своих» и «чужих», верующих и неверующих. Только христианская идеология  предполагает любовное отношение к врагу, все остальные фундаменталистские религии не принимают других верующих, не разделяющих  их конфессиональный подход. Нормативное сознание иногда  называют «обрядоверием», из-за того,  что на первом месте у него не вера, а исправление религиозных обрядов.
Новый шажок в понимании Целого тесно связан с повышением в сознании роли личности. Мифологическое сознание носит, безусловно, коллективистский характер. Язычник живет общиной, а в одиночку жить не может. Пусть  даже иногда эта община сокращается всего лишь до объёма одной семьи.

Единобожие  как духовная норма предполагает обращение Бога к душе отдельного человека, хотя роль религиозной общины (церковного прихода)  остаётся при этом  достаточно большой. Христос сказал своему почитателю: «Оставь свой крест и следуй лишь за мной!» - это лозунг Нормативного сознания.
Механизмом вовлечения человека в нормативное сознание является Инициация, рассмотренная несколько шире, чем просто Инициация язычника. В религиозном обществе она начинается с крещения  в ясельном возрасте и продолжается самим фактом жизни в церковной общине вплоть до посмертного отпевания.
Единобожие в монотеистических религиях не означает единственного понимания Бога. Напротив мы имеем в этот период:

- строгий монотеизм  иудеев в иудаизме, хотя еврейская  монада реализует себя в диаде;  
-   дуализм зороастризма  персов, где на вершине борются два Бога: добрый Ормузд и злой Ариман;

-  функциональная троичность Божества у индусов (Тримурти)  и системная троичность у христиан – Троица.

Для перехода от дуализма к троичности нужно было время, ибо современное понимание Целого именно троично. В социальной структуре общества наиболее наглядно троичность выступает в главной социальной ячейке общества – троичной семье:  Муж, Жена и Ребенок. Только появление третьего члена – Ребенка делает семью законченным Целым; неполная семья таковой не является, ибо хранит в себе  все несовершенства мира.

 Следующим ментальным этапом, связанным с большим проникновением в образ Целого является   движение от Нормативного сознания к Фактологическому. В истории человечества этот Переход характеризуется  одним из наиболее интересных времен в истории человечества  – Возрождением. В нашем контексте весьма значимым фактором является то, что тогда «возрождалось» не античность, как традиционно принято считать, а новое пониманием свободной и  духовно богатой Личности. 

 Фактологическое научное сознание – это сознание, исходящее  из принципов научного отношения к миру. Оно верит только в твердо установленные наукой факты, доказанные с помощью эксперимента. Косвенные доказательства  не учитываются. Поэтому квантовая физика отнюдь не привела всех физиков к Богу. 
Но любой экспериментальный опыт также обладает своей ограниченностью и слабостями, что в расчет наукой не берется. Наука выдвинула довольно  сомнительный тезис: «Практика – критерий Истины». От него недалеко до утверждения, что «истинно все, что практично», то есть Зло,  Тьма, Агрессия, Предательство и т.д. Но, пораздумав, мы приходим к выводу, что этот тип сознания является в определенном смысле продолжением первых двух,  ибо стоит на их плечах, подчеркивая, однако, свою разность с ними.


Значение развития самосознания  отдельной личности было ясно еще древним грекам. Именно на фронтоне храма в древнегреческих Дельфах был выбит девиз: «Познай самого себя!» 

Важной особенностью  этого типа сознания является не просто его  личностной характер, а   познающее начало. Целое выступает не под маской единичности, а под маской множественности. Каждая личность уникальна, именно их многообразие представляет лик Целого.

        Какой механизм работает  в качестве  Перехода личности на фактологическое сознание? С нашей точки зрения, это первый личностной поступок, который человек совершает в качестве осознанного нарушения социальных и церковных запретов. Если Миф и Норма – это соборные сознания, то «ментальный Факт» всегда строго индивидуален, является следствием осознанного выбора и принятия на себя ответственности за семью, другого человека и самого себя, в конце концов.  Но наиболее значимый ментальный Переход в нашем контексте – это Переход к Духовно-инновационному  (трансперсональному) сознанию (ТС).    

 Духовно-инновационное сознание ТС - это сознание свойственно верующим в Бога людям, но нашедшим уже более мотивированную (индивидуальную, а не общинно-религиозную) систему связей с Богом – через самостоятельный диалог с Ним. В основе отношения этих людей к миру лежит система постоянного духовного самосовершенствования, бифуркационных изменений сознания, понимания, что любое поражение  на их пути может стать большой пользой для  принципиального изменения их сознания.

     Как говорится в стихотворении Э.М.Рильке:
                               «Кого тот ангел победил, тот правым, не гордясь собою,

                                 Выходит из такого боя в сознанье и расцвете сил.

                                 Не станет он искать побед. Он ждет, чтоб высшее начало

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

Инновационное, трансперсональное сознание – это последний шаг на пути к пониманию множественности  Целого, потому что Целое понимается как произведение многообразия вступивших в коммуникацию личностей на соответствующее ментальное многообразие их  собеседников. Альтернативы свободы растут при этом в геометрической прогрессии.

Этот тип сознания даёт возможность нам понять, что подлинная духовность  не чисто  в Боге, а между  духовными собеседниками,  среди которых и Сам Господь-Бог. Условием её  возникновения является коммуникативная активность собеседников, но поскольку Бог – всегда активен, дело только за активностью наших душ! Если мы чувствуем частичку Бога в душе, мы становимся активными сторонниками Целого, с Богом во главе Иерархии. 
Механизм принятия  душой ТС  наиболее сложен. Чаще всего им является какое-то глубокое нравственное потрясение, которое приводит человека к необходимости дальнейшего  нравственного самоусовершенствования, приоткрывает горизонты такой трансформации души.
                                                2.2.3. Вечная психология:
  Мы говорили уже о возможности построить «вечную психологию» как еще один чисто психологический фрактал «голографической модели мира». Нам поможет следующая матрица:
                                                                                                                                                Матрица № Б:

	 ЭЛЕМЕНТЫ
	Детство (Миф)                                     
	Юность (Норма)
	    Зрелость (Факт)
	Мудрость (Инновация)

	    Сила Духа

    (связь с Богом)
	 Дети Индиго
	 Ранние гении и пророки
	   Духовные Личности
	 «Нищие духом»

	      Интеллект 

    (Сила Разума)
	Интуитивный Разум
	Обучающийся Разум
	   Рассуждающий Разум
	  Скрывающийся Разум,     Нищий  интеллектуал

	 Информированность

   (уровень Знаний)
	Школьный уровень 

знаний 
	Увлечение какой-либо одной отраслью знания, хобби, особые интересы 
	Преувеличенное 

мнение о своей  

информированности
	 Способность найти 
  разгадку любой тайны,  ставящей новые вопросы

	   Сердечность

  (сила Любви) 
	Поведение, устроенное
  на сердечной интуиции
	Влюбленность вместо
Любви
	   Способность любить  при наличии поддержки
   со стороны Духа
	 Гармонизация всех сторон    Личности

	   Сила Воли,
    Решительность
	 Капризное волевое
  начало 
	Склонность к риску, неуравновешенность,
 импульсная воля 
	  Волевое начало в 

   полном расцвете сил. 
   
	 Индивидуальное волевое начало в пандан    духовной мудрости

	     Огонь чувств

    (Сила эмоций)
	Детская непосредственность
	Подростковая впечатлительность,
 огонь чувств 
	      Уравновешенная   

   эмоциональность  

        Зрелости 
	   Сдержанная эмоциональность
  Мудрости 

	    Сила мышц

     (Телесность)
	 Неразвитый интерес к  телу,  детская 

Конституция  тела
	Повышение интереса к телу после полового
 созревания, усиленная тренировка  мышц
	  Здоровое отношение к телу, его максимальное развитие                           
	 Интерес к телу только в связи с его  нездоровьем


Чтобы адекватно понять эту Матрицу № Б, следует по аналогии рассмотреть  подобные фракталы на личностном,  социальном, планетарном и космическом уровнях ( Матрица № В)
                                                                                                                                      Матрица № В:

	Элементы модели
	Личность
	Социум
	      Планета
	Космос

	 Духовность
	Индивидуальная 
духовность
	Национальная религия и  

культура 
	  Среднепланетный 

    уровень духовности 
	   Бог

	 Рациональность
	Ум,  Интеллект,
Разум человека
	Рациональное начало
Социума,представленное

   в его науке
	  Планета как разумное
   Существо
	Космический Разум

	 Информированность
	Образование и уровень
Знаний человека
	Общий образовательный

Уровень данного социума

	  Информированность
  Населения планеты
 о мире    

                                              
	Акаша как информационная база
 Мировой Души

	 Сердечность
	Любовь и сердечность
  отдельного человека 
	 Эмоциональность
  Социума
	 Духовный центр планеты

   (типа Шамбалы)
	Центр Вселенной -  –наиболее разумная её 
Цивилизация 

	 Волевое начало
	Воля, способность к 

действию, настойчивость
   целеустремленность


	 Социальная агрессия,
 имперские амбиции
	  Способность природы 
  разумно реагировать на неразумные    действия 
   человека
	Воля Вселенной 

	 Эмоциональность
	   Сила чувств, эмоций,   сексуальное начало
	Страстность, чувства и  
плодовитость народа 
	  Огненное начало планеты 
	Огонь светил
Вселенной 

	Телесность 
	  Телесная конституция, Сила мышц человека 
	 Связь народа с матушкой-    
Землёй, патриотизм              
	   «Мать-сыра земля»
	Планеты, обитаемые 
Миры Вселенной 


 Из этих матриц вытекает, что наше видение организма, социума,  планеты и Космоса  синхронистично и адекватно  видению всей Вселенной целиком, принцип Духовной Голограммы работает  в этом случае вполне успешно. 
 С точки зрения психологической наличие в человеке той или иной ментальной способности тесно увязано со спецификой   доминирующей  в нем психической стихии-энергии:
А)  Духовность – уровень развития Духа, связь с Богом; цвет ауры  – фиолетовый;

Б)  Разумность – наличие энергии Разума-Эфира, рациональное начало, логика, цвет ауры  – синий;

В)  Информированность – энергия Воды, способность хранить Знания, память, цвет ауры – голубой;

Г)  Сердечность – энергия Дерева,  чувствующее сердце, цвет ауры – зеленый;

Д) Волевое начало – энергия Металла, целеустремленность, сила воли, решительность, цвет ауры  – желтый;
Е)  Эмоциональность – энергия Огня, страстность чувств, сексуальная сила, цвет ауры  – оранжевый;

Ж) Телесность – энергия Земли, здоровье, конституция тела, цвет ауры – красный.
Разговор о «вечной психологии» мы  ещё продолжим…
      2.3. Тип сознания: мифопоэтическое сознание и «Мы-сознание»;   
                             2.3.1.. Мифопоэтическое сознание:

                                            2.3.1.1. Создание родовых общин:

Родовая деревенская  община  в России в известном смысле наследует племенную организацию древне-славянского социума. Сельские поселения вплоть до современности остались любимой формой организации жилого быта в России. Почему? 


Прежде всего,  потому, что создавалось не просто поселение, а именно родовая община! И по сей день в России можно найти такие деревни, где в селе Звонаревка проживают только Звонаревы, а в селе Ивановке - Ивановы.

Село издревле было именно родовой общиной, единство фамилий - пример, хорошо иллюстрирующий эту идею. Важной особенностью сельского поселения является его  системная  связь с окружающей природой в  доминанте  мифологического сознания.

       «Село, значит, наше - Радово, дворов почитай два ста.

        Тому, кто его оглядывал, приятственны наши места.

        Богаты мы лесом и водью, и пастбища есть и поля,

        И по всему угодью рассыпаны тополя».







(С.Есенин «Анна Снегина»)

На подобную тесную связь с природой славян толкал собственный хозяйственный уклад, формировавшийся из двух особенностей:

· производящий тип экономики (скотоводство и земледелие);

· присваивающий тип экономики (охота, собирательство рыболовство)

Если первый тип уклада требовал обустройства вокруг дома соответствующих сельскохозяйственных угодий,  формирования, по сути дела, аграрной цивилизации, то второй – духовной близости к природе, любви к ней и  достоверного знания её специфических особенностей.

  Родовая сущность поселений, прежде всего,  нашла подтверждение в русском языке. Так слово «дом» означает место поселение человека при жизни, а не только тип застройки. «Домовина» - местопоселение человека после смерти.

Об этом свидетельствует, к примеру, средневековая книга монаха  Сильвестра «Домострой», повествующая отнюдь не про строительство домов, а про «устроение семьи». Универсальное название дома - «хата», примерно также звучало название дома на древне-египетском языке. (См. библ., № 34).

Подобное наблюдение свидетельствует о характерной культурной особенности России, где действует правило «двойного подтверждения». Именно поэтому в древнее понятие «дом» включалось, прежде всего, понятие «семья». Семья как идеальная малая община - первична, жилой дом - вторичен. Семья как более ранняя структура, чем «дом», подтверждает, а, по сути, «определяет качество дома», размер его печи, расположение «красного угла», устройство комнат и т.д. Разве не так сейчас строится любой коттедж или  дача?

Семья должна быть доминантой в доме по древней русской традиции, а как только случилось наоборот, например,  после  поселения русского народа в советских «хрущебах», население стало вымирать. Смотри об этом прекрасное исследование В. Махнача и С. Марочкина ( Общ. Библ., №12, стр. 5-67) Поэтому проблема народонаселения в России - не только демографический вопрос, но и проблема культуры, в частности, культуры местопоселения.

                          2.3.1.2. Идеология славянского политеизма (боги славян):

В мифологическом сознании славян огромное место занимают боги, ибо оно политеистично. Необходимо различать две группы славянских богов: «высшие» и «низшие»

· высшие боги - Перун, Велес, Стрибог и другие;

· низшие боги (демоны) - духи леса, кикиморы, лешие, домовые, и т.д.
По некоторым, не подтвержденным до конца  данным,  структура славянских  политеистических богов, их взаимосвязи   между собой и с современностью, 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 – и у россиян.

По данным современных эзотериков, именно Солнце в нашей Солнечной Системе  является местообитанием  Иисуса Христа в настоящее время, поэтому  энергия  Солнца - посылает на землю  не только физический, но и духовный свет. Ни подтвердить, ни опровергнуть это явление, мы не можем, поэтому остается принимать или не принимать его на веру. 

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 дети, живущие в воде;

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

· домовые - духи дома, живущие 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 безбожных людей своей воле.

Эти представления,  по сути, лишь  отражают уровень понимания славянами негативных явлений в природе и механизмы их языческого объяснения. Магические действия находятся в России  под запретом, потому что  в массовом своём порядке они связывают мага  именно с низшими богами земли, которые никогда не помогают человеку. Они всегда ориентированы  на зло и нанесение  вреда человеку. 



 2.3.1.3. Формирование языка как способа межродовой коммуникации:

Язык нации в истории славянской культуры формируется, как правило, в условиях троичного воздействия:

· фольклор и национальное языческое сознание;

· инокультурные влияния;

· религиозное воздействие Православия.
Это правило подтверждается историей формирования русского национального языка, в основу которого лег, созданный монахами из Моравии - братьями Кириллом и Мефодием,  церковно-славянский язык. Они сложили его по сути их трех источников:

· славянский языческий  фольклор;

· использование греческого языка для отражения религиозных понятий, не существующих в славянском языке;
· прямой перевод на славянский язык православных терминов, не имеющих аналогий у славян.
Символически можно утверждать, что «телом» русского языка является славянский языческий фольклор, «душой» - иноземные греческие термины, несущие идейную структуру христианства (в частности понятие «спасения», отсутствующее у славян), а «духом» - скалькированные на славянском языке православные термины, полученные из греческого языка.

В соответствии с законом «двойного подтверждения» устный бытовой славянский язык получил «двойное подтверждение» в церковно-славянском языке, созданном Кириллом и Мефодием, что и сделало возможным создание на этом языке великой письменности и литературы. Поэтому подвиг этих моравских братьев имеет такое огромное значение в истории русской культуры.

Все  ранние шедевры русской литературы - «Слово о полку Игореве» неизвестного автора, «Слово о Законе и Благодати» митрополита Иллариона и другие уже опирались на то, что было сделано до них знаменитыми моравскими святителями. Русский язык сформировался в лоне Киевской Руси. Но, как ни странно, там не сформировался украинский, появившийся  много позже. По крайней мере, важнейший шедевр того времени – «Слово  о полку Игореве» написан отнюдь не на украинском языке.  Поэтому нам странно слышать утверждения некоторых украинских националистов, что Россия началась с Украины, под которой они имеют в виду Киевскую Русь.  Им трудно осознать, что даже происхождение самого слова «Украина» связано с её положением как русской окраины. 

2.3.1.4. Развитие архаического искусства древней Руси – ипостаси Мифа:

Древне-славянское искусство имело четыре наиболее яркие разновидности:

· устное литературное творчество;

· народное прикладное искусство;

· карнавальная культура; 

·  народная музыка и изобразительное искусство.

На них стоит остановиться подробнее:

1)  Устное литературное творчество:
· былинный эпос;

· сказки и притчи;

· календарные и обрядовые тексты (колядки);

· пословицы, поговорки, загадки.

 Каждый из этих видов народного литературного творчества является определенным способом кодировки реальности и её познания в процессе адаптации древнего человека к природе. В нее он погружен, ею только и заинтересован, её только и видит вокруг, даже себя из неё не выделяет. 

Мы пока еще не научились перекодировать  должным образом смысловое богатство,  заключенное  в подобных текстах, ибо наше  познание ориентировано только на научный тип объяснения природы. Фольклорный  (мифологический) тип познания, по-своему глубокий и разнообразный, нам до  конца не ясен, именно как способ познания,  прежде всего. Его глубинные смыслы человечеству еще только предстоит познать на новом инновационном витке собственного развития. Будут реанимированы не только магические представления о Здоровом образе Жизни древних, но и предания о зарождении Жизни в Космосе и о разнообразных связях  Земли с Космосом, о которых наши ученые пока и не догадываются. 

2)  Народное прикладное искусство:
· ювелирные изделия; 

· плетение;

· керамика;

· металлургические изделия и ковка;

· текстиль;

· обработка кожи;

· деревянные изделия;

· костюмно-портняжное искусство.

       Эта сфера народного творчества лучше всего сохранилась как способ творческого мастерства и как результаты творчества. Просто она никогда не умирала в народе, как приказало долго жить народное литературное творчество, замещенное современной литературой.

       Как правило, эта традиция передавалась по наследству в семьях  или в больших общественных мастерских, сконденсированных в определенных селах - центрах подобного творчества. Они сейчас так и называются,  - не по жанрам, а по местной локализации, например: «Палех» или «Федоскино», или «дымковские игрушки» и т. д.

Благодаря устойчивости местных традиций,   сохранились результаты  разных видов народного творчества, но оно вырождается, ибо всё меньше молодежи приобщается к нему в юные годы. Потом их уже приохотить нельзя.

                  3) Карнавальная культура:

Карнавальная культура  русского народа, как и последующая религиозная культура,  носит комплексный характер, ибо в ней переплетаются совершенно различные виды народного творчества: словесный, изобразительный, танцевальный и музыкальный...

Праздники, в том числе и карнавалы, играли большую роль в жизни  наших предков, позволяя стряхивать с себя накопившееся за долгие дни допраздничной жизни  психологические неприятности.

В традиции сохранились карнавальные пляски, хороводы, костюмы, маски, песни  и т.д. Однако, многое уже потеряно, где местная традиция не поощрялась, например в советские времена. Очень важно, что сейчас эта традиция в регионы возвращается, ибо снятие психологического напряжения с народа в наши дни весьма необходимо.  

Все языческие формы снятия социального напряжения сейчас становятся весьма актуальными, потому что русскому народу выпала такая тяжелая судьба, что без разнообразных методов освобождения от стрессовых состояний нам и не выжить. 

Эта традиция хорошо описана в ряде исследований, например, в прекрасной книге М.М. Бахтина «Эстетика словесного творчества» ( См. Общ.  библ., № 6).

        4)      Древне-славянская музыка:

Для этой музыки характерен определенный тип гармонии, под который стилизуются более поздние сочинения композиторов, посвященные языческой древности. Однако уже трудно сказать,  таковой  ли была  эта музыка, или  таковыми остались  сами  стилизации.

Сохранились народные инструменты - свирели, гудки, лютни и гусли, гитары и балалайки, колокола, гармошки, барабаны и трещотки и т.д. Позднее наиболее известным народным музыкальным инструментом становится гармошка. Помните, как в известной песне сказано: «Играет в Сибири гармошка, поёт о родной стороне».


Народная  музыка разработал свои способы адаптации человека к вмещающему его ландшафту и «странностям жизни». Они проявлялись и в оригинальной гармонии и в «ладе»,  и в ритме. Это была подлинно национальная музыка, ибо у каждой нации она была особой.


Её воспроизводство во всем многообразии и во всей красе сейчас очень важно, ибо  наше забывание про её  специфику  чревато столь жесткими культурными последствиями, которые мы еще во всей своей полноте и ужасе пока не осознали. Грядут, однако,  времена, когда без такого осознания обойтись нам уже не удастся. Народная музыка глубже и пространнее ворвалась в сущность нашего собственного менталитета, чем все научные описания. А в кризисных ситуациях, нам это может весьма пригодиться.

                 2.3.1.5. Формирование зачатков древней политической системы управления на Руси:

Как показал в своей книге Иван Солоневич (См. Общ.  Библ., № 10) у древних славян на нашей территории сложились зачатки политической системы, называемые  «народной монархией». Эти устремления включают в себя следующие очень важные сейчас элементы:

· терпимость к другим народам, как входящим в состав империи, так и не входящим в неё;

· доверие к своему лидеру, избранному «всей землей»; (как говаривал А.С.Пушкин, «Должен быть один человек, стоящий выше всего, даже выше закона»);

· государственный инстинкт регионов и их верность центру;

· земское народное самоуправление на местах;

· допущение «плохого исполнения плохих законов»;

· народное представительство в государственном аппарате власти;

· наличие Божьего протектората над властью и культ на местах «святых» - местных патронов.

Современные политические системы очень бы выиграли, если бы допустили внедрение этих принципов в свои правила государственного регулирования  современной России.

В тогдашней Руси важную государственную и организующую роль сыграл «Путь из варяг в греки». Варягов наши предки первоначально пригласили совсем не для того, чтобы они правили ими. Просто нужны были опытные мореходы, которыми славяне не были. По озерам и рекам проходить они еще справлялись, а вот отрезок пути от устья Днепра до Константинополя им был уже не под силу. Прибывшие в качестве мореходов варяги сначала возглавили охрану купцов Гардарики, провозивших из «варяг в греки» лодки с товарами, а потом, увидев, что власть в этой стране «плохо лежит», захватили её и образовали первую династию Рюриковичей.

«История пишется победителями», поэтому Рюриковичи внесли необходимые коррективы в летописи, чтобы изобразить дело так, что их «на Русь призвали».

          2.3.1.6. Мифологический  менталитет человека, умеющего общаться с природой  и  понимающего её:

      Что такое «низшая политеистическая духовность»  (часть Мифа),  как не попытка древнего человека войти в контакт с непознанными силами природы, и, воспользовавшись ими, избрать компромиссный с природой и приемлемый ею способ взаимно удобного поведения? Мы вполне можем говорить о мифологическом сознании, как об опыте  древнего человека наладить с природой диалог, пусть не равноправный, ибо язычник не ощущал свою соизмеримость с природой, но хотя бы  робкий и первоначальный.

      Позднее,  сходу отвергая   этот темный   мир природы как «бесовской», православный человек терял какие-то важные аспекты диалога с природой, ибо простое объяснение, что природа - Божье творение, еще не давало возможности до этого диалога подняться. Важнее было православное учение, что природа греховна изначально, ибо она есть пристанище темных сил. Так оно на самом деле и было, но ими мир природы не исчерпывался. Идея природы как «Божьего творения» носит более светлый характер.

 Русский человек в деревне, где в отличие от городской жизни, связь с Природой – осознанная  необходимость, жил, как правило, «в двоеверии», принимая языческие аспекты сотрудничества с природой, так же,  как он принимал Христа-Спасителя.

Правда «городской человек», к примеру,  в Московском Царстве  также был «двоеверцем», ибо он жил, наряду с Христианством, в согласии с «карнавальной культурой», которая была все же ближе к Язычеству, чем к Православию.


Селяне исправно ходили  по воскресениям  в храм, но, попадая в лес,  соблюдали правила собственной безопасности, основанные на другой идеологии, нежели Христианство. Ночью в лес не ходили, ибо Тьма – царство беса. Болот боялись и т.д.

Именно потому так велико в народе было  уважение к русским былинам, сказкам, пословицам, поговоркам и приметам. Свидетельство этому следующее стихотворение А.С.Пушкина:



Старайся соблюдать различные приметы:



Пастух и земледел в младенческие леты, 




Взглянув на небеса, на западную тень,



Умеют уж предречь и ветр и ясный день,



И майские дожди, младых полей отраду,



Морозов ранний хлад, опасный винограду.

Так если лебеди  на  лоне тихих вод, 

Плескаясь вечером, окличут твой приход,

Иль солнце яркое зайдет в печальны тучи,

Знай: завтра сонных дев разбудит дождь ревучий,

Иль бьющий в окна град, а ранний селянин,

Готовясь уж косить высокий злак долин,

Услышав бури шум не выйдет на работу,

А погрузится вновь в ленивую дремоту.

Возможно верность Пушкина древнеславянским приметам (что стоят одни его сказки!) спасла ему жизнь накануне восстания декабристов, ибо помешала выехать в Петербург накануне восстания и попасть сразу же в объятия друзей-декабристов, многих из которых потом расстреляли! Испугавшись «плохих примет», Пушкин отказался от поездки в Петербург и сочинил за эти три дня восстания «Графа Нулина».


Жить в природе по её законам - правило современного человека, живущего в согласии с экологией духа и экологией природы!  Долгожители также имели возможность делать свою жизнь только в гармонии с природой. Именно об этом говорит важный нюанс мифологического сознания, понимаемого, как энергетическая  коммуникация человека с природой 

В этом отношении мы можем выявить несколько аспектов древнего славянского энергетического  жития,  удивительно актуальные  в наши годы:

·  надо жить по законам природы, а не цивилизации (например, нельзя плевать на землю);

·  верность  идеям «народной монархии» (например, статус В.В. Путина в наши дни) в плане политической организации общества;

·  полезно активное использование обычаев народного творчества для выживания в неблагоприятных условиях;

·  важно знание двух языков: одного церковно-славянского для общения с Богом, а второго - обычного русского - для мирского общения;

· имеет место преемственность христианства по отношению к некоторым языческим идеям славянства (в частности в сфере календаря, преемственность праздников святых и т.д.);

·  важно создание сельских родовых экообщин, состоящих из экологически чистых домов, для совместного выживания в условиях глобальной катастрофы;

·  следует ждать возрождения пиетета по отношению к «матери-сырой-земле», изменение отношения к ней в сторону любви и уважения. В особенности это ощущение важно сохранить, ибо в кризисном будущем, когда обвалится вся промышленная инфраструктура, а спасет надежда  только на «Мать-сырую землю». 


Мы склонны дать мифологическому  типу  сознания  определение «гармонического», прекрасно понимая, что это только первоначальная гармония. В идеале он должен интегрировать лучшие стороны не только мифологического, но и нормативного, фактологического сознания, чтобы в синтезе образовать  подлинно гармоническое сознание  - духовно-инновационное. Тогда это уже будет «мессианский человек». (См. Общ. Библиография № 13).  

                      2.3.2. Реальность «Мы-сознания»:

Общее родовое сознание язычника, обозначенное нами как «Мы-сознание» или «Мифологическое сознание», возникает по причине полной невозможности язычника выделить себя из Природы и соответственно Рода, которому он принадлежит по рождению. «Природа» - это нечто при Роде, а Род - часть Природы. Изгнанный из Рая человек не был приспособлен для существования в Природе, поэтому он и получает для компенсации этой неприспособленности данный тип сознания.


Треугольник «Бытия» (Человек-Человечество-Мир) собирается в точку, ибо вершин нет, все едино. Если какой-нибудь славянин-вятич говорит про свой Род: «Мы - медведи», так он действительно чувствует себя медведем. Принципиальная возможность наличия особого сознания, способного дать человеку возможность отождествить себя не только с медведем, но и любым зверем, растением даже или камнем, экспериментально подтверждена в опытах по  трансперсональной психологии Станиславом Грофом. ( Общ. библ., № 9, с.130-135).

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

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


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


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

В метаисторической динамике культуры именно мифологическая, а  не познавательная  Информация,  играла на  первоначальном этапе существования человечества важнейшую роль. Однако считать язычника «диким человеком» не верно, ибо он обладал такой полнотой знаний о природе, которая нам и не снилась. Мы не спасемся от экологической опасности в наши дни, если не восстановим эту полноту понимания Природы, свойственную так называемой «Дикости». Человек в Мифе находится внутри Природы, потому не может нанести ей хотя бы малейший вред.
Какие особенности «мифологических фильтров» можно считать главными?

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

б) единство Рода и Природы как образов жизни;
в) целостность  родов во Времени (связь поколений через «культ предков»);

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

Любая дописьменная культура всегда носит мифологический характер, ибо она построена на инстинктивном, а, следовательно,  в чем-то весьма  поверхностном понимании   мира,  но на  единстве с ним (у «райского человека - с Богом),  из-за  неспособности человека выделить себя из этой целостности, самоотождествиться, осознать себя Личностью, вступить в равноправный диалог с Богом.

     2.4. Механизм мифологической верификации мира: пантеизм:
                             А. Особенность пантеизма в России:

Из-за потери после Грехопадения подлинных знаний о Небесной Иерархии, акцент  в сознании  язычников был перенесен с Единобожия (монотеизма) на Многобожие (политеизм). 

 Способ верификации подлинности мира в условиях политеизма был простой: мы обожествляли любые природные сущности, чтобы увидеть за ними духи Природы, их вдохновляющие.

Потеряв единство с  Иномиром после грехопадения,  человек потерял ощущение целостности  этого мира, обладающего вертикалью духовной власти. Монотеизм – это и есть правильно построенная  духовная  вертикаль с Всевышним на самом верху Иерархии. 

 Другие   (нехристианские) религии, как правило, рисуют эту Вертикаль извращенным способом.  

 Политеистический бог язычников в условиях пантеизма  оказался рассредоточен во всей Природе, духовно «расквартирован»  по всем её элементам: «каждой твари - по паре». Логика в этом была, ибо за этим пряталось определенное  единство объектов и метаобъектов, (то есть, их духовных аналогов) обнаруженное много позднее. Однако в сознании язычника за каждым элементом природы стоит не Бог, а лишь  его мифологическое проявление – дух, для язычника неважно:  добрый он  дух или злой (бес).   Поэтому данный тип сознания и назван был «мифологическим». Однако такой тип сознания демонстрирует наивысший уровень проявления целостности сознания.

Некоторые языческие племена, в частности,  проживающие на севере России, сохранили в памяти смутные воспоминания о Троичности Бога, нашедшие отражения в их мифологии. Правда,  сам процесс их «принятия троичности божественных структур » в язычестве  был  весьма растянут во времени.

Поэтому наши северные народы так легко поддались христианизации,  в сравнении с народами  южными. Северяне потому так легко принимали Православие, что сознание Троичности Бога ими еще до конца не было утеряно, оно хранилось  у них в подсознании.

Правда, еще больше примеров живучести  язычества в наших головах. Языческая идея круговорота Природы, её постоянного «оживления-умирания», становящаяся сейчас весьма актуальной,  нашла отражение в русской поэзии, у того же Сергея Есенина:

«Все мы, все мы в этом мире тленны, тихо льётся с кленов листьев медь...

  Будь же ты вовек благословенно, что пришло процвесть и умереть»...

На деле Природа (понятая как единство земли, мира растительности и животного мира) не умирает, она также вечна и бессмертна, как человеческая душа, а отдельные растения (секвойя) живут даже десятками тысяч лет. Но ведь и в человеке  постоянно происходит этот процесс умирания каких-то частей и возрождения новых: смерть старых и постоянное  порождение новых  клеток организма. 
 В Библии первые люди жили в пределах тысячи лет. Возможно, наш генотип был так и запрограммирован Богом. Другое дело, что его трансформация в фенотип резко снизила количество проживаемых нами лет.  Свой вклад в снижение сроков проживания на земле внесла и постоянно  ухудшаемая человеком внешняя среда его собственного проживания. Но единственный верный залог  Бессмертия Человека – его неразрывное  Единство с внешней средой! Единство как Дружба, Братство, Любовь, а не Сверхэксплуатация.
Что должно сейчас быть реанимировано нами для  правильных отношений с Природой, чтобы увеличить срок жизни на Земле?

· Любовь к Природе! Выраженное С.Есениным  любовное отношение к Природе: «Так и хочется к сердцу прижать обнаженные груди берез»;

· осознание смертности некоторых аспектов природы, которые мы  должны особенно беречь, охранять  в принципе, чтобы не потерять Природу. Любовь должна стать залогом экологического воспитания. Другое дело, что все аспекты природы мы любить не можем, как Пушкин, писавший:

         «О лето красное! Любил бы я тебя, когда б не пыль, да зной, да комары, да мухи!»

· но саму Любовь потерять человек не вправе,  как  не терявший это ощущение  поэт:

      «Люблю я пышное природы увяданье, в багрец и золото одетые леса!»

-  важна не только любовь к природе, но и любовь к самому себе, ибо мазохизм становится сейчас не исключением, а  психологическим правилом, что губительно для человека.

            Б. Негативная специфика троичности  языческого сознания:

Присущая язычеству троичность  Божественного мира имеет такую специфику:

· структурно: Бог-Отец, Бог-сын, Бог-Дух Святой;

· во времени: Начало - Развитие - Завершение;

· в пространстве: Подземное (обиталище духов) - Земное (обитание людей) - Небесное (обиталище богов).    Структуру этих  мифологических взаимоотношений можно свести к такой матрице:

                                                                                                                                   Матрица № 2:
	СТРУКТУРА

	Бог-Отец

	Бог-Сын

	Бог-Дух 


	ПРОСТРАНСТВО

	Небеса

	Земля

	Подземный мир


	ДУХОВНОСТЬ

	Святые духи

	Люди

	Падшие духи


	ВРЕМЯ

	Начало

	Развитие

	Завершение



	



Анализ  матрицы № 2, отражающей структуру языческого сознания, приводит к  выводам,  по  которым с  многими воззрениями язычества  вряд ли  можно согласиться:

· получается, что завершение нашей жизни - это «падшие духи» и «подземный мир»; то есть, человек «завершит свою жизнь под землей, а падшие духи возьмут над ним вверх»; а по Библии, да и с нашей точки зрения,  все совсем не так, но это уже азы совсем другого (отнюдь  не языческого) мировоззрения;

· люди - это некие «духи в процессе перехода». Как  утверждает советский философ Михаил Мамардашвили: «Человек не существует, а становится», с чем  можно было бы и нам  согласиться. Другое дело, что по языческой логике развития  мы должны переходить от «святости» к «падшести», а   таковое изменение  в духовном плане нас   вряд ли устроит. Оно полностью противоречит всей последующей   представленной  нами  динамике духовного сознания человечества.  

Языческое сознание, в сравнении с Православием, является типичным примером торможения духовного развития, ибо как мы видели, сознание человечества у язычников, по сути, деградирует  от «первоначальной святости» к «миру падших духов».

Статичность языческого  сознания вообще плохо воспринимает напряженную  динамику, а если и воспринимает её, то только в негативном варианте, не как развитие, а как регресс. Последующие этапы культурной динамики показывают, что это не верно. Духовная культура все-таки развивается, хотя отнюдь не столь линейно, как мы себе это долгое время  представляли.  Это развитие можно уподобить спирали, а на эту спираль, смотря с какой стороны посмотреть!
     3. Глава вторая: «Горизонтальная Реальность Идеала и Нормы»:

            3.1. Видение мира: Монархия и Православие:
3.1.1. Принятие Православия как единственно верного для славян мировоззрения

Языческое сознание населения древней Руси принимало мировоззренческие основы православного сознания, ибо они удивительным образом в ядре концепции (Троебожие)  совпадали. Исторически это  примирение произошло, естественно, не за один день. Надо было прийти беде татаро-монгольского  нашествия, чтобы Православию можно было окончательно состояться на Руси. Враги были «язычниками», исповедовать их идеологию русские уже не могли. 

Но, именно благодаря этому, народ соблюдает Православию историческую верность уже тысячу лет. Оно уже прочно  легло в менталитет России.

Исходной точкой поворота славян к Православию, таким образом, стал сформированный ранее  языческий славянский менталитет, в  основе которого  лежало Троебожие. А в дальнейшем они прошло через такие важные точки как «крещение Святой Руси» князем Владимиром в Киеве, Куликовская битва и «монастырская колонизация Руси», прозорливо начатая святым Сергием Радонежским.

Куликовская битва сцементировала население различных русских княжеств в один  православный народ, ощутивший, благодаря этой победе, свою силу (способность победить непобедимых татаро-монгол) и другие  возможности (создание мощного государства)  Монастырская колонизация двинула Православие  в глубь страны, ибо ранее оно было достоянием только городов, а точнее,  в основном - княжеских семей и их окружения.

Теперь вокруг многочисленных монастырей стали возникать «очаги кристаллизации» Православия, где активное принятие новой духовности шло по двум линиям:

· благодаря личному аскетическому примеру монахов;

· путем обрядового  принятия Православия самим народом.

Надо помнить, что за спиной  этих духовных  событий (битвы и «колонизации») стоял один человек - святой праведный Сергий Радонежский. Именно его духовная мудрость сделала реальностью начало  освобождения от татар в Х1У веке, не ранее, и не позже. Конечно, тут не обошлось без «руки Господа»,  прозорливо формировавшего новый тип православной  духовности на Руси.

Под их сенью прятался еще один человек, оказавший огромное влияние на развитие в России и духовности и культуры, - монах-иконописец Андрей Рублев. В своей знаменитой иконе  «Троица» мы обрели  живописный эквивалент единства и различия трех ипостасей, трех сущностей Божественной Троицы - трех ангелов, соединенных в иконе в едином круговом порыве друг к другу. Не может быть случайностью, что Рублев прославился именно этой картиной,  столь близкой российскому менталитету.  Можно утверждать, что «Троица» вообще  является важнейшим духовным архетипом русского народа.

Икона Рублева  произвела на автора этих строк неизгладимое впечатление, заставив сочинить следующий стих:



Гляжу на «Троицу» Рублева и вижу целостность судьбы.



Пусть я не отвергаю «быт», но прозреваю  Логос-Слово.



Как ангелов мне близок взгляд, их душ святых невозмутимость...



Я целостность их вижу зримо, и нежность, полную услад.



Но наблюдаю за собой: как сам я «Троице» внимаю, 



Как «горний мир» воспринимаю, как с дольним  принимаю бой...



Я, слава Богу, бой веду, а не сдаюсь в Пути без боя.



Пусть не доволен я собою, но душу  возбуждает дух!
Именно благодаря «монастырской колонизации» Руси Православие приняло в свою душу сельское население. Селяне  приняли его настолько, что изменили свое самоназвание и  стали  называться «христианами», перешедшее  потом в «крестьян».

     Какие особенности нового мировоззрения особенно  запали русским в душу? 

· «Религиозный инстинкт нации», заключавшийся в совпадении многих канонов Православия  с древней ментальностью славян;

· добротолюбие, аскетизм в личной жизни, смирение гордыни, служившие для православных не просто идеалами, а нормами бытовой жизни;

· открытость Православия, заявленная в тезисе «свободы воли», совпадала с открытостью русского человека,  широтой его характера, возросшего на огромных просторах  «земли русской»;

· ведение религиозных служб на близком славянском  языке, а не мертвой латыни, как в католичестве;

· личная преданность Иисусу Христу как духовному учителю  в пандан привязанности русского человека своему вождю, пастырю или командиру;

· «соборность Православия» близка коллективизму  русского человека верности русских воинов идее «сам погибай, а товарища выручай!» Эта соборность помогает существовать внутри русской нации единству более чем полутораста племен, рас и наций с артельной  организацией своего хозяйства,  вошедших окончательно  в состав нового  народа и говорящих по-русски;

·  любовь к Господу и друг к другу; (как говорил апостол Павел: «Кимвал звучащий, что я без любви?»), подкреплённная чутким отношением  славян друг к другу, доминирующим в сельских поселениях;

· «верность христианству ценой жизни», характерная, к примеру, для поведения князя Михаила Черниговского  и его боярина Федора в ставке Батыя, когда они приняли смерть, а веру не предали;

· единство принципов религиозной и семейной жизни.

         В отношении последнего принципа решающее значение играла в русском быту уже упоминавшаяся  книга монаха Сильвестра «Домострой»,  посвященная пропаганде православных принципов строительства семьи:

· в семье должны царить добротолюбие, дружелюбное прекращение раздоров;

· взаимное согласование сердечных чувств и дружелюбность удесятеряет энергию семьи;

· важна взаимная признательность членов семьи друг другу, ибо «неблагодарный не благодарен»;

· совместные трапезы (в старину было принято раздельное питание мужчин и женщин, что осталось в арабских семьях);

· смирение гордыни, строительство жизни по принципу апостола Петра: «Бог гордым противится, а смиренным даёт Благодать!»;

· бескорыстие,  отказ  от признания материальных благ  в качестве важнейших  на земле;

· принцип: «община начинается с семьи, другого способа её крепления нет!»;

· братское сотрудничество в любом деле. (См.  в Общей библ.,  № 34)

          3.1.2. Православие как  религиозная  практика  и  суть культурной жизнедеятельности народа:

Уже были отмечены некоторые  аспекты всеобщности Православия для России: в организации семейного быта, политического способа поведения  (к примеру, судьба князя Михаил Черниговский – смерть, но не отказ от своей Веры), соборного типа хозяйствования и другие. Сейчас нам важно показать, что важнейшим следствием «монастырской колонизации» стало повсеместной внедрение православного образования. Монахи не только строили монастыри, но  и создавали сеть монастырских и приходских школ, ставших основой образовательной системы России.

Эта система имела решающее значение для нового типа объяснения  устройства мира для детей, формирования новой культуры и жизнедеятельности нации. Деградация российского общества после Перестройки прежде всего в том, что школьное образование деградировало в первую очередь.  Раньше при  советской власти никто и не мог представить, что русскую литературу можно изучать не по оригиналам произведений, а по их «тезисам». Такая возможность имеет двойной вред и литературный и духовный, ибо  при этом теряется нравственная сущность произведений.

В России кроме церковного образования другого  не было и не могло быть. Учеными людьми были только священники и монахи, ведь светское образование пришло только после реформ Петра.

Не было тогда никакого другого искусства, кроме православного. О его специфике мы скажем позднее. В сфере же государственного управления цари получали  Божественную санкцию на власть путем их миропомазания  на царство  митрополитом или патриархом.

Теперь царям не надо было сочинять мифы о божественном происхождении их предков, как в древней Греции. Санкцию Неба на власть они получали в соответствии с новой практикой  православного вероучения.

Подчеркнем, что и в хозяйственной практике народа произошли существенные изменения. Человек в Православии освобождается от рабской зависимости от Природы, принимая на себя обязанность её господина, ответственного за неё.

Это господство имеет свои границы, очерченные Совестью и Сердцем. Следующая матрица отражает закономерности связей хозяйственной практики по мере смены сознания русского человека:                                                                                                           

                                                                                                                                              Матрица № 3:

	ЭЛЕМЕНТЫ:
	МИФ
	НОРМА
	  ФАКТ
	ИННОВАЦИЯ

	ЧЕЛОВЕК
	Раб Природы
	Господин 

Природы
	Исследователь

Природы
	Сотрудник

Природы

	ХОЗЯЙСТВО
	Собирательство

 и охота 
	Земледелие и

Скотоводство
	Промышленность

и сельское 

хозяйство
	Энергоинформационное хозяйство

	ЦЕЛЬ
 ЖИЗНИ
	Выживание в

 экстремальных 

условиях
	Производство

сельхозпродуктов и

подержание церковных обрядов
	Получение прибыли

и познание жизни как факта Бытия
	Охрана окружающей

среды и постоянный диалог с Господом Богом


При описании православных методов ведения хозяйства мы опираемся на книгу  видного русского философа и священника отца Сергия Булгакова «Православие» ( Общ. Библ.,  № 14. стр. 191 – 214).

В язычестве человек остаётся большей частью «рабом природы», её жертвой, хотя принимает меры по сотрудничеству с ней. Только став  православным, он начинает думать, что он выше Природы, но должен принять на себя ответственность за её существование. Человек обязан постоянно трудиться, ибо, «кто не трудится, тот не ест».

Но это должен быть труд, освященный Благодатью Святого Духа. Святой Дух сходит на этот материальный мир, «освящая его яства, материальные предметы, природные стихии - воду, воздух, землю, огонь,  способы православного поведения людей».

 Освященный труд имеет новое качество, преобразующее Природу по православному образцу. В нем соединяются этика аскетизма,  мироотреченности («Царство Божие - не от мира сего») и свобода личности, дающая в новом характере труда человеку возможность   самоутверждаться  как  хозяину и ответственному  за Природу.

Наиболее ярко этот новый характер труда получает в работе монахов по монастырскому хозяйству, которые не просто работают, а «спасаются», получив на это послушание от настоятеля монастыря.

Новое качество православной социальной жизни - «соборность», «всеединство» определяется артельной организацией  общинного сельского хозяйства. Труженики села были не индивидуалистами, как в городе, а общинниками, «соборянами», ибо взаимопомощь в работе была правилом, а не исключением.

Поэтому православная организация труда тяготеет к социализму, но не советского образца, а образца нового «экологического социализма» (термин Н.Н.Моисеева),  который проявится в России в духовно-инновационную эпоху. (См. об этом в Общ. Библ., № 26,  стр. 140-161).

Труд в деревне легче может быть оцерковлен и благословлен батюшкой, нежели на  городской фабрике или в промышленном  комбинате. Социалистическая организация труда в православном духе дает человеку новую возможность для реализации свободы личности, как в сфере хозяйства, так и в нормативной правовой сфере.


            3.1.3. Единство  двух типов  русских поселений:  посад и деревня:
Победа Православия в городах объяснялась в ту пору очень просто: именно там, прежде всего, князьями  строились храмы и при них возникали православные приходы. Приходы в деревнях стали возникать много позднее, когда дворяне стали настолько богаты, что смогли создавать уже  в своих  поместьях храмы и строить церкви.  Князья, бывшие до них владетелями местных поселений, построили там совсем немного храмов.
Киев, к примеру,  уже в Х1 веке был городом с почти с полтысячей храмов, что отмечали западные хронисты. Татаро-монгольское нашествие нанесло этому городу непоправимый урон, как и всей южной России, где, сжигая  всё вокруг, огненным ураганом   прокатились враги.

Городов в России в ту пору было много, не случайно же она называлась «страной городов» - Гардарикой. И соответственно много было и храмов, поэтому Православие быстро завоевывало всю страну.


Менее всего от монгольского нашествия пострадали северные города - Новгород, Псков, Владимир, Суздаль, Вологда, Углич,  Великий Устюг и другие. По мере продвижения на север «монастырской колонизации» вокруг монастырей создавались деревни с населением, исправно посещавшим монастырские храмы и исповедываюшимся  у монахов.

 Монастыри обносились толстыми кирпичными стенами. Этого требовала и экономическая и военная необходимость: монастыри должны были  создавать хлебные запасы, чтобы питать население в голодные годы  или в случае набегов врагов, когда население пряталось под монастырские стены.

Развитию Православия способствовало и то обстоятельство, что татаро-монголы никогда не трогали священников в завоёванных странах, а напротив освобождали их от всяких налогов и податей, чтобы те молились за здоровье татарских ханов.

Главной причиной роста населения  на Руси в ту пору стало само татаро-монгольское нашествие, изгнавшее южное население из своих разрушенных деревень и заставившее  крестьян осваивать северные леса. Жители, поселяясь на них, выжигали леса, создавали пашни и строили села и деревни. Само слово «поле» происходит от глагола «палить», то  есть,  выжигать лес для ведения земледельческого хозяйства. Сразу строились дома, заводились семьи, рождалось много детей. Крестьяне в  московских лесах чувствовали себя  более свободно, чем в голой степи Киевской Руси. 


Благодаря татаро-монгольскому нашествию Московия оказалась скорее сельской, чем городской страной, как Киевская Русь, ибо враги, завоевав города, сжигали их, а жителей уводили в полон. Отстроить потом  города было сложно,  так как на это у князей в ту пору  не было  финансовых средств.

Да и сам город в Московском Царстве, создавался  сначала как «посад»,  был  своеобразным симбиозом  города и деревни. В русских городах не было в ту пору на улицах  «красной линии», то есть, единого фронта, по которому выстраивались городские дома. Богатые хозяева, а город застраивали, прежде всего, бояре,  дружинники и челядь князя, строили свои городские владения, как «усадьбы»: двор, барский дом, сельскохозяйственные угодья, дворовые постройки. Картина Саврасова «Московский дворик» дает некоторое представление о  таком типе застройки.

Этот принцип отражал единство противоположностей в русской культуре, в данном случае «единство города и деревни». Посад своей архитектурой  и типом застройки, как бы подтверждал деревню, её излюбленное единство жилого и  природного пространств.

Духовная целостность русского поселения с природой  становилась «архитектурным принципом»!

Деревня, как более ранний тип  «общинного местообитания», таким способом подтверждала город и давала ему социальную и хозяйственную устойчивость на случай прихода врагов.

Ничего подобного нет в средневековых  западных городах  с узкими кривыми улочками, по которым плывет грязь и мусор, выбрасываемый из окон. Российские города были в ту пору, не в пример западным, много красивее и чище. А главное, -  много экологичнее: и по количеству кислорода, даваемого деревьями, и по преобладающим  в городе запахам (отсутствие вони). Русский город был  много гармоничнее западного города  по цвету и  запаху. 

На Западе, в случае нападения врагов на город, население его не защищало, а сбегало под защиту соседнего замка, где сидел «сеньор». Российские города такого замка, как правило, не имевшие, защищались до последнего солдата. Известны случаи, когда враги  осаждают русский город  в течение  двух лет, например, поляки - Сергиев Посад (Лавру) в ХУ11 веке.

Социальная устойчивость «русского посада»  передавалась социальной устойчивости всей страны. Поэтому Московия и пережила нападения татар, поляков, литвы,  французов, татар-крымцев и других врагов и  выстояла! Побеждали её только внутренние враги, типа бояр-изменников во времена Лжедимитрия.




3.1.4. Образование единого письменного языка:

Хотя сослагательное наклонение не лучший способ убеждения, мы склонны считать, что не будь в России Православия, страна получила бы письменный язык много позднее. Кирилл и Мефодий уже в Х веке  были вынуждены дать киевлянам  письменный язык,  столь необходимый для проведения богослужений.

Вопрос не в том, что они были монахами, а в том, что за их спиной стояла огромная литературная традиция Православия. Кроме Священного Писания  в качестве книг издавались свято-отческие комментарии к Библии, жития святых,  Псалтырь и другие богослужебные книги. Письменность можно создать, но без практической поддержки в литературных памятниках она не много будет стоить.

В этом смысле судьба письменного церковно-славянского языка была на Руси счастливая. Переводилась с греческого свято-отческая литература, книги по богослужению и т.д. От Бога-Слова исходила настоящая Благодать, сделавшая русскую литературу одной из самых духовных в мире.

Как сказал Максим Исповедник, «Божьи Слова - это Логосы, на которых  висит вся Вселенная». Не знаем, как в отношении   Вселенной, но на них уж совершенно точно «висит вся Россия». «Висела» она в эпоху Московской Руси, «висит» и сейчас, поскольку  российская письменная культура, впитавшая менталитет Православия,  сегодня,  даже в компьютерном варианте, играет важнейшую роль в развитии  национального духа России.

Чем это объясняется?  Прежде всего,  тем,  что мир держится на соответствующей Иерархии, где «Православный дух» занимает более значимые позиции, чем  «Душа» - эмоциональная жизнь нации и её «тело» - физическая природа народа», вписанная в окружающий ландшафт.

Духовная структура формируется из понятий и слов, пронизанных Божьим Духом. Она «висит на  базовых Логосах», данных нам от Бога. До того, как Адам начал придумывать  в Раю имена всем животным и растениям, эти Логосы уже существовали, ибо были созданы Богом заранее, ведь « в начале было Слово».

Современная жизнь, в том числе и церковная, строится на бытовых понятиях, во многом потерявших «божественный смысл». Прихожанин вынужден общаться со своим духовником в храме  отнюдь не на «языке Бога».

 Но многое в Православной  Церкви все-таки близко к первоначальным христианским  Логосам: иконопись, храмовое пение, сама церковная архитектура (энергетическая роль купола, к примеру), и, конечно, же «духовная поэзия», наполняющая проповедь многих батюшек, чутких к ней.

Церковное искусство (как синтез всех искусств)  получило во времена Московской Руси невиданный расцвет. Если в наше время возврата интереса к проблеме «спасения» перед лицом предстоящей глобальной катастрофы, оно не получит дополнительного импульса развития, то Православие также способно прийти в упадок. Но этого произойти уже не сможет, общинный  менталитет народа  этому не будет  способствовать. Странно,  что в городах сейчас в православных храмах больше народу, чем в деревнях.

3.1.5. Символика православного искусства - фиксация и продвижение национального идеала в России:
Духовные логосы, «держащие Россию в ситуации стабильности», во многом связаны с символикой православного искусства. Они лежит в основе образного выражения национального, культурного и духовного  идеала России. Нам бы хотелось выделить некоторое количество очень важных тезисов, на которых  вся духовная  система  у нас держится:

· культура есть отражение мира в художественных образах; но мир двойственен: видимый лежит во зле, а духовный излучает для продвинутых людей Добро и Свет; из-за этого культура носит двойственный характер: мирской и сакральный; Православие же  связывает нас только с миром сакральным;

· художественный образ строится воображением, замещающим современному человеку Богообщение и Богопознание; чем сильнее в духовном плане человек, тем мощнее  проявляется в его сознании Божественное присутствие; отсюда задача православному художнику – развивать у прихожан  духовный, а не мирской  аспект воображения;
· церковные слова, Логосы, молитвы, православное искусство - это средство познания Бога, горнего Божественного мира в художественных образах, опирающихся на Бога-Слово, на Его постоянную поддержку и распространение;
· успех в православном искусстве давался только тем художникам, которые были способны в своей духовно-аскетической практике  познавать специфику духовного понимания России; чем больше художники предавались  молитве и аскезе, тем к более высоким результатам  в своем творчестве они поднимались (равно и наоборот, пример – композитор Скрябин);
· однако святые искусства не творили, за исключением, быть может, свято-отческих посланий; они действовали в основном жизненным примером, как святой  Серафим Саровский, говоривший: «Спасись один, вокруг спасутся тысячи!»;
· «спасение с помощью искусства» есть «двойное подтверждение» традиционного монашеского способа спасения, оно открывает широкую дорогу к Духу, канализирует его  приход, хотя   художественный  тип спасения есть явление, по отношению к первому, вторичное,  но «подтверждающее первое»;

· православное искусство всегда является синтезом телесного, душевного и духовного; если хотя бы один из аспектов выпадает, единство уже не полноценно и не способно с прежней силой воздействовать на сознание верующих;
·  православное искусство  есть преодоление языческого античного наследия, что проявляется в замене «базилики» на крестово-купольный храм, прямой перспективы в живописи на «обратную перспективу», одно-двутональной хоровой гармонии на многоголосие церковного православного  пения;
· православное искусство есть  не реализм, а символизм; подлинного внешнего образа Духовного Мира мы не знаем, но символически изобразить можем; такова икона, служащая изображением символической духовности, она отражает Духовную  Истину многограннее, чем любой реалистический образ; в этом плане реалистическое искусство сужает наше видение мира, ибо подаёт его с одной стороны – стороны Очевидности; многослойная реальность, о которой мы ведем здесь речь, не очевидна, а духовидна;
· в Первом послании к коринфянам у апостола Павла сказано: «Надлежит быть разномыслиям между вами, чтобы открылись между вами искусные». (1Кор.,11:19).      «Искусные» - это деятели искусства, а их нельзя подогнать под одну гребенку, а надлежит допускать между ними «разномыслие», чтобы искусство развивалось во всем многообразии. Эта открытость Православия во многом способствовала расцвету русского искусства не только в Х1Х веке, а много раньше.

Православие заложило благоприятные основы для развития оригинальной русской культуры, сыгравшее такую большую роль в развитии культуры всего мира, благодаря многим своим энергетическим импульсам, исходившим из России вместе с эмиграцией. Такую же роль сейчас играют патриотические  органы  СМИ.

                             3.1.6. Монархическая организация политической  жизни в России:

 Политическая организация Руси с древних времен держалась на определенных качествах русского народа. Как хорошо показал Иван Солоневич в своей книге «Народная монархия»,  (Общ. Библ., № 10, стр. 331)  к ним в первую очередь относятся:

· осознание государственного и национального единства;





· отсутствие племенной розни;

· обостренное чувство социальной справедливости;
· чрезвычайная способность к совместным общинным действиям.
   В основе этих черт характера лежат важные нормативные особенности русского народа, воспитанные православными нормами общежития на Руси:

· соборность сознания (духовный коллективизм);

· свобода воли;
· любовь к людям и Богу;
· проповедь дружбы, отсутствие эгоизма, равноправие.
Однако в истории народа ярко проявилось и тяготение к демократии, к выборности властей и народном представительстве «во власти». Это было «вече» в древнем Новгороде, всенародное избрание первого царя Михаила Романова, Государственная Дума во времена последнего Романова - Николая Второго.

Российская демократическая традиция заложена
 в самом признании единства «свободы воли» и «соборности». Но важно определить доминанту, кто кого подтверждает в культурологическом плане?

Безусловно, первична «свобода воли», ибо она заложена в основание православного взгляда на жизнь вообще. Именно она подтверждает «соборность», а не наоборот. Соборность нации реализуется в приходском единстве верующих и в солидарности народа в годину «тяжких испытаний».

 Склонность к  монархическому управлению обществом заложена в России изначально, ибо опирается на иерархичность русского религиозного сознания,  внимание к жесткой властной вертикали во главе с Богом наверху традиционно для России. Вертикаль  традиционна, как в сфере духа, так и в материальной сфере. Особенно четко она была реализована в  работе Боярской Думы.  Бояре сидели на заседаниях не просто так, а по иерархии, чем выше ты в ней, тем ближе сидишь  к царю, и в прямом и в переносном смысле.  Поэтому многие и бились за эту близость, стараясь «Сицких пересесть», как писал Пушкин.

                            3.1.7. «Симфония» Монархического государства и Церкви в православной  России:

Церковь в России всегда пыталась найти общий язык с государственной Монархией и выступать с нею единым фронтом. Основанием этого единства был не только тезис «Всякая власть от Бога», но и взаимной необходимость друг другу в течение всей национальной истории, кроме советского периода. (Заметим, что и в советские времена все тоже было не так просто). Просто функцию Церкви взяла на себя КПСС.

В этом проявлялось своеобразное «двойное подтверждение»  государства Церковью в России и наоборот. Это  еще раз подтверждает,  что по своему менталитету русские тяготеют к конфессиональному государству и монархическому способу управления.

Пусть советская власть отказалась от Церкви, она нашла ей замену в лице органов   партийной пропаганды. Структурно они были во многом аналогичны и в плане построения «приходов» -  первичных  партийных ячеек, и в политической иерархии, и в организации системы образовании, произнесении проповедей (лекций) и т.д.

Главная функция Церкви - духовное окормление верующих, поддержание достойной нравственности в стране. Для государства - это очень важная функция, объясняющая взаимное тяготение Церкви и государства в России. 

 Однако только в эпоху «нормативного сознания» на Руси возникло состояние их взаимоотношений,  названное мудрым словом «симфония». К языческому государству у Православной Церкви отношение было всегда чисто  негативное.

Диалектика  взаимоотношений Церкви и государства такова: в МИФе - негативные; в НОРМЕ - «симфония» отношений; в ФАКТЕ - отделение государства от Церкви, в эпоху ИННОВАЦИИ - дружба и взаимопомощь, хотя до уровня  «симфонии» отношения пока не дотягивают.

А вот в нормативные времена были моменты, когда Церковь брала на себя государственные функции. При молодом Михаиле Романове фактически управлял его отец патриарх Филарет. В годы дружбы патриарха Никона и Алексея Михайловича они были фактически соправителями  государства. В советские времена управляло Россией не государство, а именно Партия (Церковь). 

Правда, в результате такого уникального  положения в мирской иерархии  патриарх Никон «загордился» и предпринял  инициативу  церковной реформы,  приведшую к грандиозному Церковному Расколу ХУ1 века. Раскол по сути своей  стал  подлинной причиной  того, что  Петр Первый,  в конце концов,  вообще лишил Церковь самостоятельности от государства и  института патриархов, заменив его Синодом.


В «Евангелии» сказано: «Всякая душа да будет покорна внешним властям, ибо нет власти не от Бога; существующие же власти от Бога установлены. Поэтому противящийся власти противится Божьему установлению». (Рим., 13, 1-2)

Протоиерей Александр Шмеман считает: «Постулатом христианского мира является не слияние Церкви с государством, а как раз напротив, - их  различие: ибо христианское государство только в ту меру и христианское, в какую оно не претендует быть всем для человека, определять всю его жизнь, но  даёт ему возможность быть членом иной реальности - иной по отношению к государству, хотя и не враждебной ему».  (Общ. Библ., № 15, стр.181)

Конечно,  Церковь ныне  отделена от государства, но многие социальные проблемы решаются вместе: введение в школы  курса «Основы православной культуры», сохранение памятников старины, вопросы благотворительности и  милосердия,  другие разнообразные вопросы, где им удаётся сотрудничать. 

Вместе с тем такое  единство государства и Церкви (Партии), как в советское время,  ни к чему хорошему Россию то же не привело. Правда, по некоторым  проблемам  ( права человека) Церкви разрешено критиковать  деятельность «власть имущих», что она и делает. По слухам даже Путин  - человек оцерковленный. Однако, о «симфонии» речи пока  идти не может, так как государство правит в «теле», а Церковь - «в духе». И это различие должно существовать, как для блага государства, так и для блага Церкви. До единства «Тела» «Души» и «Духа России  пока еще очень далеко…

Раньше  полная «симфония» была возможна,  только потому,  что именно Церковь брала на себя важнейшую функцию придания государству Божественной власти - «помазания государя на Царство». Сейчас такого специфического обряда посвящения правителей в России нет, потому что по Конституции у нас светское государство. 

                      3.1.8. Формирование аскетического, православного  типа личности:

Московское Средневековье сформировало характерный для некоторых россиян  и до сего времени аскетический тип личности, наиболее ярко проявившийся в жизни монахов, живущих совместно  в  «киновиях»  или по отдельности  в монастырских скитах.

Поборником такого типа благочестия был известный старец и святой ХУ1 века,   монах Нил  Сорский, опиравшийся в своих деяниях на труды святых отцов Православной Церкви 1У  века.

Отец Нил Сорский являлся сторонником «церковного нестяжательства», в отличие от своего современника святого Иосифа Волоцкого,  стремившегося построить хозяйственную деятельность монастырей на накоплении большого количества материальных запасов. Поэтом его прозвали сторонником «стяжательства», что, правда, означало нечто отличное от того, как этот термин понимается сейчас.


Речь у святого праведного Иосифа  Волоцкого, бывшего настоятелем Иосифо-Волоколамского монастыря,  в основном шла о накоплении монастырями запасов продовольствия, чтобы в годы тяжких испытаний монастырь мог прокормить большое количество населения, спасавшегося за его стенами. В этом случае он мог  помогать населению и в годы неурожаев и другой бескормицы.

Иерархи Православной Церкви, в конце концов, отвергли взгляды Нила Сорского, избрав дорогу, предложенную Иосифом Волоцким. На деле надо было найти оптимальное сочетание того и другого пути. Правы в этом споре обе стороны, ибо богатство нужно не самим деятелям Церкви, а для выполнения миссии помощи населению в случае необходимости,  «бедность» подобает образу жизни монахов, ищущих богатства не на земле, «а на Небе».


В свое время почему-то эти функции   Церковь не смогла  разделить, используя богатства  для процветания самих монахов. Именно из-за этого  и возник Раскол, у староверов появились основания обвинять Русскую Православную Церковь в нарушении евангельских заповедей. Каких же?

1.  Не собирайте сокровищ на земле, где моль и ржа истребляют, а воры подкапывают и крадут, но собирайте себе сокровища на Небе «(Матф., 6, 19-20)

2.  Притча о безумном богаче (Лк., 12, 16-21)

3.  «Богатых в настоящем веке увещевают, чтобы они не высоко думали о себе и уповали не на богатство неверное, но на Бога живого, дающего на  все обильно для наслаждения, чтобы они благодетельствовали, богатели добрыми делами, были щедры и общительны» ( 1 Тим., 6, 17-19)

4.  «Богатство ваше сгнило и одежды ваши изъедены молью, золото ваше и серебро изоржавело, и ржавчина их будет свидетельствовать против вас, и съест плоть вашу, как огонь: вы собрали себе сокровища на последние дни» (Иак., 5, 2-3)

5.  Иисус сказал ему: «Если хочешь быть совершенным, пойди продай свое имение  и раздай нищим; и будешь иметь сокровища на небесах; приходи и следуй за мной» (Матф., 19, 21)

6.  «Желающие обогащаться впадают в искушение и во многие безрассудные и вредные похоти, которые погружают людей в бедствия и пагубу» (1Тим., 6,9)

7.  «Горе вам богатые, ибо вы уже получили свое утешение» (Лк., 6, 24)

8.  «Удобней верблюду пройти сквозь угольные уши, нежели богатому войти в Царствие Божие» (Лк., 18,25)

Аскетический тип личности сформировался в Московском Царстве очень ярко у крестьян-раскольников, вступивших в открытое противостояние с государством и Церковью, сбегавшим даже в леса, чтобы  не участвовать вместе с Церковью в накоплении богатств. Тогда на них было наложена церковная  анафема,   снятая, по существу,  только в ХХ веке.  Борьба с раскольниками аналогична западноевропейскому гонению против ведьм. У нас, правда, все проходило не с  таким количеством жертв. В отличие от Запада, у нас большинство раскольников сами себя сжигали, чтобы не служить богопротивной, как они считали,  продавшейся дьяволу Церкви.  

     
                       3.1.9. Церковное богослужение - синтез искусств:
Огромное значение Православия для развития русского искусства заключалось в утверждении синтеза православных искусств, который на практике реализовался в ходе церковного богослужения в храмах.

Само богослужение удачно соединяло разные виды православного искусства:

· живопись (роспись храмов и иконы в них);

· музыку (хоровое пение);
· театральное действо (богослужебный чин в особенности с присутствием архиереев);
· литературные поэтические тексты, используемые  в молитвах и обрядах.

Русский человек, привыкая к еженедельному посещению храма, приобщался к этой акции не только чисто духовно, но и культурно, как к  «синтезу искусств». Православное искусство издревле стремилось к такой синкретичности, добиваясь в ней высокой степени влияния на души верующей паствы.

Церковные традиции  синтеза искусств, в наибольшей мере отвечающие  началам Гармонии и Целостности культуры, очень важны как основа  развития всей последующей русской культуры.  Именно поэтому книга никогда не выпускалась без иллюстраций, а развитию оперы способствовал  синтез театрального действа и музыки.

 Все современные виды культуры построены на синтетических, правда, не всегда гармонических началах. Но об этом позднее.

      3.2. Вечная философия: новый  «Космический фрактал сознания» (КФС)
Подчеркнем еще раз: рассмотрение сознания по частям (Миф, Норма, Факт, Инновация) не имеет  большого смысла без понимания, что эти сущности – целостные проявления одного Единого Многообразия.. Но мы делим сознание, чтобы понять специфику каждой его части в отдельности, строя, таким образом, чисто теоретический конструкт сознания. На деле сознание целостно,  потому что в его основе лежит единый  Космический фрактал -  целостный, неделимый и представляющий  собой  холистическую (целостную)  сущность КФС.
               Стоит вернуться к Матрице № 4, чтобы рассмотреть этот фрактал  более подробно.
                                                                                                                                          Матрица № 4:

	Элементы модели
	  Личность
	     Социум
	      Планета
	Космос

	 Духовность
	  Индивидуальная

     духовность
	Национальная религия и    
культура 
	  Среднепланетный 

 уровень духовности 
	   Бог

	 Разумность
	 Ум,  Интеллект,

 Разум человека
	 Рациональное начало
Социума, представленное

   В его науке
	  Планета как разумное

   Существо
	Космический Разум, 

Мировая Душа

	Информированность
	  Образование и уровень

знаний человека
	Общий образовательный

уровень данного социума
	  Информированность

  населения планеты о мире                                              
	Акаша        как 

информационная база Мировой Души

	 Сердечность
	  Любовь и сердечность

 отдельного человека 
	 Эмоциональность

  Социума
	 Духовный центр 
планеты  (типа 
Шамбалы)
	Центр Вселенной -  –наиболее разумная её 

Цивилизация 

	 Волевое начало
	    Воля, способность к 

   действию, настойчивость

   целеустремленность


	 Социальная агрессия,

 имперские амбиции
	  Способность природы  реагировать на неразумные действия человека
	Воля Вселенной 

	Эмоциональность
	   Сила чувств, эмоций,   сексуальное начало
	Страстность, чувства и  
плодовитость народа 
	  Огненное начало планеты 
	Огонь светил

Вселенной 

	Телесность 
	     Телесная конституция, 

    сила мышц человека 
	 Связь народа с 
матушкой-Землёй, патриотизм              
	   «Мать-сыра земля»
	Планеты, обитаемые

Миры Вселенной 


С точки зрения КФС, любая ментальная система, будь то отдельный человек, национальный Социум, планета (как разумное существо) или Космос в целом, имеет семь особенностей, присутствующих в любом из них:

А) Духовное начало;

Б)  Разумное начало;

В) Информационное начало;
Г) Интегрирующее (сердечное) начало;

Д) Волевое начало;

Е) Чувственное начало;

Ж) Телесное (материальная форма)  начало.

Единство этого фрактала строится путем внутренней работы в нем семи  правил (принципов, законов и т.д.):

А) Принцип Целостности;

Б) Правило Тринитарности;

В) Закон Трансцендентности;

Г) Принцип Духовности;

Д) Правило «Центробежности –Центростремительности»;

Е) Закон «Обмена универсальности на эффективность»;
Ж) «Механизм Выворачивания».  

Первый принцип гласит: «Ментальная система представляет  собой  не сумму  своих частей, а некое новое качество, отличное от простой суммы частей».

Правило «Тринитарности» требует рассмотрения ментальной системы как «единства двух противоположных элементов  при  наличии третьего элемента, функционально интегрирующего две полярности в одно единое тринитарное целое».

Закон «Трансцендентности» гласит: «Внутри  ментальной системы имеет место качество, которое не  может быть описано только спецификой самой системы на её языке, а требует выхода из неё, ибо  всегда трансцендентно ей».

  Принцип Духовности требует «наличия в  ментальной системе элемента «Дух», спецификой которого является  неразрывная связь ментальной  системы с Высшим Разумом Вселенной – Богом». 
 Пятое правило гласит: «Система подчиняется закону  постоянной центробежности элементов, если в её центре доминирует Зло или постоянной центростремительности, если в центре находится Добро».
Шестое правило  показывает механизм функционирования системы в экстремальных обстоятельствах, когда для  своего выживания оно обменивает преимущественно универсальную ориентацию на «эффективную» для данного своего положения или наоборот».

  Последнее правило существования  ментальных систем  показывает  еще один механизм выживания системы в трудных обстоятельствах:  «выворачивание» своих внешних элементов вовнутрь и перемещение внутренней сущности в зону   чисто  внешних элементов.
     3.3. Доминирующий  тип сознания: религиозное  «Не-мы сознание»
         Рассмотренный в предыдущих параграфах  тип «мифологический сознания  язычника» является типичным родовым сознанием. В эпоху, начинающуюся с разложения родового строя, традиционно  обозначаемую культурологическим термином «ВАРВАРСТВО», возникает принципиально новый тип сознания, связанный, прежде всего, с рожденной примерно в это время письменностью.

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

Этот тип сознания получил у нас название «Не-мы сознания» по причине первоначальной неспособности человека сделать это сознание своим внутренним содержанием. Оно утверждалось  поначалу лишь на страхе Божьем. По сути дела,  вплоть до настоящего времени остаются люди, которые так и не смогли сделать «божественные заповеди» (подлинно человеческую этику поведения) своей  осознанной  жизненной стратегией. Они подчиняются  моральным нормам жизни из-за страха перед наказанием: людским или  Божьим, не важно…
Треугольник «Бытия» становится вертикалью в Небо, поскольку «Человечество», «Мир» и сам «Человек» располагаются на одной прямой, упирающейся в последующий треугольник «Инобытия». Материальное воплощение этого стремления в Небо осуществляется Церковью как единственной социальной системой, способной реализовать его. Она берет на себя функцию презентации Абсолюта в мире «Бытия».

В классическом варианте нормативного «Не-мы сознания» парадоксальная логика духовности соединяет нас, прежде всего, с «Я-сознанием» Бога-Сына (Логос), поэтому таким важным становится письменное слово,  и с «Ты-сознанием» Бога-Духа Святого. Последнее (во вторую очередь, после Логоса) репрезентирует Бога целиком, поэтому человек (поначалу на уровне праведников) стал способен обратиться к Богу на «Ты». Для «язычника» это совершенно невозможно. У них такой испуг перед духами природы, что заменить отделённое от них «Он» на близкое и эмоциональное «Ты»,  психологически совершенно нереально. 

Доминанта Логоса поначалу  еще не означала  появления Иисуса Христа. Это было  лишь предожидание Мессии, каким  дышат все книги Ветхого Завета. Нормативное сознание свойственно, например, индуизму, в котором большую роль играет грядущий Спаситель - Майтрейя.

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

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

Поэтому носителям нормативного сознания Бог дан первоначально лишь как внешний «Закон», Он не снисходит пока как внутренняя «Благодать».  Исключением являются праведники и святые, сразу же прорывающиеся к более высокому типу сознания. Для его достижения нужен мученический подвиг «личностного свидетельства» Любви. Образцом такого типа сознания является сам Христос и  люди, на руках которых появляются стигматы – следы от ран Христа. 

Именно потому,  что «нормативное сознание» носит внешний по отношению к Личности характер, оно и является «не-мы сознанием», держащемся лишь на страхе Божьем, а не на внутреннем импульсе Любви. Вместе с тем оба первых типа сознания («мы-сознание» и «не-мы-сознание») носят рациональный (вербальный) характер, ибо психологически  Логос занимает в треугольнике «Инобытия» место «Я» и «Ты», Он наиболее духовно актуален.

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

Как отмечалось в  уже цитированной книге «Экологические корни культуры», (Общ. Библ. № 43)  ЗАКОН был еще безличной силой, определяющей место людей в мире.  Он дополнялся личностными отношениями людей в таком социуме, который был невелик и позволял всем людям знать друг друга лично. В социологии этот  тип социума называется «малой группой». Но общество разрасталось, возможность лично знать друг друга всем членам общества «преходила», ибо была ограничена психологическими  и информационными возможностями  отдельной человеческой души.

Конечно, в современном мире качество технической коммуникации с помощью Интернета и мобильных телефонов резко повысилось. Но это, как ни странно не привело к нравственному совершенствованию    человеческих качеств в мире. В чем тут дело?
Безличная сила ЗАКОНА может быть преодолена только БЛАГОДАТЬЮ, нравственным  механизмом социальных связей, построенном на Любви. Эту идею принес с собой Иисус Христос, совершивший великую жертву Слова, Логоса во имя Любви.

Что  касается специфики фильтров нормативного сознания, то от них  можно было бы   ожидать  следующее:

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

2.   Божественное понимание Единого Пространства будет   реализоваться  через  «Живой Космос».

3.  Божественное понимание Единого Времени должно прийти  как многослойное понимание  Космического времени.
4.  Связь Человека и Бога будет  осуществлена  через духовную (а не материальную) жертву - Покаяние.
Вместе с тем, как показывает реальный генезис человечества, многие из этих ожиданий оказались тщетными по причинам  обезбоживания и десакрализации сознания человечества после так называемого  Ренессанса. Материальное просветление сознания отдельного человека оказалось в ту пору  возможным только на основе безбожной науки, которая, как говорится, «с водой выкинула и ребенка» - Духовность Абсолюта. 
       3.4. Механизм духовного  развития: постоянная борьба Человека и Окружающей Среды:
 Когда мы говорим о взаимоотношениях Человека и окружающей его среды, мы, прежде всего, имеем в виду разнообразные отношения человека с «Матерью Природой».

Устойчивость Человеку в этом мире придаёт способность прочно стоять на Земле, способность обмениваться с родной природой энергией и другими материальными  продуктами.

Вместе с тем, токи, которыми питает нас земля, не ограничиваются чисто материальными. Чем, например, подпитывается «патриотизм»? Ясно, что в его основе лежит не материальный, а эмоциональный обмен между душой человека и его родными местами, где родился, вырос и  осознал себя как личность.

Как писал Константин Симонов:
«Ты знаешь, Алеша, а всё-таки родина – не дом городской, где я празднично жил,

А эти проселки, что дедами пройдены,  с простыми крестами их русских могил»…

Специфику взаимоотношений человека с окружающей средой можно просмотреть, если только оценить её в контексте всех семи типов контактов модели сознания с миром, как в духовном, так и в материальном плане.

1. Человек –  стихия  Земли:
- земледелие,  восстановление  родной природы;

- любовь к родине, патриотизм;

- подпитка энергией драгоценных  минералов (кварц, алмаз, гранат, нефрит и т.д.);

- лечение болезней глинами;

- мышечная основа организма.

          2.   Человек – стихия Огня:

                  -  обогрев от огня  костра, камина, печки и т.д.;

                  -  очищение негативных мест дома  пламенем свечи;

                  -  обогрев планеты подземным жаром магмы;

                  -   эмоциональный отклик на красоты природы;

                  -   огонь – астральный план планеты;
            3. Человек – стихия Металла: 
                  - защитные покровы человека из металла (железа, брони, бронзы и т.д.);

                  - металл как основа любой человеческой цивилизации (золото, серебро, медь, железо);

                  -  металлическая структура души (воля, решительность, целеустремленность и т.д.);
                  - роль металлов в биоэнергетике  человека;

            4. Человек – стихия Дерева:  
                 - роль растительности в жизни человека (кислород, топливо, транспорт,  защитные средства и т.д.);

                  - лечение растительностью как лекарствами;

                  -  энергетическая подпитка разных людей разными типами деревьев;

                  -  любовь, сердечность – душевные аналоги  значения  растительности  для человека;
                  -  дерево как первооснова человеческой цивилизации;

                  -  роль деревьев в религии («дерево Будды», роль креста в христианстве и т.д.);

                  -   Крест как символ центра вибрирующей спирали Жизни.
             5. Человек – стихия Воды:
                     - роль воды в организме (моча,  кровь, лимфа, вода внутренней секреции и т.д.);

                     - вода как залог жизнеобеспечения человека, наряду с кислородом;

                     -  вода как информационный носитель во всех трех ипостасях (лед, снег, жидкость);

                     - вода как растворитель – гарантия чистоты;

                     -  вода как хранитель информации, память Вселенной;

                     -  вода как лекарство («мертвая и живая вода»);     

                     -  вода как среда для другой жизни (водоплавающие животные, рыбы, моллюски и т.д.);

              6. Человек – стихия Разума-Эфира:
                      -   полевой характер  Разума-Эфира;

                      -   коммуникативный критерий возможностей Разума человека;

                      -   энергоинформационное начало Вселенной в Мировой Душе;

                      -   Личность как критерий Разума в человеке;

                      -   генетические истоки Разума в человеке,

                7. Человек – стихия Духа:             
                      -   Стихия Духа принципиально трансцендентна по отношению к Человеку;
                      -   она вступает с ним в духовные контакты;    
                      -  механизм этих контактов носит двоякий характер: обмен эффективности человека в контактах с Землей, Огнем, Металлом, Деревом и Водой на универсальность взаимоотношений с Разумом и Духов, а также через механизм выворачивания, когда внешние духовные аспекты бытия человека «выворачиваются» вовнутрь, становясь ядром души личности;

                  -   Дух должен быть интерпретирован как часть тринитарной системы: Тело- Душа - Дух;

                  -    Дух проявляется в двух ипостасях (Зло) и Добро; причем в случае нахождения Зла в центре системы, её элементы приобретают в основном центробежный характер,  и центростремительный характер они имеют, когда в центре обитает Добро.  
Живой организм, как правило, ассимилирует из внешней среды все указанные  типы энергий, ступая с ним в коммуникативные контакты, если этого не удаётся, он  адаптируется ко всей системе целиком, пытаясь переделать систему на свой лад в целом. 

4. Глава третья: «Горизонтальная Реальность Факта»:

    4.1. Материалистическая наука как механизм верификации
                                                      «Но символ горнего величья как некий благостный завет

                                                       «Высокое косноязычье» тебе даруется, поэт».

                                                                                                                                                 Н.Гумилев

             4.1.1. Общая характеристика  фактологического сознания

              «Копия, которая только верна, клевещет на свой образец; в этом-то и состоит                                         

              большая  ошибка реализма, который претендует на правду, потому что он говорит всё».

                                                                                                              Г.  Кювилье-Флери

      В отличии от явной преемственности второго и первого этапов развития  в русском национальном сознании, благодаря их соборности,   на «фактологическом этапе» возникает жесткое  отрицание религиозного миросозерцания, проявившееся не столько в гонениях Петра Первого и советской власти, сколько  в позиции  безбожной  естественной  науки. В искусстве фактологическое сознание реализуется в реализме, способном, якобы, изобразить жизнь, «как она есть». То, что это очередная  иллюзия, мы уже показали. 

                       
4.1.1. Доминанта атеистической науки:
Российская наука после Петра 1 стала развиваться в полемике с религиозным мировоззрением. Она пыталась найти свой собственный способ познания и отражения реальности, сведенный только к анализу окружающей природной среды и созданию соответствующей техники и технологий, которые  разрывали единство целостного понимания земного и небесного царств. Это повлекло за собой, прежде всего,  сужение объекта познания, а затем выбор однообразных  (почему-то считавшихся «научными») способов, механизмов и методов познания.

Конечно, при этом произошло колоссальное накопление «фактов» и «фактиков», но было утеряно понимание единой реальности того, что нас вокруг окружает, Жизнь была оторвана от Смерти, Добро от Зла, Природа от Человека,  Свет от Тьмы.

В результате развитие пошло по пути, чреватому глобальным Экокризисом, поскольку последующая индустриализация делалась человеком, лишенным в результате подобного нравственного  разрыва своих  моральных корней.

Каково отношение Православия к хозяйственно-техническому прогрессу?  Наша религия  считает, что задачей человека является раскрутка энергий природы и подчинение их воле «существа духовного», стоящего выше Природы по своей духовной сути.

По мнению отца Сергия Булгакова, «В хозяйстве, вообще, раскрывается космизм человека, его призвание и мощь в качестве космического агента».  (Общ. Библ., №, 14,  стр. 206).

Думается, что такой подход – то же  иллюзия... Планета, как уже говорилось,  занимает в Божественной Иерархии место по своему совокупному Разуму более высокое, чем человек. Речь может идти лишь о том, что, постепенно обожаясь, человек получит способность войти с планетой в  диалог, раскрывающий  их совместные глубинные возможности. Но на это будет способен лишь ноосферный, духовно-инновационный по типу своего трансперсонального сознания,  человек.

Патология наблюдается сегодня во взаимоотношениях науки и технической цивилизации. Наука - первична, а цивилизация - вторична, но в сегодняшней  реальности вторая подчинила себе первую. Теоретическая наука обслуживает в основном интересы технической цивилизации, хотя сама и служит главным условием её развития.

Опора на науку, безусловно, всегда была необходима. Мост не построить без расчета прочности его конструкции. Но наука должна знать свое место, а  не выступать с великой амбицией, что способна решить все, включая духовные, проблемы человека. Не случайно же она завлекла человека в болото экологической опасности, способное поглотить и науку и самого человека. В Бога надо верить, а не искать  для  Его существования  научные доказательства! (Надо признать, что мы то же грешим в этом плане)

Неоправданные амбиции науки решить все проблемы, включая проблемы религии,  привели в конечном итоге к созданию невыносимых условий бытия в больших городах, где уровень загрязнения воздуха, качество воды и шумовые эффекты давно вышли за пределы норм, допустимых для здорового существования  там человека.

К чему же привела атеистическая позиция современной науки? 

Во-первых, к тотальному загрязнению окружающей природной среды.

Во-вторых, к разрыву целостности мира культуры.  Сотериологический настрой культуры (ориентация на спасение души после смерти) сменился эвдемоническим настроем,  то есть, желанием получить счастье «здесь и  сейчас», и    желательно в неограниченных количествах.

Но этот опасный  настрой хранит в себе перспективу гибели не только людей, увлеченных этой страстью, но и всей планеты,  не рассчитанной на подобное напряжение  материальных сил. Другое дело, что Высший Разум гибели планеты не допустит, да и она себя сама в обиду не даст, но стоить это будет человечеству очень дорого.

Планета  уже давно начала трещать, как «устойчивая система», Не случайны все эти возникающие то тут, то там, пожары, затопления, сходы ледников, цунами, ураганы и бури. Неслучаен рост терроризма и социальной напряженности в ряде стран, не случаен финансовый кризис.  Очевидно, сам механизм планетной  бифуркации (сдвиг магнитных полюсов планеты)  уже запущен, а нам остаётся думать, способны мы  что-то сделать или  Бог нас собирается  опять жестоко покарать, как в прошлый   раз во время Всемирного Потопа. Надо понять, что нужно сделать,  чтобы вымолить смягчение кары Господней. 

Демографическое вырождение в ряде стран  уже  не удастся остановить. Наряду с государственным управлением в любом социуме есть еще две  социальные системы его стабилизации - гражданское общество и семья.

Но эти социальные  структуры  не в  состоянии в России остановить  нравственное  разложение Социума. Людям нет возможности получить достойные условия для проживания и создания семей, а гражданское общество чахнет под гнетом государственных структур, опасающихся его усиления. «Закон об общественных организациях» - хороший пример для иллюстрации  этого утверждения. Закон есть, а общественные организации, где?

Но до наших властей эта истина пока не доходит. Они  еще живут в Х1Х веке и думают, что, прежде всего, надо помогать промышленности, а не семье или гражданскому  социуму. Осознание смены социальных полюсов на планете нам будет очень дорого стоить. 

              

4.1.2. Создание героического типа личности:

Героический тип характера начал уже формироваться на нормативном этапе развития, наиболее ярко проявившись во время Куликовской битвы. Однако из её героев мы не случайно знаем, кроме Дмитрия Донского, только Пересвета и Ослябю. Сочетание духовной мощи, данное монахам, и физической силы русских богатырей лишь одно формировало тогда этот тип характера.

В массовом порядке он сложился к войне 1812 года. Тогда на борьбу с французами встал весь народ, а исход войны был определен не только героической доблестью фельдмаршала Кутузова, но и героизмом партизанских отрядов,  действующих в тылу врага.

Очень сильно героический тип русского характера проявился в Крымскую войну в середине Х1Х века (Мамаев курган) и в войнах двадцатого столетия.

Это нашло свое отражение в отечественной поэзии:

По русским обычаям только пожарища на русской земле раскидав позади,

На наших глазах умирают товарищи, по-русски рубаху рванув на груди. (К.Симонов)
Более того, поэзия советских времен именно в военном быте видела смысл жизни, утерянный в обычных условиях:


Вот и мы дожили, вот и мы получаем весточки 


В изжеванных конвертах с треугольными штемпелями,


Где сквозь запах армейской кожи, сквозь бестолочь

   Слышно самое то, то самое, как гудок за полями.     (Павел Коган)

  Многочисленные войны, в которых принимала участие Россия, дали возможность раскрыться этому типу характера, почувствовать его необходимость для страны, выковать народный патриотизм. Как предки умирали на полях сражений с возгласом: «За Святую Русь», так и наши отцы умирали в последней войне с лозунгом: «За родину, за Сталина!»

В героическом характере слиты две важнейшие черты россиян: коллективизм (соборность, унаследованная от нормативных времен) и личный героизм, осознанное желание «положить душу свою за други своя».

Героический «коллективизм»  питается такими общими устремлениями, ведь  «на миру и смерть красна», «сам погибай, а товарища выручай», а вот личный героизм, как правило, бывает смиренным и незаметным, хотя и приветствуется любыми командирами.

Смерть, наподобие подвига Александра Матросова, совершенно не возможна в западном мире, где  личный героизм физически никогда   не приветствуется. Хотя Матросов отдавал в своем подвиге самое дорогое - свою жизнь, но разделить в этом поступке «соборность» (жертву во имя успеха своего батальона) и «личный героизм» совершенно не возможно. Одно без другого в России не существовало, да и вряд ли существовать сможет.

   4.1.4.  Промышленно-техническое хозяйство и  городская по преимуществу цивилизация:

Всего лишь четыре процента населения США обеспечивают питание населения страны, да так, что и другим странам достаётся. Но как это им удаётся? Наверно, потому, что оставшиеся 96% живут в городах и обеспечивают высокий промышленный потенциал США.

Жаль, что они лишаются при этом возможности вдыхать чистый воздух, иметь экологически чистое, как в деревне, бытиё. Другое дело, что «американская цивилизация» - это «цивилизация на колесах», чуть что, снялись и поехали, но  все равно жить приходится в городах,  где экологию уже не исправишь из-за внутренне присущего городской жизни нравственного  неблагополучия. В городе невозможно личное знание всех жителей, как в деревне.

Поэтому уровень нравственности в городе никогда не может быть выше определенного порога, недостаточного для нормальной социальной жизни. Преступность, насилие, международный терроризм,  правительственные скандалы и финансовые крахи охватили всю страну, уже не способную нравственно исправиться и преодолеть свой  потребительский (по отношению к людям) настрой.

Богатым американцам кажется, что они  давно нашли выход из экологического  тупика: они живут в собственных домах в пригородах, где есть все элементы комфорта, но нет городской экологической запущенности.

Но ведь это по кошельку далеко не всем. К примеру, богатые, как правило, не ездят в метро, для этого у них есть машины. Метро - это транспорт для бедных. Но машины только добавляют загрязнения окружающей среды.

Российский город, как было показано, складывался как соединение города и деревни, ибо строился не по «красной линии», а городскими усадьбами. В Москве таких поместий осталось считанное количество из-за политики  строительства, избранной мэром Ю.М. Лужковым, но в других старинных городах России их еще достаточно много.

Сам принцип «природного местообитания» сохранился в России везде: это дачи в окрестностях городов. Дача дает горожанину возможность не только отдохнуть по субботам, воскресениям от суеты городов, она помогает выжить, питаясь продукцией, созданной на этих дачах.


Когда в 60-е годы было принято Правительством решении о выделении горожанам шести  соток загородных земель под дачное строительство,  оно не догадывалось, что этим спасает страну от экологического кризиса. 


А вот решение Сталина в  30-х годах  о строительстве в черте городов крупных промышленных предприятий в эпоху «индустриализации» было огромной ошибкой. Их вредные выбросы к сегодняшнему дню непоправимо ухудшили экологию российских  городов, сделали не пригодной для нормальной жизни  городскую среду обитания нашего человека.


Это было явно антинациональное решение! Заводы надо было строить вне городской стены, развивая одновременно транспортную инфраструктуру. Подобный негативный проект имел далеко идущие последствия для судьбы городов. По всей вероятности, они со временем опустеют, когда будут исчерпаны их рекреационные ресурсы, а жители побегут в пригороды и в села,  точнее в новые «экологические поселения», растущие  к тому времени везде, как грибы после дождя.  Но о них позднее...
Хотя есть  и другие выходы. Например,  закрыть всю крупную городскую промышленность! Подобные решения в начале перестройки кое-где уже были апробированы, даже не по экологическим мотивам.

Если только большинство  населения во всех странах  не переберется в деревни, возростет опасность катастрофы и по медицинским параметрам: из-за роста заболеваемости и повышения смертности в городах.

Правда, сейчас нечто похожее происходит в России  и в экологически чистых деревнях, где население «дохнет от тоски». Сельхозпроизводство повсеместно свернуто, Правительство взяло курс на иностранные закупки продовольствия, а что делать сельским жителям? - Бежать в города?

Пусть  они со временем в деревни жители ещё вернутся, вот вернутся ли они  в загаженные города - это большой вопрос!  В деревню жителей вернет «земля» - ресурс, которого в городе почти не осталось. Хотя вокруг больших городов  его и в деревне  уже почти так же не остается. Одна надежда на глубинку!

                                       4.1.5.  Демократия и власть:

 Очередное изменение российской традиции связано с изменением политической системы власти - введением демократии. Все началось с принятием Николаем Вторым «Конституции России», а завершилось Февральской и Октябрьской революцией.

Когда говорят, что при советской власти был обеспечен более высокий уровень социальных гарантий населению, забывают, что среди населения распределялась минимальная часть ВНП, а большая его часть шла на военные нужды. СССР был не социальным, а милитаризованным государством за «железным занавесом».
Экономика была не просто военной, а строилась на фальшивой экономической теории. Если бы не Октябрь, у России, получившей перед войной огромные экономические темпы и демократическую власть, было  бы сейчас около 400 миллионов населения и экономический потенциал, как у Финляндии, - той  части царской России, которая сохранила свои  традиции до нынешних времен. И соответствующий уровень социального и экономического развития. Но, что касается духовного уровня, нужно ещё посмотреть, у кого он выше….
Кроме того, второй мировой войны просто бы не было, ибо корень её в страхе промышленников Европы перед  дальнейшим  распространением  большевизма за пределы России.

 Но Бог «попустил» советский  период, ибо «фашистский клин  был вышиблен советским  клином». Начиная еще с декабристов, в России стала накапливаться опасная политическая тенденция, выраженная в словах Ленина, что «декабристы разбудили Герцена, а он развернул антирусскую и антимонархическую агитацию, приведшую страну к Октябрю 1917 года» (Цитирую не дословно).
Вот этот грех нации и измену православию России надо было искупить страданиями в советский период. Нынешний возврат населения в православные храмы - это начальная  реакция народа на осмысление итогов советского периода. Этот процесс еще наберет  в России должный импульс, если только сама  Церковь  ему не помешает, а правящие  архиреи  РПЦ   «забудут»  подавать   прихожанам  личные  аскетические примеры.

Без  необходимого  оцерковления  России не решить демографическую проблему, не говоря уже  о росте народной нравственности. Домостроительство семей исконно держалось в стране  на православной поддержке браков и деторождения, церковном запрете абортов, неприятия «прелюбодеяния», даже в мыслях, ибо относились все они  к «смертному греху».

Можно ли это сравнить с нынешней  пропагандой прелюбодеяний по телевидению и в массовой коммуникации? Правительству, допускающему подобную аморальную  манипуляцию массовым сознанием,  ожидать решения демографической проблемы  в стране глупо и бессмысленно.  Равно как и укрепления институтов  семьи и брака только одними мерами «материнского капитала»…
В особенности проблематичными эти ожидания делаются в ситуации современной «сексуальной революции», где  рождение ребенка, по воззрениям сексологов,  есть лишь следствие собственной неумелости.

Нельзя вдолбить современной молодежи, охотно окунувшейся в волны «сексуальной революции», что воспитание ребенка - удовольствие более высокого уровня, чем  просто  секс. 

Если вернуться к обсуждению вопросов политики, можно доказать, что  нашей национальной политической традицией было  соединение трех форм политической власти:

· «демократической» в лице Земских соборов;

· «аристократической» в лице Боярской думы или Госсовета;

· «монархической» в лице выбранного народом царя.

Периоды, когда все три формы одновременно присутствовали, были весьма благодатны для России. Сейчас мы почти приближаемся к этой системе власти, если посчитать президента царем. Но эту систему необходимо обновить  и на  региональном уровне: губернатор - земское собрание - губернский совет, что создано далеко не во всех областях России.
              4.1.6. Доминанта монологического стиля коммуникации, благодаря  коммерциализации СМК:

Принципиально новым явлением в культуре на фактологическом этапе стало появление средств массовой коммуникации (СМК) - прессы, кино, радио и телевидения.  По сути, начал работать механизм письменной и визуальной фиксации многочисленных «фактов и фактиков», размножаемых  лишенной  православного Бога  системой их порождения.
СМК весьма импонируют фактологической культуре,  ориентированной на донесение до зрителя, читателя  и слушателя  огромного количества точек зрения авторов, пишущих для неё.

«Фактом» при этом становилась сама авторская позиция, наиболее интересная людям, а не просто «отражение жизни в формах самой жизни». Фиксация жизни «как факта» является центральной особенностью, сначала искусство кино, а потом и телевидения.

Массовые факты жизни - массовая форма их отражения - огромное количество авторов - массовый получатель сообщений - всё  сплелось в некий единый клубок. Важно разобраться, что в нем хорошо, что плохо.
            

                                       Положительные стороны СМК:

· более полное отражение реальности, информация о её многообразии;

· активизация позиции воспринимающего сознания, его соучастия в культурной реальности;

· формирование у общества некой единой точки зрения на реальности, следовательно, его солидарность и целостность;

                                              Негативные стороны СМК:

· доминанта монолога в творческом общении;

· изучение обратных связей с читателем или зрителем как исключение, а не как правило;

· иллюзорность глубокого отражения жизни из-за «увеличения отражателей» и «понижения их уровня»;

· манипуляция массовым сознанием в интересах кучки владельцев СМК или заказчиков рекламы;

· падение нравственного уровня творческого продукта в СМК, ибо важнее становятся рекламные, а не «творческие паузы».

Массовая коммуникация в сравнении с индивидуальным художественным творчеством  имеет один глобальный недостаток - апелляция в ней к Богу и Вечности не обязательна, обязательно лишь  угождение «массовому вкусу».  Коммерческий характер современных СМИ несет с собой самое разрушительное для них же самих  начало. Хотя для общество оно ещё более разрушительно. 

Эта ситуация  меняет характер взаимодействия культуры и личности, делая зрителя крайне уязвимым перед воздействием СМК. Возникает проблема незащищенности зрителя (читателя, слушателя) перед бесовским воздействием,  острая проблема «обеспечения его духовной безопасности в этих условиях». Изобретатель телевизионной трубки, как-то сказал, что , если бы он знал, во что превратится ныне телевидение. Он бы ее не изобретал.
Никакой защиты от этого воздействия, кроме духовно-творческой, у воспринимающего сознания быть не может. Бог попустил возникновение СМК только в надежде, что человечество укрепит свою духовную защиту, обратившись к  своим  религиозным истокам.

Концентрируясь на негативе, нельзя забывать и положительные стороны СМК - мощное поддержание целостности человечества, массовый канал распространения популярных идей в мире. Но если духовная составляющая при этом отсутствует, распространяются совсем не те идеи.

Каков же выход? С одной стороны государственная поддержка нравственных программ на телевидение и вообще в СМК, а с другой стороны - воспитание их работников на должном духовном уровне. Духовное воспитание становится одной из центральных идеологических проблем выживания нации как целого, защиты прав культуры.

   4.2. Фактологическое видение мира: «Космический фрактал сознания- 2» (КФС-2):
Одним из важнейших аспектов развития сознания является уже указанная нами его «фрактальность», то есть, существование в системе целостных образов, каждый из которых содержит в себе  не только доминирующие в данный момент аспекты сознания, но и все другие в ослабленном («размазанном по Целому») варианте. 
Фрактальность сознания тесно связана с его «голографичностью», о чем мы  уже  говорили.
Хорошие примеры  фрактального развития даёт  история мировой  культуры. Если взять  историю древнегреческой  культуры, то при  доминанте мифологического сознания в Древней Греции мы находим представительство всех других  четырех  типов сознания.
По мнению культурологов,  (См. об этом у А.П. Садохина, - Лок. библ. № 23, стр. 342-367),  в истории Древней Греции было четыре основных периода (если оставить за рамками крито-микенскую культуру, которая больше все-таки тяготела к Египту):
- Гомеровский период:

-Период Архаики;

- Классический период;

- Эллинизм.

В «Гомеровский период» записаны Гомером  основные мифы Древней Греции – «Илиада» и «Одиссея», в эту эпоху в культуре сформировался основной контур греческой мифологии в том виде, в котором она легла в основании всей последующей не только греческой, но и мировой культуры. (Вспомним юношескую поэзию А.С.Пушкина).

Период Архаики интересен созданием канонов искусства, заложенных, например, в архитектуре в основу всей нормативной основы развития этого вида искусства: «дорический и ионический ордера» архитектуры.

В скульптуре был создан идеал изображения обнаженного тела юноши, как идеал Бога. Красота была трактована как «мера во всем». Заложенное в ту пору понимание гармонии работает и по сей день. 
Классический период искусства Древней Греции «выявляет» в нем специфику, связанную  с изображением человека и с доминантой этого изображения во всех видах и подвидах искусства. Эту характерную особенность искусства Древней Греции называют «антропоцентризмом». Например, в архитектуре  она проявляется как мерность высоты и длины  храмов и домов нескольким средним  ростам человека. 
Более всего гимн человеку был сыгран в Греции скульптурой классического периода, характерной для творчества Фидия и Праксителя.  Их  скульптуры стали идеалом изображения человека на все века. За этим, конечно, стоит определенное гуманистическое сознание, но сама его презентация – это огромная победа греческой культуры и её неувядаемый вклад в мировое искусство. 
Драматургия этого периода создала классические образцы трагедий, которые  ставятся до сих пор (творчество Эсхила, Софокла и Еврипида). 

Эллинистический период – это период смешения культурных традиций самой Греции и восточных культур, характерных для культуры эллинизма  в связи с завоеваниями Александра Македонского.

Основные характеристики этого этапа:

- Космополитизм;

- Декоративность;
- Космизм;
 - Иноконфессиональные (восточные) мотивы. В искусстве. 

Космический аспект фрактальности сознания репрезентирует наша семислойная модель индивидуального сознания, позволяя  рассмотреть её на космическом вселенском уровне. В этой ситуации она проявляется как  крутящаяся семиуровневая спираль, в верхней части которой разворачивается спираль  Бога, определяя в силу своего положения в Иерархии как  доминирующий духовный аспект сознания. Бог, конечно, присутствует везде, но в космическом фрактале он иерархически доминирует наверху спирали. Бог – это уровень Сверхсознания Космоса, уровень Сверхжизни  и в  Инобытии. Сказать мы о нем ничего реального не можем, кроме гипотетических суждений, но необходимость такого уровня доказана современными системными теориями квантовой физики. 
Мы не можем описать никакую ментальную  систему достаточно полно, если у нас нет   возможности выхода за эту систему и гипотетической оценки её со стороны, например,  уровня Бога.
Следующий участок спирали КФС – участок «Разума-Эфира» можно другими словами назвать «районом  контактов с Мировой Душой». По воззрениям древних, «Мировая Душа» - это пронизывающие космос астральные флюиды, которые поддерживают уровень в нем  бытия  всего живого. Это энергоинформационное поле Бытия.
Последующий уровень  космической спирали   вскрывает  её «водную энергетику», олицетворяющую собой  космический интеллект, информационнное богатство Космоса, хранимое водой во всех её трех ипостасях:
- в виде снега, твердая кристаллическая форма которого сохраняет  неизменные аспекты  информации в Космосе;

- в жидком состоянии для воды характерна постоянная текучесть  форм и  информационных изменений;

- в газообразном состоянии (пар) – ипостась воды, существующая при больших температурах.

Такой широкий разброс материальных форм существования воды даёт возможность хранить  накопленную Космосом информацию о многообразии Жизни и существовать в материальном виде  длительное время  без потери  информационного качества.  В организме эту функцию несут кровь и лимфа. Не случайно древние считали, что «Жизнь есть там, где есть Вода».
Следующий  материальный уровень спирали  КФС – это стихия «Дерева», шире –  энергия любой растительности. Она занимает центральное место в спирали и является, как и в человеке, её энергетическим центром, образно говоря её  «сердцем».

Деревья (шире – вообще растительность) демонстрируют жизнь  во всем  богатстве своего многообразия; именно  в разнообразии зеленых форм жизни  скрыта важнейшая часть центрального участка  спирали СФК.
Сами  растительные формы жизни обеспечивают основу её существования  для всех остальных материальных форм Бытия: животных и человека. Дерево поддерживает Огонь, а, сгорая, даёт пепел (землю), осуществляя энергоинформационный кругооборот в спирали Жизни.
Волевой импульс КФС представлен стихией Металла. Металл  в космическом плане играет большую роль, обеспечивая устойчивость любых  цивилизаций в Космосе. Не случайно смена «металлической сущности» цивилизации давала древним образы движения  социума по истории:

- Золотой век;

- Серебряный век;

- Медный век;

- Железный век.

К примеру, обломки НЛО состоят из сплавов таких металлов, которые не знает земная цивилизация, что свидетельствует о том, насколько далеко  инопланетяне  ушли от нас в своём материальном развитии.

Огненная сущность КФС свидетельствует об эмоциональном напряжении всей системы Космоса. Огонь занимает в мировых космологиях большое место. Есть предположение, что наша Галактика будет поглощена Горящей Черной Дырой, надвигающейся  на  нас  из глубин Космоса, если нас не спасут более передовые космические цивилизации. Однако интервала взлетов и падений  в своей истории человечеству все равно избежать не удастся.  

Наиболее фундаментальной основой КФС является стихия «Земли». Для развития жизни в любом участке Космоса нужна, прежде всего,  остывшая планета, а затем все остальные фрагменты  «спиральных сущностей», о которых мы вели речь. Даже человек по библейским представлениям был создан из глины. Для любых  язычников их первичная религия всегда связана с  архетипом «Матери-сырой Земли».
                4.3. Тип сознания: фактологическое «Я-сознание»

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

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

Если носителем «Не-мы - сознания» является верующий человек, то носителем нового типа сознания выступает творец, исследователь (художник или ученый), а шире – любая личность, открытая к научному пониманию  мира с помощью научно-творческих  механизмов познания. А.С. Пушкин писал, что «самостоянье человека - залог величия его!» И «гибели» одновременно… 

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

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

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

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

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

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


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

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

Подлинно духовное и материальное преображение ждет человека лишь в эпоху «Духовной инновации», но все основные ростки этого «величия»  Бог уже засадил в Бытие  человека  во время его создания.
Специфика фильтров «фактологического  сознания» такова:

 1. Научное (приблизительное) понимание энергетической сущности Природы.

2.  Бессилие перед Бесконечностью Пространства и вечностью Времени.
3.  Связь Человека и Бога через сверхличностное Познание, за которое приходится платить «странностью», «забывчивостью», «одиночеством», «выброшенностью из социума»  и другими «стереотипами» творческого и пророческого поведения.
4.  Одушевление «однобокости»,  фрагментарности познания и  чисто духовная или чисто материальная его преувеличенность, отход от спасительного равновесия и гармоничности.
                  4.4. Личностное самопознание как способ верификации мира:
      4.4.1.  «Высокое искусство» и личный подвиг  творца на примере  А.С.Пушкина:

Мысль о том, что на переворот Петра 1 Россия ответила появлением Александра Пушкина, очень важна для нашего исследования. Выпестованное Пушкиным ВЕЛИКОЕ РУССКОЕ ИСКУССТВО «Золотого века» придавало одновременно реформам Петра «классический статус» и  обличало их, как «не приличные для  менталитета России».

В этом отношении характерна оценка Пушкиным личности самого Петра. Поэт противопоставил глобальные реформы царя и его ежедневные указы, «часто писанные кнутом». ( См Библ., № 18, стр. 679-680).

Бравший в юности уроки «афеизма» (атеизма) в Одессе, Пушкин к концу жизни не только становится православным поэтом, но и совершает личную духовную Голгофу, разоблачив ценой жизни на дуэли с Дантесом антирусскую группировку барона  Геккерна – графа Нессельроде, что имело  в обществе соответствующий резонанс, а Геккерн был немедленно выслан из России.

Кроме того, Пушкин  по христиански  простил Дантеса, запретив друзьям мстить за него («Требую, чтобы не мстили за мою смерть, прощаю его и хочу умереть христианином»). Перед смертью он приобщился святых тайн и был соборован. Это говорит о том, что перед нами великий праведник Земли Русской. Недаром он звал перед смертью Жуковского: «Вперед и выше!»
Пушкин учит нас вставать после великих падений, одним из которых для него  была богоборческая «Гаврилиада». Он получил у царя прощение за её создание и постарался уничтожить все доступные ему экземпляры поэмы.

Жуковский, присутствовавший при моменте смерти поэта, отмечал, что лицо его при этом стало прекрасным, будто он открыл для себя нечто радостное на Том Свете, что и сделало просиявшим его лицо.

Ничего подобного не было дано Лермонтову, поскольку пуля Мартынова попала ему прямо в сердце. Это косвенно свидетельствует о победе богоборческой позиции в его творчестве. Бесовские игры с  Демоном, в отличие от Пушкина, не прошли Лермонтову даром. Для творца высокого уровня цена такой ошибки – ранняя смерть.
По православному канону всегда можно проследить связь между характером творчества человека и его жизнью, а в особенности - смертью. Достоевский писал: «Пушкин умер в полном развитии своих сил и бесспорно  унес с собой великую тайну. И вот теперь без него мы эту тайну разгадываем».

Эта тайна не только в пушкинском творческом наследии, но и в опыте построения своей собственной биографии, в том выборе, который  поэт  совершает  в последние моменты жизни. Наиболее ярко она проявляется в секрете его последней дуэли с Дантесом. Формально к нему Пушкин никаких претензий не имел, тем более, что он был в тот момент его родственником - мужем сестры жены. Вызов был послан не против него, а против барона Геккерна.

Надо понимать, что Пушкин думал, идя на смерть,  не столько о восстановлении своей чести, сколько о восстановлении чести России. Именно Геккерн был ведущей фигурой кружка с открытой антирусской направленностью, в который, кроме него,  входил и граф Нессельроде, президент Академии наук князь Дондуков-Корсаков, министр просвещения граф Уваров  и еще несколько близких царю людей. Царь даже обещал  в ноябре поэту прижать их, уговорив его забрать назад дуэльный вызов, но ничего этого  не сделал. Тогда поэту ничего не оставалось, как  в январе только апеллировать  к русскому общественному мнению.

Большинство из его врагов  были «голубыми», что было противно Пушкину. Сам барон Геккерн прославился скупкой российских художественных ценностей и вывозом их за границу. Министр иностранных дел граф Нессельроде вел политику в интересах Священного Союза, а отнюдь не России. Итогом этой политики стала позорно проигранная Крымская война, стоившая, кстати, жизни самому Николаю Романову. По неподтвержденным данным он от позора покончил жизнь самоубийством.  

  Пушкин хорошо сознавал, что дуэль и возможная его смерть привлечет внимание царя к этой ситуации и заставит его пересмотреть отношение к этим людям. Так и произошло. Геккерна выслали, кресло под  президентом Академии зашаталось, только один  граф Нессельроде уцелел.

Его судьбу пришлось решать уже не Пушкину, а Федору Тютчеву, сумевшего, много лет спустя,  через соученика Пушкина по лицею графа Горчакова все-таки добиться, чтобы Нессельроде  сняли  со своей должности и отправили в отставку. Горчаков, известный позднее как «железный канцлер» её, кстати, и занял.

 Это было сделано уже решением Александра Второго. Вместе со своим «железным канцлером» Горчаковым они совсем в другую сторону развернули внешнюю политику России,  не без влияния  самого Федора Ивановича Тютчева. Но реформаторам в России никогда не везло. Трудно в ней начинать реформы, но еще труднее доводить их до логического конца. Поэтому и погиб Александр Второй, держал в руках проект Конституции России, который преобразовал бы жизнь страны, если бы не бомба народовольцев.
В дуэльной истории Пушкин реализовал свой собственный призыв к Богу из стихотворения «Отцы-пустынники»:

«О, дай мне зреть, о Боже, прегрешенья, да брат мой от меня не примет осужденья,

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

В истории осталось свидетельство священника, принимавшего последнюю исповедь поэта, считавшего, что поэт вел себя при этом героически, что  он (священник) сам хотел бы себе подобной смерти. Православное величие Пушкина не только в умелом строительстве собственной биографии, но и в творчестве, как, например, в последнем четверостишии «Памятника»:


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

 Хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца». 
Новация «фактологического этапа» в духовно-творческом сознании России состоит   в том, что светочи  этого этапа обратили главное внимание не только на личное творчество, но и на личный пример в строительстве собственной судьбы. Особенно высок в этом плане  выдающийся наш святой Серафим Саровский, выдвинувший потрясающе важный для России тезис: «Спасись один, вокруг спасутся  тысячи».

                  4.4.2. «Самосознанье человека - залог величия его!»

Хотя утверждавший это Пушкин  прав, но всё хорошо  в меру.  Нельзя забывать, что величие - это основа глобального самомнения и гордыни. Самомнение и гордыня порождают самодостаточность человека, а она есть ничто иное, как условие демографической катастрофы, ибо человек полон только вдвоём: в мужском и женском варианте, да плюс  ещё в диалоге с Богом. 

 Один человек, по определению,  не полон, только пара особей: мужчина и женщина создают инвариант божественной души.  Вместе они составляют первоначальную ячейку общества - «семью»,  ценность коей завершает рожденный ими ребенок.

Как только отдельно взятый мужчина или отдельно взятая женщина чувствуют себя вполне самодостаточными, сексуальное удовлетворение они получают с помощью мастурбации, а социальное удовлетворение может приносить им  и чисто  индивидуалистическое самоутверждение.

Но это приводит к катастрофическим последствиям для общества в целом. То же самое происходит при беспорядочных половых отношениях, когда человек никак не может себе выбрать постоянного жизненного партнера. Крайности всегда сходятся…
Высокая культурная стабильность личности может существовать, таким образом, только в узких границах устойчивого самосознания, ориентиром которого является высокая духовность. Иначе ценности Целомудрия, Любви, Дружбы, Счастья, Семьи, Продолжения рода  просто «повисают в воздухе». Ибо у них есть только одна опора – Дух!
Поэтому нам очень важно понять христианские истоки социальной и культурной устойчивости в мире. Наиболее точно они изложены в библейских заповедях,  созданных именно во имя  « социальной устойчивости»:

· блаженны милостивые, ибо помилованы будут;

· блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят;

· блаженны миротворцы, ибо будут наречены Сынами Божьими;

· кто нарушит одну из заповедей сих малейших и научит так людей, малейшим наречется в Царствии Небесном;

· оставь дар свой перед жертвенником, пойди и примирись с братом своим и тогда приди и принеси дар свой;

· всякий, кто смотрит на женщину с вожделением, уже прелюбодействовал с ней в сердце своем;

· если правая твоя рука соблазняет тебя, отсеки её и отбрось от себя, лучше для тебя, чтобы погиб один из членов,  а не всё тело было ввержено в геенну огненную;

· кто принудит тебя идти с ним одно поприще, иди с ним два;

· кто ударит тебя в правую щеку, обрати к нему и левую;

· любите врагов ваших, благословляйте проклинающих вас, благотворите ненавидящим вас  и молитесь за обижающих и гонящих вас.

Эти слова, впервые обнародованные Христом на Нагорной проповеди (см. в Общей  Библиографии № 1.) нужно понимать и в прямом физическом и в духовном смысле. Только правильная духовная интерпретация порою спасает нас от мысленных  грехов, не менее грозных в Православии, чем грехи физические.

      4.4.3. Творческие аспекты фактологического сознания:

Как понять помещенную в эпиграф главы  строчку их стихотворения Н.Гумилева о «высоком косноязычии» поэта как высшем даре от Бога? Вне специфики «фактологического сознания» это не представляется возможным. Этот тип сознания по существу дал творческому человеку право на ошибку, ибо Знание из универсального нормативного элемента Социума превратилось в чисто индивидуальный результат познания  «фактов и фактиков».

Получив право на ошибку, творец обрел новый тип сознания, названное у нас «фактологическим» Для него характерны следующие аспекты:

- внешнее правдоподобие изображения реальной жизни;

- «право творца  на ошибку»;

- индивидуальность своего видения как основа творческого познания;

- работа в  реалистическом стиле;

- изображение в творчестве  жизни «как она есть», то есть,  чисто внешними средствами.

    Но при чисто  внешнем правдоподобии,  ни о каком изображении жизни, «как она есть», и речи быть не могло, ибо  духовная сущность жизни остаётся вне  внешнего её  отображенья. А фактологическое искусство  его-то, прежде всего, и требует. 

В этой ситуации поэту и даруется «высокое косноязычье». Лишь бы оно удовлетворяло правилу внешнего правдоподобия. В «высоком косноязычии» есть право на ошибку, зафиксированное нами как особенность именно фактологического сознания. Оно имеет возможность запечатлеть более истинное отображение сути, чем простая фотография.
5. Глава четвертая: «Вертикальная Реальность Инновации»:

        5.1.  Новое видение мира: Богоцентризм   и Богочеловечество:
         5.1.1. Развитие экологического инновационного  сознания как синтез науки и религии:

Важным качеством трансперсонального сознания является экологический его аспект, построенный на синтезе науки и религии, что стало  совершенно новым явлением для нынешнего этапа духовного развития. Новый синтез сделал доминантой сознания и культуры не только «любовь к Богу», но и  «любовь к Природе», неспособность причинить ей малейший вред, желание минимизировать негативное воздействие на природу любой техники и технологии.
Если для этапа «Нормы» характерным для России было своеобразное «двоеверие» - синтез язычества и православной религии, то теперь возникает уникальное  «четвероверие, своеобразный  четырехслойный фрактал космического сознания.
В чем же он состоит?

1. Любовь к Природе активизирует даже языческие аспекты обожествления природы, её христианское возвеличивание как первостепенного творения Бога, ведь Человек сотворен был  позднее.  Глубинная страсть  познания природы возвеличивается  не на узких научных принципах, а более широко - с осознанием духовных компонентов природы. Признание Божественной компоненты Природы, всей окружающей природной среды становится важнейшим моментом экологического подхода к ней.  Важным является и научное подтверждение библейских истин, таких, как изображение  Христа на Плащанице, находка окаменевших остатков Ноева ковчега на горе Арарат и другие. Но это не главное.  Основной акцент в религиозном служении  в период Инновации будет сделан на постоянном духовном усовершенствовании, желании каждого человека постоянно духовно расти, вступая в диалог с Христом, одновременно усовершенствуя  свой личный творческий и духовный потенциал. Христианство требует Веры в Христа, а не ждет научного подтверждения Его существования. Но прошедший через горнило фактологического познания человек никогда не отвергнет и научное доказательство Истины.
                      2.  При этом происходит расширение не только методов и средств познания окружающего мира, но и самого объекта познания: объединенное научное рассмотрение этого  мира  вкупе с  Иномиром.

                3. Доминирует творческое отношение к Природе, которая  воспринимается  скорее как объект поэтического и творческого любования или  как стимул творческого процесса художника, нежели как объект промышленной эксплуатации.

4.  Происходит  допущение в качестве метода  познания ЕДИНОГО магических инструментов и  средств познания, накопленных в науке магии. Однако, это допустимо только для духовно продвинутого человека, ибо, в противном случае,  велика   опасность  пострадать самому магу.  Магическая незащищенность – свидетельство постоянных ошибок всех начинающих магов на всем протяжении существования человечества.  Но они им обходились очень дорого…


5.1.2. Развитие энергоинформационного языка коммуникации:

Необходимость в инновационном сознании тесно связана с появлением компьютеров, повлекшим  за собой расширение новых энергоинформационных способов коммуникации людей в мире, в частности ИНТЕРНЕТ и электронную почту.

Каковы же социальные  и духовные последствия  широкого его распространения?

· повышение информационной доступности практически  любой информации; для её получение теперь нет нужды забираться в хранилища библиотек, достаточно иметь дома компьютер, подключенный к Интернету;

· расширение возможности общения с друзьями и родственниками, обладающими электронной почтой;

· возможность широкого оповещения о собственном творчестве; достаточно вывесить на любом доступном для тебя сайте собственные работы и оповестить всех, кого ты хотел с этой информацией познакомить;

· увеличение скорости общения, возможность доставить информацию в другой конец света буквально «в мгновение ока»;

· возможность получения исчерпывающей информации по интересующему тебя вопросу, для чего достаточно побывать на специализирующихся по этой теме сайтах.

Вместе с тем, нельзя забывать и о негативе. Подключение к Интернету, не подверженному никакой цензуре опасно для людей, не готовых к использованию полученной информации в добрых намерениях. Речь идет о вреде сексуальных сайтов для подростков или о разглашении каких-то  аспектов информации, не предназначенной для широких лиц.

В любом положительном деле всегда есть и негативные стороны. Так и про Интернет можно сказать, «не было бы несчастья,  да счастье помогло!» Главным для инновационно мыслящего человека всегда является  Баланс, Равновесие, Мера,  творение жизни, опираясь на правило «Золотого сечения», её «Божественной пропорции».

Отсутствие их в любом случае вредно для человека, поэтому главной становится способность себя к этому равновесию подвести. Поэтому в трансперсональном сознании важен  не просто инновационный аспект, а именно духовная его составляющая.
                                   
  5.1.3. Переселение людей из города в сельскую местность:

Откат населения в сельскую местность наблюдается довольно давно, как только ухудшилась экологическая обстановка в городах. Вместе с тем эта тенденция в России насчитывает многие столетия, ибо наличие городской квартиры и дачи в сельской местности (или сельского поместья)  - обычная практика для российских жителей.

Однако эта практика не составляла долгое время социальной проблемы, ибо в деревне нет работы. Сейчас ситуация меняется в двух направлениях:

1)  Массовая компьютеризация  предоставляет населению возможность работать в сельском доме,  используя компьютерную технику связи для решения любых проблем.

2)  Возникла возможность строить автономные  Экодома с хомобиотическим оборотом, что дает сразу свободу в двух направлениях: экономическом  (сельхозпроизводство дома) и энергетическом - автономная энергетика Экодома (не их ли видел в своих картинах будущего современный американский провидец Скаллион (подробнее см. в Интернете)

Как только наши города исчерпают ресурсы своих рекреационных  возможностей ( в основном в плане чистоты  воздуха), а мы повсеместно находимся накануне этого события, движение людей за переезд в сельскую местность примет массовый характер.

Создание специальных экологических поселений из людей, связанных между собой духовными связями, будет со временем набирать в стране силу, можно даже предполагать, что в подобного рода сельских поселениях к концу ХХ1 века будет жить большая часть человечества, если, конечно, люди не найдут   других способов борьбы с глобальным загрязнением (прежде всего воздуха, загаженного   автомобилями)  окружающей природной среды.

                    
       5.1.4. Доминанта культуры с духовным диалогом в основе:

Спецификой инновационной эпохи будет уменьшение монологических способов коммуникации и рост соответствующих  диалогических способов. Истина не дана отдельно взятому человеку, даже святые могут ошибаться, но в диалоге она обоим  постепенно  открывается...

Именно в диалоге люди обретают  подлинную Истину, находят компромиссные точки зрения, важные для их совместного будущего. Вся нынешняя международная политика, исключающая войну как политическое средство, строится именно на взаимной договоренности, на диалоге двух заинтересованных сторон.
Диалог в данном случае, как механизм коммуникации на новом этапе может быть понят достаточно широко:

· диалог с Природой, развитие диалогического экологического сознания как ведущего способа отношения к Природе;

· диалог с Богом, включение в процесс постоянного духовного усовершенствования, умение задавать Богу вопросы и получать на них ответы;

· диалог с другими людьми, уважение к точке зрения и мнению других, вне зависимости от их места в социальной иерархии;

· развитие личного диалогического сознания - умения беседовать с самим собой и получать нетрадиционные для себя ответы.

· диалог человека и ЭВМ. Машина в этом диалоге по сути дела играет роль посредника между человеком и другим пользователем, но иногда она может выступать и автономно. Тогда человек вступает в диалог с соответствующей программой, который может быть для него, как полезным, так и одинаково  вредным;

·  диалог с Космосом: совмещение религиозной и научной точки зрения на космические инопланетные силы, отношение к которым было до сих пор  весьма недоверчивым. Сейчас положение резко меняется, а в будущем подобный  диалог станет повседневной реальностью, в особенности, когда человечеству надо будет помогать в ситуации глобальной катастрофы;

· диалог авторов со зрителями в процессе восприятия продуктов художественной культуры. В новой ситуации отношения художника и зрителя принципиально меняются, ибо в инновационной культуре зритель, слушатель - не субъект восприятия, а сотворец, соучастник творчества. Механизм подобного соучастия обеспечивается тем, что внутри инновационного произведения обнаруживается масса «значащих пустот», которые должны быть самостоятельно зрителем осмыслены на основе собственного опыта и духовного багажа, что и является его личным вкладом в сотворчество. (Кстати, в нашей работе их также много);
· диалог разных стран, разных политических противников, чтобы найти консенсус как возможность спокойно смотреть в будущее.

      Диалог - это не просто принятие или учет мнения другого участника диалога, это совместное познание истины, важный механизм её отыскания. Практически каждый человек, используя этот метод познания, становится ученым человеком, владеющим секретом раскрытия истины.

Таким образом, мы можем однозначно утверждать, что главная особенность культурного трансперсонального  сознания построена на диалогических отношениях с окружающим миром. Именно духовный ДИАЛОГ  в различных формах является доминантой этого типа сознания и присутствует во всех  своих многочисленных проявления в различных жанрах и типах инновационной  коммуникации.

Особенностью диалогических отношений является отсутствие у собеседника уверенности в своей абсолютной правоте  и вытекающее из него стремление постоянно согласовывать с собеседником свою позицию, не страшась менять её в соответствии с поступающей от другой стороны информацией.


Диалогические отношения не являются уникальной особенностью этого типа сознания. Они имеют место во всех типах культурного сознания, только специфически меняются по мере исторического развития. Сейчас они становятся доминирующими. Специфические особенности современной культуры Постмодернизма также построены на учете принципов диалога. Современная культура настаивает на том, что ей не обязательно быть понятной, она должна быть   п о н я т а,   а это не одно и тоже. 

Например, в язычестве - это общение с духами шамана, в религиозной культуре - общение святых людей с Богом, в фактологической культуре так общаются со своими читателями духовно продвинутые писатели и поэты, только внутри инновационной культуры этот тип  отношений становится  подавляющим все другие.



   5.1.5. Создание нового типа «мессианского человека»

Как говорилось, термин  «мессианский человек» придуман не нами, а Вальтером Шубартом  (см.  Общ. Библ., № 13, стр. 16 - 161)

С точкой зрения самого автора рекомендуем ознакомиться в его книге, мы же хотели расширить авторское толкование этого термина, включив в него некоторые специфические характеристики человека с именно  духовно-инновационным сознанием:

· наличие подобного духовно-инновационного (трансперсонального) сознания;

· синтез всех предыдущих особенностей «героического», «аскетического» и «гармонического»  типов человека, находящих в «мессианском типе личности» каждый своё;

· четкое сознание своей миссии на земле - установить диалог с Богом и слиться с Ним, а также другие аспекты миссии: социальные, политические, психологические и т.д.;

· действенная подготовка к своей миссии после смерти, которая  получает именно  в Иномире  для этого типа человека  свое окончательное завершение;

· творческое начало,  творческий подход ко всем основным видам человеческого проявления в этом мире.

К особенностям «мессианского типа» человека мы постоянно обращаемся в этой книге, поэтому исчерпывающее их изложение в одном месте физически не возможно.

       5.1.6. «Ноосфера» как духовно-творческий тип будущей инновационной цивилизации:

Разработанный русскими учеными и мыслителями тип цивилизации - «ноосфера» (сфера Разума) получает новый импульс в грядущие времена, после ноосферного Перехода. Главным спусковым крючком этого Перехода, на наш взгляд, станет преодоление глобальной экологической катастрофы, которая обрушится на мир в ближайшее время.

Усилия наших философов-экологов Подолинского, Вернадского, Циолковского, Чижевского, Федорова, Моисеева и других не пропали даром, они будут весьма востребованы в эти времена. Конечно, кое-какие мысли из их теоретических разработок уже устарели, но  большая их часть найдет базу для практической реализации.

Главной мыслью Вернадского была уверенность, что биосфера так или иначе, рано или поздно, перейдет в «ноосферу», при условии, что человек возьмет на себя ответственность за дальнейшую (в том числе и геологическую) эволюцию планеты. На первый взгляд, это кажется нереальным, но на деле так и будет.
Тормоз в этом процессе есть только ментальный: мы  исходим из устаревшей концепции, что интеллектуально человек развит  сильнее  планеты, поэтому он сможет свободно  взять на себя за нее ответственность. Современные научные воззрения показывают, что это не совсем так. Планета обладает интеллектом более высоким, чем человеческий, поэтому вопрос об ответственности нужно рассматривать,  как возможность человеку договориться с планетой в диалогическом режиме и найти компромиссную базу для совместного решения  возникающих экологических проблем. (См. об этом в Общей библ. , № 11).

Иначе планета просто скинет человечество со своего лица, что она уже и начала делать. В России уже треть населения спилась или находится в состоянии неизлечимых болезней.  У человечества пока не хватает разума вступить с планетой  в нормальный диалог. Возможности для такого диалога есть и чисто интеллектуальные. Для начала  необходимо понять все истоки экологического загрязнения и принять необходимые  меры к их минимизации.

Основные параметры этого диалога уже изложены в трудах упомянутых предшественников:

· мерилом развития диалога становится совместное гармоническое развитие человека и Природы планеты;

· человечество отказывается от иллюзии, что он выше Природы, а понимает свою равновеликость, а, может быть, даже и приниженное положение;

· целью их взаимодействия становится равновеликое удовлетворение как разумных потребностей Природы, так и «разумных потребностей» человека;

· во взаимоотношениях человека с Природой разрешено только то, что не нарушает их гармоническое равновесие, исходный баланс, о котором знали еще язычники;

· в основу отношений человека и  разумной Природы  кладутся этические и религиозные основы, регулировавшие раньше только взаимоотношения между людьми;

· взаимоотношения человека и Природы мыслятся как процесс их взаимной коэволюции, единства и взаимовыгодного сотрудничества.

Кроме указанных русских философов-космистов огромный вклад в экологическую этику внесли и западные философы, например, ученый Альберт Швейцер  и католический священник Тейяр де Шарден   книгой о ноосферном человеке  (Общ. Библ., № 15) Огромный вклад внесли в дело ноосферного Перехода современные западные философы «экоцентристы», развивающие многие аспекты этого Перехода на психологическом уровне.   (См. например, Общ. Библ., 17, стр. 416).

                 5.1.7. «Космизация»   мировых религий:

«Мессианский человек»  открывает для себя на инновационном этапе жизни новое Космическое пространство, не мертвое, как в глазах науки, а живое, ибо населено бесчисленным множеством разумных цивилизаций.

Раньше этой информацией обладали только эзотерики, а сейчас она выходит на уровень повсеместного знания. При этом  утверждается  идея «Космоса» как близкого и кровно связанного с нами многими аспектами жизни  «духовного пространства».

Все мировые религии сейчас близки к тому, чтобы по-новому открыть для себя Божественный Космос.  Для христианства  Творец этой религии Христос был единством не только земной человеческой сущности, но и космической - Божественной. Хотя в других религиях этот аспект не так явно выражен, он, несомненно,  занимает и там  своё важное место.

Можно предполагать, что на инновационном этапе развития человечество вступит с Космосом в разумный диалог, включая личную встречу с инопланетянами. Сегодня эта встреча откладывается только по одной причине: мы по уровню своего сознания не готовы к ней и будем слишком сильно ошарашены.

Духовно-инновационное сознание предполагает, что основа для подобного контакта у землян уже есть, дело только за приобретением  этого сознания большинством населения, чтобы «количество перешло в новое духовное  качество».

Кроме пророков, несущих нам Божественную информацию, сейчас появились уже книги от представителей космической духовности, которые общаются с нашими миром с помощью ченнелинга, то есть, коммуникации, совершаемой людьми  в измененном состоянии сознания». Например, одним из таких космических пророков является Крайон. (см. Общ. Библ.,№ 30). Однако, трансперсональное общение для людей, не наделенных инновационным сознанием, опасно. Они всегда находятся в искушении выдать своё общение с низшими  духами за общение с Богом, при этом находится масса народа, готового этим общением очароваться.  Инновационное сознание выступает и как критерий и как фильтр  этих процессов. Оно одинаково важно и для пророков и для их почитателей.  

                       5.1.8.  Новый этап в истории культуры - «Тысячелетнее Царство Христово»:
На наш взгляд, этап духовно-инновационного сознания имеет поддержку и в религиозной литературе, реанимируя старую идею «хилиастов» о «тысячелетнем Царстве Христове» на земле.

Эта идея опирается на соответствующее место из Библии: «И седьмой Ангел вострубил, и раздались на Небе громкие голоса, говорящие: царство мира соделалось Царством Господа  нашего и Христа Его, и Он будет царствовать вовеки веков». (Откр.,11, 15)

Тысячелетнее Царство Христова на земле с упорством ждали ранние христиане, позднее эта идея была сочтена «ересью», хотя, на наш взгляд, несколько поспешно. Богословы считали, что Царство земное от мира сего, а Царство Божие от Иномира, поэтому на земле построено быть не может. Как мы пытаемся доказать, основной механизм функционирования этого типа цивилизации - диалог, в том числе диалог с Богом, то есть диалог Земного Царства с Божественным миром. 

Пусть на земле будет построено  «Земное Царство», но с постоянным диалогом с Богом. Различия будут, но не столь существенные, ибо Бог будет иметь возможность нашими же руками постоянно корректировать земные дела.

Если для языческого сознания был характерен Природоцентризм, для нормативного – социальная    и религиозная доминанты сознания, для фактологического сознания – стремление к расширению самосознания, то для трансперсонального сознания свойственен Богоцентризм и превращение населения планеты в Богочеловечество. В противном случае у него просто нет шансов выжить в условиях тех глобальных изменений, которые свалятся на планету в ХХ1 веке.  

 Точно так же, как и биосфера, как  показал В.И.Вернадский,    с научной закономерностью переходит в «ноосферу», точно также и  Земное Царство  приближается к Царству Божьему, хотя полного совпадения быть не может. Одно материальное, а другое – чисто духовное. Но духовное Царство может задать все параметры и ориентиры   Царству земному, ибо  последнее будет постоянно стремиться к  возрастающей идентичности с первым.
Стремление к их совпадению – ложная задача, ибо оно станет ступором дальнейшего развития человечества. Известная «размытость контуров» при понимании Божьего Замысла необходима как источник импульсов дальнейшего развития сознания человечества. 
Возникает только один вопрос, а какова при этом роль Антихриста? В дальнейшем мы изложим идею, что Антихрист на земле будет побежден Христовым воинством, основную часть которого будут составлять русские, ибо только на территории России остались для этого необходимые предпосылки. Однако в подобной постановке вопроса есть национальная гордыня, поэтому мы на ней отнюдь не настаиваем.

                                  5.1.9. Осознание особой миссии России в мире:

Результатом наших размышлений о логике культурной динамики в мире является также идея об особой миссии России и всей славянской нации, единственно оставшихся верными идеям Православия, ну еще плюс Греция.

Пророческий дух Православия вселяет в нас уверенность, в понимании духовно-инновационного этапа не только как Тысячелетнего Царства Христова, но и как периода накопления ошибок, приводящих нас, в конце концов, к Страшному Суду, правда, не на основе «суда», а на основе «Всеобщего Воскресения», то есть, «спасения со всеми и для всех». Все это не означает, что ошибок лишена Православная Церковь, она, как и любая социальная организация несет на себе проклятие социального института, но идеология Православия – наиболее продвинутая духовная идеология в мире.
 Уверенность в воцарении на земле Царства Христова вселяет нас хотя бы Молитва Господня: «Отче наш, Иже еси на небесех, да светится имя Твое, да приидет Царствие Твое», но поскольку Царствие Божие на Небесах уже давно есть, то речь  в молитве идет, очевидно,   о его  приходе   на Землю. И оно придет! Точнее будет, не торопясь, приходить, но до конца не придет никогда! Все просто повернется другим концом Не Царствие Божие придет на землю, а Земное Царство обожится, осознав новые горизонты своих задач в Космосе.

Наше упование на неизмеримую Любовь Господа к людям делает саму   уверенность в Апокастасисе совершенно непоколебимой. Он, по крайней мере, более вероятен, чем картины Страшного Суда, посылающего большинство человечества прямо в Ад. Другое дело, что сам Ад можно трактовать по-разному... 

Возможно на ранних этапах христианства, когда Страх Господень играл такую большую роль,  толкование Ада как Страшного Суда было адекватным, но сейчас мы уповаем больше на огромность Любви  Господа к людям и Его желание всех помиловать. Жестокая трактовка слов о последних днях  как о «Страшном Суде»   ныне уже не оправданна, сейчас, с нашей точки зрения, за ней нет будущего. Трудно  соединить эти «последние дни»  (пусть не для всех, а лишь для попадающих в Ад) с идей бессмертия души!

Как это кому-нибудь ни покажется странным, но реализации особой миссии России в мире началась уже в советский период жизни нашей страны.  Именно в эти годы в стране сложился особый соборный дух активности,  пускай существовавший  на базе  извращенной идеологии.  Однако трудовой энтузиазм, уверенность в завтрашнем дне были в ту пору очень велики, и  не сравнимы с тем, что творится сейчас.

Во многом это  связано с тем, что русские посчитали «коммунизм» именно реальным построением Царства Божия на земле, хотя  у коммунистов и  не было Бога, если не считать Пролетариат. Людям трудно жить без уверенности в завтрашнем дне,  без мечты о «прекрасном будущем».

Именно потому,  что в марксистской идеологии такая мечта была, хотя и называлась неадекватно сути «коммунизмом», как подлинные  «тайные христиане»,  русские восприняли её именно как «Царство Божие на земле» и готовы были отдавать за подобную  мечту всю свою жизнь. Это уже стало у русских национальной традицией. («А коммунизм опять так близок, как в девятнадцатом году!»)
Русская соборность в дореволюционные годы также имела место, но не имела тогда того действенного начала, как «механизма приложения трудового энтузиазма всего народа», который ей придала советская власть. Народу было за что бороться - за «коммунизм», негласно толкуемый как Царство Божие на земле.

Налет  идейной неадекватности, бывший  на этой идее в годы советской власти, сейчас легко снять, но сама идея «соборной активности» у нашего народа присутствует изначально, а это уже не мало. Осталось только придать ей духовный импульс, чтобы она повела народ за собой в будущее. Мысль о реализации  Царства Божия  на Земле такой импульс даёт.
                             5.1.10.  Изменение структуры политической власти в России:

Начиная с большевиков, в России совершалось  принципиальное движение народного сознания в сторону Духовной Инновации. Не осталась в стороне и политическая система. Коллективная выборность руководящих органов, даже при всех извращениях,  ей свойственных ей  в годы советской власти, породила у народа убеждение, что «советская власть» была «народной». 

Пусть реальная власть была у партийной верхушки, но обставлено это было так, что на духовном единстве народа  не отражалось. На местах в руководстве было достаточно людей, только что вышедших из низов, и с этими низами связи еще не растерявших.
Соединение «демократии» (которую на русском языке правильней называть «соборностью») и «духовности» - вот что ожидает дальнейшую эволюцию власти в России. По мере того, как будут созданы условия, чтобы наверх попадали честные люди, постепенное «оцерковление Закона» станет не иллюзией, а «национальным общим делом».

Уверенность, что с Россией в будущем будет все в порядке, высказана в давние времена еще Александром Блоком:

     
«Пускай заманит и обманет, не пропадешь, не сгинешь ты,

                   А лишь забота затуманит твои прекрасные черты!

                   Какому хочешь, чародею отдай разбойную красу!


              Ну что ж, одной заботой боле, одной слезой река шумней...


              А ты все та же: лес, да поле, да плат узорный до бровей...»

 Россию ждет ставшее традицией соединение трех сторон российской власти: монархической (царь или президент), аристократической (Госсовет или Федеральное собрание) и демократической (Госдума и земские органы на местах). 

  Важно только  одухотворить мотивации людей, стремящихся во власть, чтобы прекратить эту инфекционную тенденцию, когда власть развращает человека, как гнусная болезнь.  Если  «попавшими наверх» движет только  личный интерес, то такая власть обречена, если есть у правителей и какие-то   общественные интересы, то и у  власти есть шансы на долгое существование.

 Начало  глобальной катастрофы породит массовое стремление людей «к спасению», а, следовательно, к рекрутации во власть порядочных людей. Тогда и власть сумеет противопоставить катастрофе нечто новое,  чему  обещана  разная, в том числе, и Божья помощь!

         5.1.11. Механизмы целостности «трансперсонального  (инновационного) сознания»:

Наше осмысление целостности  культурных  типов сознания на Руси  отражает следующая матрица:

                                                                                                                     
Матрица № 5:

	Элементы

Синтеза
	На этапе 

МИФа
	На этапе 

НОРМЫ
	На этапе 

Факта
	Этап 

ИННОВАЦИИ

	История
	Киевская 

Русь
	Московское

Царство
	Петербургская

Империя
	Советская и

постсоветская

Россия

	Творческие

Личности
	 ПУШКИН
	ГОГОЛЬ
	ТОЛСТОЙ
	ДОСТОЕВСКИЙ

	Духовность
	Двоеверие
	Вера в Бога
	Безверие
	Постоянное духовное

 усовершенствование

	Механизмы

Целостности
	Поклонение

Природе
	ПРАВОСЛАВИЕ
	Вера в Науку
	Синтез Науки и 

Религии с любовью

К Природе


Идея связи Пушкина и Киевской Руси хорошо показана у протоиерея Александра Шмемана: «Киевское христианство для русского религиозного сознания имеет то же значение, что и Пушкин - для русского художественного сознания: значение образца, золотой меры, царского пути». (Общ. Библ.,  № 15, стр. 323)

Связи Гоголя с «нормативным сознанием», Толстого - с фактологическим, а Достоевского с «инновационным» прослежены в наших предыдущих работах.
Гоголь - человек не только сугубо православный, но и мистический. Но, даже когда он в «Вечерах на хуторе близь Диканьки» отдает дань язычеству, делает он это с чисто православных позиций. Толстой ни Православную Церковь, ни государство  не признает за представителей Бога на земле. Он уверен, что важнее не организация, а личность, но в качестве такой духовной личности видит самого себя. Поэтому РПЦ и извергла его из своих рядов,  да так, что даже сегодня отказывается снять с него свою анафему.


Достоевский - человек также православный, но в его духовности есть акцент на личное самоусовершенствование, на постоянное стремление человека к духовной красоте. Не случайно у него возникла идея, что «Красота спасет мир!»

Творческое воздействие Православия на массовое сознание очень велико и мы, безусловно, относим его к одному из действенных механизмов поддержания целостности. Но более мощное воздействие на массовое сознание в «инновационную пору» окажет синтез всех четырех механизмов целостности:

· Поклонение Природе;

· Православие;

· Вера в Науку;

· Синтез Науки и Религии с любовью к Природе.


Каждый в своей области эти механизмы сыграют свою роль в развитии эффективных  способов деятельности перед лицом  опасности. Вместе они и спасут Россию, а  та спасет весь  мир, придав ему новый импульс развития с учетом уроков, полученных при преодолении катастрофы. Страшный Суд при этом может и не понадобиться. Быть может, много позже…

  5.1.12.  Новый тип «охраны Природы», построенный на культурной традиции:
Добиться нового отношения к природе - милостивого и любовного можно только одним путем - через экологическое воспитание детей и юношества. Начинать надо с Семьи, ибо потом уже будет поздно.

Такое «экологическое образование» должно быть построено на культурных традициях России, в частности, на отношении к Природе деятелей русской культуры. Как к ней относились русские поэты, можно убедиться, ознакомившись со  следующим списком стихов:

· Константин Батюшков «Есть наслажденье в дикости лесов»;

· Александр Пушкин «Осень» (Октябрь уж наступил...)

· Михаил Лермонтов «Когда волнуется желтеющая нива»;
· Федор Тютчев «Есть в светлости осенних вечеров»...
· Афанасий Фет «Я потрясен, когда кругом гремят леса...»
· Сергей Есенин «Отговорила роща золотая», «Я по первому снегу бреду», «По осеннему кычет сова»...
· Николай Гумилев «Прекрасно в нас влюбленное вино»
· Марина Цветаева «Тоска по родине - давно разоблаченная морока»
· Константин Бальмонт «Есть в русской природе усталая нежность»
· Николай Заболоцкий «В очарованьи русского пейзажа»
· Самуил Маршак «Всё цветет по дороге, весна,,,»

 В  основу экологического образования также  должен быть положен принцип «диалога», глубокого уважения к знаниям и интуиции учеников. Легко приставить себе прибывшего в сельскую школу молодого учителя биологии, который с городской фанаберией станет раскрывать сельчанам тайны природы, не учитывая их опыта  любви к Природе, всосанной  с молоком матери. Вряд ли его ожидает успех в своей педагогической деятельности.


Основой нового ноосферного образования является глубокое убеждение учителя, что ученик потенциально знает столько же, как и учитель, и его надо не «образовывать», а создавать условия, чтобы он сам заинтересованно  стремился к более глубокому познанию. Истины.

Основным механизмом воспитания такого  сознания становится  Диалог во всех жанрах, видах и формах: ученика с учителем, диалог с Природой, диалог с Культурой, диалог между учениками.

Постоянные контакты с природой, построенные на любовании ей, пропаганда русской литературы, воспевающей Любовь к Природе, - вот механизмы инновационного  воспитания.



5.1.13.  Перекличка Мифа и Инновации, синтез культур:


Диалектическое развитие культуры и культурного сознания показывает, что на этапе Инновации наступает своеобразный возврат к Мифу, что на этом этапе наблюдается огромное количество аналогичных мифам творческих проявлений.


Отметим некоторые из них:

· возврат к примитиву; например, в живописи и скульптуре ХХ века возникает масса произведений, стилизованных под примитив»;

· отказ от локального «фактологического сознания» и стремление к космической целостности, к постижению «первоэлементов мира», восприятие их в целостности и единстве («А дальняя звезда в конце села как свет в последнем домике прихода»  в стихотворении Э.М.Рильке);
· признание иллюзорности глобального культуропонимания, преимущественно рационального плана (Пикассо: «Все хотят понимать искусство. Почему же не стремятся понимать пение птиц?»);
· восприятие  природы  в разнообразии цветов, запахов, идей, по преимуществу,  в их языческой  и магической целостности;
· отношение к творческой фантазии как к фантазии природы, где природа  служит образцом и идеалом всех творческих проявлений;
·  восприятие творчества как механизма Природы: художник служит орудием природы, выразителем её сил, соединение духовного (вечного) и материального (пластического) начал в искусстве;
· творческий синтез, как  «в мифе», где творец - не профессионал в одном типе творческого проявления, а многогранный деятель - и поэт, и композитор, и исполнитель одновременно;
· соединение «политеизма» и «полистилизма», то есть, инновационный художник вбирает в себя все стили, как Пикассо: и фовизм, и салонное искусство, и кубизм, и абстракционизм, и неоклассический стиль; (сейчас возможен и новый, более глубинный  стиль творческого  единства, который мы окрестили бы как «инновационный»);
    Инновационное творчество синтезирует и мифологию и идейную «нормативность», как, например, «Герника» Пикассо,  являющаяся соединением абстрактного стиля с ярким чисто  политическим протестом художника против  фашизма.


В  искусстве ХХ века нередки примеры и чисто реалистического искусства. Но реализмом  далеко  не исчерпывается все его стилистическое многообразие.


Вместе с тем, мифологическое искусство принципиально отличается от инновационного,   много более динамичного, тогда как миф всегда  статичен. Инновация всегда готова к внутреннему взрыву, она «всегда беременна новым». Статичность Мифа стремится к вечной  неизменности и божественной универсальности.


Время Мифа  - спокойное время, а Инновационное творчество  есть ответ художника на внутренние потрясения ХХ и последующего веков, есть способ адаптации населения к эпохе беспрестанных бифуркаций в ХХ1 веке.


Если в основе мифологического искусства лежит верность природному мироощущению, в основе нормативного - преданность религиозному идеалу, в основе фактологического искусства - верность реальности и её «фактам», то в основе Искусства Инновационного  лежат стремления художника отразить мир во всей его многогранности, соединив ранее не соединяемые Добро и зло, Жизнь и Смерть, мир природы и Инобытиё, Землю и Космос. Творец считает себя обязанным скорректировать накал постоянных изменений, постоянное разрушение старого,  приспособить людей к новым явлениям и обстоятельствам. 

                                             5.1.14.  Постинновационный период: 
Сегодня мы очень немного можем сказать о тех грядущих временах после Экокатастрофы, хотя в «Откровении  Иоанна Богослова»  кое-что  в метафорической форме уже сказано. Остаётся только вернуться к этой евангельской притче:

· из неё с огромной доле ясности вытекает, что в Божественный Замысел о конечной судьбе человечества входит «Всеобщее воскресение» или «Апокастасис»;

· пусть речь идет о  «Всеобщем воскресении», можно предположить, что далеко не все подобным образом спасутся, ибо тогда   перед Вторым Пришествием Христа непонятно, откуда возникла бы такая бешенная  популярность у   Антихриста; 
· в Библии неоднократно подчеркивается, что «Вера без дел мертва», что одной Веры не  хватает, чтобы попасть в Рай, нужны дела, а на них далеко не все способны, просто не все знают, что надо делать и – самое печальное - не  очень торопятся и  узнать;
· Появление Антихриста замотивировано ещё и тем, что единство и диалог религий не ограничится  в мире только  тесными   формами их  сотрудничества, а будет проходить на фоне  некой интеррелигии, далекой  от Бога; такой попыткой в свое время была книга Д.Андреева «Роза  мира», проповедующая   свой вариант прихода Антихриста в мир;
· кроме того,  к  «Апокалипсису» человечество должно привести завоевание  больших позиций человекобожием, когда грешные люди  станут  все больше перетягивать одеяло на себя, отдавая Христу лишь малую часть должного; однако в момент этой вселенской катастрофы случится «полное обновление духа и твари», делающее, тем не менее, возможным «Всеобщее воскресение»;

· негативный процесс отпадения человечества от Бога является по существу процессом, обратным Божественному Промыслу, мешающим Ему реализоваться в человеческой истории, как должно, то есть, без тех вселенских катаклизмов, на которые обречено отпавшее от Бога человечество; но постепенно человек поймет, что  правда -  только в Царствии Божьем на Земле;
· со «Вторым пришествием» Христа связан и другой -  космический катаклизм: «падение с неба звезд и движение сил небесных», которое говорит о принципиальном изменении структуры Времени-Пространства перед Страшным  Судом; Время «обожится» и превратится в Вечность, Пространство преобретёт многовекторность и многослойность, обратясь в достижимую для человека Бесконечность и став  космическим поприщем для  познавших Инобытиё  человеческих душ;

· в итоге совершится целевое предназначение всех этих событий - Небесный брак Христа со своею Церковью, что повлечет за собой преобразование и самой Христианской Церкви,  перестающей быть социальным институтом, превращенным   «телом  Христовым»;

· произойдет утверждение соборности человечества в новой духовной ситуации, рост значения его единства и коллективности;

· наиболее вероятным противником Антихриста явится именно русский народ, ибо  только здесь до сего времени остались духовные ресурсы, способные противостоять Антихристу на Земле и на Небе. Именно поэтому на Россию сегодня особенное упование Божье и Богоматери, которая  активно помогает нашей стране, что следует  из анализа «кризисных моментов» нашего бытия.


Как уже указывалось, мы не склонны отождествлять «Второе Пришествие» и «Страшный суд». Не исключено, что после «Второго Пришествия» человечество попадет на новую планету и создаст космическую духовную цивилизацию, а, может быть, и войдет в братство космических духовных цивилизаций, уже имеющих место в Космосе. А может быть произойдет темпорально-пространственная трансформация самой Земли, и ни в какой Космос бежать не будет нужды.
5.2. «Холодинамика» сознания и парадоксы инновационной стадии развития:
Парадоксы холодинамики (то есть, целостного развития сознания) приводят нас на последнем этапе развития  к интересным результатам, ибо дают возможность  объяснить многие прежде непонятные явления среди ментальных  возможностей отдельных людей в нашем странном мире.

              1. Видение с закрытыми глазами;

2. Проскопия (феномен предвидения Будущего):

3. Телепатия;

4. Психокинез;
5. Радиостезия;

6. Ясновидение;

7. Психометрия;

8. Левитация.

      Рассмотрим их сущность сквозь призму целостного подхода к трансперсональному сознанию.

1.        Видение с закрытыми глазами:      

 Способность видеть с закрытыми глазами, используя для этого кончики пальцев, была свойственна известному советскому экстрасенсу   Розе Кулешовой. Такая  способность людей использовать для видения другие части тела ( не глаза) называется «параоптическим видением» (Общ. библ. №54, стр. 28)
Роза Кулешова могла читать тексты, даже не ощущая выпуклостей букв, ибо они были закрыты в эксперименте  стеклом. Однако её способности оказались ограниченными во времени.

На наш взгляд ей помогало не столько хорошо развитое осязание, сколько возможность обратиться к  банку энергоинформационной памяти планеты, служащему посредником в нашем восприятии реальности.  

Конечно, мы воспринимаем реальность своими органами чувств, но в ней есть достаточно много аспектов, которые нами вообще не читаются: полевые феномены общения, к примеру. Однако, человек – царь Природы, и  это положение заставляет его использовать дополнительные возможности (Банк планетарной памяти), чтобы правильно интерпретировать все  сложные  явления  Природы и самому  продолжать занимать в ней  исключительное место.

Органы чувств человека – ненадежные датчики информации. Чтобы адекватно  приспособиться к Природе в случае их выхода из строя, человек научился обращаться к Банку планетарной информации (АКАШЕ) и получать недополученную органами чувств  информацию оттуда. 

2. Проскопия (феномен предвидения Будущего):
Феномен предвидения Будущего сопровождает человека на всей истории его существования. Будущее занимает особое место в самом процессе выживания человека на матушке Земле.  Есть предположение, что мы живем не просто  в настоящем времени, а в трехвекторном временном мире, где Прошлое, Настоящее и Будущее тесно связаны между собой и открываются духовно продвинутому человеку целиком. Такие люди носят названия «пророков».

Судьбы пророков в мире дают возможность сделать интересное наблюдение не только о специфике самого процесса пророчеств, но и духовных ограничениях, наложенных Богом на весь этот мир.

Способность видеть Будущее и доверять открывшейся из Будущего информации  дана только духовно продвинутым людям.  Остальным это знание вредно, ибо приводит к смерти. Представьте себе, что вы получаете надежную для вас  информацию о дате своей смерти. Сколько людей будут продолжать при этом спокойно жить? – Единицы…

  О судьбе пророка в бездуховном мире говорит, к примеру, жизнь  монаха Авеля, сделавшего правдивый прогноз о судьбе династии Романовых, за что от них же он и потерпел, проведя  две трети жизни в тюрьме.
Хорошее представление о судьбе пророка  среди людей даёт стихотворение Лермонтова «Пророк»:
«С тех пор, как вечный судия мне дал всеведенье пророка,
В очах людей читаю я страницы злобы и порока.

Провозглашать я стал любви и правды чистые ученья,
В  меня все ближние мои кидали бешено камень.

Посыпал  пеплом я главу, из городов бежал я нищий,
И вот в пустыне я живу, как птицы, даром божьей пищи.

Завет Предвечного храня, мне тварь покорна там земная;

И звезды слушают меня, лучами радостно играя.

 Когда же через шумный град я пробираюсь торопливо,

То старцы детям говорят с улыбкою самолюбивой:
«Смотрите: вот пример для вас! Он горд был, не ужился с нами:

Глупец, хотел уверить нас, что Бог гласит его устами!

Смотрите ж дети на него: как он угрюм и худ, и бледен!

Смотрите, как он наг и беден, как презирают все его!»

             Лермонтов имел все основания так описать судьбу пророка, ибо сам был им, к примеру,  его собственное предвидение судьбы России в стихотворении «Предсказание» абсолютно верно. Но поэт видит  только психологические корни  тяжкой судьбы пророков: злобу и зависть толпы. Есть и сакральные ограничения на глубину не во время сообщаемой  прогнозной   информации. Иногда она даётся с противоположной целью, чтобы люди смогли, объединившись, предотвратить её. 
Вместе с тем, есть люди,  на пророчества которых имеется «разрешение с Небес»:  это, как правило, святые, старцы или получившие дар прока ценой каких-то колоссальных жертв: типа Бабы Ванги.

Жертвуя в чем-то одном, человек получает как дар другое! Жизнь справедлива: «Не судите, да не судимы будете».

Единственно, что совершенно точно должно быть использовано при любых пророчествах: нельзя получать за видение Будущего деньги, иначе судьба пророка будет ужасной. Такова судьба, к примеру, Григория Распутина,  извлекавшего из своих  пророческих видений  все блага при дворе Николая Второго.
  Способность войти в Трехвекторное Время, чтобы получить дар предвидения мы также объясняем возможностью контактировать с энергоинформационным банком планеты - Акашей, в которой время  имеет именно такую природу.  
3. Телепатия:
Телепатией называют общение помимо слов прямой передачей мысли от одного человека другому на большие  расстояния. Чтение мыслей другого человека  на расстоянии также называется телепатическим общением.  В зачаточном состоянии телепатию испытывали все,  особенно близкие родственники, когда мать чувствует смерть сына, случившуюся на полях сражений, или отец ощущает беды, сваливщиеся на своих детей.

Женщины более часто обладают способностью телепатического общения, чем мужчины.   Очевидно,  это связано со спецификой женского менталитета, более чуткого к эмоциональной стороне жизни.

Начиная с 80-х годов Х1Х века ученые проводили эксперименты по изучению способностей отдельных медиумов к телепатии, то есть, к передаче мыслей на большие расстояния. Для этой цели подбирались отдельные  одаренные медиумы, способные на первоначальном этапе передать образы на расстояния, а затем даже  куски мыслей.  В особенности большого успеха добился в этом английский ученый Фредерик Майерс, придумавший сам термин «телепатия». 
Нам представляется, что и этот феномен нельзя правильно истолковать, если не принимать во внимание роль посредника - Акаши. Если мысли передаются напрямую от человека к человеку, то их уловить очень сложно из-за их экранизации другими мыслями людей или различного рода электромагнитными излучениями, которых огромное количество действует на планете.
Передача мысли через Акашу, усиливающую одиночный сигнал одаренного медиума, и посылающего его по указанному в намерении медиума адресу, имеет большие шансы  на реализацию.

Вместе с тем прямое чтение мыслей человека человеком ограничено божественными силами из-за способности использовать такой феномен во вред людям. Только духовно продвинутые люди, типа святых и старцев, способны, если не на  прямое чтение мыслей другого человека, так на понимание его состояния  и глубинных причин эмоциональной  подавленности.  Такое право дано им, потому что в подобной ситуации они будут всегда стараться помочь человеку и вылечить его от  беды.

4. Психокинез;
        Психокинезом называется  способность человека воздействовать на объект или  на какой-либо  реальный процесс исключительно силой мысли. Этот феномен с наглядностью свидетельствует о наличии у мысли энергии, которая и воздействует на объекты. Одни медиумы обладают большой энергией мысли, другие поменьше. В зависимости от этого и происходят те или иные эффекты. 

Опыты показывают, что есть три разного вида объектов, различающихся по способности реагировать на подобное воздействие. Легче всего повлиять на расклад выпадающих при игре в кости кубиков. Этим славились на старых русских ярмарках многие, в особенности цыгане, обладавшие парапсихологическими способностями.

Много труднее оказать воздействие на живого человека, заставив его делать то, чего он не  хочет. Мы исключаем при этом гипноз, поскольку он к психокинезу не имеет отношения.

Но самое трудное мысленно повлиять на лежащий в неподвижности объект: камень, дерево или что-то другое. Тут нужно обладать высоким запасом энергии, или обращаться к Акаше (или другим энергоинформационными каналам), чтобы  получить поддержку извне.

Сегодня в мире есть определенное количество фокусников, осуществляющих на сцене  такие подвиги, особенно среди них прославился американский еврей Ури Геллер, способный силою мысли гнуть ложки. В СССР были поставлены опыты с Нинель Кулагиной, которая  мысленно передвигала  разные предметы на расстояние более одного метра или заставляла стрелку компаса вращаться с непостижимой быстротой. 


Ложки, очевидно, можно гнуть и без участия Акаши, передвинуть легкий кубик на небольшое расстояние могут многие, только надо обладать способностью к сосредоточенью. Повлиять на более энергоёмкие процессы  без внешней энергоинформационной помощи уже труднее.  

 Неслучайно в средние века сожгли огромное количество ведьм, способных на такие подвиги, обвинив их в привлечении к своим  делам бесовских сил. Силы-то  они привлекали, но совершенно  не обязательно бесовские, но в ту пору отличить одно от другого было трудно. Хотя критерий  очень простой, и он - только один: с какой целью (доброй или злой) дело  делается?
5. Радиоэстезия:
     Радиоэстезией называется  способность человека находить с помощью лозы или маятника залежи металлов или воды, а проще – любые скрытые под покровом земли предметы, учитывая негативные или позитивные в энергетическом отношении участки земли. В России этот метод называют «биолокацией». 

Кроме термина «радиоэстезия» в этом же смысле у нас  используется понятие «лозоходство».  Вместо лозы (ивовой ветки  с у-образным окончанием) можно использовать металлическую рамку или просто металлический  прут в середине которого имеются кольца. Рамки берутся в руки и человек с ними проходят искомый участок территории. В случае положительного варианта (наличия в земле искомого)  рамки расходятся, а в  отрицательном варианте -  сходятся. Если речь идет об использовании лозы, она в таких случаях начинает вибрировать или вращаться. В положительном плане – по  часовой стрелке, в отрицательном – против часовой стрелки.

Лоза при этом служит не столько инструментом поиска, ибо им является весь человек, а – лишь только индикатором наличия под землей искомого предмета. Мы продолжаем настаивать, что в этом случае обращение к Акаше также играет свою роль. Об этом свидетельствуют  факты: у одних лоза открывает тайны, у других – нет. Одним дан контакт с Акашей, а другим – нет. Сейчас все совершенно упростилось, когда появились металлоискатели, но при этом исчезает самый главный для нас эффект - изменение сознания с помощью всех этих феноменов. Металлоискатель вам новый тип сознания никогда не подарит!

Лоза илли рамка  реагирует  прежде всего на выбросы аномальной отрицательной энергии тех участков земли, которые называются «геопатогенными зонами». Давно подмечено, что дома стоящие в подобных зонах, способствуют появлению в жильцов неизлечимых болезней.



Интересно, что лоза (чаще маятник) могут эффективно   работать не только на реальной местности, но и над картой. Это говорит о том, что влияет не столько сама  земля, сколько человек  как  носитель всеобщей планетной информации, связанный каналами связи с Акашей Карта – это просто модель территории, но и она работает!

Сегодня научились использовать маятник уже и в медицинских целях, выявляя с его помощью патологические  участки  организма. Вот в этом случае совершенно необходимо изменение сознания лозоходца, потому что человеческий организм – слишком сложная система, чтобы судить о ней на основании  показаний простой рамки.
               6.                  Ясновидение:
 Ясновидением называется  способность человека воспринимать вещи, недоступные обычному взору.  Не надо, правда, путать этот качество с работой воображения. Последнее создает любые явления как бы « в размытых контурах», а ясновидение работает как документальное кино. События как бы  возникают   во всей красе перед взором человека без участия органов зрения. Близко к ясновидению – яснослышание, то есть, способность слышать звуки без участия слуха.

 Механизм ясновидения тот же, что и в случае телепатии, человек посылает сигнал (например, своё астральное тело) прямо к «Хроникам Акаши» и получает оттуда соответствующую информацию, которую ему остаётся  только озвучить.

   Принципиальное отличие ясновидения от телепатии  в том, что последней подсудна только связь между людьми, иногда животными, а ясновидение настаивает не возможности связи человека с неживыми объектами. Но пообщаться с лежащим камнем много труднее, чем с живым человеком, хотя в информационном плане камень – более сложный объект, хотя бы потому что копил информацию тысячи и даже миллионы лет.
Ясновидение уже подтверждено в тысячах опытов специалистов по парапсихологии. (Общ. Библ. № 54, стр. 70-74).  Особым примером ясновидения является гипнотическое ясновидение, когда гипнотизер во сне направляет астральное тело подопытного человека по конкретному адресу  и заставляет пересказать, что там происходит.     

                                         7.Психометрия:
     Психометрией называется способность человека считывать информацию о прошлом, прикасаясь к какому-нибудь раритету прошлого.  Традиционное объяснение способностью прочитывать информационно закрепленные в предмете вкрапления прошлого в виде световых или энергетических полей на наш взгляд недостаточно. Без Акаши здесь дело также не обойдется. Как уже говорилось, в особенности трудны для этого неживые объекты, которые-то и наиболее интересны.

За тысячи лет своего существования предмет прошлого мог впитать в себя массу излишней информации, затуманивающей суть дела. Обращение к исходному источнику информации (хроникам Акаши) фиксирующим информацию в первозданном виде, даёт более точное представление о сути данного предмета. 

                             8.  Левитация.

        Левитацией называется  парение человека в воздухе, его способность преодолевать силу тяжести. Левитацию демонстрировал Иисус Христос, идя по Генисаретскому озеру, «яко по суху».
Мы довольно часто левитируем во сне, демонстрируя этим самым воспоминания о прошлом, когда люди действительно умели летать. Об этом же свидетельствует древнегреческий миф о Дедале и Икаре,  летавших, когда  сделали  себе крылья.

Многие святые и продвинутые йоги обрели способность летать, только старались не демонстрировать эту способность всенародно.

Как можно объяснить такой  феномен с энергоинформационных позиций? На наш взгляд, всё объясняется тем, что человек способен аккумулировать в себе огромные запасы  биологической энергии,  найдя возможность подпитки  энергией Акаши, или из других источников.


 Получив количество энергии, способное  нейтрализовать силу тяжести, он может запросто полететь.    Выходы на все эти экстрасенсорные возможности организма человека ему может дать только духовно-инновационное (трансперсональное ) сознание.     
Верно и обратное:  овладение экстрасенсорикой не пройдет для человека бесследно, она потащит его на самопознание и продвижение по ментальному стержню сознания вверх.
       5.3.  «Трансперсональное (духовно-инновационное) «Ты-сознание»:
  В ходе дальнейшей духовной трансформации «фактологическое знание» понемногу уступает место духовной мудрости, которую мы называем «Ты-сознанием», духовно-инновационным (трансперсональным) сознанием. Сам термин трансперсональности  указывает,   прежде всего, на его  коммуникативную специфику. 

Кроме того, «трансперсональность»  свидетельствует о целостности,  космичности сознания и его постоянной связи с Высшими силами. Сложность современной духовной ситуации на рубеже двух тысячелетий толкает человека на выбор поведения, бывшее ранее  уделом единиц и носившее  название «святости». Сейчас оно начинает приобрести массовый характер.  Но это и свидетельство неотвратимо приближающейся Глобальной Экокатастрофы мира. Человечество, правда, еще может встать на  путь ускоренной духовной трансформации,  преображения себя и загрязненной окружающей природы в сторону, которая не допустит Катастрофы.   
Главное в ней – возврат к земле, уход от городской цивилизации, к которому многие еще совершенно не готовы. Судьба «Духовной инновации» как решающей для человечества стратегии поведения в современных условиях тесно связана с понятием «Апокалипсис». Мы не склонны интерпретировать его лишь как материальный процесс, нам представляется, что главное в нем - духовное преображение человека, освоение им нового типа ментальности и материальности, в частности полевых  структур  Инобытия.

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

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

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


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


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


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


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


Человеку станет, наконец,  доступно путешествие в «Иномир» и обратно, пребывание рядом с умершими, также, как с живыми. При этом реализуется знаменитая и совершенно непонятая современниками идея  «Общего дела» Н.Федорова. контакт с людьми в Иномире.


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


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


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


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


Именно такой космический детский сад будет рассадником нового духовно-инновационного сознания, ибо «Сын человеческий» (по слову Иисуса Христа) с детства приучится помогать «братьям своим меньшим», способствовать дальнейшему продвижению Эстафеты Разума, которая и есть новая эволюционная  Культура. Это - инновационная культура, которую мы обретаем в ходе духовной Трансформы.
                5.4. Механизмы обретения ТС с помощью ИСС :

Инновационное (трансперсональное) сознание - ТС имеет несколько вариантов входа в него, один из них ИСС – «измененные состояния сознания». Попытаемся рассмотреть эти и  другие варианты вхождения в ТС более подробно.  Наиболее выразительные приёмы входа в ТС демонстрируют способности детей, получивших название «Дети Индиго». Рассмотрим некоторые их характеристики.
                                          5.4.1. Дети Индиго                    
В очередном номере журнала «Новый век» (февраль 2005 г.) мне попалась статья Натальи Михайловской «Дети Индиго»: мутанты или гении?», очень меня заинтересовавшая.

По мнению автора статьи, техногенная цивилизация в США породила новую расу сверхлюдей, способную спасти мир в предстоящих ему тяжких испытаниях. Некоторые новые аспекты жизни детей Индиго я нашел в книге ВЕЛИКИЙ ПЕРЕХОД (№9, стр. 305-325). 
Я не склонен  надеяться только на них, ибо люди должны спасти себя сами, а уповать на какую-то сверхрасу бессмысленно, однако,  роль спускового крючка эта инновационная общность людей  сыграть в спасении человечества  может. Самое главное, что для нас должно быть ясно сегодня, - эти дети обладают типом сознания, превосходящим традиционное нормативное или фактологическое сознание. Они – пример духовной инновационности. 
В некоторых источниках сделана попытка привязать рождение детей Индиго к Параду планет в Солнечной системе, имевшему место в  мае 2000 года.  Мне не представляется это адекватным, ибо сужает сущность проблемы.  

Прежде всего, эти люди интересны своей принципиально новой психологией, на которой стоит подробнее остановиться. Важно выделить новые черты психологического поведения этих детей, отличающие их от поведения сверстников:

                                        А.. НЕУПРАВЛЯЕМОСТЬ: 
Эта характеристика выглядит так, ибо отвечает традиционным ожиданиям  педагогов и родителей, мыслящих по традиционному стандарту. На самом деле речь идет о другом названии «инновационности», ибо это дети привыкли решать проблемы по-новому, а не так как им навязывает управляющий   ими  социум.

 Психологи традиционно отмечают у всех «проблемных детей» признаки «гиперактивности» и одновременно «дефицит концентрации внимания».  Гиперактивностью эти «дети Индиго» обычно отличаются, но  «дефицита концентрации внимания» у них нет и в помине, напротив, для них характерна особая концентрация внимания на деле, которое их в данный момент интересует.  

Часто у «проблемных детей» гиперактивность объясняется умственной отсталостью, а «дети Индиго» обладают высочайшими показателями интеллекта, зачастую много шире  рамок школьных интересов. Подобный интеллект раньше встречался у одного человека на десять тысяч. 

Как социум отвечает на появление  в нем подобных детей? – Традиционно: их пичкают нейролептическими таблетками и заглушают все пиковые показатели интеллекта, чтобы сделать их такими, как все. Любое отклонение от среднего уровня наш социум воспринимает пока еще как вызов, что свидетельствует о невысоком  уровне его духовного развития.

Только при наличии у этих детей  умных родителей или талантливых педагогов вокруг  их воспитание может пойти по правильному пути.
                                      Б.  НОВОЕ КАЧЕСТВО АУРЫ – ЦВЕТ ИНДИГО:

  Американский психолог и ясновидящая доктор Нэнси Энн Тепп, обследовав достаточное количество подобных детей, увидела только  у них «фиалковое биополе», принципиально отличный от других цвет ауры. 

В массовом порядке цвет ауры меняется в  сторону посинения  у всех людей, но такого ярко выраженного синего цвета в ауре  пока не было.  Это делает их людьми с гипертрофированной рациональностью, как назвала их Нэнси Энн Тэпп, - «компьютеризованными детьми». Нам не представляется верным такое орпределение. Речь идет в этом случае именно о духовно-инновационном и трансперсональном сознании, а не просто о  способности овладеть рационализированным мышлением компьютера. 
В массовой компьтеризации я лично  не вижу  ничего хорошего, так как отнюдь не Разум, а Сердце спасет нас в условиях надвигающей катастрофы, но такие дети также способны внести свой вклад в общий процесс понимания, что же с нами сейчас происходит?

Позднее изыскания Тэпп подтвердил известный американский психолог Ли Кэрролл, который вместе с Джейн Тоубер написал  ставшую бестселлером книгу, -  «Дети Индиго» (Библиография раздела  № 6 )  

Они выделили четыре  группы таких детей:

- гуманисты, обладающие активностью, коммуникабельностью, способностью легко устанавливать контакты с кем угодно,  а также явной ориентацией на  гуманитарные профессии; они понемногу вытесняют людей с желтой аурой;

- концептуалисты (самый распространенный тип) – это управленцы с практической хваткой, будущие инженеры, строители, менеджеры,  космонавты и путешественники, способные отыскать неведомые края;  они придут на замену людям с зеленой и золотистой аурой;

- третий тип – это будущие художники и поэты, которым дано открывать новое и подавать его в адекватной форме. Им особенно тяжко в этом мире, который из за своей традиционности стойко сопротивляется любому новому, насколько  сможет. Творческий подход к любой сфере своей деятельности – вот их отличительная черта. Они могут реализоваться не только в художественной сфере деятельности, но и в любой, где востребован  их творческий подход;  они понемногу заменяют людей с прежней бледно- синей аурой;

- четвертый тип – «живущие во всех измерениях»,  это задиры и забияки, способные к великим, выдающимся свершениям. Они станут открывателями новых философий или новых религий. Христа можно было бы отнести к этому типу «детей Индиго»;  ибо в ауре у него  доминировал  фиолетовый цвет.

                  В. ВЫСОКИЙ УРОВЕНЬ ОСОЗНАНИЯ СВОЕГО ПРЕДНАЗНАЧЕНИЯ.  

«Дети Индиго» с самого детства знают о своей миссии и всегда готовы её обсудить с взрослыми. Кое-кто из них даже болеет «манией величия». 

Гипертрофированное осознание «своей особости» мешает детям Индиго адаптироваться к обществу, ибо, если на их пути появляется препятствие, они его убирают любой ценой.  Самое печальное, что у них нет нравственных ограничений, их высшие, как они считают, цели оправдывают любые средства, используемые ими для достижения. НО это иллюзия, ибо подлинно трансперсональное сознание возникает только как эволюционный виток, включающий спираль духовного развития  вкупе с Нормой и Фактом. О Мифе мы уже не говорим, ибо  ТС – это МИФ на новом уровне развития (в технической цивилизации).
У  этих детей  нет кумиров, авторитетов, идолов, верят они только в себя (не адаптирован этап Нормы).  Поэтому  на определенном уровне развития они могут стать опасностью для общества, ибо оно не может жить вне нравственных ограничений.

С точки зрения христианства, они без сомнения являются посланцами Сатаны. Их делает таковыми:

- рационалистическая ориентация в ущерб сердечности;

- отсутствие традиционной веры в Бога, ( у них – свой образ Бога);

- неразборчивость в выборе средств   достижения своих целей.

НО это вовсе не означает, что мы должны их выкинуть, как с водою ребенка. Просто именно с этими детьми необходимо особенно заниматься нравственным воспитанием.
                          Г. ВЫСОКАЯ ЭНЕРГЕТИКА:

Активность, которую эти проявляют на всех направлениях своей деятельности, связана с их высокой энергетикой. Пока эта энергия не выплескивается в настоящие дела, способные их увлечь и занять, она будет растрачиваться впустую, чаще всего в ущерб обществу. Именно поэтому нельзя сказать, что гашение этой энергии у детей Индиго всегда носит негативный характер, иногда она может быть и положительной.

Высокая энергетика свидетельствует только об одном: они получают напрямую  подпитку из Космоса ( от Акаши), следовательно, их акции санкционированы свыше. Негативные моральные  проявления могут быть оправданы только тем, что этим детям на каком-то этапе своего развития придется задуматься о своей духовной сущности, и начать бороться за себя и более глубокое понимание своей  нравственной сущности. 

Это означает, что в борении им также определен высокий путь духовного самосовершенствования, что они  пока – отнюдь не идеал, к которому надо стремиться. Их высокая энергетика связана с еще одним обстоятельством, что в отличие от них,  наши органы чувств не воспринимают полевую структуру мира, ибо привязаны к вербальному, а не полевому методу видения  мира. Дети Индиго будут способны как на вербальную, так и на полевую интерпретацию. К этому готовят их те экстрасенсорные возможности, которыми они уже обладают или готовы воспринять их в дальнейшем.  
                         Д. НЕУЯЗВИМОСТЬ К БОЛЕЗНЯМ:

У большинства детей Индиго  проявляется высокий иммунитет к различным заболеваниям, объясняемый тем, что, если у нормальных людей в наших ДНК активно функционируют  около 20 кодонов (единиц генетической информации ДНК),  то у них – от 24 до 32.  

Ученые посчитали, что людей с подобным измененным иммунитетом на планете уже около 1%, что составляет не менее 60 миллионов землян.  В США, благодаря огромному количеству рождающихся детей Индиго, уже на 47% упала заболеваемость СПИДОМ.

   Ученые предполагают, что подобная устойчивость наших ДНК к заболеваниям связана с доминирующей системой питания, которая у человечества менялась очень постепенно:

- у язычников, питавшихся  только кореньями, была нулевая группа крови;

- у язычников, начавших  употреблять  в пищу мясо – группа  А;

- у людей, питавшихся овощами и фруктами – группа  Б;

- у людей с современной системой питания – АБ,

- дети  Индиго обладают новым типом ДНК и, очевидно, иной группой крови, наиболее устойчивой к заболеваниям.

      Е. ОБЩИЕ ПСИХОЛОГИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ ДЕТЕЙ ИНДИГО:

Кроме указанных для детей Индиго, для них  характерны еще несколько специфических особенностей, отличных от традиционной ориентации  человеческой расы:

- способность принимать и излучать «высокую вибрацию», отвечающую за просветленное состояние;

-  способность к прозрению и ясновидению, телепатии и левитации;
-  непомерно высокий коэффициент интеллектуального развития;

-  избыточное количество девяток в нумерологическом коде личности;

-  одинаковое развитие левого и правого полушария головного мозга;

-  дар целительства и способность к мгновенному анализу диагностики заболеваний;

-  способность к зрению всем телом, а не только глазами;

- высокий уровень владения компьютером, способность всегда выигрывать компьютерные игры;

- знание большинства своих   прежних реинкарнаций;

- эти дети не стесняются дать понять, что в чем-то испытывают нужду, ибо считают,  что внешний мир «обязан им помогать».

 Ж. ДЕТИ ИНДИГО – ЦИВИЛИЗАЦИОННЫЙ МОСТ ОТ ОДНОЙ ЦИВИЛИЗАЦИИ К ДРУГОЙ:

Эти дети – продукты техногенной революции, повсеместной компьютеризации и рационализации Бытия в высокоразвитых странах Компьютер так сросся с ними, что является как бы продолжением их мозга. 

В связи с тем, что планета явно находится перед катастрофой, предрекающей гибель промышленной цивилизации, эти дети – мост  к другой цивилизации, построенной на иных, чем нынешняя цивилизация,  принципах.

Специалисты по эзотерике считают, что этот переход будет связан с открытием Четвертого измерения, в котором то, что мы способны чувствовать и воображать, может при определенных условиях  становиться реальностью.

Дети Индиго – это передовой отряд, высланный инновационной  цивилизацией  вперед, чтобы  попытаться адаптировать к ней все человечество.

Вместе с тем, они не являются носителями всей Истины, ибо и им предстоит пройти муки и борения, чтобы окончательно утвердиться в своих принципах и утвердить в них всё человечество.

А если  кто-то не пойдет у них на поводу,   будет отвергнут новой цивилизацией как мусор.

  З. Ориентация на диалог,  творческое мышление; испуг перед консервативным сознанием:
Дети Индиго постоянно ориентированны на творческий подход к жизни и пасуют перед проявлениями консерватизма. Им кажется странным, что взрослые не понимают «таких простых вещей». Инновационное сознание – для них не этап в развитии, а привычное качество мироощущения. Они склонны принимать решения только после предварительного обсуждения проблемы в кругу своих единомышленников.  

Именно поэтому они не адекватно ведут себя в ситуации, когда надо следовать  традиции: стоять в очереди, к примеру: они просто не будут этого делать.

Стереотипное сознание,  невозможное для них, им вредно, они сопротивляются подобным решениям всеми своими малыми пока силами, но весьма эффективно. Именно поэтому их нестандартность и вызывает традиционную реакцию консервативных психологов:  стремление подавить её с помощью нейролептиков.

           Дети Индиго стараются игнорировать строгие правила традиционного поведения, пытаясь найти оригинальный и нестандартный выход. От  социума в результате они получают только синяки и ссадины, хорошо бы только материальные, духовных бывает  много больше.

Этим детям хорошо видны просчеты стандартизованного и чисто рационализированного мышления, они пытаются его изменить, но наталкиваются на сопротивление взрослых, которые считают, что только так и можно,  «так надо», ибо так было всегда. Однако ныне  всё принято обсуждать,  в лексике  американцев есть постоянный  вербальный поворот: «не хотите ли поговорить об этом?»

Поэтому защита  обычного ребенка от подобных неприятных ему ситуаций – уход в себя, некоммуникабельность с окружением, замкнутость характера. Для детей Индиго напротив характерно стремление обсудить проблему и найти взаимоприемлемый для противоположных сторон выход. 

Поэтому ребенок и не реагирует на частые обвинения в нарушении «правил», «стандартов» и «традиций» поведения и консервативных способов принятия решений. Он просто их нарушает и стремится, если это возможно, доказать взрослым свое право на ошибку.

               5.4.2.«Выработка космического (духовно-инновационного) сознания»:
  Раз первичен дух, а тело - вторично, то всё  в  наших действиях начинается с духовного обеспечения.  Поэтому, если о духовном усовершенствовании  позаботится каждый из нас, подготовка к Переходу (важнейшая часть которого -  духовно-инновационная трансформа человека)  будет протекать вполне успешно.

     Принявший суть духовно-инновационной  трансформации человек перенесет изменения без каких-либо печальных последствий для себя, напротив - приобретёт в процессе Перехода  новые  и  неожиданные  для   себя экстрасенсорные качества. Краеугольные камни этой глобальной трансформы:

   а) трансформация тела;

   б) самоусовершенствование тела и духа;

   в) подкрепление веры и религиозной морали прямым диалогом с Господом;
   г) развитие необычных творческих экстрасенсорных  возможностей и потенций;

   д) овладение новыми для себя инновационными  характеристиками тела и духа (в частности, "полевыми возможностями" души);

   е) стремление к диалогическим формам общения с  миром, ориентация на трансперсональные аспекты  сознания. 

Реализация подобных  сверхвозможностей в  отдельных людях  уже достаточно хорошо известна среди "святых",  праведников, йогов,  православных монахов, закаливших душу и тело с помощью методов исихазма, среди  «детей индиго», о которых мы уже многое сказали, и т.д.

 Существует множество механизмов,  включающих старт соответствующим изменениям в организме, но у всех у них есть одно общее: им должна предшествовать духовная подготовка, желание постоянного духовного самоусовершенствования, инсайт  как   акт «духовного просветленья»...

Один из важнейших аспектов духовно - инновационного сознания - это  отказ от бинарной логики и фундаментализма, то есть,  видения жизни только под углом  одного  из полюсов её экстремальности. Суть  этого сознания - баланс, синтез, равновесие противоположных начал, поскольку только будущее может показать, какая часть проблемы  наиболее важна. В Человеке должна быть и Любовь, и Ненависть, но не  Равнодушие, ибо последнее - это не баланс, а отсутствие и того и другого. 

Отказ от бинарной логики позволяет перейти от  простого  трехмерного восприятия  реальности к четырехмерному, в котором огромную роль играет Время. К примеру, обладание прогностическими способностями – это переход в другой тип Времени, когда Прошлое, Настоящее и Будущее воспринимаются как ЕДИНОЕ ЦЕЛОЕ.
Это не просто синтетическое сознание, построенное на объединении  противоположностей, это стремление к тринитарному сознанию с поиском гармонического синтеза, решающего функциональную задачу,  поставленную перед нами жизненной ситуацией. Когда Добро и Зло по отдельности не работают, надо попробовать их оптимальный синтез.
Можно было бы дать такое определение новому понятию социальной системы: это “Равновесие ассиметрических элементов системы  в рамках единой функциональности” (это определение принадлежит  Ю.А.Забродоцкому).
Сопричастность  населения к явлениям типа “мусульманского терроризма”, увлечение идеологией различного рода “тоталитарных сект”, подростковый экстремизм и романтизм - все эти явления стоят вне нового типа сознания, более того, они являются его антиподами. Надо заметить, что они никогда не свойственны «Детям Индиго».
Бинарная логика (как мы показали),  логика простого противостояния Добра и Зла, Света и Тьмы, Тела и Духа не отражает сложности происходящих в мире процессов. Более адекватной в экстремальной ситуации является логика тринитарная, умеющая увидеть за борьбой противоположных начал  наличие третьих сил, контролирующих процесс и добивающихся его  гармонии в ходе дальнейшего развития. Если их нет, их надо реализовать в ходе изменений  всей системы.
Идея Равновесия противоположных начал не есть призыв к банальной Середине, ибо последняя ничего кроме “духовного болота” собой не представляет. И, самое главное, она – дисфункциональна! Мы использовали понятие «Срединный Путь» в метафорическом значении, имея в виду опору на «Золотое сечение», а не на  соотношение «фифти-фифти».
                    5.4.3. Объединение телесного  усовершенствования с духовным просветлением:
 Разговор о предстоящей духовно-инновационной  трансформации человечества не   случайно   начат   с  духовной  подготовки.  Телесная трансформа невозможна, да и бессмысленна без духовного просветления, равно, как   и наоборот!  Без подготовки духа нельзя обрести психологическую  мотивацию для  телесного  изменения,  также  и  без телесного преображения всё духовное "уходит в песок", ибо не находит в человеке соответствующей  материальной опоры. Трансперсонально  работает только Духоматерия! 
В этой связи, зададимся вопросом: что такое «нетленные мощи святых?» Это преображенное тело,  вместившее новое просветленное сознание, которое мы назвали духовно-инновационным или трансперсональным сознанием. 
     Многие маффиози ходят в церковь и замаливают грехи,  не меняя при этом сущности своей аморальной работы.  В таком случае трансформа не  возможна,  ибо  тело и дух разорваны,  а должны быть едины. В конечном итоге всё человечество будет вынуждено, чтобы выжить  устремиться к “этапу Духоматерии!” В известном смысле, “планета прижмёт людей к стенке”, заставив людей духовно меняться, если наша цивилизация планирует выжить. Причем выжить надо не только человечеству, но и самой планете, гибнущей из-за экологической неграмотности и бездуховности населяющих её людей. 

 Суть телесной подготовки Человека к предстоящему переходу может включать следующие этапы:

   а) очищение организма через посты и систему лечебного голодания;

  б) постепенный переход на "здоровое питание":  отказ  от употребления  в пищу животного белка (мяса, птицы, рыбы) и замена его белком растительным;

 в) постепенная замена животных масел на растительные, сахара - на мед и сухофрукты,  молока - на фруктовые и  овощные соки, чая, кофе, шоколада - на травяные отвары;

  г)  переход на низкотемпературные режимы в обработке пищевых продуктов;

  д ) подготовка к трансформе (бифуркации) тела  с постепенным переходом (в течение многих лет) на иной тип питания - энергобиоз (воздухом и космической энергией).
Возможно в условиях глобальной катастрофы это случится само собой, но многим сейчас уже надо попробовать, чтобы не оказаться у разбитого корыта.
     Одновременно произойдут изменения в образе жизни (обретение душевного покоя),  в способах лечения (натуропатия), в выборе работы  (творческая  деятельность),  в   понимании своего  места в мире (диалог с Богом-Творцом-Вседержителем, минуя всяких посредников).  Конечно, это всего лишь приблизительный подход к поиску просветленной инновационности.  Катастрофическая реальность может запросто опрокинуть все наши прогнозы.
  Подведем некоторые итоги. Мы попытались рассмотреть различные аспекты  генезиса духовного Сознания  не только в чисто богословском духе, как это было принято до стих пор, но и в научном разрезе, используя концепцию Голографической Вселенной, предложенную лондонским специалистом в области квантовой физики Дэвидом Бомом. 

Важнейшим аспектом трансперсональной  коммуникации является знание, явленное нам в Библии:

 1. Все виды сакральной коммуникации  на основе евангельских текстов:

 2.  Преображение Христа на горе Фавор;
 3.  Второе Пришествие Христа;
  4. Совесть как явление Христа в нас;
  5. «Нищие каким духом» обретают Царствие Небесное?

  6.  Аспекты бытия Иисуса Христа  как  главного посредника между людьми и Богом.

Очень важным пунктом рассмотрения сакральной коммуникации, ведущей к инновационному сознанию,  является взгляд на творчество как на сакральную коммуникацию. Используя развиваемую нами модель сущности творчества как  единства Объекта – Метаобъекта - Субъекта и Метасубъекта, мы приходим при анализе всей  модели к интересным выводам:
Объект – это Природа Земли, колыбель человечества;

Метаобъект – это  Культура и промышленные технологии, с помощью которых выживала техническая цивилизация на земле последнее время;

Субъект – это само человечество;

Метасубъект – это  космическое сознание, позволяющее нам совершить выход за границы планеты  в Космос и понять себя как некую ментальную силу, смысл существования которой не может быть раскрыт на земле.  Это противоречило бы “Теореме Гёделя  о неполноте”. Отсюда сакральная коммуникация приобретает качество  некой системы, стабилизирующей устойчивое состояние Вселенной, а не простое плодящей  разнообразие видов творческого коммуникации в мире.
Если проанализировать многочисленные формы сакральной коммуникации, существующие у человека  с Тонким миром, в основном   опирающиеся на ИСС,  можно выделить основные  девять  из них:

а) Старая вера в духов – различные типы религиозных мировоззрений, в особенности монотеистических;
б) Языческая коммуникации с Инобытиём с  помощью магов, спиритов, шаманов, колдунов, духовно развитых экстрасенсов;
в)  Спиритический групповой сеанс – типичная для Х1Х века форма общения с Тонким миром;
г) Смерть как многообразие традиционных форм смерти тела до фаворского преображения и просветления духа в  теле:

д)  Клиническая  (временная) смерть: сообщения людей побывавших в коме, меняющие их тип сознания;
е) Инструментальная (с помощью технических средств) транскоммуникация, преображающая сознание людей;
ж) Регрессивный  гипноз (психологические методы изучения реинканации), расширяющей границы нашего сознания;
з)  Астральная проекция тела в рамках многомерного пространства Бытия и Инобытия;
и) Молитва или медитация – полет на Небо;
к) Строгая сенсорная депривация: замена наших органов чувств на иной тип связи с миром Бытия и  Инобытия;
л) Другие методы (например, использование ЛСД,  псилобицина, пейота   и т.д.),
             В особенности подробно нас интересует  инструментальная транскоммуникация  как еще весьма редкий способ коммуникации с Тем Светом. Речь идет об использовании в подобной  коммуникации  технических средств, типа телефона, телевизора, мобильника и т.д. (См. Лок. библ. ,№ 4).
 Два фактора имеют при этом решающее значение:

 - Глобальная Голографическая Парадигма Вселенной (ГПВ);

- Измененные состояния сознания (ИСС);
Для современного человека любое знание, в том числе и чисто духовное, не имеет истинного значения, если оно не подтверждено на естественнонаучном уровне. Так только   с помощью квантовой физики материалисты вынуждены, скрепя сердце, признать, что для объяснения  квантовых  феноменов Бытия необходимо признание Высшего Начала, хотя бы в форме некоего скрытого  энергоинформационного Поля, пронизывающего всю Вселенную. На этом признании появилась так называемая «Голографическая Парадигма Вселенной», предложенная лондонским физиком Дэвидом Бомом.  В его концепции Богу аналогичен Имплицитный (имплицированный) Порядок Бытия. Мы назовем его «Скрытым Порядком». Ему в  Голографической Парадигме противопоставлен Эксплицированный (эксплицитный) Порядок, который мы назовем «Проявленным (открытым) Порядком». 

Повторим некоторые особенности голографической парадигмы, чтобы позднее соотнести её с концепцией Карлоса Кастанеды.  Если не вдаваться в технические подробности, то для создания голографического изображения нужны два лазера,  объект изображения и пленка. Первый лазер освещает объект и его отблеск, складываясь с лучом второго лазера создает на пленке трехмерное изображение объекта, который не отличим от оригинала, тем более, что оно  воспринимается нами при просмотре  в трехмерном виде. 

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

Из предложенной  квантовым физиком Д. Бомом  Голографической Парадигмы вытекает несколько выводов, следующим образом характеризующих новое видение мира:

1. Бог мог бы  и  не создавать  Вселенную в материальном виде, достаточно было её голографической модели  и механизма её проявления в трехмерном виде –   человеческого Разума, способного не только проявлять её фрагменты, но и переделывать их!
2. Она обладает целостностью, характерной для любой голограммы, когда в   каждом участке голограммы содержится все изображение целиком, то есть, работает  принцип: «не часть вместо Целого, а Целое вместо части»;

 3. Если существует  механизм  голографического явления Вселенной в любой необходимый момент, то  материальная Вселенная  может быть только фантомом, ей не обязательно  постоянно существовать в проявленном виде, достаточно быть только  «потенциальной возможностью», что  колоссальным образом экономит энергию на её поддержание; в частности, энергию скрытого энергоинформационного поля, фиксирующего все изменения Вселенной (Акаша).
 4. Характерной особенностью такой голограммы является взаимосвязанность всех её элементов, точно также             взаимосвязаны все виртуальные (непроявленные аспекты) и физические (проявленные аспекты) существования     Вселенной, причем не просто связаны, но влияют друг на друга; поддерживают друг друга, постоянно  смотрясь друг в     друга, как    в зеркало.

5. Проявленные и непроявленные аспекты Голограммы  Вселенной обладают «памятью», то есть, помнят о  различных  аспектах  своего  явления в мир, как в Прошлом, так и в Настоящем, и  Будущем.    Практически это свидетельствует о  полной относительности пространства-времени в подобной Вселенной, а, значит,  и возможности её    элементов общаться друг с другом  со   скоростью выше   скорости света. Эта точка зрения подтверждена экспериментами парижского  физика Алена Аспекта.(http://www.crystalinks.com/holographic.html).

6. Для проявления Вселенной нужен не только ментальный свет, индуцируемый  человеческим мозгом.  Работает также частотный резонанс полевых структур, из которых состоят сами  голограммы. Воспринимаемый мозгом, как приёмником,  свет, звуковые частоты и энергоинформационное поле создают устойчивую тринитарную возможность для надежного   воспроизведения Глобальной Голограммы в любой момент времени;

7. Мозг, способный  воспроизводить Голограмму Вселенной,  таинственным образом вмещает всё своё сознание,  являющееся   не только  функций этого  мозга, но и   характеристикой всей системы голографического   воспроизведения Вселенной,  буквально всех связей и взаимосвязей, в ней возникших и потенциально вообще способных   там возникнуть. Как только мы   это поймем, мы будем искать ответы на все вопросы только в самих  себе. Шастать для этого по всей   Вселенной совершенно не обязательно.
Наиболее близкой концепции «Голографической Парадигме  Вселенной»  (ГПВ) является концепция мира индейца из племени «яки», изложенная в книгах К. Кастанеды. (Общ., библ. , № 30).  Очень важны  несколько ключевых понятий этой концепции, в их привязке к  изложенной нами ГПВ:

1.  Видение и смотрение;

2. Управляемая глупость;

3.  Делание  и остановка мира;

4. Остановка внутреннего диалога (ОВД);

5. Тональ и Нагваль;

6. Сила;

7. Враги человека – страх, незнание, тщеславие и усталость;

8. Точка сборки;

9. Сталкинг.

В соответствии с матрицей системных состояний  важно подчеркнуть  её инвариантность для различных систем: начиная от Вселенной, кончая Россией и отдельным организмом. Тенденция их изоморфизма проявляется с полной силой.

   В соответствии с ней каждая  отдельно взятая система (Вселенная, планета Земля, человечество, Россия,  Человек) обладает универсальным Механизмом Развития (начало творения, сгущение эфирных оснований,  формирование водной основы, затем огненной и воздушной стихий,  развитие флоры и её аспектов, развитие фауны и формирование Разума, бифуркационная ситуация как допинг развития, переход в иную стадию). Именно поэтому каждая из этих систем является  и «локально эффективной», что несет в себе универсальное качество: наличие самого факта  процесса обмена одного на другого, а, следовательно,  и самой ЖИЗНИ, то есть, процесса дальнейшего  совершенствования  всей  системы в результате обмена эквивалентными энергетическими качествами.
         Разница между скрытым (имплицитным) порядком состояния системы и  её явленным (эксплицитным) порядком та же, что и между волной и частицей.  В случае ментальной Вселенной, эту идею можно  проиллюстрировать  на  таком  примере:   сознание  представляет  собой  осознанный    мозгом (проявленный) Порядок Бытия, а подсознание –  порядок неосознанный (скрытый), духовное состояние Мира, по христианским понятиям – это  Бог. Конечно, мы не уравновешиваем Бога и  наше Подсознание, даже и с экрегором (ансамблем сознаний-подсознаний какой-то группы) не равняем Бога. Но, очевидно, что Подсознание, включающее Божью Искру в человеке, напрямую связано с Богом и способно эксплицировать (проявлять)  из Божественной Голограммы Вселенной  новые для себя, раннее не осознаваемые  человеком, смыслы.    

      Переход неосознанности в осознанность напоминает  на физическом уровне  явление  голограммы, которая вначале свернута в пленке, и  имеет Скрытый Порядок, а затем превращается в видимое глазом  изображение, именуемое  Проявленным  Порядком. 

      Говоря о ментальных аспектах  «холодинамики  мира» (термин Д.Бома),  мы должны подчеркнуть, что в любой  религиозной системе  есть проявления видимые (открытые для непосвященных) и есть тайные, эзотерические проявления, не доступные для них. Так, например,  в важнейших наших религиях, наравне с ортодоксальной догматикой существуют следующие  эзотерические (тяготеющие к мистицизму)  проявления:

- исихазм  - в Христианстве;

- суфизм -  в Мусульманстве;

- каббала – в Иудаизме;

- дзен  - в Буддизме;

- йога – в  Индуизме;

- герметизм – в  языческих религиях и  т.д.

  Все они исходят из того, что существующий в виде ментальных волн «дух» нелокален,  универсален и голографичен, а материя  является всего лишь его временным локальным проявлением, частной экспликацией духовной закрытости  мира. Но они неразрывно связаны, так как одного без другого просто быть не может.  

Основной методологический прием нашего исследования – метод аналогий. Поэтому аналогично понятию «квантового потенциала» мы вводим понятие  «духовного потенциала» человека, как «уровень его способности общаться с Богом».

Вселенная и Человек в ней созданы были Богом  не случайно. Герметическая мудрость утверждает: «Что наверху, то  и внизу, а Микрокосм подобен Макрокосму».

  Обратим внимание читателя   на три основные особенности квантового потенциала Вселенной:

а) Единство высокого уровня энергетической наполненности  этого потенциала;

б) Наличие  глобального информационного целого (Поля),  содержащего всю информационную структуру Вселенной;

в) Бесконечную иерархию скрытых порядков, представляющих собой уровень Господа Бога. 

Проводя аналогию  с квантовым  потенциалом, мы вправе считать, что духовный потенциал человека обладает:

а) высоким уровнем энергетики (по Библии, «если имеешь веру, можешь двигать горы»);

б) неограниченным потенциалом связей с Информационным полем Вселенной;

в) возможностью постоянного диалога с божественной иерархией Вселенной (Богом). 
Из всего многообразия рассмотренных  механизмов и форм трансперсональной коммуникации, опирающейся на ИСС,  мы подробно выделили несколько, наиболее нас интересующих:
А.  Ритуал;

Б.  Молитва (обрядность);

В.  Эксперимент;

Г.  Диалог двух  сторон: Бога и Духовной Личности;
Д.  Ясновидение, телепатия, просветление.
Сутью возможной психологической подготовки  России к Инновационному Переходу, хотя ко всем его параметрам подготовиться невозможно, являются следующие ресурсы, скрытые в духе нашего народа:

а) мистический патриотизм, любовь к родной матушке-земле;

б) широта души, свобода, неприятие никаких уз,  кроме идущих от Бога и своей семьи;

в) любовь к Природе, одухотворение Природы, ощущение своей неразрывной связи с ней;

г)  вера в собственное мессианство как жертву жизнью во имя высших целей по примеру Христа;

д) постоянное искание в мире  высшей справедливости, высшей Правды, стремление к личностному самостоянию в мире; 

е) Любовь и Добротолюбие как высший критерий жизни, как мерило всех своих устремлений;

ж) концентрация всех сил народа и всех его лучших ресурсов в отдельных Сверхличностях (типа А.С.Пушкина);

з)  понимание Истины как постоянного духовного диалога с Богом;

и) стремление к сакрализованной трудовой деятельности, освященной высшими духовными целями;

к) творческое начало души, постоянный поиск Гармонии в мире, уверенность, что “Красота спасет мир!”

л) постоянное духовное преображение себя как условие духовной Трансформы мира.

Все эти качества (список их не является исчерпывающим) служат  высшими проявлениями духовных особенностей русского человека, но это не означает, что все они всем нам свойственны в одинаковой степени. Мы рассматриваем их скорее как ресурс, как источник тайных сил и возможностей российского человека, путь к которым для всех  откроется в экстремальной ситуации Перехода. Но надо быть готовым, иначе - испуг и смерть!
К ИННОВАЦИОННОМУ ТИПУ СОЗНАНИЯ ПРИНАДЛЕЖИТ СОЗНАНИЕ  «ДЕТЕЙ Индиго», которое в этой работе  уже подробно рассмотрено.

       5.4.4.  Прямые контакты с  Господом (видения творцов, святых и пророков):

  Большинство житийных описаний бытия святых полно примеров таких контактов с миром  Святого  Инобытия  посредством ментальных видений. Несколько раз Дева Мария являлась нашим знаменитым святым - Серафиму Саровскому  и Сергию Радонежскому. Известны случаи её появления «нищим духом» - бедным подросткам в Фатиме и Гарандале в начале ХХ века. 
Состояние активного диалога с Богом характерно и  для поэтов, причем наблюдается известная аналогия в том, как Духовный Мир является продвинутому в духовном отношении художнику. Характерный пример этому процессу дан в стихотворении Дмитрия Мережковского:

« О, Боже мой, благодарю за то, что дал моим очам
Ты видеть мир – твой вечный храм, и ночь, и волны, и зарю.

Пускай мученья мне грозят, благодарю за этот мир,

За всё, что сердцем я постиг, о чем мне звезды  говорят.

Везде я чувствую, везде, Тебя, Господь, -  в ночной тиши,

И в отдаленнейшей звезде, и в глубине моей души.

Я Бога жаждал и  не знал, ещё не верил, но любя,

Пока Рассудком отрицал, я Сердцем чувствовал Тебя.

И Ты открылся мне: Ты – мир, Ты – всё, Ты – Небо и вода,
Ты – голос бури, Ты – эфир, Ты – мысль поэта, Ты – звезда!

Пока живу, Тебе молюсь, Тебя люблю, дышу Тобой.

Когда умру, с Тобой сольюсь, как звезды с утренней зарёй.

Хочу, чтоб жизнь моя была Тебе немолчная хвала, 

Тебя за полночь и зарю, за Жизнь и Смерть благодарю!»

В этом стихотворении  показаны  обязательные элементы инновационного диалога художника с Богом:

-  новое видение мира;
-  его специфически  личностное открытие;

-  видение Бога во всех аспектах наблюдаемого мира: Природе, Космосе и собственной Душе;

-  постижение Господа скорее Сердцем, а не Рассудком;

- действенное познание Бога через молитву, любовь и жизнь;
- рассеяние в Боге после смерти;

- стремление постоянно славить  и благодарить Бога за все аспекты личного Бытия и Небытия.
Трансперсональный акцент этих контактов заключается в том, что залогом их появления является духовное преображение личности, вступающей в такой контакт. С кем угодно, Господь в контакт  не вступает… Сам факт такого контакта – залог обретения нового трансперсонального сознания (ТС) входящим в это сознание  адептом.
 
               5.4.5. Обретение сверхсознания ТС   путем самостоятельного духовного развития:

Мы будем рассматривать сознание как коллективный феномен, в котором человек играет важную, но не решающую роль. Прежде всего, важно понять,  что это коммуникативный диполь, в котором одну роль играет энергоинформационное поле, охватывающее планету и контактирующее с феноменом сознания Бога, а с другой стороны   включается личностной сознание, скорректированное предсознанием Мифа (доминанта природы планеты) и социальным сознанием человека, ведомым под уздцы социальной группой в которой он вынужден в данный момент жить.
Но это ещё не всё! Решающую роль играет именно трансперсональный уровень сознания, в который человек вступает на определенном этапе своего развития, когда он обрел уже в самом себе  МИФ, прошел через давление НОРМЫ, оценил важность индивидуализированного сознания ФАКТА, и готов отдать себя в жертву космическим системам коммуникации с доминантой в лице Бога.

Именно духовно-инновационное, трансперсональное сознание этого уровня мы называем СВЕРХСОЗНАНИЕМ. Именно о его обретении мы ведем речь в этой главе.
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6.  Глава пятая: «Вертикальные реальности души»:

            6. 0. Семисферная технология исследования души:

Эволюцию духовных энергий нашей души мы рассматриваем   через призму семисферной технологии единства  семи типов  стихий-энергий:
1. Энергия Духа связывает  душу человека с Божественной Средой  посредством его собственной Духовности;

2. Энергия Космического «Разума-Эфира» связывает нас  с ментальной структурой Вселенной через Разум, посредством энергоинформационных связей
  и творческого дара, присущего каждому человеку. В зависимости от энергетической силы Эфира-Разума нам дан творческий дар, способность преображения нашего воображения в творческие  плоды Духа, украшающие и осветляющие этот мир. От этой энергии  зависит также наш познавательный потенциал, ориентированный на рациональность. Про эту стихию говорят: «Разум правит миром», хотя это не совсем верно, ибо миром правит ДУХ.

3. Энергия Воды, присутствующая в организме, связывает нас с внешней средой, посредством Информации, которую она в своих структурах  содержит, и её резонанса с «водной информацией»  извне;

4. Энергия Огня – несет нам тепло, а также  хранит жар наших страстей;

5. Энергия Металла -  творит внешнюю,  искусственную и технологизированную  среду Человека, а также внутренний метаболизм энергетики организма в целом; 

6. Энергия Дерева  наиболее близка к структуре биоэнергии и питает её непосредственно через кислород, выделяемый деревьями, а также через резонанс нашей крови и биоэнергии окружающего нас «зеленого мира»;

7. Энергия Земли - подпитывает биоэнергетику человека настолько сильно, что в древности о ней говорили «как о Матери - сырой земле». Кроме того, планета служит реадаптатором космических энергий, приспосабливая их  к возможностям и параметрам  биоэнергетики самого   человечества.

Душа человеческая живет подпиткой всеми этими  семью энергетическими стихиями, проникающими в конкретную реальную сферу  человеческой Души в разной степени. У всех у нас свои духовные  и физические способности, разное здоровье. А главное,  у нас у всех – разный биоэнергетический потенциал, данный нам от Бога. Он реализуется и в дарованном нам  творческом уровне, и в гносеологических способностях каждого, ориентированных на Высший уровень Познания. В конечном итоге он реализуется в уровне счастья, доступного каждому в жизни,  и  в извивах судьбы, выпадающей каждому, в зависимости от его умения управлять целостностью стихий-энергий.
Что касается здоровья, то все семь стихий выполняют в этом плане свои лечебные функции:

1. Земля лечит, в особенности лечебные грязи и глины;
2. Огонь доставляет нам тепло, компенсируя потерю энергии после работы, совершенной человеком;

3. Металл является мощным лекарством, в особенности медь и серебро, которые излечивают наложением на тело человека, перестраивая ход течения энергий в нем;
4. Дерево компенсирует нам наши потери энергии тонкого плана через прикосновение и обращение к духу Дерева;

5. Вода лечит нас своей  полезной биоинформацией,  в особенности эффективна  «Живая вода»;

6. Разум излечивает нас через разработку научным  интеллектом специальных химических лекарств;

7. Дух лечит нас   Добром Словом, участием Небес к нашей участи и нашей собственной верой в Небеса. 
Но дело не только, а может даже – не столько,  в индивидуальных энергетических отличиях наших душ. Дело в вызовах по отношению к ним со стороны внешней среды. Именно она требует от нас постоянного  ответного  проявления того или иного накала энергетики в функционально приспособительных целях. Постигшее нас горе делает нас способными на индивидуальный творческий отклик, необходимый нам для компенсации полученной порции печали, а приобретенное увечье пробуждает мистические способности к контакту с энергоинформационным костяком планеты – Акашей, зацикленной на энергии Разума-Эфира. (Судьба Ванги – тому хороший пример).

 Кроме всего прочего, у каждого из нас разный адаптивный уровень: один на вызов среды реагирует быстро и качественно, другой приспосабливается медленно и очень осторожно.

                               6.1. Реальность духовных энергий:

Дух - это система энергоинформационной связи Человека с миром Инобытия, понимание, что Будущее не исчерпывается проживанием  души только в этом материальном мире, у неё есть и другие перспективы. Духовно развитый человек всегда готов к смерти, тем более,  что она может прийти в любой момент. Все мы, как говорится, «Под Богом ходим!»

С уровнем развития духовных энергий  Подсознания человека связана его способность к предсказаниям, связано  понимание  «Смысла жизни» как исполнения Замысла Господа Бога по отношению к самой человеческой личности. Но духовные энергии возрастают в нас не от греховной, а от святой жизни: от  аскетизма, милосердия, смирения, способности отдавать себя другим в Любви и в  верности поиску  собственного божественного предназначения, способности на сопричастность  и понимания  жизни другого.  

Гарантом наличия в нас духовных энергий является Божественная искра, данная от рождения каждому человеку. Все мы немного боги, только не догадываемся об этом и часто  ведем себя, как животные.

Духовная  энергия Личности –  ограничивается  личностным   балансом  между Богом и Зверем в человеке, способность выбрать Божественную сторону в качестве цели развития и постепенно преодолевать в себе звериное начало. Более подробно обо всем этом можно прочитать в книге «Человек Будущего». (См. Лок. библ.  № 19).
Диалектика духовных энергий  тесно связана  с развитием нашего сознания. В его генезисе от Мифа к Инновации духовная энергетика проходит следующие трансформации:
- Дух в МИФЕ:  одухотворение человеком  различных объектов Природы, наиболее отчетливо видимое в греческом политеизме;

 - Дух в НОРМЕ:  принадлежность человека к конкретной монотеистической религии; духовность носит при этом большей частью отчетливый национальный характер, как, например, у евреев;
- Дух в ФАКТЕ: духовность самопознания  каждой индивидуальной личности; дух  человека при этом проявляется как стремление человека установить связи с высшими гранями своей собственной души, найти её подлинное своеобразие и уникальный  смысл своей  жизни;

- Дух в ИННОВАЦИИ: на этом уровне приходит осознание коммуникативного аспекта духовности; дух понимается как диалог «со значащим Другим», в конечном итоге, - с Богом; при этом духовность рассматривается как возможность озарения, просветление а, в  финале жизни, - как  Спасение человеческой души.
   Инструментом  духовного просветления является «Диалог «со значащим для тебя Другим». Характеристики Духовного Диалога суть следующие:

- выход души вовне себя, за пределы своего «эго»;

- настройка на специфику (резонанс с полевыми структурами) своего собеседника ;

- отсутствие убежденности, что ты один в обмене мнениями прав;

- открытость души для Любви;

-  принятие тайн общения со смирением (при диалоге с Богом);

-  понимание, что истины, которые принял, - не твои, отсутствие гордыни за их обретение.

            6.2. Реальность  энергий души -  Разума,  Подсознания и Интуиции:

Разумные энергии души – это  в рациональном плане – чистый Разум, а в иррациональном плане – Подсознание и Интуиция хранят  мистические экстрасенсорные способности человека.

Душа находится в постоянном балансе между Телом и Духом, она есть  гироскоп духовно-телесного развития человека.  Духовность  не только обеспечивает Баланс души и духа, но и является его Мерой.

Для её отношений с будущим одинаково важно «не западать» ни на телесный, ни на абстрактный духовный план,  ибо важнее всегда  именно  Баланс между ними. Чистая абсолютизация духовных  планов  приводит человека к одиночеству, выпадению из большинства социальных связей, ибо все высокой духовностью обладать не могут. Хотя святой образ жизни для Будущего предпочтителен, ибо, как говаривал святой  Серафим Саровский: «Спасись один, вокруг спасутся тысячи».  Высокая Духовность обладает примером заразительности, хотя не как болезнь, а  несколько по-другому… 
Традиционно человеческое познание, опираясь на доверие органам чувств человека, строит познание рациональным образом, сводя полученные знания, как бы велики и оригинальны они не были, к уже Известному и прежде понятому человеком. Девизом при этом служит правило средневекового монаха Оккама, известное как «Бритва Оккама»: «Не плоди сущностей выше необходимости!»

Этим правилом все неизвестное, непонятное и не укладывающееся в рациональные рамки, уже начерченные Разумом, отбрасывается как ненужный хлам.  Логика Познания требует всё непонятое, «что и не снилось нашим мудрецам», отбрасывать в сторону, как неважное.  На  традиционной «редукции к Известному» построена вся технологическая основа нашего социально-экономического Бытия. Представить себе, что промышленная технология обретения чего-то искусственного в мире строится на Неизвестном, сейчас не представляется возможным.

Но выясняется, что   в  Неизвестном слишком много остаётся  важного, принципиально значимого для нашего будущего. Потому-то любая тайна так и притягательна и для ученых, и для исследователей  других ориентаций. Большая часть художественного искусства, к примеру, строится на Неизвестном, хотя искусство и  программирует реакцию зрителей, оно её твердо никогда до конца не знает, предполагая возможность  неизвестных на данный момент  компонентов реакции зрителя.

Как только мы всерьёз задумались о важности Неизвестного для существования Будущего, «Принцип Оккама» начинает трещать по швам.  Апология Разума,   импульс чисто Рационального Поведения стали шататься под ударами последствий совершенных Разумом человеческих  ошибок. Наука начала озираться в поисках другой более значимой на данный момент исследовательской парадигмы.

Такая парадигма существует, и ею веками пользуется искусство, в частности поэзия, которой мы и иллюстрируем наше исследование.

    Поэтому-то  мы  и возвращаемся к забытой концепции «Эфира», когда-то отброшенной за ненадобностью бурно  развивающейся  в Х1Х веке  физикой.  «Эфир» попал  в сферу «выше необходимости», но сейчас  выясняется, что это было поспешное и недальновидное решение.

 
Энергия «Эфира», как мы её понимаем, не является полной редукцией информации к Неизвестному, но она включает Неизвестное, как необходимую часть Целого. Смешно отвергать уже познанное, надо лишь не переоценивать его значение при выборе эффективных стратегий, ведущих в Будущее. За порогом известного круга знания и явлений остаётся ещё много такого, «что и не снилось нашим мудрецам»…


Эфир не случайно называют «космическим», ибо этим определением описывает всё то, что пока не дано нам понять в далеком и неисследованном Космосе, включая Бога.

Приведу в качестве примера вроде бы легенду об открытии американскими космонавтами на невидимой стороне Луны следов неизвестной цивилизации, в техническом отношении намного перегнавшей нас в своем развитии...

Проинтерпретировать эту информацию в рамках «Бритвы Оккама»  лучшим умам американской космической организации НАСА не удалось, поэтому она была просто засекречена, что завершилось в итоге  переходом большинства  американских космонавтов, побывавших на Луне, на позиции  Бога. (См. об этом: Библиография , № 21, с. 5).

Поэтому мы будем говорить о единой «стихии-энергии» «Эфир-Разум» вместе. Именно такой подход даёт нам возможность рассмотреть их в рамках дополняющих друг друга сущностей, хранящих одновременно и рациональные и иррациональные аспекты энергетики  человеческой деятельности, имея в виду одновременно и космическое их основание.

Целостное рассмотрение «Разума-Эфира» предполагает его познание как духовной системы, включающей и физическое понимание «Космического вакуума» и духовное понимание  его как   эфирной Пустоты-Наполненности энергоинформационным полем  Творчества, включая наше постоянное   сотворчество с  Богом.

Целостное рассмотрение предполагает и единство технологического и чисто творческого подходов к реальности, использование  самой «творческой тайны», неоткрытого в ней,  как механизма познания реальности. «Подобное всегда открывается  только с помощью  «подобного же  ключа». Наиболее заметно это в искусстве и мистических аспектах религии.

                               6.3. Реальность  стихии «Вода»:

                  Стихия воды – фундаментальная стихия мироздания (См. об этом  Лок. Библ. № 4 (т.1), стр. 240). С точки зрения мифов,   первичная вода есть  исходное состояние всего сущего, эквивалент первобытного Хаоса.

Именно потому, что стихия «Воды» несет в себе информационное начало, она выступает материалом для построения всего мира: ограничивается стихией «Металла» и загрязняется стихией «Земли». 
 С точки зрения нормативного Идеала, сильное волевое начало в человеке (Металл)  мешает многогранности информационного богатства («Воды»)  личности, ибо « упёртость человека» - это всегда  его собственное самоограничение.

С фактологической точки зрения, высокая жизненная устойчивость (сильная стихия «Земли») создаёт другой тип самоограничения – психологический. Человеку начинает казаться, что «во многих знаниях есть многие печали»… Эту поговорку придумали в древние времена, когда человеку, кроме земли, и держаться не за что было, поэтому любая новая информация представляла собой определенную опасность. Стихия Воды помогает человеку преодолеть эту ловушку.
Сейчас мы живем в другой время, когда  подобное самоограничение  в познании, отказ от инновационных методов отношения к Жизни уже  «Смерти подобен». Постоянный  баланс водных энергий между  новым знанием и отказом от него из-за неспособности развивать собственную адаптацию к  новому, - залог выживания человека  в современном мире.  Огромная масса новых знаний также опасна, ибо приводит человека в стрессовое состояние, а за страсть к постоянному познанию нового, например, путем длительного сидения в Интернете также приходится расплачиваться своим здоровьем. Баланс необходим во всех случаях…

Вместе с тем, совершенно ясно, что Будущему, чтобы оно реализовалось, важна имена адаптационная способность человека  к новому (торжество стихии «Воды»), важны  инновационные качества души  человека. Духовные аспекты стихии «Вода» - это способность человека к инновационному восприятию реальность, способность к творчеству и духовной переделке мира, исправлению всех тех огрехов, которые допущены в мире самим грешащим человеком. 
Такие способности у человека есть. Их сегодня демонстрируют «Дети Индиго». Общественная реакция на этот феномен показывает уровень инновационности той или иной социальной системы, способность её адаптироваться к Будущему. Сдержанное отношение к этим детям  со стороны Православия – характерный пример реакции  консервативной социальной системы, ориентированной на традицию. (См.  в  Лок. Библ., № 20)

    Для того,  чтобы породить жизнь, стихия «Воды» должна соединиться со стихией «Земли», оплодотворяя её жизненной, божественной силой. Дух, таким образом, выступает как  главная причина  закономерности такого оплодотворения «Земли» - «Водой».

 В православии одна из сакральных функций «Святой воды» - служить основой  в таинстве  «крещения человека», то есть, его приобщения  к христианскому идеалу через процедуру водного крещения.

 Если святая  «Живая вода»  является символом  Жизни, то «мертвая вода» - символом смерти; таким образом, одухотворение «Воды» выступает как её способность к  «оживлению». В ходе такого оживления из семян в сырой земле могут вырастать любые растения.
                             6.4. Реальность стихии  «Дерева»:

Рост «деревянной энергии» в организме тесно связан с деятельностью в нем Сердца как баланса «верха» и «низа», как  механизма приведения в Равновесие черт  Бога и Зверя в человеке. Сердечность открывает нам в Личности  человека  богатства,  ориентированные на Милосердие, Любовь, Сострадание и другие подобные этим качества.  

Для Будущего имеет колоссальное значение выбор в этой, балансирующей жизненное поведение  человека стихии, ориентации  - на «Верх», на Милосердие и Сострадание,  на выбор  именно духовных высот  и целей.

Что влияет на этот выбор? Как известно стихию «Дерева» подпитывает стихия «Воды», а губит «Металл», что на психологическом языке может быть истолковано так: для Сердечности полезна  широкая информированность человека (а в Будущем – ориентация на инновационность),  но  определенную опасность  представляет сильное волевое начало, ведущее, как уже было показано, к  субъективным самоограничениям Личности. Не случайности, сколько мы знаем характеров великих творцов, они были скорее «мягкими личностями», нежели  чем «жесткими» и  «упертыми».

 Сердечность (стихия «Дерева») помогает избежать односторонности «многих знаний, чреватых сильными печалями, и жесткости волевого начала в человеке, хорошего для «наращивания мускулов», но  мало полезного для  выбора духовных целей  человеком.

Со стихией  «Дерева» связана мифопоэтическая концепция «Древа Жизни»  (См. об этом в Лок. Библ.,  № 4 (Т.1), стр. 396). Наряду со стихией «Воды», являющейся носительницей Жизни, символом постоянно растущей и развивающейся жизни является «Дерево», представленное в мифопоэтических образах  как «Древо Жизни».

 Дерево служит наиболее наглядным образом развития Жизни: от зарождения, рост  через цветение и плодоношение до умирания и смерти.  Поскольку   срок жизни деревьев превышал человеческий, они служили еще и символом Бессмертия.
Таким образом «Дерево» давало специфические картины Жизни на всех этапах духовного развития:

- в МИФЕ – символ «Мирового Дерева», воплощение Бессмертия духа через бесконечность рождения и умирания деревьев;
- в НОРМЕ –  религиозный символ  «Дерева», (под которым родился Будда или  на котором был распят Христос);

- в ФАКТЕ – многообразие растительного мира, доставляющего кров и плоды для питания человека;

- в ИННОВАЦИИ – жизненная среда, необходимая для выживания человечества, экологическое толкование значения растительного мира в жизни человека.
Другим инвариантом «Древа Жизни» является  библейское «Древо   Познания Добра и Зла», плоды которого были запретны для человека, но по наущению Змея Ева, а затем и Адам, их попробовали, совершив акт Грехопадения.

Нормативное толкование  духовного смысла  «Древа Познания» как запретного объекта, опробование которого приводит к Греху, должно быть дополнено инновационным взглядом на эту библейскую традицию.

На наш взгляд, подобное Грехопадение  Человека было запланировано самим Богом, ибо  противоположный взгляд приводит к неприемлемым в духовном плане парадоксам:
-   отрицание всеведения  Бога, не предусмотревшего подобный стиль поведения Человека;

- отсутствие пространства для духовного развития и самосовершенствования человека, которое представляет только Грешный мир.

Открытие через Грехопадение мира, в котором наряду с Добром царит и Зло, подняло познание  человеком мира  с помощью «Древа Познания» на уровень понимания постоянной диалектики развития мира, для которой в равной мере (или по закону «Золотой Пропорции») присущи и Добро и Зло. 

 Символ «Мирового Дерева» как образ Мира  выступает  знаком «Порядка и Гармонии» (в широком смысле – «Космоса»), в сравнении с «Хаосом мира» до его образования  через  фиксацию  в нем четырех стадий: 

А) Разделение Земли и  Неба;

Б) Появление Растительного мира;

В)  Возникновение Животного  мира;
Г)  Появление мира людей.

    В первом случае человек выступает как  неотъемлемая часть глобальной системы Земля – Небо, что даёт ему мифологическое сознание. Во втором случае приобщение к растительному миру через символ «Мирового Древа» вводит его в религиозное монотеистическое сознание, где он чувствует себя защищенным  под сенью единого Божьего Древа,  скрываясь  под  его частью (например, деревянным крестом). В третьем случае человек выступает как носитель в себе  звериного образа (часть животного мира), не преодолевшего своей животной  страсти,  низводящей его до звериного состояния (фактологический уровень сознания). 

Лишь на духовно-инновационном, четвертом уровне  человек обретает подлинно человеческие черты, позволяющие ему на духовном уровне вернуться вновь к системе Земля-Небо с глубоким  её голографическим постижением.    
                                         6.5.  Реальность стихии «Металла»:

Энергия «Металла» очень важная для деятельности чакры «Живот», отвечающей  не только за  рост волевых качеств человека, но и за телесные возможности, те же мускулы, к примеру.

Эта энергия, безусловно, оказывает влияние и на духовную устойчивость человека, ибо способствует созданию в личности волевой структуры, как условия её способности добиваться поставленных целей, неважно: материальных или духовных.

Росту стихии «Металла» способствует стихия «Земли», но  плавит  энергию «Металла»  стихия «Огня».  На личностном уровне это означает, что жизненная устойчивость человека способствует росту его волевых качеств, а  высокий эмоциональный уровень придет личности  психическую неустойчивость. В психике, как нигде, важен именно баланс, умение держать себя в нравственных рамках поведения в Социуме. 

Поэтому высокая эмоциональность человека, избыток в нем энергии «Огня» опасны для реализации Будущего,  успех которого всегда ориентирован на Баланс души и духа,  на их личностное Равновесие.

Что можно посоветовать неустойчивому в эмоциональном смысле человеку?  «Огонь» заливает «Вода» - «учиться надо господа!» Знание конкретных методик решения своих психологических и духовных проблем в любом случае помогает их ликвидации, была бы только сила воли для их претворения в жизнь.

Духовная диалектика стихии Металла хорошо видна на эволюции символики Времени, впервые отмеченной  древнегреческим поэтом Гесиодом:
- Золотой век;

- Серебряный век;

- Медный век;

- Железный век.

  Рассмотрим их подробнее: 
                                                            Золотой век:

Золото – это символ Солнца, Света и Богатства. Как сказано в энциклопедии «Мифы народов мира»: «С ним связываются идеи постоянства, достоинства,  превосходства, величия, совершенства, силы, власти, богатства, мудрости, чистоты, жизненного начала (эликсир  жизни), любви. Вместе с тем известны и такие традиции, где золото  связано с упадком, тленностью,  ревностью, предательством. Значение золота в сновидениях – утрата богатства, потеря денег». (См. об этом: библ. , № 4 (т. 2) стр. 147)

Для индусов и американских индейцев (например, ацтеков) золото –  не только символ  Света, но способ воплощения Божественного могущественный талисман. Ношение золотых украшений было по верованиям древних могучим оберегом от злых сил. Такая традиция осталась вплоть до наших дней.

 Даже в христианской традиции золото носило подобную символику, неслучайно среди подарков младенцу Христу, преподнесенных волхвами, имеет место и золото.  

Традиция считать начало времен «Золотым веком» идет от древних греков. В греческих мифах «Золото» выполняет многочисленные функции:
- знак благоденствия («Золотой век);

-  золотое яблоко – яблоко раздора;
-  Зевс проливается на Данаю «золотым дождем»;

- на Небо ведут «Золотые Врата»;

- ключ к знаниям – золотой;

- традиция «золотой свадьбы»;
- «золотая середина» – наиболее гармоничные отношения частей внутри любой системы и т.д.

                   Серебряный век:

Ели «Золото» традиционно связывается с Солнцем, то «Серебро» - с Луной. Оно воплощало мудрость, красноречие, духовность, знания, радость, здоровье, торговлю. Но в его символике есть и мздоимство, обман и мошенничество.

В памяти остались такие традиции как «серебряная годовщина», «серебряное небо» (у мусульман), «серебряная ложка» – символ богатства и жизненного  успеха, «серебряная река» – Млечный Путь  и т.д.
В мифопоэтической  традиции  временная длительность  связывает  убывание времени от «Золотого века» – к «Железному»,  обычный жизненный распорядок  также  ведет счет   серебряная годовщина более молодая, чем золотая.

Современное значение серебра как символа денег потускнело, ибо серебряные монеты все же не так ценятся, как золотые, но возросло медицинское значение серебра, как дезинфекционного средства.

                        Медный век:

Медь  как цвет осени имеет смысловые качества,  связанные с разрушением и упадком. Медные деньги – самые дешевые из всех.  Как жизненная стихия она символизировала у греков богиню  Афродиту и планету Венеру.
Эпитет «медный» обычно носил уничижительный оттенок: «медный лоб» - дурак; медные деньги  - мизер  богатства   и т.д.

В отличие от дорогих  и редких металлов: золото, серебра и платины, медь относится к простым и более распространенным  металлам. 
                        Железный век:

Железо в мифопоэтическом плане символизирует постоянство, жесткость, твердость, силу, упорство, терпение, грубость, решительность и справедливость.

Железо - символ рабства, ибо с ним связывают железные кандалы. Именно поэтому эпитет «железный» носит, как правило, негативный характер:

- железный век – худший из веков;
- железное дерево – виселица;

- железный крест – низший из орденов и т.д.

Четыре века – это не четыре сотни лет. С нашей точки зрения, эти века символизируют собой: 

- Железный век –  Современность (машинная цивилизация); 
- Медный век –  Новое время;

- Серебряный век – времена Средневековья;

- Золотой век – Античные и языческие времена. 

   Вместе с тем подобное разделение  без сомнения условно, ибо  все четыре типа  металлов  имели место на всех четырех этапах времени, а названия эти эпохи получили из-за доминанты, ведущего положения одного из металлов среди других, а не голое его предпочтение. 
Этот тип регресса во Времени поддержан отнюдь не всеми мифологиями мира, к примеру, в христианской религии есть воззрения хилиастов, предполагающих «Золотой век» - «Тысячелетний миллениум» в конце времен после победы Христа над Антихристом. 
                                 6.6. Реальность   стихии «Огня»:

«Огненная энергия» в человеке балансируется, как было указано, стихией «Воды» и получает импульс развития с помощью стихии «Дерева». Эмоции уравновешивает новое знание, а  сердечность человека также способствует его успеху в этом Балансе.

Что важно для Будущего? Эмоциональный холод губит сердечность, поэтому для Баланса психических характеристик в человеке важно поддержание энергии «Огня» в достаточном тонусе бытия.

В то же время человеку опасно вспыхивать, «как порох», - сам взорваться может и другим  повредить по дороге. Принцип сердечного баланса: «сам погибай, а товарища выручай!» В подобном балансе  возникают зачатки трансперсонального сознания личности. 

Высокая эмоциональность может  быть в таком человеке скомпенсирована с помощью Творчества или в Любви.  И тот, и другой Путь весьма эффективны, лишь не надо таить эмоции  в себе, иначе сгоришь, а следует постоянно искать цели и возможности для их  прагматической реализации. Жизнь всегда хранит подобные возможности  в огромном количестве, стоит только внимательно вокруг  оглядеться.

Интерпретация стихии Огня как чисто «эмоционального Огня» не является исчерпывающей, ибо функции этой стихии много более широки. В мифах Огонь, как правило, разделяет мир Людей и мир Животных, ибо  отличие Человека от Животного, прежде всего, в том, что человек умеет пользоваться огнем, а животное – нет.
В развитой мифологии Огонь приносят людям культурные герои, типа Прометея, в мифах примитивных народов – чаще всего это умные  животные.

Во времена  появления монотеистических религий символика Огня чаще всего сводится к Божественному Огню, который человек получает от Бога. Сила этого Огня – это сила веры Человека в Небеса.
Наука рассматривает Огонь как плазму, которая может дарить человеку как  Добро, так  и Зло, когда она  жжется.

 В духовном смысле Огонь включает все четыре уровня смыслов с доминантой Духовного Огня, снисходящего на Человека в ходе его Диалога с Богом. 

                   6.7. Реальность стихии «Земля»:

 Земные энергии в человеке отвечают за его жизненную устойчивость. Способность стоять двумя ногами на земле дана не каждому, а лишь тем, в характере которых стихия «земли» присутствует в достаточном количестве, например, земным зодиака: Тельцу, Деве и Козерогу.

Символически  «Землю» поддерживает «Огонь», порождая пепел, а губит «Дерево», разрыхляя её  своими корнями. Именно поэтому высокая эмоциональность человека может быть компенсирована жизненной устойчивостью,  а последняя  исчезает  в  ослабленной   способности  балансировать,  мешая  устойчивому нашему стоянию на земле.

 Все полезно, вместе с тем,  лишь в рамках эффективного Баланса, излишний Баланс также вреден, как и избыток любой другой энергии в системе. Человек, «упертый в Баланс», обладает низкой  способностью к Инновации.

Стихия «Земли играет, таким образом,  в бытии человека   двойственную роль: с одной стороны она делает баланс устойчивым, а с другой стороны  её избыток не способствует Духовному Балансу, ибо тормозит его, вводя в определенные рамки.

   В космогонических мифах обожествленная «Земля»  открывает Бытие в паре Земля – Небо. Небо в них носит характер Бога-Отца, а Земля  обладает женской ипостасью Матери – Земли. Исключением является древне-египетский миф о сотворении мира, где роли меняются.

Создание Земли во многих мифах связано с разделением первобытного Хаоса, олицетворяемого Океаном, с помощью его пахтанья на Землю и Воду по отдельности.         (См. об этом: Библ., № 4 (т. 1) , стр. 466)
Разделение Земли и Неба приводит к появлению как обиталища Богов (Небо), так и обиталища людей (Земля). Наука под словом «земля» понимает два смысла: почву, на которой произрастают сельскохозяйственные культуры, и планету Земля.

Духовный смысл понимания этой символики привел к позднему  открытию наукой толкования Земли как живого, наделенного Разумом существа. (См. об этом Библ., № 22)
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7. Глава шестая:  «Личностные реальности сознания»:

                               «Ночь, тайн созданья не тая, бессчетных звезд лучи струя,

                                                    Гласит, что рядом с нами – смежность других миров,

                                                    Что там края, где тоже есть любовь и нежность,

                                                    И смерть,  и жизнь, кто знает: чья?»

                                                                                                                          К.Бальмонт
Реальность Личность получает  благодаря  своему постоянно  стремящемуся к универсальности  сознанию. Попытаемся взглянуть на диалектику сознания Личности, используя две наши методики:

- вертикальную методику диалектики сознания по семи энергиям- стихиям;

-  горизонтальную методику эволюции сознания   через Миф, Норму, Факт и Инновацию.
                  7.1. Аспекты диалектики сознания:

                                                                                                                                          Матрица №  6.                 
	Энергии-аспекты      сознания 
	А. МИФ
	Б. НОРМА
	В. ФАКТ
	Г. ИННОВАЦИЯ

	1. Земля - экзистенциальный

Аспект 
	Адаптивность сознания к окружающей Природной среде
	Выживание в

 Социальной и в и Религиозной среде
	Адаптация к собственному 
Самосознания.
	Адаптация к выживанию

 в Космической и Божественной среде 

	2. Огонь – энергетический 

Аспект
	Использование энергии 

Природы без её загрязнения
	Использование Социальной    и 

Религиозной энергии 
	Возможности

 личностной
энергетики 
	Энергетика, обретенная в диалоге с миром и Богом

	3. Металл – психологический

Аспект
	Специфика «Мы-сознания»
	Специфика «Не-мы-
сознания»
	Специфика «Я-

сознания»
	Специфика «Ты-сознания»

	4. Дерево –  интуитивно- 
сердечный  Аспект
	Интуиция, обретенная 

 в Природе
	Интуиция от Социума
И Религии
	Интуитивный опыт
 собственной 

индивидуальности
	Диалогическая интуиция 

	5. Вода –
 творческий Аспект
	 Информационный характер фольклора и мифов
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В итоге мы получаем 28 аспектов диалектики человеческого сознания, сознания Личности. Попробуем разобраться в них более подробно.

                                     1. Экзистенциальный аспект:

1. А.  Родившись в этот мир, человек оказывается перед лицом Матери-сырой-Земли, к которой он должен приспособиться, чтобы выжить. Первое, на что проверяется наше сознание на этой планете, – способность выживания, или, говоря языком науки, - адаптивные способности нашего сознания.
Издревле механизмом такой адаптации человеческого сознания к Природе служил МИФ,  то есть такое состояние сознания, когда человек понимает необходимость  адаптации как извечную целостность сознания с Природой, при которой он не способен выделить себя из Природы и создает различного рода мифологические  истории Единства Человека и Природы через высшие силы.
Самый простой пример такой целостности – обожествление Природы, поиск за каждым её проявлением некой древней силы – Духа, который делает Природу тем, чем он её делает: способной стать  благоприятной для человека  окружающей средой. С Безличной Природой нельзя договориться, а с Духом можно. 
  Личность, обретшая самосознание, создаёт благоприятную среду для своего выживания в Природе – оно её обожествляет. Духи, конечно, бывают разные: добрые и злые, но добрых, помогающих людям духов  больше, и этим самым обеспечивается выживаемость человека на этой планете.
Ощущение целостности с природой дано бывает в основном поэзии. Приведу в качестве примера собственное стихотворение 1977 года:

«Воздух осени прозрачен, клен стоит оцепенелый;

Небо, то бывает мрачным, то  вдруг в синь оно оделось…

Как воздушный змей, сломавшись, лист планирует несмело,

Чернотой покрыты пашни и соскучились без дела.

По лесам, покрытым пеной с желто-красной позолотой,

Каждый вечер неизменно я бреду с большой охотой.

Я ищу в листах опавших не начало умиранья, - 

Лик Прекрасного, не ставший жухлой прозой увяданья.

                 Смерть моя не остановит красок этих хоровода, -
На Бессмертье здесь наводит мысль осенняя природа.

Ощущение целостности человека с Природой приходит через понимание Бессмертия твоей души, которая также бессмертна, как и вечная природа нашей планеты, сотворенная Богом для каждой нашей  души.
1. Б. Целостное сознание язычников, опирающееся в своей деятельности  на Многобожие (политеизм) на определенном  (очень древнем) этапе развития начинает вытесняться Единобожием – более жестко иерархически построенной картиной духовного мира, когда во главе её стоит один Бог – Саваоф, Иегова, - или их  троичный носитель – Троица, Трибог, Тримурти  и т.д. Обожествление Матери – сырой земли много более древний фактор, ибо человеческая цивилизация начиналась с Матриархата, а Единобожие предполагает в качестве Единого Бога – Отца (то есть, Мужчину).
   Духовная иерархия обычно занимает пространство  от Земли до Неба, хотя основное её местопребывание – небесные слои... Вместе с тем, исходящий от Небес  иерархический порядок важен именно для Земли, чтобы задать рамки традиционному земному Хаосу и  сохранить хотя бы какой-то  небесный  смысл в событиях, которые творят на земле  люди.
Он необходим, прежде всего, ментальным структурам нашего  сознания, ибо Беспорядок на земле начинается с Хаоса в голове. Дабы минимизировать этот ментальный   Беспредел стихий на земле, который в ходе развития человечества как системы  только нарастает, люди получают новую  доминанту сознания – Монотеизм, начинающийся с появления на земле Богом данных великих книг – Вед, Библии Корана и других, в которых действуют строго  иерархически ранжированные герои: от Бога-Отца и ниже.
Нормативный  Монотеизм – это очередная попытка небесных сил преодолеть ментальную Энтропию человечества, обуздать  страсти Хаоса,  построенного  на «Свободе воли» человека.
Каждая этническая территория на земле хранит в сознании своих аборигенов отнюдь не представление о  богооставленности, а, скорей, о  «Божьем благословении», отпущенном  данной территории свыше.
 Вот, к примеру, как это сказано про Святую Русь в стихотворении Ф.Тютчева:

«Удрученный ношей крестной, всю тебя, земля родная,

В рабском виде Царь Небесный исходил, благословляя…»

Судьба России была постоянной проблемой, над которой размышлял этот поэт. Именно он оставил бессмертные строчки об этой судьбе:

«Умом Россию не понять, аршином общим не измерить!

У  ней – особенная стать: в Россию можно только верить…»

Как можно трактовать эти строчки? Почему рациональное сознание не способно понять предназначение России? Как мы покажем позднее, сложные задачи духовного бытия решаются в этом мире тандемом Разума и Сердца, по отдельности эти духовные органы Человека не способны проникнуть в тайны земного и  Духовного Бытия.
  1. В. Строгие иерархические рамки Монотеизма, жесткие нравственные нормы, которые они предполагают в своей сути,   при дальнейшем развитии менталитета человечества начинают ощущаться как оковы для полета души, поэтому типично религиозный взгляд на мир, свойственный Монотеизму,  вытесняется Наукой, предполагающей  экспериментальный, а не  нормативный подход к миру. 

Этот переход связывается в нашей истории с эпохой Возрождения, когда средневековая и весьма ригористическая мораль пала под ударами новых вызовов, возродив ментальную  индивидуальность. Целое мировоззрение, с Богом-Отцом в центре,  свойственное средневековому фанатизму, не выдержало напора  личностного сознания, требующего замены жесткой Целостности на индивидуализированные для каждого конкретного случая применения локальные экспериментальные методы, собирающиеся вместе в определенные Технологии. Религиозная универсальность по закону «Обмена локальных аспектов развития на универсальные» в свою очередь для своего выживания должна была уступить место фактологическому сознанию, опирающемуся на вариативность исследовательских методов и многообразие личностных  ментальных структур познающего мир человеческого сознания. 
  Открытые, таким образом, и подкрепленные техническим обеспечением  научные технологии принесли человечеству возможность преодолеть ментальное расползание мира, скрепив собой  выживание человечества на этой планете, где за всё приходится платить. И люди заплатили за эту отсрочку конца «Глобальным экологическим загрязнением» окружающей  природной среды.  
 Но его  можно и затормозить, если не остановить, ибо сама природа обладает защитными средствами  сопротивления любому человеческому  выплеску за размеры  за Баланса, Гармонии и «Золотой середины» развития.
Надо только любить Природу и помогать ей укрепляться в своих  защитных механизмах. Одним из них является сохранение остатков дикой природы и создание национальных экологических парков..

Николай Заболоцкий писал:
«Природа хочет жить и потому она мильоны зерен скармливает птицам.

Но из мильонов птиц к вершинам и зарницам едва ли вырывается одна».
Разговор  идет, конечно, не о птицах, а об наших душах. В соответствии с «Правилом Больших Чисел» настоящий духовный прорыв возникает только как результат многих попыток. Где попыток мало, там и итогу мало.

1. Г. Получив фактологическое сознание, человек стал тонуть в собственной гордыне, вообразив, что научные технологии обеспечивают ему Спасение,  и ему больше не нужна Божья  Истина.  Это была очередная  иллюзия,  поскольку  носителем Истины является  только  Бог. Именно поэтому очень мудрое высказывание об «Истине, которая где-то рядом», так привлекает многие сердца. Только надо найти это «рядом». Помощь может оказать  ориентация в поиске  не на «эксперимент», а на «Диалог», в особенности, на диалог с Господом. 
   Истина носит коммуникативный характер, нет монополистов на Истину, за исключением Бога, именно поэтому диалог с мудрецом или святым человеком – надежный механизм обретения Истины. 

Почему именно диалог является самым гарантированным средством выживания человека на этой земле в нынешних условиях?
      Мы раскачали земную устойчивость планеты, сокрушив её Равновесие, существовавшее  в привычных рамках «Божественной Пропорции», называемой «Золотой Серединой».
Поэтому  столь остро стоит вопрос о выживании человека на планете в этой  ситуации, когда:

- идет постоянное климатическое потепление, средняя температура погоды  постоянно поднимается;

- ареалы   «дикой природы», в которой баланс еще сохранился, постоянно уменьшаются;

- гибнет и окончательно вымирает большое количество, как растений, так и животных; 

- мы все сильнее ощущаем пограничные ритмы, в частности приближение 2012 года, который индейцы майя» связывали с концом Света, а  астрономы предсказывают столкновение с планетой крупного инопланетного тела;

-  коллективный разум самого человечества постоянно уменьшается, растет количество больных, в том числе и грандиозные психические отклонения, в особенности в городе.
«Диалог»  и  уважение к природе планеты могут принести нам спасение, если только они будут сопровождаться не одними  разговорами, а добрыми делами на основе договоренности  с планетой.  
Среди подобных дел могут быть:
 - проведение национальных экологических форумов, сопровождаемых практическими действиями по поддержке умирающей природы;

- строительство автономных экологических домов, способных выдержать напор экстремальных обстоятельств природы;

 - создание сельских автономных экообщин, вписанных в окружающую  природную среду и ведущих постоянное врачевание её болезней;

-  повышение уровня экологического всеобуча населения;

- создание  национальных экологических парков и заповедных зон с дикой природой, в которых запрещена разрушающая природу деятельность.

Вступив в «диалог с Богом», человек открывает для себя и Природу. Вот, как об этом пишет Николай Заболоцкий:

            «И мир превращался в огромный, певучий источник величья;

              И песней его изумленный хотел эту тайну постичь я».

  Дано ли нам постичь эту тайну, открывшуюся поэтам,  будет ясно уже после того, как человечество перенесет глобальный экологический кризис, надвигающийся на нас с неумолимой силой.
                                           2. Энергетический Аспект:
2. А. Доминанта стихии «Огня» в практической деятельности и в её ментальном эквиваленте обеспечивает энергетическую устойчивость человека в мире. Наличие стихии Огня в характере человека обеспечивает две эмоциональные  способности: Страстность и Чувствительность. Огонь страстей традиционно связывается с «жаром», а не с холодом Бытия. 

Энергетикой человечество пока обеспечивает природа, но сегодня вопрос стоит так: будут ли доминантой технические средства получения этой энергии, или человечество вернется в основном к нетехническим средствам, гарантирующим здоровые взаимоотношения человека и природы? 

 Однозначного ответа на этот вопрос нет, хотя можно со всей уверенностью предполагать, что максимум антиэкологических способов  получения энергии уже пройден, и дальше человечество все более и более  начнет склоняться к экологически чистым  средствам получения энергии, по крайней мере, минимизируя ядерную энергетику, обладающую наиболее гибельными последствиями влияния на наши тела.
 Получение энергии из природных компонентов без загрязнения природы при этом предполагает   актуализацию мифологического настроя сознания, умеющего обращаться с природой без нанесения ей вреда. Как только все мы будем любить природу, мы не нанесем ей вреда даже в любом жизненно важном для нас деле.

  Лозунг «Назад к Природе» периодически возникает в общественном сознании при экстремальных моментах бытия. Ему, наверное, и сегодня есть место  в нашей жизни, но  в особенности он будет актуален в случае  глобальной экокатастрофы. 
Я не собираюсь  пропагандировать это  зло, у меня другая цель – помочь  смягчить мрачные последствия нашего же неразумного поведения, максимально адаптироваться к ним.
Огромные тепловые и гидротехнические сооружения, атомные электростанции имеют малый шанс выжить при глобальных потрясениях земного шара. Больше шансов у солнечных батарей, ветряков, термальных  и гидро-, тепло-миниэлектростанций. Ещё больше шансов у систем, заменяющих использование углеводородного топлива на  водородное, связанное с разложением простой воды.  

Если мы сами не откроем новые ресурсы получения энергии  без печальных последствий для природы, нам их помогут открыть. Мы – не одни в Космосе! Топливо на углевородах – это тупиковый путь развития.
               Понять «огненность» в человеке помогает исследование детской психологии. Именно детям свойственна открытая эмоциональная реакция на мир,  а в ней  всегда  доминирует   «огонь чувств». Сохранение этого огня по мере взросления человека – признак творческого потенциала в человеке.

 Не случайно А.А. Ахматова так охарактеризовала  Б.Л.Пастернака:

«Он награжден каким-то вечным детством, той зоркостью и щедростью светил,

Что вся земля была его наследством, и он её со всеми разделил».

2. Б.  Стихия Огня предполагает использование не только возможностей Огня как  материальной энергии, но и обретает  огромное значение в жизни человека накал  социальной (патриотизм) и религиозной энергии –  религиозного экстаза и (к сожалению)  тесно связанного с ним - фанатизма. 

Нормативный уровень освоения людьми религиозной энергетики всегда чреват взрывом этого типа религиозного огня, который  не предполагает прорыва на высший духовный уровень самопознания. Освоение религии здесь происходит на уровне  поверхностного  усвоения  религиозной морали (например, 10 заповедей Моисея), но не связано с углублением в мистический опыт каждой религии, типа исихазма, каббалы или суфизма.
Без усвоения внутренних мистических законов религии, её адепт всегда видит в ней только внешний нормативный контур, игнорируя глубинное мистическое  содержание.  Зато этот «нормативный конур» способен  возбудить в религиозной толпе огромную энергетику, которой в настоящее время активно пользуется международный терроризм, отнюдь не только мусульманский…

Нечто подобное происходит и с другим типом социальной энергии – «патриотизмом». Когда речь идет о нападении врагов на родную землю, мы все – патриоты. Но в обычное время похлопывание родины по плечу  грозит ей только «медвежьей услугой». Такие «патриоты» обычно окружают престолы власти, ибо патриотизм  там – разменная монета материальных благ, сыплющихся на лиц, к ней  приближенных. Подобных примеров в истории  России несть числа, например, судьба генерала Власова или Гришки Отрепьева.
Другая мощная энергетика открывается в человеке, стоит ему поверить в Бога, возложить на Него все свои упования.
«Смирение – ворота для Любви, энергии божественной теченье…

Направь своё лишь к Небесам влеченье, ты обретёшь энергию в крови!» (Ю.А.Гусев)
2. В. Личная энергетика человека носит всегда сугубо индивидуальный характер, зависящий от массы обстоятельств:

- харизмы человека;

- судеб рода и племени;

- времени и места рождения (а, следовательно, – и знака Зодиака);

                  - эмоционального и духовного развития.
 Один обладает задатками лидера, способного вести за собой массы (к примеру, быть популярным актером), другой начисто  их лишен. Но нет лидера или публичного человека, личная энергетика которого ни была бы на высоком уровне. Личная энергетика, называемая иногда «харизмой», является залогом популярности  публичного человека среди толпы.
Таким образом, личная энергия – это способность человека не только самому  гореть «огнем», но и передавать этот «огонь» другим. Это, скажем так, «социальный огонь», а как обстоит дело с «религиозным огнем»?

               Там всё не так просто… Религиозная энергия веры, имеющая свои индивидуальные границы,  свойственна не просто духовно развитой личности,  а  «святому», «пророку», «гению». Но это не просто человек с выдающимися личностными способностями, это человек – уже четвертого уровня, у которого сознание носит трансперсональный характер. Говоря другими словами, это такое сознание, которое  постоянно выходит за  рамки личности и реализуется в других. Оно путешествует от персоны к персоне, потому и «ТРАНСПЕРСОНАЛЬНОЕ».
        Духовно развитая личность характеризуется скорей всего не «фанатической верой», а «фанатическими сомнениями» в себе самом и в  собственном призвании. Фанатическая вера специфична, скорей всего, только для «человека толпы».
        Личная энергетика сомнений носит позитивный характер чащей всего у творцов,  способных претворять эти сомнения в строчки стихов или в  живописные полотна.
Увлечение человека суетой и страстями жизни, отказ от самопознания и поисков глубинного смысла Жизни приводит человека только к разочарованию. Вот как об этом пишет наш великий поэт Михаил Лермонтов:
 «Я жить спешил в иные годы, искал волнений и тревог,
Законы мудрые природы я безрассудно пренебрег.

Что ж вышло? – Право, смех и жалость…

Сковала душу мне усталость, и сожаленье день и ночь твердит о прошлом…

 Чем помочь? – Назад не возвратят усилья…»

2. Г. Энергия Огня в ситуации ТС-сознания – дело обычное. Проще говоря, на него невозможно перейти, не обладая  развитой личностной энергетикой. Высочайший трансперсональный уровень этого типа сознания – это уровень наступления  диалога с Богом. С нашей точки зрения, он характерен не только для святых и пророков, но и для художественных гениев.  
Многие творцы догадывались, что «их устами  вещает  Божество». Наиболее четко эту мысль выразил Афанасий Фет:
«Я потрясен, когда кругом гудят леса, грохочет гром,

И в блеск огней гляжу я снизу.

Когда испугом обуян, на скалы мечет океан свою серебряную ризу.

Но, просветленный и немой, овеян властью неземной,

Стою не в этот миг тяжелый, а в час, когда как бы во сне,

Твой светлый ангел шепчет мне неизреченные глаголы.

Я загораюсь и горю, я порываюсь и парю в томленьях крайнего усилья,
И верю сердцем, что растут и тотчас в небо унесут  меня раскинутые крылья!»

   Пушкинский «пророк» должен был «исполниться волею Господа» и «глаголом жечь сердца людей».Русским святым  более свойственен диалог не с Иисусом Христом, а с Богородицей. Она несколько раз являлась, к примеру, нашему величайшему святому –  монаху  Серафиму Саровскому, о чем он сам поведал помещику Мотовилову.  Сомневаться в его словах не приходиться, ибо этот человек обладал таким уровнем смирения, которое не проявил ни один святой в России до и после него. 
После встреч со своими небесными покровителями святые и пророки получают  высокий энергетический импульс, который даёт им возможность исцелять духовно и физически других людей. Эту мысль четко сформулировал А.С.Пушкин в своём «Пророке».
Высокая энергетика дана носителям ТС не только для того, чтобы убеждать других, а прежде всего – самого себя. Если не хватает энергии, чтобы одолеть собственные сомнения в наличии Господа-Бога,  на  уровень трансперсональности, то есть, на  уровень духовно-инновационного сознания тебе никогда не выйти.

                       3. Волевые аспекты Личности:

3. А. О наличии стихии «Металла» в характере свидетельствует  самость человека, воля, упёртость в достижении своих целей, бесстрашие, смелость, героизм. Если эти качества упрочены в человеке «огнем», то это «закалённый металл». «Металлическая основа» характера видна в человеке с детства:  без него он – мямля, нытик, рохля,  с ним -   личность,   умеющая  настоять на своём, лидер, заводила толпы, человек «длинной воли».
Вместе с тем, психологическая особенность стихии «Металла» в характере человека проявляется на мифологическом уровне в специфике «Мы-сознания», когда человек олицетворяет себя с какой-либо общностью – семьёй, группой или коллективом или с религиозным экгрегором.  Мифологическое сознание целостно и сильно своей связью с  некой психологической общностью,  обеспечивающей  в индивиде  ощущение собственной целостности, беспредельной причастности человека к окружающему миру. Отсутствие такого ощущения вызывает в человеке  тремор  аномии,  перманентного стресса, собственной ненужности и может привести к суициду.  
              Ранним механизмом связи  человека с Целым выступает МИФ. ( См. об этом  «Лок. библ., № 1).  Главная специфика Мифа –  не просто необходимость целостной   адаптации  человека к миру Целого, а «металлические нюансы» этой адаптации. «Твердый металл»  жестко адаптирован к миру, а точнее всегда  готов подчинить мир себе, «мягкий металл» вписывается в мир осторожно и нежно, является как бы «воском» в руках этого мира.
 Для язычника подобным Целым является Природа, с которой он интегрируется нежно или жестко, уже не в зависимости от специфики своего сознания, а по обычаям своего племени, как это с давних пор было принято предками. Именно «предки» являются первоначальными (ещё до Женской Богини, олицетворяющей Мать-землю) богами любого языческого племени, им молятся, им поклоняются,  от них ждут защиты в любых трудных случаях жизни.   
«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…» - писал Федор Тютчев
Поэт очеловечивает природу, предваряя более поздние открытия ученых, доказавших, что планета является живым разумным существом более высокого уровня развития, чем человеке и даже все человечество. (См. об этом  Общ. Библ., № 11)
  3. Б. Духовное развитие язычника заключается в том, что толкование божественности «предков» исчезает и заменяется   на наличие абстрактных, но «добрых богов», постоянно помогающих человеку решать проблемы, возникающие вокруг него в мире. Поскольку это не предки, я склонен присвоить такому типу сознания клише  «Не-мы сознания», поскольку в нем впервые возникает   понятие о  трансцендентности человека миру Инобытия.  (Важнейшие инварианты Божества – Мать-земля и Бог-Отец) 

По воззрениям фанатически  верующих людей,  в этом  мире есть Высшие силы Разума, управляющие  и  миром, и  нами самими, олицетворенные в Будде, Христе или  Аллахе, смотря по тому к какому роду-племени принадлежит  сам человек.        

 «Не-мы сознание» носит общинный характер точно также, как и мифологический тип сознания. Оно не обязательно является религиозным. Советский строй в России породил безрелигиозное «Не-мы сознание», навязанное русскому народу большевиками, имеющее, однако,  колоссальное количество совпадений с религиозным православным «Мы-сознанием» русского народа. Эти  совпадения осуществили возможность существования  бесчеловечного советского строя в России в течение 72 лет. 
         Для русского народа это было типичное «Не-мы сознание», потому что оно было порождено немецким марксизмом, а к  русскому менталитету было   лишь  немного адаптировано ленинизмом.
Причина победы большевизма в России – чисто психологическая:  русской удали и бесшабашности  были нужны сковывающие их рамки общинного сознания, поскольку Православие потеряло в то  время рули управления менталитетом русского народа, возникли условия для победы сходного с религиозным «Не-мы сознания», осуществлявшего те же  функции  нормативных шор по отношению к массовому сознанию. 
Отсюда можно сделать вывод, что на территории России уровень стихии «Металла» очень высок, поэтому и история у нас такая: «Земля у нас богата, Порядка только нет!» Мы делаем неутешительный вывод, что  Порядка у нас никогда и не будет, ибо «плетью власти» «обух народного характера» не перешибешь!» Прав был Маркс, считавший «Порядок» чисто «полицейским понятием». 
 «Порядок», в том числе чисто государственный, - понятие рациональное, а Россия – страна иррациональная, чувственная, здесь сердечные решения всегда превалируют над решениями умственными. О чем толкуют все российские пьяницы после рюмки водки: «Ты меня уважаешь?» Они добиваются от партнера, таким образом, сердечного уважения, а отнюдь не власти умственного авторитета.

  Весьма точно  похожую  идею выразил  в своё время Дм. Мережковский:
«Я Бога жаждал, но не знал, ещё не верил, но любя,

 Пока Рассудком отрицал, я Сердцем чувствовал Тебя!»

Баланс Сердечности и Рациональности в России весьма значительно смещен в сторону Сердца. И это наше спасение, ибо Природу точно также, как Россию, не дано понять умом, а можно измерить только любящим сердцем.
 В.   Наиболее комфортно стихия «Металла» чувствует себя на индивидуальном уровне, ибо там ей и место. Когда речь идет о толпе,  работает «Правило больших чисел», регулирующее коллективные действия не под индивидуальное  различие, а под массовое сходство. Таково социальное проклятие любого большого коллектива людей, в том числе и такой социальной организации, как Церковь.   
            Психологические особенности  индивидуального  сознания получили у нас название «Я-сознания»,  отвечающего всем особенностям индивидуальной специфики личности. Именно это сознание даёт возможность развиваться в человеке духовным зачаткам Личности, отделяющим её от «человека толпы». 
Личность – это «гипертрофированная самость», сдерживаемая социальными нормами и рамками социальных приличий, которая  бы, не имея  подобных ограничений,  всегда разрушала бы любые коллективистские установки. 

  В режиме «самости» легко  звучит стихия «Металла», волевая установка, личное бесстрашие, смелость и воля данной конкретной  личности.
 Главная особенность «Я-сознания» - гордыня, фундаментальный грех человека, с точки зрения православного сознания, ибо оно - всегда общинное, нормативное сознание, построенное на основе мифологических структур.  Далекий от   этого   типа  религий японский  синтоизм, имеет  ритуал «забивания гвоздей», когда зарвавшуюся в своей гордыне  личность всем миром  ставят на место.  Правда, сейчас японцы уже от этого ритуала отказались,  и приветствуют  её как   проявление инновационного сознания.
В человеке с высоким уровнем  стихии «Металла» борются две сущности: волевой, решительный характер и склонность к риску, бесшабашность. Они традиционно дополняют друг друга, и только наличие «Воды» и «Разума» способно их ограничить и ввести в приемлемые для окружающих  рамки поведения. 
Личностное фактологическое  самостоянье в особенности важно для творца, как утверждал А.Пушкин: «Самостоянье человека – залог величия его!»
3. Г.  Для трансперсонального проявления стихии «Металла» в душе личности  важны последовательность и настойчивость.  Как гласит важнейшая экологическая заповедь: «Думай глобально, действуй локально!» В экстремальных ситуациях  как никогда для человека  имеют значение именно «металлические качества». Человек обычно   боится трансцендентности, ибо в его представлении это связано с  переходом через границу смерти. Православие не склонно принимать доктрину реинкарнации, то есть, нового рождения  после смерти. Однако наука накопила уже такое количество фактов и исследований на эту тему (См. Лок. библ.,  № 2) , что нам трудно поддаться под обаяние этого православного запрета на феномен реинкарнации.  
Трансперсональное сознание, названное  на психологическом уровне  «Ты-сознанием», раскрывается в словах Христа, обращенных к Отцу: «Впрочем, не как я, но как Ты».
В восточных философиях, очень близких этому типу сознания всегда играла огромную роль фигура учителя – «гуру»,  у которого были с учениками своеобразные отношения. Чаще всего это были отношения не просто  «духовного лидера», а друга и доброго наставника.

В тех случаях, когда учитель стоял на авторитарных позициях, его философия, как правило, не воспринималась, а  сам  он получал не лучшую славу после  своей смерти.
Но именно за тайной «добрых отношений» и прячется трансперсональность, когда учитель (шире – вообще собеседник) не стремится подавлять тебя, а открыт любым твоим суждениям, в том числе даже заблуждениям. С ним вместе ты легко найдешь Истину, ибо знаешь, что «Он тебя поймёт!» 
Психология трансперсональности строится на доверии, (если речь идет о «диалоге с Богом», то на вере). Именно вера  в духовность твоего  собеседника обеспечивает тебе открытие в  итоге диалога  полной и исчерпывающей  Истины.
Но «вера движет горами», когда за нею стоит ещё и воля, а, следовательно, - наличие в характере «Металла». Христос призывал своих слушателей иметь веру, хотя бы «с горчичное зерно», тогда они обретут великое могущество. Наличие веры обеспечивается Духом. Таким образом, залогом подлинной веры является соединение  двух энергий: «Металла» и «Духа».
                            4. Интуитивные аспекты сознания Личности:

4. А.  Отвечающая за Интуицию и Сердечность стихия-энергия  «Дерева» функционирует  в районе  чакры «Сердце». В отличие от воли, которая одинаково может быть и эмоциональной и рациональной, сердечная чакра работает только на уровне чувств.  Именно ей дана возможность «возлетать во области заочны», то есть, осуществлять связь с Духовным  миром.  Обретая такую возможность, мы получаем то, что называется Интуицией.
Как связаны друг с другом  Интуиция и Миф? Миф интуитивен, а Интуиция строит свои заключения не на основе Знания, а на основе Мифа. Интуиция не нуждается в когнитивных доказательствах, она верит сама себе. Но она всегда бывает градуированной:  от богатой и сильной  до бедной и слабой…
Большинство людей обладает слабой Интуицией, что порождает одного  из вечных врагов духовности – зависть. Эта ситуация описана М. Лермонтовым в стихотворении «Пророк»:

               «С тех пор, как Вечный Судия мне дал всеведенье пророка,
                В глазах людей читаю я страницы злобы и порока.

                Провозглашать я стал любви и славы вечные ученья,

                В меня все близкие мои кидали бешено каменья».   

 Интуиция – это особый тип знания, который дан нам на первом этапе  в ходе  резонанса  энергетической  структуры  чакры «Сердца» с энергетикой окружающей природной среды. Сердечность в человеке сразу видна и резко  выделяет его из толпы. 
Нашу Интуицию плодит энергия  национальных мифов, которая откладывается в эмоциональной структуре наших характеров. В этом плане огромную роль играет энергия земли, где ты родился. «Деревья растут только  на хорошо удобренной почве». Не случайно южные народы более эмоциональны, благодаря Огню, сильнее  открыты миру, чем сдержанные северяне.

Таким образом, опять выстраивается тандем: «Дерево» плюс «Земля», способствующий или не способствующий развитию  Интуиции. Если ты с молоком матери впитал энергетическую силу земли, на которой ты родился, то у тебя будет и богатая Интуиция, только ей надо доверять, иначе она, как всякий механизм без употребления пропадает, морально изживает себя. У Интуиции есть, конечно, и другие составляющие, помимо подпитки родимой землёй, но о них – позже. 
   4. Б. Менее всего влияют на Сердечную Интуицию Религия и Социум. Дело в том, что они являются  изначально нормированными сущностями, опирающимися на нормативное сознание Личности. У Интуиции нет нормативов, по крайней мере, они нам пока ещё не известны. Она построена на Тайне, - в этом её сила!
Вместе с тем конкретный Социум  или конкретная Религия могут  поощрять Интуицию, или жестко противодействовать ей. Во времена Средневековья на Западе была постыдная практика сжигания женщин с хорошо развитой Интуицией, которых окрестили «ведьмами».

Следует поставить  вопрос, а какова связь между Интуицией и Мистикой? Мистика вооружает Интуицию конкретными методиками поиска мистических знаний, которые не всегда могут быть истинными, но чаще всего обладают практической энергетикой, чтобы успешно решать проблемы людей. Универсальность Истины там заменена  на эффективность магических  воздействий.
В этом смысле Мистика ничем не отличается от Науки, которая также имеет подобные претензии. Разница между ними только в том, что Мистика не претендует на Истину в своих методиках, хорошо понимая их относительность перед высокой Истиной, а Наука именно на истинность,  прежде всего, и  претендует.
Вместе с тем Наука заведомо преуменьшает значение Интуиции ученых, которые не всегда надеются только на истинность своих экспериментов,  а часто  доверяют и своей Интуиции. Истина приходит во сне, как Периодическая система элементов Д.Менделееву.
Религия и Социум, будучи изначально нормативными сущностями, не поощряют интуитивные каналы исследования Истины,  более подвластные Мистике, нежели чем Науке.

Однако подлинный поиск Истины имеет две стороны истинности:

- в одной из них скрывается  достоверность  самих методов исследований;

- в  другой таятся интуитивные возможности исследователей, скрытые, как правило, под маской недоверия  и скепсиса со стороны   их носителей. 

Правило «Золотой середины» требует наличия того и другого канала для получения близких к Истине результатов, а не полного отрицания одного из них, свойственным, как ученым, так и оккультистам.

Поэзия неоднократно отмечала эту способность души действовать на границе трансперсонального перехода:
«О, вещая душа моя! О, сердце, полное тревоги,

О, как ты бьёшься на пороге как бы двойного бытия!..
Так, ты – жилица двух миров, твой день – болезненный и страстный,

Твой сон – прочески-неясный, как откровение духов…» - читаем мы в признании Ф.Тютчева.

Прорыву души в Инобытие помогает именно Сердце,  связанное с миром Инобытия, миром Акаши тонкими  энергоинформационными связями, которые оплетают наше сердце. 
4. В.  Когда речь идет об отдельной Личности, а мы выходим за рамки «нормативного сознания» в сознание названное нами  фактологическим,  Интуиция получает более благоприятную среду для своего существования. Отрицать свою Интуицию, как это делают представители «строгой Науки», отдельной Личности, было бы  весьма неразумно, да и бессмысленно. Личности предпочитают ею не особенно хвастаться. Более того, человек со слабой интуицией весьма редко получит и сам  статус «Значимой Личности». Именно  у творческого  человека «память сердца» всегда сильней рассудка памяти печальной…
Для отдельной  личности Интуиция всегда завязана на Балансе Разума и Чувства. Если учитывать правило «Золотой Середины», то желательно предпочтение Чувства (Сердечности) – 62% и 38% Разума (Рациональности).  
 Колебания в границах «Золотой Пропорции», то есть, от 38% до 62%  Разума-Чувства,  создают индивидуальные различия в  проявлении Интуиции для каждой данной конкретной личности.
 Опора на Разум даёт возможность ясновидения на основе тренда познанных закономерностей, а опора на Чувство определяет вспышки ясновидения,  ведущие к  чисто эмоциональным прозрениям. В психологии подобные вспышки получили название «инсайтов».

Мы предполагаем, что глубина прорывов инсайтов Личности  чаще всего связана с индивидуальной способностью нашего сердца вступать в резонанс с энергоинформационными структурами Космоса. Чем более мощные структуры готовы вступить с нами в контакт,  благодаря достойному этого  уровню духовного развития нашего сердца, тем более глубокие Истины открываются нам в  подобных вспышках прозрения.  
  Работает то же самое правило тандема, в данном случае  - Духа и Сердца. Они выступают доминантными очагами в подобных инсайтах, хотя свою роль играют и Огонь и Разум-Эфир.

      Опорой творца, позволяющей ему постоянно поддерживать Огонь творчества является Труд. Н.Заболоцкий призывает поэтов:
                                «Не позволяй душе лениться! Чтоб воду в ступе не толочь,

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

                                Тащи её от дома к дому, тяни с этапа на этап –

                                По  пустырю, по бурелому, - через сугроб, через ухаб!»

Борис Пастернак подчеркивает другой аспект творческого труда:
                                «Быть знаменитым некрасиво – не это поднимает ввысь.

                                Не надо заводить архива, над рукописями трястись,

                                Цель творчества – самоотдача, а не шумиха, не успех!

                                Позорно,  ничего не знача, быть притчей на устах у всех…»
  4. Г. Что происходит в случае перемещения сознания Личности на трансперсональный уровень?  Она меньше начинает доверять своим личным возможностям, сомневаясь в себе как носителе абсолютной  Истины, а больше ориентируется на диалог со «значимым для себя другим», в конечном итоге – с Богом.
Трансперсональное сознание всегда  характеризуется хорошо развитой Интуицией. Интуиция в известном смысле может служить синонимом Трансперсональности, потому что в их основе лежит один и тот же механизм резонанса энергоинформационной структуры сердца (по всей вероятности, в нем участвует вся сердечно-сосудистая система организма) с готовыми войти в резонанс с этим сердцем другими  значащими для него ментальными структурами. Хороший пример – отношения Мужчины с Женщиной. 
 Различие между ними только в специфике  рангов коммуникаторов. Для Интуиции они имеют значение, а для трансперсонального сознания – нет.

Вместе с тем, трансперсональное сознание – это творческое сознание, в основе которого лежит именно Сердечная Интуиция. Важнейшей стороной его является духовная инновационность сознания. Причем, чтобы взлететь к Истине,   художнику надо опереться на два крыла:  Сердечную Интуицию  и Профессионализм.
Конечно, бывает и так, что для прорыва к публике  творцу бывает довольно и голой Интуиции, но в дальнейшем пути его творческого развития будут оборваны, если он не сумеет найти  возможность для совершенствования своих профессиональных знаний.

 Кроме творческого характера другая особенность трансперсональности – трансцендентность. ТС высокого уровня способно преодолевать границы Бытия – Небытия, отвлекаясь от общения с чисто земными энергоинформационными структурами, в том числе и с  Космосом, и выходя на общение с миром Небытия, духовными структурами запредельного уровня. Эта сфера всегда была связана с областью мистики и подсознания, но оказывается, что для трансперсонального сознания  и она  вполне достижима.      
Таким образом, творческое сознание мы вполне можем рассматривать, как способность Сердца выйти на контакт с нашим Подсознанием. Но поскольку такой  контакт всегда означает пересечение границы Жизнь – Смерть, называемую «Трансцендентным Переходом», он носит столь редкий характер, ибо мало кто отваживается на его сознательное  пересечение. С середины ХХ века всё переменилось, люди стали пробовать ЛСД и псиллобицин и открыли для себя возможность такого перехода. 
Кроме того, в современной  психологической науке,  допускавшей изучение этого феномена, накоплен достаточный материал изучения данного типа Переходов с помощью гипноза. Трансгрессия даёт удивительные результаты: люди вспоминают о своей прошлой жизни и рассказывают о специфике пребывания за границами Жизни. Нам вся эта информация важна лишь в одной связи: как разобраться в специфике Духовной Инновации, характерной для трансперсонального сознания. 
Самый первоначальный вывод, который мы можем сделать в этой ситуации: творческий экстаз позволяет  художнику в процессе творческого озарения выйти на контакт со своим Подсознанием и даже вспоминать свои прошлые жизни.  Может быть, написание исторических  романов  и картин с древне-историческими сюжетами  как раз и происходит на основе эксплуатации этой грани творческого мышления?
Ощущение одоления Смерти в творчестве – постоянное качество подлинно духовного творца.
А.Ахматова писала  о подобном  ощущении от  духовного пения:

«И такая могучая сила зачарованный голос несет,

Будто там впереди не могила, а таинственной лестницы взлёт!»

Подлинное творчество способно побеждать смерть – это постоянное качество инновационной духовности.

Установившийся у духовно развитого человека постоянный диалог с Богом подтверждает это.


                                      5. Информационный план Личности:

5. А. Вода – основа жизни. Почему? В структурах воды, имеющих тройственное начало: вода-пар-лёд, хранится  жизненная информация, способная в силу  вариабельности материальной   структуры воды,  преодолевать огромные расстояния в Космосе. Это делает вполне вероятной гипотезу Переноса Жизни в Космосе с помощью эффекта Трасспермии.
 Что можем мы сказать о том аспекте информационных свойств воды, которые нас более всего сейчас интересуют?  Вот, например, как можно толковать медицинскую информацию, что мозг младенца на 90% состоит из воды. Именно вода позволяет молодому мозгу  впитывать огромное количество жизненной информации, необходимой для дальнейшей жизни в новых условиях. Постепенно информация из водных структур мозга  переходит в различные части организма, и требуемое количество воды в мозге сокращается. Но все равно его остаётся не менее 62%. 
По всей вероятности, для нашего организма нужна, как живая, так и мертвая вода. Живая – более биологически активная вода, в ней больше оздоровляющей организм информации. Мертвая вода несет информацию не о жизни, а  о других аспектах многозначных информационных сущностей, которые нас окружают.

Особенность мифологической информации в том, что это всегда «сказка под видом реальности». Для ребенка, обладающего мифологическим сознанием,  волк в сказочном спектакле может спрыгнуть со сцены и съесть его сидящего в зале. Информационная сила сказки (шире – вообще мифа)  много более высока, чем  воздействие Нормы или Факта, ибо  данную Норму или Факт человек может и не знать, а посему им не верить, но в сказку носитель мифологического сознания   верит, не рассуждая,  ибо воспринимает  Сердцем, а не Разумом. 
5. Б. Нормативный информационный аспект  стихии «Вода» – это, прежде всего, молитвы.

Так А.С.Пушкин в стихе «Отцы-пустынники» цитирует молитву Ефрема Сирина:

             «Владыко дней моих! Дух праздности унылой, любоначалия – змеи сокрытой сей

             И празднословия не дай душей моей!»
То есть, поэта  более всего страшит «вода празднословия», которую так часто льют у нас  женщины. Им порой вообще неведомо, что именно - «молчание – золото!» Монахи, напротив, удаляются в длительный затвор, чтобы огородить себя от излишних переговоров с людьми.  Для чего они это делают? – Чтобы обрести способность к диалогу с Господом. Этой же цели служит и «строгая сенсорная депривация», другими словами, лишение себя всяких сенсорных (то есть, создаваемых органами чувств) связей с миром. 

«Святая вода» надежды, которую даёт молитва, прежде всего, закаляет  душу, укрепляет веру и вселяет уверенность в завтрашнем дне человека. 
Мифология и Религия разделились в эпоху формирования письменного слова. Миф носит устный характер, Религии необходима письменная фиксация её Священной Истории и религиозных канонов.  

Миф способен существовать в социальной памяти большого племенного коллектива, поэтому он чаще всего носит ярко выраженный этнический характер. Религия, даже появившись в рамках отдельной нации, легко переступает границы национальной территории и занимает одну  свободную территориальную нишу за другой. Исключением  в этом правиле является иудаизм, но ему и не надо было пересекать границы, это делали сами евреи в своём «рассеянии».

  5. В. Играет ли память столь же решительную роль  в выживании Личности? По всей вероятности, нет! 
Объём памяти Личности – знак её интеллектуального богатства, он важен для гуманитария, учителя, «духовного гуру». Для выживания он играет второстепенную роль, хотя, безусловно,  имеет значение. 

Для личности и устное  и письменное слово одинаково важны. Есть профессии, которые полностью опираются только на письменное слово: поэт, писатель.  У лектора,  учителя или  «гуру» важнее владение устной речью, способность заразить аудиторию и увлечь её личной выразительностью устного слова.

 Стихия воды в жизни человека обладает материальной и духовной амбивалентностью. В материальном смысле мы уже говорили о наличии «Мертвой» и «Живой» воды, различие которых может быть выявлено только на энергоинформационном уровне.
В духовном плане слово равно повествует о темных сторонах реальности, как и о светлых. Как писал Е.Боратынский: «Две области – Сияния и Тьмы – исследовать равно стремимся мы!»

Кроме этого в  «водном характере» личности есть еще два аспекта: информационное богатство души и болтливость, речевая несдержанность личности. Один аспект, как правило, не даёт возможности широко распространяться другому. Если ты хорошо информирован, ты не будешь много болтать об этом. А если ты – болтун, то скорей всего только воображаешь, что что-то знаешь. Как мы уже упоминали, именно  «молчание – золото!»  
         5. Г.  Переход на трансперсональный  уровень сознания открывает новые грани функционирования стихии «Воды» в жизни Личности.  Этот аспект помогает понять ранее для нас загадочные выражения типа: «Мысль изреченная есть Ложь».  Казалось бы, разве любая мысль, доведенная кем-то до нашего сознанья – враньё? Лживость,  по всей вероятности, несёт само  звуковое оформление мысли, ибо её энергоинформационный вариант много богаче и не может быть до конца адекватно передан на уровне только звуковых волн. Эта пословица свидетельствует о полной относительности вербальной истины.
Ощутить этот тонкий вариант  бытия стихии «Воды» помогает  только трансцендентность, восприняв  которую мы принимаем энергоинформационный уровень функционирования реальности, в частности концепцию «Голографической Вселенной». 
  Только на уровне развития трансперсонального сознания можно понять и следующие строчки Н.С. Гумилева: 
              «Но символ горнего величья, как некий благостный завет,

               В ы с о к о е   к о с н о я з ы ч ь е   тебе даруется, поэт!»         
Традиционное восприятие поэтической формы хранит  высокое  воздействие в связи с  гармонией и классической правильностью стиха. Гумилев  намекает на ограниченность классической формы стиха, сковывающей многообразие смысловых оттенков поэтической мысли. «Высокое косноязычье» обладает в этом плане большими чисто формальными возможностями для выражения глубоких смыслов. Вся диалектика поэзии как рода искусства показывает справедливость этого наблюдения. 
                                    6. Разумный план Личности:

               6. А.  Теперь попробуем ответить на вопрос, который задаёт себе поэт Ник. Заболоцкий:

                «Я – разве только я? Я – только краткий миг чужих существований. Боже правый,

                Зачем ты создал мир – и милый, и кровавый, и дал мне Ум, чтоб я его постиг?»
 
В разных слоях сознания задача, которая стоит перед нашим Разумом, будет различной:

- в Мифе – осуществлять ощущение целостности с Природой и Родом, их  её гармонией;

- в Норме – получить веру в Бога и понимание, что всё на земле – от Него, даже злая власть;

- в Факте – познать самого себя, но не остановиться в этом познании; 

- в Инновации – выйти на диалог с Богом, понимая, что Высшая Истина не в тебе одном, а между нами.

Две объединенные стихии  «Сердце» (Дерево) и  «Разум» (Эфир)  осуществляют привязку Личности к ощущению Целого, как самому  важному в наше время, ибо главная беда современного человека – преобладание локальных импульсов души над  универсальными импульсами Космоса. Прагматическая эффективность  захватила человека и оборвала его полет к Небесам. 
Как писал Ф.Тютчев:

  «Единство – возвестил оракул наших дней быть может спаяно железом лишь и кровью!»
   А мы попробуем спаять его Любовью, а там увидим, что прочней…»

Но такой призыв в наше время был бы «гласом вопиющего в Пустыне», ибо физическая любовь  с помощью  СМИ заменена сексом, а духовная любовь, как писал Н.Гумилев, десакрализована  и убита, ибо ей поставлены пределом:
        «Скудные пределы естества,  где,  как пчелы в улье опустелом,  дурно пахнут мертвые слова».
Человек остановился там, где надо было бы преодолеть  «скуднее пределы естества» и перейти на     уровень трансперсонального сознания, скрывающийся  за ними.

6. Б.  Для рационального плана развития личности важным фактором  появление письменности. Именно оно в Религии сделало возможным замену устной традиции Политеизма на письменную традицию Монотеизма, замену Матриархата на Патриархат, женских богов на мужские.  

Социум (в отличие от религии) функционирует  не с помощью письменных текстов, а с помощью Власти,   работающей, однако,  на основе договоров, конституций, письменных обязательств, вне которых (да и с ними порой) её эффективность принижена коррупцией   властных структур.
Рациональная структура власти строится на эксплуатации любви народа к своей стране, имеющей двойственную ориентацию: наряду с патриотизмом в ней  есть и поиск личной выгода, завязанный на территориальных привязках, чаще всего к сельской местности.

 Как признавался Константин Симонов:

«Ты знаешь, Алеша, а все-таки родина – не дом городской,  где я празднично жил,

А эти проселки, что дедами пройдены, с простыми крестами их русских могил». 

Россия – деревенская страна и любовь к родной природе в ней часто довлеет над практическими доводами, да так, что даже человек, получивший на Западе успех,  русский эмигрант  часто возвращается на родину вопреки всякой прагматический логике.
 Не случайно наш человек на Западе носит  бренд «Загадочной русской души».
6. В.  Точно так же, как Социум,  любая Религия  держатся на  своде основных своих законов – догматов Религии и моральных  законов общества. Выраженные в этическом  слове, они  носят вечный характер. Как говорится, «что записано пером, то не вырубишь топором».

  Наряду с нормативным аспектом Слово универсально, ибо хранит как рациональный план, так и эмоциональный – чувственный. В особенности хорошо это понимали поэты. Вот отрывок из стиха Н.Гумилева: «Слово»:
       «В оный день, когда над миром новым, Бог склонял лицо своё , 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 передаёт».
Слово, в отличие от цифры, несет все-таки и чувственный, эмоциональный смысл, утраченный  напрочь  в цифрах. Загадочность русской души в том, что она цифрам не доверяет, а  общению с помощью мобильного телефона  предпочтет, если есть такая возможность, прямой контакт «лицом к лицу».
6. Г. Трансценденция Разума – постоянное занятие мистиков и оккультистов. Во всех видах монотеистических религий есть мистические ответвления: Исихазм – в Христианстве, Суфизм – в Исламе, Каббала – в Иудаизме, Дзен-буддизм – в Буддизме и т.д.

Сам факт появления и расширения трансперсонального сознания так же свидетельствует о возможностях обмена ментальными посланиями Бытия с Небытиём. Вопреки наложенному на этот процесс  Высшим Разумом запрету отдельные представители мира Инобытия находят силы, чтобы прорваться в наш мир, чаще всего, чтобы помочь попавшим в беду родственникам. В соответствующей литературе такие случаи многократно описаны. 
Стараниями Раймонда Моуди и его группы мы получили механизм контактов с Тем Светом: через гипноз, ЛСД  или  погружение в состояние клинической смерти.

Эти опыты так же  многократно описаны. Нет необходимости на них дополнительно останавливаться. Нас интересует только творческий аспект функционирования стихии Разума-Эфира. Тема «Мистика и Творчество» уже не раз всплывала в наших исследованиях. Стоит подвести некоторые итоги.

Не существующие в принципе  явления вызвать «из ничего» невозможно. «Из ничего» только «ничего» и получится. Однако эффективность поэзии и магии доказана веками её реального существования на этой земле. Следовательно, где-то есть некий склад, хранилище мистических  сил и сущностей, которые по призыву мага или поэта могут быть воплощены и на этой земле, и в этом мире. Хотя есть большие подозрения, что «склад сей» находится совсем не на земле, в её Ионосфере.

Логично было бы предположить, что таких «складов» несколько, а их специализация зависит от таланта самого «вызывателя». Талантливый профессионал может добраться до высших источников, а «графоман» или начинающий маг довольствуется первым, что попадает под руку. Тут ему услужливо подсовывают свои возможности бесы…
 Поэзия возникла из магических заклинаний, само обращение к высшим силам поэтов и магов бесспорно, но не всегда плодотворно, ибо, как поэзия  является «ездой в незнаемое», так и вызывание духов магом может привести к непредсказуемым результатам, в том числе, и для самого мага. «Бесы любят играть со слабаками».
По мнению многих эзотериков, оболочка планеты окружена энергоинформационным слоем, хранящим информацию, необходимую для воспроизводства жизни на земле. Одно из его названий – АКАША.  О существовании подобной оболочки можно было догадаться, хотя бы по тому, сколь долго поддерживается  стабильность  Жизни на земле. 

Как форма такой поддержки у  человечества есть КУЛЬТУРА, но как непрочны формы её существования, как легко гибнет она в огне всевозможных социальных бифуркаций!

Именно поэтому Бог и планета должны были бы придумать систему с дублирующими культуру  функциями в энергоинформационном слое, способном не только постоянно  хранить  необходимую для поддержания жизни  информацию, но и питать ею самих  творцов (поэтов, магов и т.д.). Другой пример стабилизации устойчивости планеты – мифический центр Земли – Шамбала.
Абсолютная уверенность в  существовании подобных структур  опирается и на поэтические подтверждения, и на  саму творческую способность человека: теперь понятно, откуда она берется, понятно и в какое «незнаемое» каждый раз отправляется поэт, начав своё стихотворение. Да разве только поэт? А ученый?

Когда Ахматова говорит, что «мудрости нет  и старости нет, а, может, и смерти нет», то имеет смысл такое утверждение только в виду присутствия на планете  «Хранилища  Акаши». Просто потому что только оно способна  компенсировать  отсутствие «мудрости, старости и смерти» у  творческих представителей человечества.
Магическое сознание опирается на уверенность мага в преобразовании реальности, его способности исправно  вызывать силы, меняющие устойчивую  реальность вопреки её колоссальной инерции и стабильности существования.

 Отсюда возникает еще один вывод о существований  многофункциональной Акаши. Она нужна не только для поддержания стабильности жизни, но и для поддержания её способности к изменениям. Стабильность – это не только традиция и сохранение старого, главное в  стабильности – способность системы  адаптироваться к предстоящим  изменениям.

Любое магическое вмешательство в дела земли  может, как их поддержать, так и помешать им. Поэтому профессия мага так и сложна. Профессия поэта то же, ведь кроме профессиональных умений она должна содержать и  канал связи поэта с Акашей.

Говоря привычными словами, это наличие поэтического ДАРА. Дар – это канал связи, другого смысла в нем просто не содержится. Одному он дан во владении во всей полноте и многообразии, другие пользуются им по мере своего собственного  просветления.

И тем и другим его надо поддерживать в рабочем состоянии. Но как? Хороший совет по этому поводу даёт поэт Николай Заболоцкий, к творчеству которого мы еще не раз вернемся.

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 снимай с неё узды.

Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет.

А ты её хватай за плечи, учи и мучай до утра

Чтоб жить с тобой по-человечьи училась заново она.

Она – рабыня и царица, она – работница и дочь.

Душа обязана трудиться и день, и ночь, и день, и ночь.

        Из этого стихотворения можно сделать несколько выводов по интересующему нас вопросу:

1. Канал к Акаше реализуется с помощью души;

2. Чтобы исправно его поддерживать душа должна трудиться «и день, и ночь»;

3. Лучше всего канал открывается «при свете утренней звезды»;

4. Проводимость канала зависит от способности души «жить по-человечьи»;

5. Душе необходимы все качества: «рабыни и царицы, работницы и дочери»;

6. Губительны для души только лень и расслабление.

         Есть еще одно стихотворение Бориса Пастернака, уточняющее  отношения творца  с «информационными каналами  Неба, хранящими «любовь пространства и зов будущего»:

Быть знаменитым не красиво, не это поднимает ввысь.

Не надо заводить архива, над рукописями трястись…

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

Позорно, ничего не знача, быть притчей на устах  у всех.

Нет, надо жить без самозванства, так жить, чтобы,  в конце концов,

Привлечь к себе любовь пространства, услышать будущего зов.

И погружаться в неизвестность, и прятать в ней свои шаги,

Как прячется в тумане местность, когда в ней не видать ни зги.

Другие по живому следу пройдут твой путь за пядью пядь,

Но пораженья от победы ты сам не должен отличать!

А должен ни единой долькой не отступаться от лица,

И быть живым, живым и только, живым и только – до конца! 

Сформулируем выводы, на которые нас толкает этот стих:

1. Канал к Акаше требует анонимности, он плохо открывается «людям, знаменитым при жизни»;

2.  «Цель творчества – самоотдача, а не шумиха и успех»;

3. Самозванец никогда не   получит во владение этот канал, а лишь тот, кто «услышит будущего зов»,  способный  «погрузиться в неизвестность и спрятать в ней свои шаги»…
4.  Эффективность канала напрямую связана со скромностью творца  и его способностью не «отличать пораженье от победы»;

5.  Надо только уметь  быть собой и не отступаться «ни единой долькой» от своего лица.          Необходимость «ни единой долькой не отступаться от лица»  согласуется  с утверждением Пушкина  в том, что поэт – сам себе высший судия».

         Правда, в воззрениях Пушкина и Пастернака есть противоречие: «Как можно, «не отличая пораженье от победы», «быть себе самому высшим судом»?  Очевидно, подобное соединенье противоположных начал характерно для специфики поэтической, да и магической, деятельности, в принципе. Это азы трансперсонального сознания, главная особенность которого – парадоксальность. 
Специфику появления в сознании творческих образов разъясняет Анна Андреевна Ахматова в стихотворении «Творчество»:

             Бывает так: какая-то истома, в ушах не умолкает бой часов,

             Вдали раскат стихающего грома. Неузнанных и пленных голосов

             Мне чудятся и жалобы и стоны, сужается какой-то тайный круг,

             Но в этой бездне шепотов и звонов  встаёт один все победивший звук.

             Так вкруг него непоправимо тихо, что слышно, как в лесу растет трав,

             Как по земле идет с котомкой лихо.  Но вот уже послышались слова

             И легких рифм сигнальные звоночки, - тогда я начинаю понимать.

             И просто продиктованные строчки ложатся в белоснежную тетрадь. 

 Но кем продиктованные строчки? - Поэтесса получила в свою очередь время на владение каналом к Акаше, и строчки появляются, как неизвестно кем надиктованные. Сомневаться не приходится: сами мы ничего не сочиняем, – нам или диктуют свыше, или: ничего вообще не получается.

                   7. Духовный аспект Личности:  

7. А. Философия пантеизма даёт нам представление об обожествлении природы  сознанием язычников, являющимся частью мифологического сознания. Бог – творец Природы, механизм творчества не так важен: сотворена ли природа из ничего, или верны пантеисты, утверждающие, что сам Бог  стал Природой.

Дмитрий Мережковский  писал:

«И ты открылся мне. Ты – мир: Ты – всё! Ты – небо и вода,

 Ты – голос бури, Ты – эфир, Ты – мысль поэта, Ты – звезда!»
Эти строчки служит иллюстрацией одной из ипостасей Божества – его вездесущности.

Что это даёт для понимания диалектики  сознания Личности? Этот аспект позволяет человеку обожествлять природу, впитывая красоту её гармонии не столько глазами, сколько духом Любви.

Духовный мир прорастает в душе человека при понимании их нравственных отношений:
«Над этой темною толпой непробуждённого народа

Ввзойдёшь ли ты когда, свобода? Блеснет ли луч твой золотой?

Блеснет твой луч и оживит,  и сон разгонит, и туманы,

Но старые гнилые раны, рубцы насилий и обид,

Растленье душ и пустота, что гложет ум и сердце ноет,

Кто их излечит, кто прикроет?  Ты – риза чистая Христа!»

7. Б. Подлинные отношения человека с Богом выступают не в процессе победы человека в этой схватке, а после урока, принятого с огромным смирением.

 Как пишет Эрих Мария Рильке про своего героя, извлекшего этот урок:

«Не станет он искать побед. Он ждет, чтоб Высшее Начало

Его все чаще побеждало, чтобы ему расти в ответ!»
Возможно, суть отношения  Бога к человеку уловил Николай Гумилев в своём знаменитом стихе «Душа и Тело»:
   Когда же слово Бога с высоты Большой Медведицею заблестело:
  С вопросом: кто же вопрошатель ты? – Душа предстала предо мной и тело.

 На них я взоры медленно вознес и милостиво дерзостным ответил:

«Скажите мне, ужель разумен пес, который воет, если месяц светел?

Ужели вам допрашивать меня, меня, кому единое мгновенье
Весь срок – от первого земного дня до огненного светопреставленья?
…..
Я – тот, кто спит и кроет глубина Его невыразимое прозванье;

А вы – вы только слабый отсвет сна, бегущего на дне его сознанья».

7. В. Тайна отношений Бога и человека носит сугубо интимный характер. Мы можем судить о ней только по стихам отдельных духовно просветленных поэтов. Вот, например, из стиха  Дм. Мережковского: 
    «О, Боже мой, благодарю за то, что дал моим очам

     Ты видеть мир, Твой вечный храм, и ночь, и волны, и зарю…

      Пускай мученья мне грозят, благодарю за этот миг,

      За всё, что сердцем я постиг, о чем мне звезды говорят.

      Везде я чувствую везде, Тебя Господь: в ночной тиши,

      И в отдаленнейшей звезде, и в глубине моей души!»

7. Г.  Трансперсональное сознание (ТС) из всех типов сознания наиболее близко подобралось к миру Инобытия и тайне Бога. Духовная стихия - наиболее приспособленный механизм для изучения этих  тайн. «Подобное можно познать только подобным», поэтому механизм познания Тайны должен содержать тайну внутри самого средства познания.
О вечности Божественного мира Анна Ахматова писала так:
«Ржавеет золото и истлевает сталь, крошится  мрамор – к смерти всё готово,

Всего прочнее на земле  печаль и долговечней Царственное Слово».

   7.2.  Основные характеристики Трансперсонального Сознания (ТС):

1. Целостность – Всеединство ТС:
   а) ТС  хранит в себе элементы одновременно всех видов сознания - Миф, Норму, Факт и Инновацию.
   б) оно пребывает во времени (как ТС индивида), так и в Вечности  как ТС человечества;

   в)  механизм его существования носит фрактальный характер, то есть, каждый фрактал является слепком со всего целого, ибо служит  его голографическим отпечатком;

   г) как всякая  духовная система ТС – иерархично, оно есть единство фракталов от самых высоких уровней до низших;
    д) как Целое ТС больше суммы своих составных частей, что означает наличие в нем нового качества не присутствующего в самих частях.
2. Трансцендентность ТС:
  а) ТС носит волновой, дискретный характер, в то же время привязано к конкретной частице - ядру Личности, за пределы которой оно  все время стремится вырваться своим излучением;
  б) способ связи отдельных фракталов в глобальном поле ТС – резонанс  коррелирующихся частот; 

  в) ТС способно пересекать границу Жизнь – Смерть (пример – воскресение в теле Христа).
3. Тринитарность ТС:
  а) оно есть «единство полярных частей», то есть,  единство А и не-А, но точнее связь между ними в режиме «Золотой (Божественной) Пропорции» (ЗП), границы которой также колеблются в определенных рамках, в зависимости от функционала всей системы;
   б) Баланс полярных частей ТС в режиме ЗП  обладает новым качеством по сравнению с простой системой их связи;
  в) Все части ТС находятся в режиме постоянной связи (коммуникации) друг с другом. 
4.  Открытость к познанию, коммуникабельность ТС:
   а)  познание ТС  никогда не может быть закончено, оно носит принципиально незавершенный характер;

   б) иерархическая структура ТС выстроена так, что всегда открыта к своему познанию;

   в) благодаря своей склонность к коммуникабельности, ТС  открыто вступает в коммуникацию с другими духовными системами.
5. Центробежность и центростремительность ТС:
   а) структура ТС носит одновременно и центробежный (когда в центре – Зло) и центростремительный характер (когда в центре - Бог);

  б)  Добро и Зло способны меняться местами, помогая динамике друг друга;
 в) это обстоятельство, однако не меняет негативной оценки  Зла и позитивной – Добра.
6. Выворачивание:
 а) В ходе развития ТС проходит бифуркационные точки, в которых происходит выворачивание фрактальных структур, когда внешние покровы структур становятся внутренними и наоборот;

б) ситуацию, когда внутреннее содержание людей (смирение, аскетизм, милосердие)   становится внешним, можно окрестить библейским термином «нищие духом»;
в) именно такого типа людей  Христос  предпочел в сравнении с яркими представителями интеллектуальной элиты, которыми тогда были фарисеи. 

7. Обмен универсальности на эффективность:
А) Структуры ТС обладают способностью быть глобально универсальными, а в определенных обстоятельствах - локально эффективными;

Б)  В необходимых для выживания обстоятельствах они способны осуществлять обмен своей универсальности на эффективность;
В) Одновременно  универсальными и эффективными структуры  ТС быть не могут.
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7.3. Энергетические аспекты холодинамики сознания:

Чтобы рассмотреть энергетические аспекты общей холодинамики сознания, опишем их с помощью следующей матрицы:

                                                                                                                     МАТРИЦА № 7.
	Вещество/ Энергия
	Уровень Планеты
	Уровень Социума
	Аура Человека
	Духовный Космос

	Земля/
Сила тяжести
	Плодоносящая энергия почвы
	Женская энергия, социальная
стабильность,

Матриархат 
	Чакра «Корень»,
энергия жизненной прочности,

Цвет – красный
	Духовная стабильность;

Женская ипостась Бога 

	Огонь/
Тепловая энергия
	Энергия горящего Огня
	 Социальная
активность, войны
	Чакра «Зарод»,
Сексуальная энергия

Цвет - оранжевый
	Духовная энергия,
 Тепло Духа

	Металл/Электромаг-

нитная энергия
	Энергия минерального сырья
	Мужская энергия,

Прагматизм
	Чакра «Живот»,воля
Цвет – желтый,
	Мужская ипостась Бога,

Активность, агрессия

	Дерево /Биоэнергия неживого вещества планеты
	Энергия растительного мира
	Гармоничное общество, энергия
Культуры
	Чакра «Сердце»,
Сердечное тепло,

Цвет – зеленый
	Духовные Гармония,
Баланс, Равновесие

	Вода/Биоэнергия
Живых существ 
	  Энергия  

Животного мира
	Энергия слов,
Искусство, 

Экстрасенсорика
	Чакра «Горло»,
Энергия знаний,

Цвет - голубой
	Энергетика диалога с Богом
Творящее Божие Слово

	Энергоинформацион-ное поле/Энергия Разума
	  Энергия   Человечества
	Рациональная энергия науки
	Чакра «Чело»,
Энергия Разума,

Цвет - синий
	Энергоинформационное
Поле Акаши

	Тонкий мир/ Энергия Духа
	Энергия Духа планеты
	 Мистическая энергия религии 
	Чакра «Источник»,
Сила духа человека,

Цвет – фиолетовый
	Бог – Дух Святой,
Энергия Троицы


7.3.1. Энергия планеты:
    
Энергия планеты носит по преимуществу скрытый, латентный характер и проявляется только опосредовано в результатах своего приложения.


Прежде всего, это энергия почвы, на которой произрастает  весь растительный мир, а, кроме того, - вся подземная жизнь, скрытая от наших глаз: черви, насекомые, бактерии и т.д.

Подземная энергия планеты питается внутренним огнем – её разогретым до тысяч градусов пламенеющим ядром, которое изредка  с помощью  вулканов извергает свою энергию наружу.

 Внутреннее тепло земли охотно переходит во внешнее тепло: на внешней плоти земли есть много чего такого, что быстро отдаёт себя энергии огня и сгорает вместе с ним.
За миллионы лет своего существования планета накопила много горючего материала – уголь, нефть, газ и другие углеводородные носители  тепла, помогающие нам жить. Единственная печаль в том, что углеводороды не восстанавливаются, а их безжалостное употребление нарушает, как внутренний баланс планеты, так и его внешнее состояние, связанное с загрязнением окружающей природной среды после их сгорания  в воздухе. 

По всей вероятности, невозобновляемые ресурсы планеты можно использовать, если найти способ  компенсации их исчезновения из тела планеты. Как это сделать, пока  никому не приходит в голову. Но сделать это будет необходимо, когда грянет глобальный кризис.

 Человечество смогло так долго (речь идет о миллионах лет) существовать на это планете только благодаря тому, что сотворенная Богом природа предоставила ему растительные и животные ресурсы для своего выживания. 
Если бы  исчез, хотя бы растительный мир, человечество также бы последовало за ним, хотя бы потому, что на базе растений существуют и животные. Три мира природы: растительный, животный и мир людей связаны единым комплексом, где решающую роль играет отнюдь не человек, а сердце планеты – растительный мир. Именно в нем и встречаются наиболее устойчивые долгожители, как, например, секвойя, растущая в течение  нескольких тысячелетий. Мир животных и людей таких примеров не демонстрирует.

 Животные – носители энергии информационного своеобразия планеты, а люди – носители энергии  разума. Но только  потенциальные носители, ибо человеческий разум ещё очень юн, шансы на его подлинное развитие он получает только на этапе  трансперсонального сознания.
Гарантией подобного развития нашего Разума выступает Дух планеты, управляющий развитием планетарной  ментальной спирали, ибо находится на самой вершине её Иерархии. Все четыре вершины ментальных спиралей (Планета, Социум, Человек, Космос) соприкасаются друг с другом  именно через верхнюю духовную составляющую.

Мужское лидерство имеет в Социуме свою ограниченность, оно слишком завязано на прагматизм и практичное отношение ко всему вокруг. У женщин больше сердечности, они ближе в своих поведенческих установках к выбору «Золотой Середины», чем мужчины.

Мужское доминирование  вызвало духовный перекос в развитии Социума: стали преобладать  и в менталитете, и в поведении крайности:  только Добро или Зло, Свет или только  Тьма. Противостоящий Богу Дьявол перестал занимать место всего лишь падшего ангела Бога, а стал активно перетягивать одеяло на себя. В дополнение к этой стратегии он нередко  использует и противоположную стратегию – уходит в тень, как будто его и нет вовсе.  

7.3.2.      Энергия Социума:
 Социальная история человечества теряется в глубинах миллионолетий. Палеонтологические находки ясно подтверждают существование людей рядом с мамонтами, а последние вымерли 70 миллионов лет назад. Если бы  рядом с захоронениями мамонтов  встречались следы обуви, а не голых человеческих  ног, мы могли бы предположить, что  это были инопланетяне или хотя бы посланцы из Будущего. Однако находки говорят о другом.

Древняя история также подтверждает, что исторически первой социальной формой  коллективного существования людей был Матриархат. Мужчины в ту пору, возможно, даже не догадывались о той роли, которую они играют в процессе зачатия человека, так принижено было их положение в обществе, где главную скрипку играют женщины.

Именно женщины наиболее близки природе, ибо и та и они отвечают за выживание: природа своих трех миров: растительного, животного и человечества, а женщины – за выживание своего рода.

Верховенство женщин в мире  было возможно только по одной причине: племя, в котором всем руководили женщины, жило  слишком в благоприятных внешних условиях, где не требовалось постоянно отражать агрессию извне. Как только племен стало много, а ресурсы окружающей природы уменьшились, племена стали нападать друг на друга и вот тут на первый план вышли мужчины, воевать которым – любимое дело! 
Доминирующий в эпоху Матриархата женский культ Матери-Земли (вообще - женских богинь)  сменился мужским культом Бога-Отца, занявшего верхнее место в Божественной Иерархии.

Религиозные системы, которые не отражают первенства Богини-Матери, просто очень молодые и возникли уже в более поздние времена.

 Но как показывает наша модель, мужчины не сразу стали лидерами в тяжкие времена, им надо было еще пройти эпоху Огня, должен было появиться свой Прометей, который  не только подарил им внешний Огонь, но и разжег пламя  социальных страстей, заставившее их завоевать первенство в женском обществе. Культ мужчин – победа любой ценой, культ женщин – выживание даже в условиях пораженья.
 Но,  исходя из нашей модели, мы не видим этапа, когда женщины снова вернут себе первенство в Социуме, скорей всего, эмансипация – это только  путь к восстановлению Баланса, социальной Гармонии и Равновесия.
 Будущее Социума – гармоничное общество, в котором доминирует «Сердечный Эквивалент» ведущей социальной  энергии. Судя по тому, как окружающий мир от этого далек, мы еще только на середине своего пути. Сердце открывает  через Любовь проход к духовным слоям семислойной модели развития Социума. Любовь – самый надежный канал к Духу. 
Будущее за гармоничным обществом, в котором будут процветать все искусства и все здоровые  направления социального развития, а не тяга к суициду, так свойственная сейчас молодому поколению.
Омертвевшие десакрализованные слова уйдут из нашего обихода, и будет править Божье Слово. Вместе с тем должна сказать своё слово и Наука, в частности её инновационные направления развития, новые технологии  которых потребуют изменения и менталитета общества. Изменения в духовно-инновационную сторону… 
Но рационализм столько раз «подводил человечество под монастырь», лишая сердечной гармонии, что выход для общества  наша модель видит только – в развязывании  скрытой до сего времени  энергии мистических аспектов всех религий. 

7.3.3. Энергия Человека:
          Энергетическая система человека представлена семью «чакрами» -  выявленными древними индусами семью энергоцентрами, отвечающими за циркуляцию энергии в теле человека.
Я воспользуюсь русскими названиями этих центров, поскольку дело не в словах, а в функциональном понимании  задач  этих центров.
Каждый из этих энергоцентров имеет своё представительство на уровне ауры человека – за ним закреплен свой цвет в этой ауре.

 Чакра «Корень»: она находится в промежности и отвечает за устойчивое положение человека в мире. 
Ей соответствует красный цвет ауры. «Корень» связывает человека с энергиями матушки-земли, умением прочно стоять ногами на её основании. Наиболее крепко эта энергия представлена в женщинах, ибо выживание  человеческого рода – главная их функция на земле. 
Высокий уровень развития этой чакры свойственен такому «бычку», которого трудно сбить с ног на этой земле, он будет сопротивляться своему падению  из последних сил.  Такой уровень характерен в нашем мире боксерам, такова их задача – устоять на ринге под градом любых ударов. Женский вариант этой энергии – трава, которая гнется под любым ветром, но не ломается. 
Чакра  «Зарод»: помещается выше лобка и отвечает за сексуальную силу в человеке, несет ответственность за репродуктивную функцию. Она характеризует человека огненного, всегда готового на  высокую эмоциональную реакцию на мир, остро чувствующего и переживающего его вызовы  человеку. Но это принципиально иная эмоция, чем у чакры «Сердце», ибо «зарод» работает  чаще всего на внешнем уровне это краткие эмоциональные всплески, крайние выражения эмоциональных откликов на мир. «Сердце» провоцирует гармоничные длительный ответ на внешний раздражитель,  «сердце» любит», а «зарод» взрывается… Цвет ауры – оранжевый.

Характерной особенностью этой энергии является её позитивный характер, она предпочитает положительно реагировать на мир, а негативно –  только кратко, хоть и сильно. 
Чакра «Живот»:  она расположена в районе солнечного сплетения и  несет ответственность за волевые импульсы человека. Более всего она развита у мужчин, не случайно они первыми придумали защищать её пряжками для ремней.  Эта энергия  окрашена  металлическими нотками в характере человека. Но это не прочность стояния на земле, как в случае «Корня», а прочность человеческих отношений, сила характера, способность противостоять веянию коллектива.    Цвет ауры – желтый. 
В женском варианте она порождает упорство, способность выстоять и добиться своего, вопреки колоссальному сопротивлению внешней среды.
Чакра «Сердце»: сердечная энергия выполняет функцию умиротворения в человеке, несет, как правило, женскую энергию добра, милосердия, гармонии и баланса. Эта энергия окрашена сердечной теплотой, характеризуется любовью к природе и людям. Цвет ауры этой чакры – зеленый. 
Сердечная чакра занимает промежуточное положение между тремя низшими чакрами, отвечающими за материальные уровни существования, и тремя высшими – духовными чакрами. Она открывает духовное измерение жизни.  Ключ к  дверям духовности нам вручен сердечной любовью. Именно поэтому главная функция той чакры в организме человека – установление баланса трех низших энергий с тремя высшими, раскрутка духовных слоёв личности после того, как раскручены три низших уровня развития.  
Чакра «Горло»: регулирует «водную энергию» человека, отвечает за информационную насыщенность его действий. Эта энергия, используя все уровни духовной информированности способна лечить и умиротворять, способна  нести свет знания и зачатки духовной энергии, связанной со словом.   Цвет ауры – голубой.
Чакра «Чело» -  находится посредине лба. В своё время её называли «Третьим глазом». Энергия этой чакры отвечает за логику, рациональность, ясновидение и телепатию. Но у большинства людей, которых не затронула духовная любовь, энергия этой чакры ещё не проснулась, у них ещё всё впереди.  Цвет ауры – синий.
Чакра «Источник»:    расположение этой чакры в полном соответствии с «теоремой Гёделя» – вне организма – немного выше головы, в том месте, где у младенца незарастающий участок черепа – темечко.
Энергия этой чакры регулирует духовную силу человека, она помогает проникать в суть человеческой природы, жить для других, общаться с высоко духовными собеседниками и с Богом. Высокий уровень развития этой чакры свидетельствует о наличии у человека трансперсонального сознания. Цвет ауры – фиолетовый. Неслучайно это цвет так любят высшие священнослужители Христианской Церкви.

7.3.4. Энергия духовного космоса:
        Один из основных методов нашего духовного анализа – метод аналогии даёт нам возможность вывести некоторые общие суждения о наиболее сложной области духовного знания – Энергии Духовного Космоса.
Тут нашим помощником будет «Книга Бытия» из Библии.  В ней рассказывается, что после того, как Господь сотворил землю, она была «безвидна и пуста» – «Тьма над бездною». Проще говоря, земля была в объятиях Хаоса, который на наш взгляд носит женскую специфику, в  отличие от мужского Порядка, сотворенного позднее.  Порядок  возник после того, как бог сказал: «Да будет Свет. И стал Свет».
Свет – это одновременно и Огонь. Продолжая своё дальнейшее творение, Бог строит свой Божественный порядок, элементами которого является победивший Тьму Свет, Небо и Земля и сушу -  твердь земли, которая и есть Металл.

Затем Бог друг за другом создаёт три царства: Растительное, Животное и Человеческое. Причем  важно, что растительное царство возникает ранее разделения дня и ночи, поскольку оно в глазах Бога носит слишком важный характер, ибо по нашей модели – оно центр гармонизации всего Божьего мира.

Но на седьмой день – день Духа Господь не творит ничего, он сделал его Днем Отдыха. Как этот факт соотносится с нашей моделью. Дело в том, что Богу не нужно специально творить Дух, ибо он уже в Нем Самом… Дух, таким образом, и внутри (седьмой уровень) и снаружи, ибо изначален и бесконечен,  вне нас и в нас самих. 

                   8.  ЗАКЛЮЧЕНИЕ:
Подводя итоги нашего исследования, можно с уверенностью утверждать, что мы проанализировали четыре важнейших этапа развития человеческого сознания, генезис которых раскрыл нам много более широкие горизонты человеческого Бытия:
- целостность всех четырех этапов развития сознания;

- повышение уровня экстрасенсорности на  последнем этапе развития сознания;

- привязку типов меняющегося сознания групповой или социальной общности к определенному участку территории земли  и типам цивилизации, доминирующей на этой территории;

- специфику сознания на основе «Теоремы Гёделя»: его особенности нельзя объяснить, оставаясь только в нем самом, необходимо всегда выходить за его пределы;

- выход за пределы трансперсонального сознания с необходимостью приводит нас к существованию Бога, подтверждает это существование.
- на этапе Мифа доминирует растворенное в природе пантеистическое предсознание человека, не осознающего себя Личностью;
- на этапе Нормы доминирующим является религиозное сознание, растворение себя в идеальной сущности  монотеистического Бога;

- на этапе Факта – нормой становится познающее сознание Личности, соотнесение себя с не имеющей границ при познании  Наукой;

- на этапе Трансперсональности  нормой становится отказ от личностной установки  и перенос акцента на Диалог со значащим для сознания Другим: от Бога до учителя или гуру.

 Особенности  трансперсонального  сознания следующие:
   а) ТС  хранит в себе элементы одновременно всех видов сознания - Миф, Норму, Факт и Инновацию;
   б) оно пребывает во времени (как ТС индивида), так и в Вечности  как ТС человечества;

   в)  механизм его существования носит фрактальный характер, то есть, каждый фрактал является слепком со всего целого, ибо служит  его голографическим отпечатком;

   г) как всякая  духовная система ТС – иерархично, оно есть единство фракталов от самых высоких уровней до низших;

    д) как Целое ТС больше суммы своих составных частей, что означает наличие в нем нового качества не присутствующего в самих частях;
е) ТС-сознание носит волновой, дискретный характер, в то же время привязано к конкретной частице - ядру Личности, за пределы которой оно  все время стремится вырваться своим излучением;

  ж) способ связи отдельных фракталов в глобальном поле ТС – резонанс  коррелирующихся частот; 

з) ТС способно пересекать границу Жизнь – Смерть (пример – воскресение в теле Христа);
и) оно есть «единство полярных частей», то есть,  единство А и не-А, но точнее связь между ними в режиме «Золотой (Божественной) Пропорции» (ЗП), границы которой также колеблются в определенных рамках, в зависимости от функционала всей системы;

  к) Баланс полярных частей ТС в режиме Золотой Пропорции   обладает новым качеством по сравнению с простой системой их обычной связи;
  л) Все части ТС находятся в режиме постоянной связи (коммуникации) друг с другом, на характер этих связей резко отличается по режиму  частот вибраций; 
 м) познание ТС  никогда не может быть закончено, оно носит принципиально незавершимый характер;

 н) иерархическая структура ТС выстроена так, что всегда открыта к своему познанию;

 о) благодаря своей склонности к коммуникабельности, ТС  открыто вступает в коммуникацию с любыми другими духовными системами.
п) структура ТС носит одновременно и центробежный (когда в центре – Зло) и центростремительный характер (когда в центре - Бог);

  р)  Добро и Зло  внутри ТС способны меняться местами, помогая динамике друг друга;

 с) это обстоятельство, однако не меняет негативной оценки  Зла и позитивной – Добра;
 т) в ходе развития ТС проходит бифуркационные точки, в которых происходит выворачивание фрактальных структур, когда внешние покровы структур становятся внутренними и наоборот;

ф) людей, у которых внутреннее содержание души (смирение, аскетизм, милосердие)   становится внешним, можно окрестить библейским термином «нищие духом»;

х) именно такого типа людей  Христос  предпочел в сравнении с яркими представителями интеллектуальной элиты, которыми тогда были фарисеи; 
                 ц) Структуры ТС обладают способностью быть глобально универсальными, а в определенных обстоятельствах - локально эффективными, но никогда обоими одновременно;
  ч)  В необходимых для выживания обстоятельствах они способны осуществлять обмен своей универсальности на эффективность;

                 щ) распространенным механизмом входа в ТС являются ИСС – измененные состояния сознания.
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