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1. В С Т У П Л Е Н И Е:

                      «Всё – добродетель, мудрость, нежность, боль в единую гармонию сомкнулось,

                           Какой земля не слышала дотоль.   И ближе небо, внемля ей, нагнулось;

                          И воздух был разнежен ею – столь, что ни листка в ветвях не шевельнулось».

                                                                                                       А.Петрарка 

                                         1.1. Синонимы Бога:

Объект нашего исследования зело широк и необъятен: Абсолют – это одно из его названий. Кроме того, его часто называют:

- Высший Космический Разум;

-  Духовное начало Вселенной;
- Энергоинформационное Поле Вселенной;

- Бог - Творец Вселенной (Бог-Слово);
- Спаситель мира;
- Бог-Любовь (в духовном смысле слова).
  Отчетливо понимая, что это не исчерпывающий список,  мы постараемся коснуться и некоторых других аспектов Абсолюта в разных контекстах: духовном, энергетическом,  физическом и богословском. Опираемся при этом мы на холицистическую системную парадигму, функциональное Единство в Боге Хаоса и Порядка, управляющее развитием мира.
 Конечно, кажется, что   Хаоса  в Боге нет, «Он есть Свет и нет в нем никакой тьмы», но Бог в нас, а уж Хаоса в нас содержится  предостаточно. Если считать человечество  обладающим «Божественным началом», то вот  вам и место для Хаоса в  этом Начале.
С другой стороны, Бог создал Словом  мир за шесть дней, а на другой день прекратил свою деятельность, предоставив поле действий Человеку.  Именно потому, что сейчас  развитием мира управляет воплощенное в нас Разумное начало, мы можем говорить о функциональном Единстве Порядка и Хаоса, созданном Богом для управления развитием мира.
Отсюда в мире  нет  жесткой предопределенности, исход борьбы зависит от нас, от того, насколько Божий Свет победит в нас силы Хаоса и Зла. У Бога нет Времени, Он живет в «вечном сейчас», поэтому согласен ждать этой победы вечно.
                         1.2. Мотивы создания Богом Мира и Человека:

 Бог (Абсолют) – наиболее сложный объект для духовного познания, ибо впрямую Он нам не дан в ощущениях, а познать Его можно «только по делам Его». 
Одним из таких важнейших дел Бога является создание Мира и Человека.  Какими мотивами Абсолют руководствовался в этом деле? Рассмотрим основные альтернативы ответов:
а) Мир существует извечно, значит,  Бог его не создавал;

б) Бог создал Мир и Человека из чистой Благости по отношению к ним;

в) Мир и Человек созданы Богом из-за чувства одиночества, чтобы Ему было с кем поиграть, дав при этом Человеку – свободу воли, а Миру – предопределение в развитии;

г) Человек создан Богом по «принципу дополнительности», чтобы вместе они обрели новое качество, не существующее по отдельности – дальнейшее развитие Мира, ибо Человек – это «свободные руки Бога», а жесткого предопределения - нет! Человеку дана свобода воли для творчества, но только  в рамках  исходящих от Бога правил.
Склониться к той или иной версии нам поможет анализ исследовательского материала, который мы привлекаем к решению этой задачи.  Но прежде несколько общих замечаний…
Атеистическая концепция сотворения мира в настоящее время не выдерживает критики, ибо слишком многие факты духовной реальности не вписываются в неё, в частности, современная трактовка явлений квантовой физики и Голографическая Парадигма (ГП)   динамики   мира, о которых мы расскажем позднее.

Сотворение мира из чистой Благости Бога  близко теологической точке зрения,  и нас в принципе устраивает, хотя от неё веет некой неопределенностью. Она заставляет  нас дополнительно погружаться в рассмотрение богословского понимания термина «Благость», достаточно сложного по своим компонентам.
Одиночество Бога как мотив создания человека в мире - мотив, окрашенный индивидуалистическим и личностным подтекстом, но психологически он нам ближе всего. Эта трактовка  также является наиболее информационно ёмкой из всех перечисленных, ибо включает, на наш взгляд, и соответствующие качества, как  Человека – «Свободу воли»,  Мира – отсутствие «Предопределения», так и Бога – «Любовь к Человеку». В этой трактовке можно говорить в тоске по переполняющей Бога Любви, ибо Ему её нужно обязательно на кого-то вылить. Человек и Мир  – хорошие объекты для этого.

Сотворение мира по принципу дополнительности Бога и Человека  является смелым предположением, но очень спорным, ибо сразу навязывает Богу мотив, в котором Бог расписывается в  отсутствии своей самодостаточности. Такую характеристику мы приписать Богу не можем, поэтому склонны в правомочности этого мотива  сомневаться, хотя с системной точки зрения это наиболее адекватная концепция, ибо создаёт в итоге  глобальную Полноту и Целостность Бога и Человека.
По зрелому размышлению  мы приходим к синтетической точке зрения, включающей элементы всех трех последних мотивировок.

В процессе анализа Абсолюта мы используем несколько методологических средств (моделей), характерных для нашего подхода к духовно-инновационным аспектам Бытия:
- тринитарную модель мировой динамики (определение  системных элементов Единства Порядка, Хаоса и их Баланса в любой системе);

- 4-х  уровневую модель развития Духовного сознания (Миф, Норма, Факт, Инновация);

- 7-ми уровневую модель  энергоинформационного описания мира;

- 9-ти уровневую модель развития Личного Творческого Потенциала.
Разговор о каждой из них нам предстоит особый.

                        1.3. Энергоинформационная картина мира:
Наука считает, что в мире существует только мир объектов, открываемый свойственными любой науке собственными методологическими, экспериментальными средствами. На деле наряду с миром объектов существует мир невидимых энергий, ансамбль которых мы называем «Энергоинформационным  полем  (ЭИП) Вселенной» или её «Сущностной силой». Именно, опираясь на представление об  ЭИП,  мы вводим семиуровневое энергоинформационное описание этого поля, состоящего из семи видов пересекающихся «стихий-энергий»:

- Дух;  (Связь с Богом);
- Эфир (Космический Разум);
- Вода (Информация);
- Дерево (Баланс, Гармония);
- Металл (Воля, целеустремленность);
- Огонь (Эмоции, чувства);
- Земля (Устойчивость, стабильность). 
Подробный рассказ о них  впереди. На рубеже тысячелетий  семиуровневая модель «стихий-энергий» приводит нас  к принципиально иному пониманию  Времени-Пространства, свойственного  Энергоинформационной (голографической) Парадигме Мира. Особый комплекс этих взаимосвязей является важнейшей характеристикой своего времени, каждого повторяющегося  цикла Бытия. Они несут, каждый по-своему, собственную модель темпорально-топографических взаимоотношений, за которыми и скрыта сиюминутность  данного конкретного времени. Такая модель помогает придать Реальности осязаемые для думающего человека черты, осознать ее человеческую (материальную и энергоинформационную)  сущность. Но она излишне материалистична. В духовном смысле у Бога  времени нет, а есть Вечность, которую следует понимать как единство Настоящего, Прошлого и Будущего. Нашему примитивному сознанию это понять трудно, если только мы не введем дополнительную координату многоуровневого порядка мира:  на деле есть одно только «сейчас», но на разных уровнях, для каждого из которых значим свой «порядок Времени», в том числе и абсолютизация одной из его характеристик. 
 Если представить  специфику времени для разных эпох, то ясно, что для языческой эпохи МИФа  было характерно отсутствие изменений, низкая скорость протекания Времени, воплощающаяся в представление о кольцевом характере Времени и локальном видении пространства. Ойкумена древнего грека - кусок Средиземного моря,  да и сама гористая Греция. Поэтому для него любое изменение - зло, ведь он живет вне Истории. Вместе с тем локальное восприятие пространства несколько компенсируется космологической мифологией. Но на небесных полях, если судить по названиям знаков Зодиака, там пасутся те же самые, окружающие его в реальности животные.

Во времена религиозной догматики (эпоха духовной НОРМЫ) кольцевая структура Времени, то есть “Вечное Возвращение”, заменяется эсхатологическим временем: “От Сотворения Мира до Конца света”. Ойкумена так же неограниченно расширяется, благодаря кругосветным путешествиям, теряя свое прежнее качество локальности, свойственное язычникам.
Время убыстряет свою скорость: если раньше оно почти не двигалось, кроме самого факта «бега по кругу», то теперь оно начинает медленное движение по указанной  эсхатологической оси. Богословская хитрость сокрытия сроков Конца Света ничего в этом плане не меняет: срок определен и конечен, ведь День Гнева, Страшный Суд в полном соответствии с существующей религиозной догмой все равно настанет. Можно понимать его не как Конец Времен, а как Переход, бифуркацию одного типа темпорально-топографической Картины Мира, замену её другой, более духовной картиной и другим Порядком Времени.
Научная парадигма Пространства-Времени в эпоху Нового Времени  (время «Факта», по нашей терминологии, которую мы позднее разъясним более подробно) несколько снимает с человека груз этой перспективы, превращая Время в Вечность, а Пространство - в Бесконечность Вселенной. Но человек не может смириться с подобными, пустыми для его души абстракциями. Поэтому он начинает физически ощущать ускорение Времени через обретение способности воспринимать в малые сроки  (то есть, в одном Настоящем) все более мощные объёмы информации.

В итоге мы приходим к качественно иной характеристике Пространства-Времени, глаза на которую открывает Альберт Эйнштейн. У него Пространство-Время обладают способностью пульсировать, то есть сжиматься до точки, не теряя при этом своих характеристик, а потом вновь расширяться до необъятного Космоса в зависимости от скорости движения по этому Пространству-Времени. 
Если под «точкой» иметь в виду Человека, а под Космосом - Бога, то подобная модель приближает нас, в конце концов,  к инновационному диалогу Бога и Человека, принимающему вид извечной пульсации то сжимающихся, то расширяющихся реальных “Пространств-Времен”, темпорально-топографических картин мира. Таково образное предвидение наступающей  Инновационной  эпохи: вечная пульсация Духа. Отсюда и известная концепция «Пульсирующей Вселенной», которая из точки с помощью Большого Взрыва превращается в себя саму, а потом вновь сжимается в точку.
Каковы же механизмы познания целостной эволюции мира?  Их всего четыре:
а) Время, т.е. познание во и вне  Времени (историзм и духовность);

б) Вакуум (Пустота) - познание через пустоту (“квантовая физика”);

в) Творчество – творческое отражение и  преображение мира в образной форме;

г) Богопознание (богословский подход к миру).

Главным законом сохранения Жизни во Вселенной является сохранение многообразия ее проявлений. Поддержка многообразия осуществляется с помощью четырех указанных механизмов сохранения их целостности. Важнейшим из них является Время, имеющее, по мнению астронома Николая Козырева,  информативную  и энергетическую функцию во Вселенной.

Время - это и мерность, и направленность протекания процесса поддержания Жизни в Космосе. В нашем одновекторном пространстве-времени мы знаем только четыре способа существования Времени: Прошлое, Настоящее, Будущее и их - единство в Вечности. Сущность предполагаемой в ближайшее время Бифуркации – это переход от трехмерного понимания  пространства и одномерного Времени к четвертой координате – Вечности (единство Прошлого, Настоящего и Будущего в одновекторном пространстве энергоинформационного поля). 
Вселенную (КОСМОС)   можно представить  ещё в виде и  схемы № 1:

                                               * БОГ
            * ВЕЧНОСТЬ (Настоящее)     

                                                                    * АНТИВЕЧНОСТЬ (Прошлое-Будущее в единстве)

Антивечность - это Время тех участков Вселенной, вроде нашего, где оно пока демонически одновекторно, ибо Время БОГа - многовекторно. Оно может течь в нескольких направлениях, взаимно компенсирующих друг друга, поддерживая  Целостность: ВЕЧНОСТЬ-БОГ. Динамическое равновесие Вечности и Антивечности стабилизируется Богом, самим фактом своего существования обеспечивающего целостность системы, как темпоральный аспект Вселенной.

Вечность станет всеобщим состоянием мира после Страшного Суда, понимаемого как очередная Бифуркация – Переход  к многовекторному  Пространству иных измерений, открытых только  высокому  уровню духовного развития.

Темпоральные (временные) аспекты функционирования системы корреспондируют с энергетическими её аспектами. Взаимосвязь их такова:
                                                                                                                                                                         Схема №2
	Механическая

Тепловая

Электромагнитная

Гравитационная

Атомная
	
	
	

	
	Скрытые Энергии  ВАКУУМА -
(КОСМИЧЕСКОГО ЭФИРА)
	
	

	
	
	БИОЭНЕРГИЯ

ЧЕЛОВЕКА
	

	
	
	
	БОЖЕСТВЕННЫЕ

  ЭНЕРГИИ



НИЗШИЕ ТИПЫ ЭНЕРГИЙ: Механическая, тепловая, электромагнитная, атомная  и гравитационные энергии - это энергии Прошлого; энергии Вакуума - это энергии, которые будут осваиваться в ближайшем Настоящем; мощь Биоэнергии, конролируемая в настоящее время редкими единицами, в Будущем будет энергией, данной на благо всякому, способному, упрочив ее каналами подпитки из Космоса, сделать ее личной мощью.  Основной характеристикой Биоэнергии является факт, что она способна корреспондировать с Энергией Бога, подпитываясь от неё в необходимых случаях.
Время, соответствующее каждому типу энергии, обладает возможностью сжиматься или расширяться в зависимости от типа энергии, с которым корреспондирует. Но более тонкое понимание этих процессов - дело будущего.

Все виды энергий не только взаимодействуют между собой, но и  имеют качественное различие, возникающее на каждом новом уровне духовной энергетики. КРОМЕ НОВОГО КАЧЕСТВА  КАЖДЫЙ УРОВЕНЬ ИМЕЕТ ПО ОТНОШЕНИЮ К ПРЕДЫДУЩЕМУ УРОВНЮ И УПРАВЛЯЮЩИЙ ХАРАКТЕР. Тепловая и прочие механические энергии управляются энергией вакуума, который обеспечивает им устойчивость и стабильность в бифуркационных ситуациях. Если бы наши инженеры поняли духовный смысл этого управления, им не нужно было бы городить такой огород вокруг получения низших типов энергий, как работают наши энергетики на Земле.

Вакуум соответственно управляется энергетикой, контролируемой человеческим Разумом (точнее - не только человеческим, а любым носителем Разума – через торсионные поля). Кроме того, вакуумная энергетика в свою очередь испытывает управляющее влияние со стороны огня Божественных энергий.

ЭНЕРГИИ ВАКУУМА: в некотором  смысле - это духовно-структурированная энергоинформационная система космической Пустоты, которая является оборотной стороной наиболее полной Целостности - основы любого духовно-материального многообразия во Вселенной. Позднее мы рассмотрим эту  сущность  более подробно.
В восточной философии Пустота (Шуньята) - вершина духовного Космоса, постижение которой  есть цель личного духовного совершенствования мудреца. На Востоке избран масштаб рассмотрения духовных проблем, не включающий Бога-личность, поэтому он отсекает от восточных народов наиболее высокие духовные энергии, свойственные Высшим Иерархиям и самому Троичному Богу. У них все завершается Пустотой, а, следовательно, до Божественных энергий сила их  Разума не восходит. В этом они уступают Христианству.

В предлагаемой модели энергия космического Вакуума пока непостижимым для нас образом управляется биоэнергетикой, характерной для носителей Разума, надо думать, не только человеческого, а космического. Биологическая жизнь стабилизируется Божественными энергиями. Таким образом, наряду с творчеством (Бог-Творец), главное качество Бога - поддержка антиэнтропийного начала в Космосе, каким является Жизнь. Но надо помнить, что система стабилизации Жизни  осуществляется через вакуумные структуры Вселенной.

По китайским воззрениям, «Пустота, как предельная реальность мироздания, предваряет, предвосхищает все сущее, не будучи сама сущностью”. (См. Лок. библиография, № 22,  стр. 20)

ТВОРЧЕСТВО: это способность биоэнергетических систем Жизни разного уровня (от Бога и ниже) включать изменения в постоянный духовный Поток. Творчество - один из важнейших механизмов  носителей разума (в частности, Человека) в  их адаптации и реадаптации к изменившейся ситуации. Таким образом, оно носит амбивалентный характер: одновременно творит изменения и  осуществляет адаптацию к ним их авторов и их потребителей. Амбивалентность – одна из основных характеристик Жизни как специфического феномена Мира.
Окружающая нас внешняя среда не только живет, вибрирует, развивается в направлении Замысла Господа, но  иногда  действует вопреки этому Замыслу. Хорошо известно, кто пытается Богу противостоять. Чтобы остаться в гармонии с меняющейся ситуацией или компенсировать негативные изменения, Человек использует божественный дар творчества.

Энергию творчества питают самые высокие Божественные энергии, ибо творчество - это всегда выражение гласа Господа. Божественные энергии пронизывают собой все четыре уровня Бытия, но наиболее релевантны они для биоэнергетического уровня, поскольку управляют им непосредственно. Божественный разум включается через творчество, чтобы стабилизировать распадающиеся материальные и духовные структуры низшего уровня. В этом важнейшая функция творчества в нашем мире.

БОГ: главной особенностью Единого  мира является способность к порождению Жизни и Творчества. Жизнь вносит в Космос негаэнтропийный характер (Порядок) и противостоит распадающемуся в Хаосе (в соответствии с законами термодинамики) материальному, а, следовательно,  и – бездуховному  миру. С нашей точки зрения важнейшим аспектом понимания диалектики Хаос-Порядок в мире является понятие «энтропии», постоянного стремления  любой материальной системы к упрощению и распаду. Только многообразие сложности, напротив,  обеспечивает существование Жизни во Вселенной.
Носители Разума - высшего проявления Жизни, кроме всего прочего, радикально отличаются от других уровней тем, что способны на адаптацию и реадаптацию себя и своего окружения к принципиально новым ситуациям, отсутствующим в памяти системы. Компьютеры на это не способны. Это и есть дар Творчества. Другое дело, что эта память может быть записана в человеке на генетическом уровне, а на уровень сознания не выходит.
Поскольку Бог является “подателем Жизни”, Восток породил идею “доверия Жизни”, доверия негаэнтропийной способности Бога поддерживать Порядок в Космосе. Постигая целостность духовного вакуума, Человек прорывается к тайнам собственной биоэнергетики, а от нее - к Богу. Ключом к постижению различных уровней духовной структуры является понимание хотя бы одного уровня, а также сущности связи между ними, что дает возможность в конечном итоге восстановить главные  особенности всей системы. Но это не так просто, а требует постоянной духовной работы, включения в неё уровня Подсознания.
Итак, что такое для нас “доверие к Жизни?” - Это доверие к собственному подсознанию, его способности следовать жизненным Порядкам, управляемым Богом. Это доверие  к “Божественной Полноте” (Плероме), удерживающей Вселенную, ориентация на естественное течение Жизни, а не чьё-то желание навязать ей собственный субъективный порядок.

Доверие к Жизни предполагает отказ от сложных систем управления  её Потоком. Все гениальное очень просто, оно не есть логическое мудрствование. Просто Человек должен сердцем ощутить покой Пустоты и отдаться ему. В результате он принесет его к Богу, ибо Бог - это одновременно и “Я” и “не-Я”, точнее, трансформированное в новое качество моё собственное “Я”.  Единство Простоты и Многообразия также создают целостную систему Мира. 
 Поэтому любая качественная трансформация вещей, предметов и явлений, осуществленная человеком, внимающим замыслу Бога,  затрагивает  трансформацию ментальных систем, управляющих миром, и является фактом подлинного Бытия, частью космической Жизни.

Божественное творчество позволяет его творцам переживать любые бифуркационные изменения в системе, включая даже планетарные катастрофы, релевантные многообразию духовных проявлений  в Космосе. Нервом творчества является созидательная деятельность Творца, меняющего мир руками носителей Творческого Разума.

Наука Будущего будет развиваться в рамках более подробного рассмотрения комплекса указанных четыре уровней материальной и духовной энергетики, а также диалектики соответствующих им ментальных систем, поскольку будет единой, а не дифференцированной по разным полочкам, как сейчас. Они найдет и более точные аналоги их взаимосвязям и взаимопревращениям. 
                                                1. 4. Характер Бога:
 Опираясь на семизначную  модель энергетической картины мира, мы склонны выделить, как наиболее адекватные,   следующие качества Бога:

  а) Творчески-инновационный характер: способность провоцировать информационные изменения и  адаптироваться к ним; (доминанта  в общей  структуре - стихии «Воды»;
  б) Системность: гармоническое единство всё полярных противоположностей в Любви: (Добро-Зло, Свет-Тьма, Бог-Дьявол и т.д.); (доминанта стихии «Дерева»);
  в) Стремление к гармониям эмоционального характера через вибрации  человеческих энергий-эмоций при их изоморфности биоэнергии духовных существ (доминанта «Огня»);
  г) Высокая Духовность Бога (Иерархия, самоценность (но не равноправие) каждого элемента, наличие смыслов существования  в каждом и т.д.); (доминанта «Духа»);
д) Полнота,  Целостность и адаптивный характер всех типов энергий; (доминанта космической стихии  «Эфира-Вакуума»);
е)  Управление миром через отказ от самостийного управления, следование Божьей Воле (доминанта «Духовного Металла»).
          1.5.. Типы духовных изменений: борьба Хаоса с Порядком в системе:
Наш подход к поиску Абсолюта и его роли в  Бытии и в Инобытии – системный. Движущей силой изменения в системе является борьба Хаоса (энтропии) и Порядка (негаэнтропии). Как правило, система представляет собой ансамбль двух полярных элементов, однако, мы более склонны  считать более верной  троичную структуру системы: Первый элемент, несущий внутри черты изменений (отвечающий за Хаос), второй элемент, хранящий традиции Порядка в системе, а третий отвечает  за их Баланс, за стремление системы к равновесию в ходе адаптации к изменениям окружающей космической среды. Наличие третьего элемента всегда оправданно, когда система имеет динамичный характер, что требует постоянной адаптации к меняющемуся характеру окружающей среды.
Посмотрим, как эти элементы складываются в конкретной матрице № 3
                                                                                                                                            Матрица № 3:

	Элемент позитивного

Изменения
	Элемент негативного

Изменения 
	Гармонический синтез, 
баланс
	Любовный диалог

	1 .Мужчина
	Женщина
	Ребенок
	В семье, в браке

	2. ЯН ( Светлое начало)
	ИНЬ (Темное начало)
	Взаимосвязь энергий
	Гармония ИНЬ-ЯН

	3. Тип  «Жаворонок»
	 Тип  «Сова»
	Смешанный биоритм
	Гармонический биоритм

	4. Жизнь Человека
	Смерть Человека
	Сон  Человека
	Инобытие Человека 

	5. СОЛНЦЕ
	ЛУНА
	Земля то в свете Луны, то
 Солнца
	Солнечная система 

	6. Нечетные числа 
	Четные числа

	Числовой ряд
	Нумерология

	7. Активность
	Пассивность
	Уравновешенность 
	ТВОРЧЕСТВО

	8. БРАХМА
	ШИВА
	ВИШНУ
	ТРИМУРТИ

	9. ТВОРЕНИЕ
	РАЗРУШЕНИЕ
	ХРАНЕНИЕ
	ЕДИНСТВО

	10. БОГ_ОТЕЦ
	БОГ-СЫН
	БОГ-ДУХ СВЯТОЙ
	ТРОИЦА

	11. НЕГАЭНТРОПИЯ
	ЭНТРОПИЯ
	АНТИЭНТРОПИЯ
	ИНФОРМАЦИОННЫЙ СИНТЕЗ

	12. НАПОЛНЕННОСТЬ
	ПУСТОТА
	ОБЪЁМ
	ЗОЛОТАЯ СЕРЕДИНА ОБЪЁМА

	13. БУДУЩЕЕ
	ПРОШЛОЕ
	НАСТОЯЩЕЕ
	ВЕЧНОСТЬ

	14. 1-я вибрация
	2-я вибрация
	РЕЗОНАНС
	Полевая структура

	15. ДУХ
	МАТЕРИЯ
	ЧЕЛОВЕК
	БОГ

	16. Скрытый   Порядок
	Явный Порядок
	Видимая Вселенная 
	Новая Жизнь и новый Человек

	17. Эволюция
	Инволюция
	Свободное развитие 
	СРЕДИННЫЙ  ПУТЬ

	18. Порядок
	Хаос
	Баланс и Свобода воли
 элементов 
	Духовное совершенствование

	19.  Универсальность
	Локальная

эффективность
	Обмен одного на другое
	Духовное развитие 

	20. Небытие
	Бытие
	Инобытие
	Универсальное единство

	21.  Правое
	Левое
	 Пространственный
 Континуум
	Целое 


Характер изменений в системе бывает двух видов:

- Бифуркация (мгновенное изменение, взрыв, революция и т.д.);

- Эволюция (медленное накопление нового качества)
Как правило, реальный генезис системы включает оба этих типа изменений в своё время и в своём месте.
На бифуркационном этапе развития доминирует энергетический  элемент, отвечающий за изменения в системе, а на эволюционном – элемент, несущий в себе традиционную  энергию.
Для доминанты элемента, отвечающего за баланс, характерно стремление к примирению элементов Хаоса и Порядка в неком Балансе, поддержка гомеостазиса системы.
  Чтобы не быть голословным, приведем примеры фундаментальных бифуркаций, имевшие место в истории, или предполагающиеся в будущем.
                                              1. Неолитическая революция:

    Безудержная  охота и собирательство  привели первобытного человека к исчерпанию ресурсов природы, гибели крупнокопытных животных и мамонтов, чему помогли и природные катастрофы. В итоге, людям  просто стало нечего есть, и население  катастрофически стало  сокращаться  в численности.

Если бы не изобретение земледелия и скотоводства – основных элементов неолитической революции, человечество могло бы просто вымереть.

Особенностью этого времени является массовое переселение населения из естественных домов (пещер) - в дома искусственные: шалаши, юрты и деревянные дома, строящиеся в районах интенсивного земледелия и животноводства. 
                                                 2. Промышленно-техническая революция:

Интенсивные земледелие и скотоводство катастрофически исчерпали способность земли давать большие урожаи, стали исчезать пастбища – основа скотоводства.  Урожайность начала падать, что привело к постепенному уменьшению плодов земли и поголовья скота. Человечество начало голодать, что было особенно заметно в  регионах с рискованным земледелием.

Выход был найден  в промышленно технической революции, в решении сельских  проблем с помощью машин и техники, а повышение урожайности почв  – с помощью минеральных удобрений.   Подобное развитие повлекло за собой исчерпание минеральных ресурсов и глобальное загрязнение окружающей природной среды. 
                                               3. Экологическая революция:

 Сейчас человечество из-за нежелания людей поставить крупную промышленность в узкие рамки, в каких она не могла бы  вредить природе, находится на грани глобального экологического кризиса. Выход из него будет найден  в «Экологической  и духовной революции», когда изменится отношение людей к природе и  будут всерьёз  элиминированы многие надежды, которые  человечество  возлагало на технику. Именно само течение Экокризиса поможет людям поменять устаревшее  техническое мировоззрение на новое – духовно-инновационное мировоззрение, дающее возможность выжить в экстремальных условиях глобального  кризиса.  На духовном уровне могут произойти столь глобальные изменения, что сейчас о них бесполезно и говорить.
                                                 4. Второе Пришествие Христа:

Вместе с тем «Экологическая революция» вряд ли поможет людям полностью освободиться от своих грехов, что в итоге всё-таки приблизит Второе Пришествие Христа и  принципиальное изменение духовной и физической природы человека.  Необходимость этой смены заложена уже в самой логике развития Полноты и Целостности мира, его стремления объединить физический мир Бытия и духовный мир Инобытия в  единый  мир ментальных и физических  энергий.
Об Апокалипсисе много говорится в богословской литературе, позднее  мы также отдадим этой теме собственную дань.
1.6. Модель  эволюции духовного сознания:

Одной из фундаментальных моделей, с помощью которых мы анализируем объект нашего исследования, является теория четырехэтапного функционирования духовного сознания, включающего четыре этапа: Миф, Норму, Факт и Инновацию.

1.6.1. Мифологическое сознание – это сознание язычников и детей. Его характерной особенностью является восприятие окружающей природной среды в тесном единстве с собой. Ребенок, как и раньше язычник, не способен отделить себя от мира, который их окружает, его самосознание находится еще в самой зачаточной степени.

1.6.2. 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 людей, не разделяющих  их конфессиональный подход, представляющих иные конфессии. Нормативное сознание  на религиозном уровне иногда также называют «обрядоверием».

1.6.3. Фактологическое научное сознание – это сознание, исходя из принципов научного отношения к миру. Оно верит только в твердо установленные наукой факты, доказанные с помощью эксперимента. Косвенные доказательства при этом   не учитываются.

То, что любой экспериментальный опыт также обладает своей ограниченностью и методологическими  слабостями, в расчет наукой не берется.
Вместе с тем этот тип сознания является в определенном смысле продолжением первых двух,  ибо стоит на их плечах, подчеркивая, однако, свою разность с ними.
1.6.4. Духовно-инновационное сознание – это трансперсональное  сознание, свойственное верующим в Бога людям, но нашедшим уже более мотивированную систему связей с Богом – через самостоятельный диалог с Ним. В основе отношения этих людей к миру лежит система постоянного духовного самосовершенствования, постоянных 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!»   

Духовно-инновационное сознание (ДИС)  занимает столь большое место в нашей модели, что мы будем постоянно возвращаться к его различным аспектам.
 1.7. Семизначная модель энергий-стихий, лежащая в основе описания Мира и Человека:
                                                             1.7.1.  Энергия Духа:

Сила этой энергии свидетельствует о прочности нашей личной связи с Богом, о возможностях установившегося контакта между человеком и Богом. У святых эта сила будет велика, в сравнении с обычными людьми,  не менее дана она также духовным  пророкам и  отцам Церкви.

    Особенности энергии Духа:

- высшая в Иерархии всех существующих энергий духовная энергия;

- она обладает неопределенностью внутренней структуры, ибо Бог не познаваем;

- эта энергия преобладает при победе Порядка над Хаосом мира;

 - она обладает мощнейшим творческим началом; дарованным и человеку, ибо он – любимое дитя Бога, имеющее Свободу Воли;
- она несет людям Любовь, Сочувствие и Милосердие;

- преобладающий способ  её коммуникации с  верующими людьми – Благодать;

-  она способна вступать в деятельный резонанс с биоэнергией человека.

                                        1.7.2. Энергия Эфира:

Энергия «Эфира» - это энергия интеллектуальных связей человека с миром, включая Космический Разум. Реанимируя почти забытое физиками понятие «Эфир», мы  исходим из концепции «торсионных полей», энергия которых  лежит в основе энергетики  Космического Вакуума и связывает человека с Космосом и всеми остальными его жизненными и трансцендентными проявлениями в мире.

Во многом она еще до конца не понята нами, но с нею умели работать маги, используя её, правда, не всегда в положительном для человека направлении. Духовная специфика «космического эфира», на наш взгляд, связана с первоначальным Хаосом, в котором пребывал Космос в первые минуты творения. Как сказано в «Книге Бытия»: «Земля была безвидна и пуста, и тьма над бездною; и Дух Божий носился над водою». (Бытие, 1,2)

Мы видим  в этой цитате из Библии  указание на первые три из выбранных нами духовных  «стихии-энергии», существовавшие в начале Бытия: «Эфир» - «Тьма над бездною», «Вода»  и «Дух Божий», который над нею носился.

Энергией «Эфира», с нашей точки зрения, обладает Вакуум Космоса. Как установил академик РАЕН Г.Шипов, в энергии Вакуума скрыты запасы  на порядок большие, чем во всей энергии материального мира.
1.7.3. Энергия-стихия: «Вода»: (См. также  локальная библиография № 2, стр. 170-179)

Анализируя энергию «Воды», мы не выходим за чисто духовный план («Дух» и «Эфир»), как   будем рассматривать земные стихии-энергии.  Духовные особенности энергии «Вода», с точки зрения русской  мифологии, следующие:

- она служит пограничным пространством между «миром живых» и «миром мертвых», способным  выполнять роль посредника между ними;

-  является информационным носителем;

-  может служить местообитанием  нечистой силы;

- священный источник Жизни, требующий поклонения;

-  имеет очистительную функцию (снятие с предметов негативной информации);

- обладает лечебными и  целебными функциями;

-  имеет также функцию мощной и опасной энергии, когда выходит из под контроля (Потоп).

- она служит для человека  творческой и креативной силой, реагирующей на изменения в мире и самой изменяющей  этот  мир;
- в определенных условиях может быть «святой водой».
    1.7.4. Энергия-стихия  «Дерево» (См. № 2, стр. 208-212)

             -  Дерево есть объект священного поклонения (у каждого народа – свой);

             - «мировое дерево» как система связи с Инобытиём;

             - средство, помогающее  просветлению (просветление под деревом  Будды и других пророков);

             - похоронная функция (дерево как крест, на котором умирают, – Христос) ( как гроб, в котором хоронят);
             -  цветущее дерево как  вечный «символ жизни».

             - лечебное средство;

             - согревает и несет тепло в дом.

             -  стихия «дерева» отвечает за функцию сострадания, несет идеалы альтруизма;

              - аналог Любви.
1.7.5. Энергия-стихия: «Металл»
- Осознание «Металла» как доминирующей стихии-энергии социума пришло позднее, чем в мифологические времена, по мере возрастания роли металлов в жизни людей в наши времена;

- механизм управления генезисом  человеческих  цивилизаций (медь-железо-золото-серебро);

- средство защиты, оружие;

- обменное средство между людьми (деньги – «желтый металл» - золото);

- лечебное средство (в особенности в наши дни – роль металлов в БАДах);
-  ведущий элемент (энергия-стихия) функционирования промышленно-технической цивилизации.
- он ответственен за  познание Истины и сохранение Доверия между людьми:
- мужская энергия. 
1.7.6. Энергия-стихия: «Огонь» (См. № 2, стр. 179 – 187).

             - Амбивалентность этой стихии: тепло и свет и одновременно-опасный для жизни людей пожар;

              - объект поклонения, посредник между человеком и божеством;

              - похоронная функция (сжигание мертвых на костре);

              - символ «живой жизни» - необходимость постоянно его поддерживать, храня тепло;

              - очистительная стихия;

              -  лечебное тепло огня;

              - по преданию негативной огненной природой обладают  у змеи  и драконы – носители  по древним преданиям «Первобытного Хаоса».

              - имеет функцию укрепления энтузиазма, оптимизма, жизнестойкости;
               - аналог сексуальной энергии человека.
1.7.7 Энергия-стихия «Земля» (См. №2, стр. 162 – 170).

- Источник жизни всего живого (глиняный человек, растительность и т.д.);

- божество «Мать-сырая  земля» у русских; («сырая земля» - единство с «Водой»);»

- языческий запрет на плевки на землю  и  на несвоевременные земляные работы, беспокоящие землю;

- лечебные свойства «земли» и магическая очистительная сила;

- похоронная функция (мертвых зарывают в землю);

- местообитание нечистой силы в глубине земли;
- единство земли  как  «стихии-энергии» и самой планеты Земля;
- имеет функцию укорененности, устойчивости и жизненного баланса;
- кристаллы как разновидность земли обладают способностью концентрировать в себе огромную энергию.

- женская энергия.
              1.8. Единство сотворения Мира и  Человека  в культурогенезе:

   
                                      "И благословил Бог седьмый день, и освятил его,
                                           Ибо в оный  почил от всех дел Своих, которые Бог творил и созидал".                                                    
                                                                                                  (Быт.,2, 3)

   Еще  несколько десятков лет назад многие западные философы осознали, что выбранный человечеством в эпоху Возрождения путь технического прогресса, основанный на "энерговещественной доминанте" в культуре, на абсолютной свободе  познающей активности человека, то есть,  на чисто гуманистическом и атеистическом мировоззрении, ведет в духовный и экологический тупик. Интересна в этом отношении статья Романо Гвардини "Конец Нового времени"(См. в лок. библ., № 20, стр.127-165), также пришедшего к этой мысли.
    Первым колоколом неблагополучия стали зверства, с которым человечество столкнулось в двух европейских странах (Россия и Германия), запечатленные в апокалиптических  образах Освенцима и Гулага.  Позднее случилась атомная бомбардировка американцами Хиросимы и Нагасаки.  Начались ядерные испытания под землей и в атмосфере, вступил в действие экологический кризис планеты. Начиная с Возрождения,  вина ученой части человечества состояла  в чрезмерном доверии к физическим органам чувств и умалении значения органов духовного зрения. Чем больше развивалась наука, тем более ученым казалось, что  общественно-экономическая практика большинства, то есть апелляция к средне-статистическому в обществе, и является критерием Истины, а отнюдь не Божественное Слово.
    Из-за секуляризации знаний  о Божественной истине Откровения стали понемногу забывать. Для некоторых деятелей французского Просвещения христианская церковь была социальным институтом, который необходимо уничтожить. "Раздавите гадину!"- писал Вольтер.

  Но в наше время сама наука проявляет инициативу по разрушению сложившейся материалистической картины мира. Некоторые разделы квантовой физики, например, "парадокс Эйнштейна – Подольского - Розена", «принцип зашнуровки» в адронной физике, "теория дальнодействия" и квантовый индетерминизм, предполагают  наличие Бога (Высшего Разума) в системе интерпретации квантовых феноменов. 

   Внезапно выяснилось,  что субъективный фактор, личность ученого как инструмент познания играет столь большую роль,  что ее невозможно устранить из системы  интерпретации.  В  частности,  из-за  субъективного  настроя наблюдателей (недоверия) оказалось невозможным воспроизвести некоторые факты и явления в области экспериментальной психологии. Связи между  природой (объектом) и наблюдателем (субъектом) оказались более тесными, чем это предполагали материалистически настроенные ученые.

Именно поэтому на Западе переход физиков на позиции религии или связанной с ней   “холистической парадигмы” оказался достаточно распространенным. (Вспомним переход на позиции верующих людей американских космонавтов, побывавших на Луне). Свой вклад в размывание рациональной картины мира, построенной на разделении объекта и субъекта познания,  внесло так называемое искусство "модернизма", характерное для ХХ века. Это была типично переходная культура, послужившая мостиком между реалистической традицией искусства Нового времени и инновационной культурой ХХ1 века.  Реализм, как и все "фактологическое", (по нашей терминологии) искусство, тяготел  к предметному дублированию  окружающего мира,  в чем особенно преуспело искусство кино,  на первом этапе вообще воспринимавшееся, как реальная действительность. В  результате духовные акценты были непоправимо смещены.

     Для  всей  культуры Нового времени ("культуры Факта" по нашей терминологии) характерно разобщение материи и духа, параллельное существование (несвязанность) пространства и времени. Только "Теория относительности" Эйнштейна дала возможность связать трехмерное представление о пространстве и однолинейное представление о времени в один пространственно-временной континуум. Инновационная культура готовится к тому, чтобы взорвать и это  представление, вводя понятие о многомерности пространства и нелинейности их времен.  В квантовой теории "дальнодействия" вполне  допустимо не  только влияние прошлого на будущее,  но и влияние будущего на прошлое. Но у нас не хватает воображения, чтобы такое себе представить.

   Известный пулковский астроном  Н.А.Козырев доказал,  что время - это уникальный механизм связи во Вселенной, эффективное средство поддержания мировой целостности, важнейший  материальный атрибут Духа. Раз время материально, следовательно, материя временна,  лишь Дух вечен. (См. №17, 183-192)  Нынешний тупик бездуховности и загрязнения окружающей среды  является  следствием недооценки культурой Нового времени духовных факторов развития, скрепляющих Культуру в одно целое.

     Поэтому научная парадигма "Факта" воспринимается как параллельные ряды несвязанных между собой локальных общностей.  “Фактологическая цивилизация” есть конгломерат государств, внутренние и внешние связи между которыми  весьма ограничены.  Политическое единство государств мира начало складываться только в результате мирового  кризиса,  каким  была мировая война. Возникли Лига Наций, а потом и Организация Объединенных Наций. Но все потуги ООН и ЮНЕСКО в области  мировой  интеграции   обречены на провал, пока эти  организации в соответствии с Уставом отказываются заниматься проблемами религии и духовности.

     Постепенно и у мирового сообщества начинает возникать понимание связи бездуховных действий Властей с увеличением "глобальных проблем" современности, не решаемых на уровне отдельных государств. Речь идет не только об "Экологическом кризисе", но и о национальных конфликтах, “международном терроризме”, росте отклоняющегося поведения молодежи (наркотики, алкоголизм, преступность, аборты,  самоубийства,  насилие), локальных войнах, навязанных  тоталитарными  лидерами, и т.д.

     "Редукционистское сознание", сводящее сложное к простому, уже не объясняет подобных отклонений. Возникает кризис. И наука среагировала,  в  частности,  появлением  кибернетики  Н.Винера, теории "ноосферы" В.Вернадского и Тейяра де Шардена,  практики тотальной (но, увы, бездуховной) компьютеризации мира. Понемногу  "локальный  концептуализм",  лежащий в основе прошлой фактологической парадигмы, стал себя изживать, вытесняясь "холистической парадигмой", пониманием  всеобщей связанности фактов и явлений в мире. Энергоинформационная и духовно-инновационная революция представляют собой две стороны одной медали. В особенности в укреплении холистической парадигмы преуспела квантовая физика, подтвердившая, что каждая точка пространства способна хранить информацию обо  всём пространстве целиком. 
      Внося свой вклад в целостную систему видения реальности на рубеже ХХ-ХХ1 веков,  мы развиваем идею изоморфности данной в Библии  картины  Божественного творения и общего хода развития мировой культуры-цивилизации. Культура при этом понимается как система обеспечения целостности мирового бытия, начавшая функционировать там, где закончилось  Божественное творение, а, следовательно, являющаяся его продолжением. Речь идет естественно о христианской, а, в случае России, - Православной культуре.

     Методологический принцип,  на  который  мы опираемся,  открывает Новый Завет: "В начале было Слово, и Слово было у Бога и слово было Бог"( Матф.,1-1 ). Что же скрывается за этой энергией Творящего Слова? Входя в состояние активности и приступив к творению, прежде всего Бог создал свои ипостаси:  Святой Дух (Sm - в нашем изложении), а затем Логос, оформленный дух, познающий субъект, Слово и Разум.(S).                                                                                     
                                                                                            Схема N 4.







  






                                   Отражающая  система
                                       Отражаемая система

 Изложеннная  в этой схеме модель творения в принципе не противоречит взгляду на этот процесс известного  православного  ученого-естествоиспытателя Д.М.Панина, описанному в его книге "Теория густот".( № 21, 64)

           После сотворения Логоса-Слова создаются Богом некоторые инварианты бытия,  методы порождения материи, так сказать "память системы". (Ом), по сути дела,  те же инварианты “Слова” (Голографическая картина мира) И только после уже порождается весь тварный мир (О), включая человечество как важнейшее его звено ("ключевой элемент" по нашей терминологии). Интересно, что в Раю Адаму, как Субъекту так же поручено творить свое “Слово”, а именно называть животных и другую земную  тварь.

          План Божественного творения идет в порядке: Sm - S - Ом - О, который мы назовем "восходящим лучом творения" (ВЛТ).   Обратный порядок творения даёт   Порядок Генезиса Культуры, который  по аналогии, можно назвать "нисходящим лучом творения" (НЛТ).

      В качестве теологической гипотезы можно выдвинуть такое объяснение Порядку Творения: исходя из недоступной нашему пониманию необходимости Единое (Бог),  воспринимающий себя как целое, без осознания деталей, порождает вопрошающее сознание (Божественную Голограмму Мира) с целью выйти из своей целостности и подвергнуть себя процессу анализа. Для этого нужен некий собеседник, коим и выступает Святой Дух.

 Дальнейшее движение восходящего луча идет в указанном Библией  порядке, порядке Божественной Голограммы  Мира . Богу было нужно человечество как объект излияния своей космической Любви и способ интерпретации его мозгами этой Голограммы. Кстати здесь есть интересный аспект богословской дискуссии о “Филиокве”. По нашей схеме Святой Дух исходит именно от Бога, а не от Сына (Слова), ибо предшествует Ему. Таким образом, наша модель подтверждает православный на этот предмет  тезис, отличный от католического.
     Завершив в конце "Шестого дня" сотворение  мира  и  человечества, Бог отдыхает в течении Седьмого дня.  Это время активности самого человека,  сотворение им с помощью культуры своей  истинной  духовной сущности, которое  должно завершиться на Восьмой день.

   Нисходящий луч творения (НЛТ) возникает как необходимость дальнейшей дифференциации мира, дополняющей ВЛТ после того, как он, по Библии, закончен. Взаимосвязь двух лучей творения,  их дополнительность открывается только инновационному сознанию,  поэтому фактологически мыслящий ученый  вполне мог сказать: "Я не нуждаюсь в гипотезе существования Бога"…
     Муравей, к примеру,  тоже не нуждается в наших теориях функционирования термитников и  жизни муравьиных сообществ. Он просто существует. Человек все пытается что-то понять и изменить.  Для этого ему и  нужно Духовное  Слово и  Духовная Культура.

    Нами  были даны некоторые принципы инновационного и системного видения Абсолюта. Пришло время их обосновать. Но мы заранее хотели бы попросить у читателя извинения за системную повторяемость мыслей и возвращение к некоторым темам неограниченное  количество раз. Все это – от греха фрагментарности нашего сознания. Говоря о таком системном явлении, как Абсолют, нам трудно полностью выскочить из-под фрагментирующего все на свете собственного сознания. А выход только один: повторения и аналогии, дабы определить принципы подхода к анализу Абсолюта. 
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         Гл. первая: «Духовность Бога»:
                          «Не тем, Господь, могуч непостижим Ты пред моим мятущимся сознаньем,

                          Что в светлый день Твой звездный серафим громадный шар зажег над мирозданьем.

                          И мертвецу с пылающим лицом он повелел блюсти Твои законы ,
                          Всё пробуждать живительным лучом, храня свой пыл столетий миллионы.

                          Нет, Ты могуч и мне непостижим, тем, что я сам, бессильный и мгновенный,

                          Ношу в груди, как оный серафим, огонь, сильней и ярче всей Вселенной.

                          Меж тем, как я – добыча суеты, игралище её непостоянства,

                          Во мне он вечен, вездесущ, как Ты, ни времени не знает, ни пространства». 

                                                                                                Афанасий Фет

                     2.1. БОЖЕСТВЕННЫЕ АСПЕКТЫ ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННОГО СОЗНАНИЯ (ДИС):                 
    Нами   было отмечено духовное понимание Человека как единства Божественной сущности, Духовного естества  и Личности (Логоса). В таком понимании мы опираемся на следующую цепочку их взаимосвязей и взаимозависимостей:

-  Божественный Свет несет  человеку духовные энергии;

-  Они материализуются в вибрациях;

-  Вибрации измеряются в числах;

- Числовые характеристики имеют и взаимосвязанные с ними слова. Духовное естество (Сущность) человека несет его “космический код”, который включается с первым криком ребенка во время его рождения, а возможно даже во время зачатия. Эта  сущность закодирована в дате рождения, ибо она никогда не бывает случайной по отношению к судьбе и сущности ребенка.
Характеристики личности скрыты в главном словесном портрете личности - имени, отчестве и фамилии.  Божественная сущность Человека не может быть раскрыта до конца, ибо она постоянно “становится”. Смерть в этом отношении не очень многое меняет, ибо проясняет только аспекты  целостности человека по отношению к его последней земной ипостаси.
Но бессмертная монада души человека живет дальше и способна еще вступить с этим и тем миром в многочисленные структурные связи, раскрывающие ее бессмертную сущность. Тайна Человека, записанная в его божественном предназначении на Земле, вообще не может быть до конца раскрыта, тем более она не ясна самому Человеку. Её он должен всегда открывать, ибо в противном случае ему просто некуда стремиться. Духовный смысл ДИС – в раскрытии именно этой тайны.

2.1.1. Эволюция Божественной сущности человека от Мифа к Инновации

        В основные структурные особенности Божественной эволюции (инволюции) человека мы включаем:

-  РОЖДЕНИЕ;

-  РАЗВИТИЕ;

-  СОЗРЕВАНИЕ;

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

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

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


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

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

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

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

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

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

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

Но они не правы в главном! Им не хватает Божественной Любви, которую Господь явил к Адаму и Еве, заменив им один тип инстинкта (Любовь к Богу) на другой - Любовь к Природе, дабы они не сошли с ума, лишившись в мире вообще всякой поддержки. Хорошо критиковать действия людей с абстрактных богословских позиций, труднее до конца на позициях Любви оставаться...

Человеку, чтобы стать настоящим помощником Бога, нужно было завоевать дар “диалога с Богом” не как барскую подачку, пусть данную от всего Божественного сердца. Теперь инстинктивную, а точнее - инновационную, связь с Богом, человек обретет сам, ценой страданий в ходе предстоящей планетарной катастрофы. Но это будет, в конечном счете, его собственной победой. Всё полученное нами  задешево, так человеком  и ценится. Но за обретенное в страданиях качество, Человек будет держаться крепко, никаким Змеям его впредь уже не одурачить! Цена Победы слишком высока!

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

В одном богословы, безусловно, правы: сама возможность грешить проистекала из права на Свободу, данного Человеку от Бога. Божеству не нужен был Раб, ему нужен был свободный Сотворец. Вся предыдущая история была демонстрацией детской игры Человека со Свободой. Сейчас настает время расставания с детством. Человек должен оправдаться в глазах Бога, продемонстрировав ответственное отношение к Свободе, свою способность использовать ее исключительно во имя Добра, а не  во имя  то Добра, то Зла, как он этот делал раньше. Определенную роль в этом процессе должна сыграть и Глобальная Экокатастрофа.
Закончились детские игры с выбором “широких дорог”, настало время “узких путей”. Потакание собственным слабостям привело к тому, что Человек очутился перед выбором: Жизнь или Смерть. Надо уже становится взрослым,  принимать ответственность “Узкого пути”, единственно обещающего “Свет в конце туннеля” в условиях приближающейся экологической катастрофы.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                                  2.1.2. Мониторинг духовной сущности Человека:

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

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

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

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

                                                    СТРУКТУРА  ЛИЧНОСТИ:

Первый уровень Личности - уровень ЭГО;

Второй уровень Личности - уровень ЯН - ИНЬ;

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

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

Дерево отвечает в человеке за Нравственность, Сердечность и Любовь;
Вода - за информационное начало и творческий процесс;
Земля - за равновесие, баланс,   стабильность и  чувство меры;

Металл - за  волю и  управление социальной системой;
Огонь - за эмоциональность, способность любить и репродуктивную функцию человека;
Эфир   отвечает за душевную ясность, экстрасенсорные данные и   состояние разума человека;

Дух отвечает за духовное состояние.

Весь личностной набор энергий этого типа можно вычислить для каждого индивида по китайскому Тысячелетнему календарю. (Поищите его в Интернете).
                                             2.2. Эзотерика Голограммы Бога:

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

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

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

а) телекинез;

б) телепатию;

в) проскопию;

г) левитацию;

д) ясновидение и яснослышание;

е) ченнелинг;

ж)  все формы  индивидуальной коммуникации с Иномиром;

з) полтергейст;

и)  феномен реинкарнации;

к) магию;

л) глобальное расширение самосознания;

м) герметизм;

н) астральная проекцию;

о) психометрию;

п) концепцию   Акаши  – энергоинформационное пространство Вселенной;

р) синхронизмы».

Как бы наука ни отрицала экстрасенсорные способности отдельных личностей, в мире накоплено такое количество фактов и документальных свидетельств их проявления, что не верить в их реальность  уже просто неприлично.

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

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

                                               а) Телекинез:
По утверждению «Энциклопедии оккультизма и мистики»,  телекинез (иногда его называют «психокинезом»)  – «это гипотетическая способность человека мысленно воздействовать на материю без помощи каких-либо известных природных сил или материальных посредников». ( См. библ., № 6, 567)

С телекинезом тесно связаны такие феномены как «левитация» и «психометрия», о которых мы поговорим позднее. В свете голографической парадигмы объяснение этого феномена самое простое: если сама материя есть способ разворачивания в трехмерном пространстве голографической мысли Бога с помощью наших собственных мозгов, то мысленное воздействие на неё  является закономерным следствием из этого допущения.

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

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

                                                    б) Телепатия:
Телепатия – это «передача  мыслей, образов и ощущений на расстоянии без помощи  слов и иных физических средств коммуникации» ( См. в библ., №6, 575)

С телепатией тесно связаны такие феномены, как «dejа vu» -  ощущение, что подобная ситуация тобой уже была однажды пройдена,  или крайнее психическое  возбуждение, когда что-то экстремальное происходит с близким тебе человеком.  В  рамках  голографической  парадигмы  этот  феномен  можно  объяснить,  как      интерференцию посланий (наложение голографических образов друг на друга) близких по духу или генетических родственников.

Во всех феноменов телепатии всегда отмечается коррекция с эмоциональным возбуждением, которое, очевидно, является условием когерренции  этих образов, залогом  их встречи в материальном пространстве. 

                                                     в) Проскопия:
Проскопия – это предвидение, восприятие  каких-либо сообщений из будущего без материализации самих коммуникационных средств. С проскопией связана специфика времени в голографическом поле, окружающем развертываемое нашими мозгами пространство. На каком-то уровне Прошлое, Настоящее и Будущее там сливаются в единый континуум, полностью подчиняясь открытой физиками закономерности относительности  нашего восприятия   единого континуума  Пространства - Времени. 

Мы уже отмечали, что время Земли, время Солнечной Системы и время нашей Галактики - Млечный Путь сосем не одинаковы, что нашло отражение в так называемом «Календаре Майя», описанном в книге Хосе Аргуэльеса «Фактор майя».(См. общая библ., № 51) Можно предположить, что способность к творчеству и  к любой практической деятельности также тесно связана со скоростью излучаемого нами «голографического времени», психологически у трудоголиков время течет быстрее (или медленнее), поэтому они способны сделать больше за один  и тот же период времени. 

   Знание будущего – опасный момент, хотя оно возможно в принципе для всех, оно мало кому дано, ибо людям плохо известна техника безопасности в этом процессе.   А Высший Разум нас все же старается сберечь от неразумных действий…                      

                                                                       г) Левитация:

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

Объяснение этому может быть только одно – способность нашего голографического поля влиять на силу гравитации, не просто изменять, а иногда вообще  минимизировать её в восстанавливаемом нами самими  голографическом пространстве. 

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

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

                                    д) Ясновидение и яснослышание:

Ясновидение -  это «паранормальная способность человека  визуально воспринимать предметы, не доступные обычному зрению». Яснослышание – «способность воспринимать звуковые вибрации, голоса, музыку, недоступные обычному слуху».  (См.., № 6, 586)

 Традиционное магическое объяснение этого феномена – помощь некоего духа, который представляет человеку подобную недоступную его органам чувств информацию. В рамках голографической парадигмы существует  другое объяснение: голографическая способность нашего мозга тесно связана с его способностью «восходить к Целому», с владением не только своим личным «узким голографическим пространством», но и с пространством, расширяющимся (в зависимости от индивидуальных способностей человека)    до величины Земли, Солнечной Системы или всего Космоса в целом. Квантовая физика доказала это в феномене восприятия любым атомом пространства всех других атомов Целого, их неразрывной связи…
Голографическая способность мозга – это  орган  паранормальных чувств, но «чувств мистических», поскольку современной наукой они не исследованы и адекватно не объяснены. Появление в квантовой физике  «голографической парадигмы Вселенной» даёт возможность найти этому феномену хотя бы какое-то научное, пусть  только  первоначальное объяснение. 

                                                     е) Ченнелинг:

Ченнелинг – «это процесс, посредством которого медиум получает информацию  от нематериальных сущностей (духов, божеств, демонов, инопланетян и  т.д.), находясь в измененном состоянии сознания (например, в «трансе»)». (См. № 6,582)

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

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

 В рамках голографической парадигмы  мы склонны утверждать, что этой сверхсознательной способностью обладает любой человеческий мозг, ибо она – часть наших возможностей   в развертывании личного голографического пространства путем энергоинформационного  воспроизведения  мозгом всей Божественной Голограммы Мира. 

Но в этой способности есть  некая загадка.  Одни люди, например,  способны видеть призраков в специальных местах (чаще всего в месте с высокой геопатологической энтропией), а другие никогда в подобные ситуации  не попадают.  Нам представляется, что проблема в способности человека управлять собой в ходе измененного состояния сознания, когда человек встречается с прорывом в его сознание Имплицитного Порядка мира. Подробнее об этом – далее...

                                 ж)  Техническая транскоммуникация с Иномиром:

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

Почему это так для нас важно? Прежде всего, сама техническая возможность  связываться с Инобытиём, так подробно нами разобранная, является мощным доказательством нашей концепции единства ментально-физического Мира (и роль Абсолюта в нем), - единства, на котором строится  вся голографическая  парадигма истолкования   сущности Абсолюта. 
  Впервые  понимание  Целого наших миров (Бытия и Инобытия)  было отмечено в герметизме, в знаменитом высказывании Гермеса: «Что наверху, то и внизу». В наше время оно нашло мощную поддержку в холистической парадигме современной квантовой  физики. 

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

 Преодолеть  скепсис современной науки  удалось только  специалисту по квантовой физике Дэвиду Бому, предложившему концепцию «голографической Вселенной». Мы рассматриваем появление  «голографической парадигмы»  как закономерный итог мистических откровений и научных  открытий, сопровождавший человечество на всем пути нашего духовного становления на планете Земля. (См. Лок. библ., № 13)
Вопрос о технической транскоммуникации столь важен, что мы к нему еще не раз вернемся.
                                   з) Полтергейст:

Слово «полтергейст» с немецкого переводится как «стучащий дух», этим понятием принято обозначать «разнообразные невидимые существа, которые выдают своё присутствие в доме всевозможными неуправляемыми  и подчас вредными для людей действиями: передвигают и швыряют предметы, производят необъяснимые шумы, дурные запах и  другие необычные феномены». (См. , №6, 564).

«В 1930-е годы психолог и исследователь парапсихических явлений Нандор Фодор выдвинул гипотезу о том, что явления полтергейста вызываются не духами, а людьми, страдающими от подавленной агрессии, сексуальности или иных сильных чувств». (№ 6, 564)

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

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

                                               и)  Феномен реинкарнации:

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

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

Внетелесный опыт существования души – астральная проекция будет рассмотрена позднее.

Надо иметь в виду, что Православная Церковь по сложившейся традиции отрицает существование реинкарнации, но в мире накоплено такое количество фактов, её подтверждающих (в частности, опыты Станислава Грофа) что мы склонны признать её за реальность вопреки точке зрения РПЦ.
                                                         к)  Магия: 
Магия – «исполнение каких-либо ритуальных действий ради привлечения сверхъестественной силы, позволяющей магу добиться той или иной практической цели. Эта сила направляется либо на людей, либо на природное окружение.  Магия существовала во всех культурах с древнейших времен. Формы её чрезвычайно разнообразны: от первобытных коллективных ритуалов, обеспечивающих благосостояние всему племени, до мелких магических приёмов, имеющих  значение только для их исполнителя».  (№ 6, 550-51)

В нашем контексте магия – это управляемая человеком способность к голографическому воплощению желаемых магом  материальных вещей  или явлений в духовной  реальности. На голографическую развертку реальности способен любой мозг, но осуществляет эту развертку он неосознанно, как бы находясь в полусне. Осознанная голографическая развертка реальности с запланированными магом результатами – это нечто, подвластное уже только магическому специалисту..

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

                                               л) Глобальное расширение самосознания:

Сама способность к осознанной развертке голографической  реальности  имеет несколько  градаций, разнообразие которых мы связываем с самой  возможностью расширения человеком собственного сознания.  В этом контексте со-знание (совместное с природой знание) рассматривается  нами как «умение осознанно управлять голографической разверткой реальности».  Чем выше осознание такой способности, тем более развитым сознанием человек обладает. 

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

 По-иному можно  проинтерпретировать  и наш традиционный термин «духовно-инновационое сознание». Самая низкая градация во владении им – понимание своей связи как некоего обмена информацией с Богом, причем  некими таинственными для тебя  средствами. Высокий уровень – это понимание голографических возможностей подобного обмена информацией и одновременно  способность к материальному  воплощению этой информации. К нам пришел в голову со временем термин «трансперсонального сознания», принятый большинством психологов.
                                                         м) Герметизм:
Герметизм -   мистическое учение, в сочетании с Каббалой образующее  базис западного оккультизма. Название его произведено от многотомного труда, известного как «Герметический корпус» или «Герметика». Авторство входящих в «Герметику» мистико-философских трактатов  приписывают Гермесу Трисмегисту («Трижды Величайшему»), мистическому персонажу, объединившего в себе черты египетского бога Тота  и греческого бога Гермеса». (№ 6, 526).

По сути дела, герметизм есть  осознание голографической традиции толкования Вселенной без использования самого понятия  «голографическая развертка реальности». Ничего адекватного  техническому лазеру в ту пору естественно не было, хотя духовные, чисто символические,  аналогии голографической парадигме в герметизме найти  очень легко. 
                                                        н) Астральная проекция:

Астральная проекция или внетелесный опыт существования души  – это «переживание человеком отдельности от собственного физического тела, которому сопутствует способность преодолевать    любые расстояния и  попадать в любые, сколь угодно отдаленные, места». (№ 6,522)

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

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

Астральная проекция души вне этого материального мира заставляет душу познавать другие аспекты Голографического Целого, не связанного с нашим традиционным способом его развертки. Недаром Христос сказал когда-то: «В Доме моего Отца обителей много», поскольку столько миров, сколько душ. Мир Вселенной – это мир параллельных измерений, где в зависимости от способности душ владеть Божественной Голограммой они попадают в то или  иное измерение. 
Возможность реализации «астральной проекции» построена на том, что и в мире Бытия, и мире Посмертия  принципиально существует Пространство-Время. Единственная разница по догадке Н.Б.Ковалевой-Бронюкайтене в том, что в Бытии Время – одномерно, а Пространство – трехмерно, в мире Инобытия – наоборот – трехмерное Время и одномерное Пространство. Душа преображается таким образом, что  всё же способна в этой одномерности Пространства  благополучно существовать. Почему? На наш взгляд, потому что становится энергоинформационным полем.
                                                  к)  Психометрия: 
Психометрия – «метод экстрасенсорного восприятия или «считывания»  с материальных предметов  информации об их прошлом  (и о прошлом людей и вещей, связанных с данными предметами).  Термин  был  введен в середине Х1Х века Джозефом Р.Бьюкененом, который заявил, что «таким образом можно измерить душу  любой вещи».  (№ 6, 568)

Психометрия – процесс обратный «голографической развертке реальности», по сути дела, это своеобразная «Свертка реальности», позволяющая дать информацию о людях развернувшихся данный тип материальности  в  прошлом. 

Понять и адекватно интерпретировать  способность предметов хранить в себе вибрации или ауру их творцов  можно только на основе гипотезы, что эти вещи есть лишь трансформации имеющих данный тип вибрации (ауру) голографических образов  некого конкретного мозга. 

                       п)  Акаша – энергоинформационное пространство и память  Вселенной:

Индуистская философия трактует Акашу как «Эфир», то есть, самый утонченный из элементов, пронизывающий всю Вселенную. Мы интерпретируем её как энергоинформационное поле вокруг  Земли или как часть  энергоинформационного поля всей  Вселенной (БОГА), некое энергоинформационное Целое, делающее возможным сам принцип голографической волновой развертки Вселенной с помощью голографических образов, хранящихся в нашем мозгу.
             Таким образом, предложенная еще древнейшей индуистской философией Вед гипотеза Акаши получает  подтверждение в современной теории квантовой физики  в форме  концепции «Голографической Вселенной». Прошлое объединилось с Настоящим, потому что в каком-то смысле  представляет собой единое Целое. По крайней мере, на Том свете дело обстоит, по-видимому,  именно так.  Там царит единое «Сейчас».
           Еще Парацельс предвидел, что всё, называемое сегодня  «магией», завтра может стать фактом  традиционной науки. Квантовая парадигма «Голографической Вселенной» это успешно доказывает. 

 Следует подчеркнуть, что деятели культуры иногда способны на глубочайшие прорывы в сущность Вселенной, но их творчество не всегда интерпретируется в этом контексте.

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

Покроется Небо пылинками звезд, и выгнутся ветки упруго,

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

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

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

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

Я знаю: с тобой не расстанемся мы: мы – память, мы - память, мы – звездная память друг друга.

В этом небольшом стихотворении  проявлены важнейшие качества голографического единства мира и  взаимоувязанных с ним человеческих  чувств и отношений:

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

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

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

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

д) есть память Вселенной – Акаша, а есть личностная душевная память каждого, имеющая, тем не менее, в песне «звездный характер, что выводит этот личностной  механизм на уровень памяти Вселенной.

                                        р) «Синхронизмы»:
Голографическая парадигма даёт возможность нам распознать специфику так называемых «синхронизмов», выявленных Р.Юнгом совпадений, когда сознание способно опережать какое-либо   физическое явление в нашем мире. Например, мы вдруг, как бы нечаянно,  вспоминаем какое-то слово, а через некоторое мгновение происходит событие, описываемое именно этим словом.  Случаи подобных «синхронизмов» давно  разобраны в психологической литературе.

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

«Синхронизмами»  являются и наши предвидения некоторых поворотов разговора с собеседником, когда  нам приходит в голову некое слово, которое в следующий момент произносит собеседник. К ним относятся и предвидения житейских ситуаций и попытка визуализации неясных образов, которые позднее начинают играть решающую роль в нашей жизни. 

Завершая этот раздел, зададимся вопросом: «Что же даёт нам исследование теории «голографической Вселенной» для понимания проблемы Духовности?» 

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

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

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

В четвертых, воспроизведение Голограммы Бога с помощью пяти органов чувств никогда не бывает полным, пока в этот процесс не включаются еще два эмоциональных органа – Интуиция и Божественное Измерение, включающее Сотворчество с Богом, называемое нами термин «диалог с Богом».
                                    2.3.  ХРОНОТОП ОСВОЕНИЯ ВЕЧНОСТИ: 

Носителями Божественного сознания в российском социальном сознании  выступают священнослужители, и монашество. Рассмотрим «Монастырь»  как специфический духовный объект.

                               2.3.1. М о н а с т ы р ь  в  п р о ш л о м:            
           Монастырь является одним из наиболее ярких примеров русской духовно-творческой самоорганизации жизни. Как религиозная институция монастырь был унаследован от древних монашеских общин, возникших в Египте в начале первого тысячелетия после Рождества Христова. Но именно на русской почве он расцвел как уникальное конфессионально-культурное явление после так называемой “монастырской колонизации” России в ХУ веке.

Монашество сыграло важнейшую роль в развитии русской культуры. Первые монастыри были не только духовными учреждениями, но и первыми школами, библиотеками, музеями, художественными иконописными мастерскими, архитектурными и строительными центрами, а также и экологическими заведениями России.


 Монастырь создавал вокруг себя особую духовную ауру православной  культуры. Сочетая свет Духа со стремлением к хозяйственному возрождению региона, он оказывал на окружающее население многообразное влияние. Но, прежде всего это было влияние культуры. Уникальность монастырской самоорганизации духовно-социальной жизни в России заключается в том, что русские монастыри были удивительно многофункционально и системно организованы.

  Писать о монастыре очень трудно, ибо богословское описание исчерпывает только духовную роль монастыря, которая, оставаясь наиважнейшей, не покрывает всех красок этого явления. Необходимо выработать адекватный язык описания, где богословская струя органично сливалась бы с культурологическим системным описанием. 


Такую возможность нам дает разработанный Н.Б.Ковалевой единый закон самоорганизации материи. Только он позволяет показать монастырь не только как чисто духовное учреждение, но и как сложную многофункциональную структуру, обретающую в России свое лицо, в зависимости от духовного руководителя, наставника или основателя монастыря и места, где он находится.

            Настоятель обеспечивает духовную целостность (“лицо монастыря”), ведь все здесь делается “по послушанию”, то есть в соответствии с волей и духовной мудростью игумена. Монашествующим и в голову не приходит своевольничать, ибо каждый шаг свой они сверяют с советом своего духовника, коим, как правило, и является отец-настоятель.

Триединство Свободы, Истины (Правды) и Выживания, лежащее в основе Закона самоорганизации, позволяет увидеть органичное воплощение принципа самоорганизации в жизни монастыря, не упустить важные детали его социального служения, не заметные скучающему взору.

Многофункциональная структура монастыря реализует свое служение благодаря Триединству:

-СВОБОДЫ через специфическую организацию сакрально-духовного внутреннего и социально-духовного внешнего п р о с т р а н с т в а монастыря и духовную смысловую наполненность в р е м е н и   в соответствии с годичным кругом православного богослужения.

- ИСТИНЫ (ПРАВДЫ) через специфическую организацию процесса нравственного совершенствования и хода “духовного спасения” монашествующего, которым подчинена вся жизнь монастыря;

ВЫЖИВАНИЯ через разнообразное и привязанное к специфике местности монастырское хозяйство.

 Начатый в ХУ1 веке спор двух выдающихся русских святителей: нестяжателя Нила Сорского и сторонника крепкого монастырского хозяйства Иосифа Волоцкого доныне не окончен, ибо правы оба. Абсолютизация чисто духовной позиции преподобного Н. Сорского ставит под удар “Выживание” монастыря, причем не в отношении братии, которой жить в аскезе привычно и полезно, а в отношении - социального окружения монастыря и реализации его функции Благотворительности и Милосердия по отношению к населению.

            Это было тонко уловлено преподобным И.Волоцким, настаивавшим на необходимости ”монастырю быть богату”, ибо в условиях средневековой России в трудные годы только монастырские закрома могли физически спасти окружающее население и спасали. Вместе с тем, когда монастырем начинает руководить не духовник, а келарь, возникает опасный крен в другую сторону, погубивший во многом всю монастырскую систему России. 

  Традиционно в отечественной литературе было принято оценивать позицию Н. Сорского как консервативную и ориентированную в прошлое, а точку зрения И.Волоцкого как более прогрессивную. (См. Лок. библиография, №14.)
 Также оценивает их противостояние и Русская Православная Церковь, в реальной практике которой впоследствии возобладало “иосифлянство”.


Нам представляется, что пришло время взглянуть на соотношение подходов обоих преподобных немного глубже. С нашей точки зрения, “заволжский старец” стоял на более прогрессивной в культурно-национальном плане позиции, чем игумен Волоколамского монастыря. Последний очень мало думал о духовном росте отдельного человека, а был озабочен укреплением социального статуса Церкви и государства. Православная легитимизация царской власти волновала его даже больше, чем церковные дела. В этом отношении он был на уровне социальных запросов своего времени. В соответствии с ним преподобный Иосиф обладал традиционным “нормативным сознанием”, а преподобный Нил  ориентировался в сторону “духовной инновации”.


Еще известный русский философ Вл. Соловьев отметил, что Нил Сорский впервые в русской философии поставил проблему духовного значения личности и первым развил принцип критики традиционного богословия, опираясь на поучения греческого исихазма. Мало известный философ ХХ века В.А.Келтуяла называл преподобного Нила “прообразом “ Льва Толстого в русской истории. 


Более глубокий взгляд открывает нам дополнительность (как говорят ученые - “комплиментарность”) позиций обоих преподобных.  Один ратует за расширение социального служения церкви, другой - за духовное развитие монашествующих. Соединение этих позиций вполне в духе Триединства Выживания, Свободы и Истины.

Петр и Екатерина не потому боролись с монастырями, что были атеистами, а потому что у бедного государства не было денег на войну, а богатства монастырей русских по причине богомольности народа были очень велики. Отнимать государству было больше не у кого. Это не оправдывает наших императоров, поскольку такой шаг привел к физическому уничтожению всего корня Романовых в 1918 году, но позволяет понять, что монастыри, вследствие одностороннего выбора Московским Патриархатом РПЦ позиции преподобного И.Волоцкого, оказались позже наиболее  уязвимыми перед любой властью. 
Духовное служение миру не очень видно, а богатство всем “глаза колет”. Власть, императорская или советская, в этом отношении рассуждала одинаково: ”Даешь, разберем потом! ” Учитывать долговременные последствия принимаемых решений мы и в начале  ХХ1 века не научились, чего же хотим от ХУ111?

Вернемся к Триединству Свободы, Правды и Выживания. Специфика организации монастырского пространства, ярко реализующая функцию Свободы, заключается в двойственности этого пространства, где есть зоны недоступные мирянам, и вследствие этого поддерживающие ощущение Свободы у монашествующих, - алтарь или внутренний храм монастыря; и есть зоны, где за оградой- маркером поля Свободы сосуществуют вместе с монахами и паломники, и наемные работники монастыря. При этом каждый знает свое место - свою степень Свободы в рамках отведенного ему пространства.

Четкая маркированность монастырского пространства - наиболее верный залог реализации внешней Свободы в монастыре. Внутренняя духовная Свобода обеспечивается всей храмовой архитектурой монастыря, его многочисленными сакральными постройками, возможностью уйти в близлежащий скит (как, например, в Оптиной Пустыни), в пещеры, как в Киево-Печерском  монастыре, или  принять обет молчания и полного уединения.

Другим важнейшим элементом реализации внутренней Свободы в монастыре является принцип организации внутреннего и внешнего времени. Внутреннее - “сакральное время” монастыря организуется по годичному кругу православного богослужения, в соответствии с которым каждый день “сакрально маркирован” - посвящен какому-либо христианскому празднику или дню соответствующего святого. Маркировано также и суточное время монашествующего, подчиненное ритму вечерних молитв - всенощных или утренних молитв - литургий. В определенные наиболее важные православные праздники всенощная переходит в литургию, что означает, что молитва продолжается всю ночь.

Такая семиотическая жесткость закрепления смыслов за каждым временным интервалом в духовном смысле создает условия для обретения верующими наиболее полной свободы, ибо дает им возможность ежесекундного соотнесения себя со всем духовным богатством, накопленным за два тысячелетия существования христианства. Происходит как совмещение синхронного плана жизни (с жестко фиксированной духовной вертикалью подъема по “лествице” - наверх к Богу) с планом диахронным (закрепляющим культурную и духовную память христианства в годичном круге богослужения).

Эти особенности функционирования монастыря как социально-духовного центра отражены в схеме № 5:

                                                                                                                                                            Схема № 5
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Главная цель монастыря - духовное спасение монашествующих и помощь в деле духовного “окормления” всего региона воздействия монастыря. Регион этот не ограничивался близь лежащими территориями. Соловецкий монастырь, к примеру, влиял на все Поморье. Оптина Пустынь в духовно-культурном отношении обладала такой мощностью, что могла духовно окормлять всю русскую культуру в целом.

В монастырях лечили больных, переписывали книги, писались летописи, работали ремесленные мастерские не только по иконописи, но и по художественному литью (кресты, колокола), по золотошвейному делу, ткачеству, деревянной резьбе. Монастырь осуществлял и функцию общественного призрения, занимался Благотворительностью и Милосердием. 

В эпохи гонения на монастыри, в которых отличилась не только “советская власть”, были потеряны уникальные монастырские ремесла, что нанесло непоправимый урон всей народной культуре России. Сейчас возникают отдельные исследовательские и ремесленные центры и сами монастыри делают такие попытки возродить культуру прошлого, но полностью это уже, увы, не возможно.


Монастырь учил своих прихожан (окрестных крестьян) правильному отношению к "божьей тварности природы", воспитывал в них любовь к "братьям нашим меньшим", прививал не только земледельческие навыки, но и образовательные и научные, поскольку именно в нем спасались и  ученые люди того времени.

Валаамский монастырь разработал столь уникальные огороднические и садоводческие технологии, что смог в этом северном, по существу, районе выращивать многие теплолюбивые фрукты и овощи. Интуитивное экологическое сознание Православия было залогом такого отношения к окружающей монастырь среде.

В функционировании хозяйственной жизни монастыря огромное значение имеет правильное понимание и оценка этого интуитивного экологического сознания. В его основу легли следующие принципы:

1. Любовное отношение к природе как к “твари Божьей”.

2. “Нестяжание природы”, отказ от интенсивной ее эксплуатации.

3. Созерцание красоты природы.

4. Обучение окружающего населения духовному отношению к природе.

Поэтому монастырь и пользовался таким почетом в округе: он учил и лечил, спасал духовно и физически, проектировал и строил, обустраивал лес и пашню. Хотя, безусловно, основной вклад в культуру страны монастыри внесли как духовные светочи России. Стоит назвать только одну Оптину Пустынь, как становится ясным, что без ее "духовного окормления" не смогли бы творить, как прежде, ни Гоголь, ни Толстой, ни Достоевский.

Удар по их духовной мощи нанесло государство, сначала Петр, а потом уже и Екатерина. Православное вольнодумие даже такого духовно-тонкого человека, как Пушкин, в те времена проявлялось в сочинении произведений подобных “Гаврилиаде” или “Сказке о попе и работнике его Балде”. Хотя он и не решился опубликовать сказку в первозданном виде, заменив "попа" на "купца", но само название "поп - толоконный лоб" ему очень нравилось.

                                   2.3.2.  М о н а с т ы р ь  в   б у д у щ е м:
Специфической особенностью духовной ситуации нашего общества в современных условиях является перенос духовного противостояния из сферы действия социальных институтов: “государственные органы - Церковь - общественные организации” в сферу личностного сознания и культурно-творческой деятельности индивида. Cитуация духовной конкуренции с другими конфессиями, как бы негативно не относилась к ней РПЦ, уже стала частью информационного бытия всего человечества и вряд ли обратима. Личность обрела свободу и не желает ее потерять,  жестко связывая себя с нормативными установками той или иной социальной системы. Поэтому эффективность духовного воздействия должна быть увязана с развитием стремления  личности к духовной Полноте, созданием для нее возможности  свободного духовного выбора.

Традиционные требования конфессиональной причастности (в частности,  исполнение обрядов) в этой ситуации становится не самым важным условием  развития духовности, хотя может разъясняться их вспомогательная сила и суть. На первый план выходит именно чаяние личного духовного выбора и способность нести ответственность за него. Вряд ли можно считать высоко-духовными богомольных старушек, которые в храме создают агрессивную или лицемерно-слащавую атмосферу в конфронтации с незнающими правил церковного поведения мирянами. Отстаивание права на нормативность  становится ступором в развитии духовности, выраженной в способности ко все большей полноте Любви.

Новая духовная ситуация ставит и перед монастырем проблему адаптации к ней, ибо если священнослужители не поймут, что сейчас уже нельзя ограничиваться одним “обрядослужением”, они рискуют растерять паству, которая будет уловлена в сети более активно действующих иноконфессий. Молодежь ищет глубинной духовности, а жесткое требование обрядности может выглядеть в глазах неподготовленных верующих как псевдодуховность, как суррогат, ибо духовное содержание обряда  в Православии  для большинства скрыто.

Многие священнослужители РПЦ из-за отсутствия  времени и места отмежевываются от  духовного разъяснения, иногда даже проповеди в храме не читают, не ведут катехизаторской деятельности, что же удивляться, что в храме мало молодежи. Фундаментализм и жесткая привязанность не к Духу, а к букве Обряда, нередко отталкивает молодежь, не готовую увидеть в традиции скрытые духовные корни. Хотя помощь, которую могли бы оказать священнослужители, не всегда приходит по  объективным обстоятельствам, монастырь не имеет права на подобную отговорку. Духовная помощь и соучастие в развитии духовности, а не “обрядоверие” являются его важнейшей задачей.

Монастырь может обеспечить иной уровень полемики и с  молодежью,  находящейся под влиянием иноконфессий и тоталитарных сект. Однако эта полемика должна вестись в интеллигентной форме с учетом новейших достижений в интерпретации мирового эзотерического знания, ибо навязывание ярлыков не проясняет духовной сути дела, а уводит от нее. Склонные к ненасильственным действиям любители восточной философии будут отрешены от Православия, заметив, прежде всего,  жесткую  и насильственную форму критики.

Молодежь увлечена сегодня не только восточной философией и мистикой (к примеру, из-за интереса к восточным противоборствам), но и попадает под обаяние облегченного прагматизма протестантской этики, пропагандисты которой так сейчас богато вооружены и методическими приемами убеждения и финансовыми средствами. Эту реальность также нельзя скинуть со счетов.

Но необходим высокий духовный уровень и в полемике. Заклинания типа: ”Изыди, бес!” уже не помогут. Конкуренции с иными духовными точками зрения Православию  не избежать, но есть возможность в ней победить большей близостью к Истине, Любви и к Жизни. Эта возможность должна быть четко увязана с ненасильственными методами полемики, ибо насилие не помогает свободному духовному выбору личности, а только извращает его. В этой связи монастырская библиотека должна иметь не только православную литературу, но и духовную литературу других конфессий, которая уже вошла в фундамент культуры человечества. Без этого полемика будет не корректной. Мы не можем забывать, что линия фронта “секуляризация - оцерковление” проходит сейчас через сердце, а сердцу не прикажешь! Оно или любит или нет, но можно повлиять на разум, убедить его полновесными и корректными аргументами, открыть для сердца  жизнь и мистические глубины Православия, которые, зачастую,  скрыты и от самих служителей   Церкви.

Безусловно, необходимо соотнести монастырский устав “Типикон” с общим духовным запросом  к монастырю окружающего социума. Корректировка этого запроса монастырем  ныне невозможна без учета произошедших  в стране, а главное - во всем мире, изменений. Мир стал в информационном плане одним целым, ситуации духовной конкуренции уже никогда не избежать, а, следовательно, необходимо сделать ее своим помощником. Восточные эзотерические теории  безусловно проигрывают в психологическом плане святоотческому наследию. Но, кроме ученых монахов,  кто его глубоко знает? 

В современных условиях монастырь не может не отвечать на интересы различных групп верующих, пришедших или готовых прийти в монастырь за духовной помощью:

- “монашествующие в миру”;

- верующие ученые, политики, финансисты;

-  верующие из окрестных приходов;

- представители церковных братств (как православных, так и иноконфессиональных);

-  краеведы и представители местной администрации;

-  преподаватели вузов, школ и училищ;

-  учащаяся молодежь;

-  дети.

С каждой из этих групп должен быть найден свой особый тип разговора, свой подход, свой адекватный способ духовной помощи. В ситуации безусловного духовного ренессанса, который переживает страна (только надо понять, что это не обязательно чисто  православный ренессанс),  духовная жизнь монастыря не может стоять на месте, как стоят его стены. Она должна быть имманентно динамична,  сохраняя все главное в себе, иначе обретет импульс к затуханию.

 С подобным расширением социального и духовного служения монастыря связаны и огромные возможности экономического его  выживания и соучастия в выживании русского народа. Традиционная оплата треб уже не спасает положения. Необходимо расширить сферу хозяйственной деятельности за счет:

- организации учебных семинаров с добровольными пожертвованиями;

- создания  новой системы спонсорства и благотворительности;

- торговли изделиями монастырских ремесел;

-платного представления информации, хранящейся в монастыре, представителям мирских организаций;

- организации туристской и культурно-просветительской деятельности с паломниками.

Огромное  духовное и экономическое значение приобретает получение монастырем  разнообразной духовной информации. Ученые могли бы оказать  любому монастырю помощь по следующим направлениям:

-  где и как  взять отобранные в свое время властью монастырские архивы;

-  как работать с архивной информацией в плане ее сбора, описания и хранения;

-  чем могут помочь компьютеры, несмотря на бесовскую ориентацию этого технического изобретения;

- где можно получить дополнительную информацию (включая список необходимой литературы) по этим проблемам.

Одной из важнейших современных проблем  является создание богатой и разветвленной духовно-информационной системы монастыря.  Предлагается такое видение ее решения:

-  создание информационной системы как  реорганизованной электронной станции для участия в электронных конференциях со всеми необходимыми экспертами по духовным вопросам (с подсобной ролью компьютеров в этой ситуации);

-  создание  и ведение базы данных по православной библиографии (прецедент есть);

-  подключение к другим региональным службам, сотрудничающим с монастырем;

-  создание информационных систем духовной ориентации  на новых  принципах - аналогах  живых систем;

- соединение в Информационной службе монастыря Библиотеки, Архива и Музея и компьютерной системы.

Финансирование программы возрождения справочно-информационных служб монастырей могло бы быть осуществлено на новых условиях, включающих возможности взаимопомощи всех  социальных и научных систем, заинтересованных в продвижении данного проекта.

Уповать  на помощь государства, Московского Патриархата или региональных спонсоров не реалистично. От нее нельзя отказываться, если она вдруг будет, но в реальности рассчитывать на нее не приходится.

Поэтому в реализации  проекта возрождения монастырей главный упор должен быть сделан на систему самоорганизации экономической жизни монастыря внутри своего прихода, на разработку в первую очередь тех частей “монастырского проекта”, которые имеют возможность хозрасчетным способом кормить себя сами

  2.3.3. Бог – Энергоинформационное Поле всей  Вселенной
                      2.3.3.1. Энергоинформационное поле  Вселенной:

Происхождение Жизни связано с желанием Высшего Космического Разума Вселенной, заключенного в его сверх насыщенном  энергоинформационном поле, названном  Богом,  как мы уже указали , обрести себе собеседника. Поэтому был запущен механизм сотворения Жизни с конечным её  состоянием в форме Разума, способного на ведение равноправного диалога с Богом. Поэтому высшей формой существования сознания является духовно-инновационное сознание, построенное на  постоянном  диалоге  носителей Разума, в частности,  человека и Высшего Космического Разума, человека и инопланетян и т.д.

О специфике энергоинформационного поля пишут в своей книге «Эндоэкология здоровья» супруги Неумывакины: «Энергоинформационное поле управляет всеми биологическими процессами, именно оно является носителем сознания и души человека (подсознания),  и объединяет весь мир в единую систему. Сознание и подсознание – структуры мозга, живущие в разных измерениях. Если сознание ответственно за текущее время, то подсознание находится в неподвижном времени – Вечности.  Если деятельность сознания основана на физических сигналах, то деятельность подсознания – на  сверхсветовых носителях. Преодолевать время способно только подсознание, когда сознание отключено.  Именно в нем отражаются события, о которых сознание вообще не знает. Ведь многим известны факты, когда происходящее событие уже когда-то было в нашей жизни.  Но как можно видеть то, чего нет?

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

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

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

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

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

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

                            За все Тебя, Господь, благодарю! Ты после дня тревоги и печали,

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

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

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

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

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

Информация,  растекающаяся по Вселенной из этого центрального ядра, кодируется в энергоинформационных носителях,  коими выступают, скорей всего,  кристаллы воды. Они  разносятся  по всему пространству мира на материальном уровне с помощью комет и метеоритов, а  на духовном – с помощью «божественных душ», вступающих в контакт с аналогичными душами на земле или на  других участках Вселенной. Материальный и духовный уровни и там дополняют друг друга. 
                   2.3.4. «Инструментальная транскоммуникация – мост между двумя мирами:
                                «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
Для скептиков естественнонаучным доказательством существования Инобытия и Бессмертия человеческой души являются многочисленные сообщения с того Света, полученные не просто талантливыми спиритами и сенситивами, которым весьма привычно ошибаться, а  с помощью технических средств: записи голосов Инобытия  на магнитофонах, посланий по телефону, записи изображений с помощью телевизоров, передачи текстов через компьютер  и т.д., где  субъективная ошибка человека сведена к минимуму. ( См.  Лок. Библиография, № 4)

Если проанализировать многочисленные формы связи, существующие у человека  с Тонким миром, то можно выделить основные  девять  из них:

 2.3.4.1. Самая старая – различные типы религиозных мировоззрений, в особенности монотеистических:

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

2.3.4.2. Языческая коммуникации с помощью магов, спиритов, шаманов, колдунов, духовно развитых сенситивов:

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

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

2.3.4.3. Спиритический групповой сеанс – типичная для Х1Х века форма общения с Тонким миром:

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

                               Вообще, я мог в году последнем в девицах наших городских

                             Заметить страсть к воздушным бредням и мистицизму – бойтесь их!

Со временем «столоверчение» или групповые спиритические сеансы исчезли из жизни  общества, хотя совсем не пропали, а в определенных кругах еще находят своих сторонников. 

2.3.4.4. Смерть: от традиционной формы смерти тела до фаворского преображения и просветления тела:

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

2.3.4.5.  Клиническая  (временная) смерть: сообщения людей побывавших в коме:

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


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

2.3.4.6.  Инструментальная транскоммуникация;

Вернемся ещё раз к инструментальной  транскоммуникации, чтобы поговорить о ней более подробно. Сейчас  эти все сообщения   из Тонкого мира, полученные с её  помощью,  будут  в новинку, но скоро приедет время, когда эта информация  будет ежедневным, будничным делом. 

На Западе об инструментальной транскоммуникации  существует не только обширная литература (См. библиография №4), но и большое количество  материалов в Интернете на сайте Российской ассоциации инструментальной транскоммуникации.

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

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

1)«Существуют семь стадий развития, которые  варьируются по частотам вибрации от ультразвуковой  области до космической сферы. Для сущностей, принадлежащих к более высоким уровням, достижимы более низкие уровни, но обратное невозможно. Развитие происходит через Любовь».(4, с.100):

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

2) «Человек – это часть существа, которое находится за пределами времени и пространства, принадлежит к совершенно разным полям и измерениям (№ 4, с.114)

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

3)  «Страдания, которые человек должен  или вынужден  переживать и переносить, являются частью его собственного самоё себя, частично заработаны его собственными действиями, либо направлены высшей силой для ускорения процесса учебы для улучшения   познания и совершенствования» (№ 4, стр. 119)
Ясно, что страдание – не самодостаточная сущность, а всего лишь учебный  механизм  познания мира и совершенствования самого себя! Поэтому  их не надо, как  переоценивать, так и не дооценивать.

4)  «Бог не взирает на лица, является кто-нибудь королем или другой высокопоставленной личностью, - у Бога имеет значение только духовный вид. Когда личность не пользуется уважением окружающих, многие  отворачиваются от неё. Подобное этому имеет место и в духовном мире.  Если личность не имеет определенных духовных наработок, духовный мир отворачивается от неё.  Наш мир (духовный мир) отворачивается от людей, пребывающих к нам после телесной смерти, если они в своей земной жизни покрыли себя слишком большой виной» (№ 4, стр. 120)
Таким образом, нормальной духовной подготовкой к пребыванию в Посмертии является духовное совершенствование. Вся Вселенная Духа построена на том, что человечество имеет духовную основу и разнообразный духовный потенциал. Чем человек выше находится на этой своеобразной «Лестнице Якова», тем больше  уважения и почитания выпадает  на его долю  и в Духовном Иномире.

5)  По поводу  проблемы ГРЕХОПАДЕНИЯ  там было сказано следующее: «Большая часть того, что написано по этому поводу, неверно: это не так, что люди должны вернуть себе что-то утерянное ими. Они находятся на пути прогресса. Не было никакого отступления от Бога, но люди находятся на пути, чтобы стать теми, кого они называют «богами».  Это – идеал, которого люди однажды достигнут».  (№ 4, стр. 121)

Церковь не совсем справедливо назвала «Грехопадением»  потребление Адамом  и Евой плодов с Дерева познания Добра и Зла. Это познание закономерно, без него человечество не могло бы дальше жить. Но как жить? Можно жить по Божьим Законам, а можно – по сатанинским.    У человека всегда есть альтернатива: грешить или не грешить.   Возможно,  что  познание Иномира в Раю (по сути дела, -  земного мира) для кого-то носит греховный характер, но, как мы уже показали, у Микрокосма  – Адама не было другого пути, чтобы пробиться к своей собственной полноценной сути, кроме как вступить на  Путь так называемого «Греха».. Олицетворение  его с «греховным» условно, как условно многое из понимания Церковью сути Духовного Мира. Сейчас кое-что уточняется с помощью познания современными научными средствами. Кроме того, не согреши Адам и Ева в Раю, человечества просто бы не было, это Церковь это очевидно понимает.
6) «Мы все можем входить  в общение с минералами, растениями и животными, вы признаете это, когда научитесь»(№4, 107).

Контакт со всеми предыдущими формами материальной жизни  важен для человека, как более разумной формы жизни, потому что на человеке лежит обязанность помогать низшим формам, решать проблемы, которые они не в состоянии сами  решить. Хотя бы не загрязнять природу отбросами своей же грязной цивилизации… Убийство растений и животных также кармически опасно, как и убийство других людей.  Еще более опасно самоубийство, ибо это убийство Бога в себе. 
7)  Человеку  не следует давать свободу своим эмоциям, но он должен держать их под контролем.  Конечно, это – мастерство, и для этого необходима тренировка. Если человек действительно имеет желание делать добро, а не просто так проживает день, не оглядываясь духовно назад, тогда для него будет невозможно достичь этого. Однако, если он каждое утро со всей душой напоминает себе о том, чтобы  никого не обижать, относиться ко всем хорошо, то ему придется всегда держать в душе эти хорошие намерения.  Вначале это будет трудно для него, поскольку он быстро забывает о своих благих устремлениях и вновь возвращается к своим предыдущим ошибкам. Но со временем ему это удастся. Обзор прошлого – основное условие для осуществления этого. Со временем появится сила,  и он придет к выводам, как овладеть собой и тем самым что-то дать многим людям». (№ 4, 115) 

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

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

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

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

Немыслимые возможности ожидают человечество впереди. Люди достигли того пункта, который открывает дорогу к долгожданному совершеннолетию, они, так сказать, посередине течения эволюции»(№ 4,118).  

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

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

Человечество находится в подростковом возрасте, а, следовательно, еще не освободилось от всех  ловушек этого опасного возраста.  Но детство когда-то кончается, по нашему желанию или без него…
Потенции  человека  огромны, и Тонкий мир не стесняется еще раз нас предупредить об этом.  Единственное, о  чем  нельзя  с нами говорить, – о сроках. Табу на сроки наложено по одной причине: «предупрежден, значит, - вооружен» и, как правило, - «вооружен  против». Чтобы не мешать исполнению задуманных Богом процессов, сроки не сообщаются. Пусть все идет  своим чередом и так, как задумано Богом. Но перед решающими событиями сроки будут даны, человек сам поймет, что к чему. 

9) В одном из сообщений Тонкого мира специально подчеркивалась разница между спецификой различных каналов передачи информации от Тонкого мира: «Что касается информации, приходящей к вам из наших сфер через медиумов, а, значит, и через «автоматическое письмо», - там психика медиума играет большую роль, чем  в случае технически поддерживаемой транскоммуникации. В сообщениях, приходящих через медиумов, находящихся в трансе или полутрансе,  четыре пятых приходит от «психе» (т.е., - души медиума – Ю.Г.), а одна пятая – с другой стороны. В случае технически поддерживаемой коммуникации – одна пятая от психе и четыре пятых из Потустороннего мира.» (№  4, 137) 
                                      2.3.4.7. Регрессивный  гипноз (психологические методы изучения реинканации):
Традиционный гипнотический сеанс, рассчитанный на возбуждение у гипнотизируемого состояния в более младшем возрасте доводится до ощущений младенца, рождающегося на свет, и идет дальше, чтобы гипнотизируемый вспомнил свои ощущения до рождения.   Таким образом,  удается добиться потрясающих результатов, когда люди вспоминают свои предыдущие реинкарнации.  

                                 2.3.4.8. Астральная проекция:

     Об астральной проекции существует обширная литература, как книгах, так и в Интернете (См. Библиография раздела, № 5) Астральная проекция – это путешествие души по другим мирам, в частности, даже способность некоторых душ побывать в Иномире, по крайней мере, получать информацию из Иномира.

Исследователи отметили способность определенных душ к получению этой информации, в особенности в измененных состояниях сознания. Астральная проекция является по сути дела механизмом дальновидения и ясновидения, свойственным многим экстрасенсам и духовным  провидцам.

                                  2.3.4.9. Молитва или медитация:

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

Так можно оценить надежность всех девяти  обозначенных нами каналов сообщений с Тонким миром. Чем больший упор в канале сделан на антропоморфные средства  связи, тем более ненадежным этот канал  является. Хотя нет правил, без исключений. Духовная одаренность, данная отдельным личностям, может во много раз повысить эффективность любого, даже самого  ненадежного,  канала  коммуникации с Инобытиём.

2.3.5. Координаты Вечности: от Сотворения мира до Апокалипсиса:

Теперь необходимо рассмотреть особенно трудный в богословии вопрос:  если Бог нас так любит, почему он припас в финале нашего развития  такую печальную вещь как «Апокалипсис?»
Адекватный ответ  на это вопрошение понятен только верующему человеку, ибо он знает, что физическая смерть – это ничто, условность,  раз  душа бессмертна и переходит после физической смерти в состояние духовного Инобытия. 

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

У созданного Богом мира, как мы говорили, есть своя логика, своё «Предопределение». Именно из-за него  на определенном рубеже терпение Бога заканчивается, и Он предпринимает насильственный Переход из одного состояния мира в другое. Все материальные бифуркации в мире на глобальном уровне имели всегда один смысл: духовную трансформацию человека, переход его с одного уровня духовного  бытия на другой. 
«Но при чем тут Вечность?- спросит любопытный читатель. - Вы называете фиксированные сроки – «Сотворение мира», «Апокалипсис». Но дело в том, что, чем ближе наука подбирается к точному определению  сущности этих вроде бы «временных интервалов», тем  дальше в Вечность они от нас удаляются,  уходят,  приветливо помахав нам ручкой…
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                       3. Гл. вторая:  «Абсолют  есть Любовь!»:
                                                   « И вещим сердцем понял я, что всё , рожденное от Слова,

                                                                                 Язык Любви вокруг лия, к Нему вернуться жаждет снова.

                                                                                 И Жизни каждая струя, Любви покорная закону,

                                                                                 Стремится силой Бытия неудержимо к Божью Лону. 

                                                                                 И всюду – звук, и всюду – свет, и всем мирам – одно начало;

                                                                                 И ничего в природе нет, что бы Любовью ни дышало!»

                                                                                                                                                 А.К.Толстой

   3.1.«БОГОСЛОВИЕ ЛЮБВИ»

                                    «О, если б мог всю жизнь смешать я, всю душу вместе с вами слить,
                                     О, если б мог в мои объятья я вас, враги, друзья и братья, и всю природу заключить»!

                                                                                            А.К.Толстой 

  В православном богословии  тема Любви занимает очень большое место. Во вступлении мы говорили об смысловой альтернативе, которую   люди подразумевают в нынешнем столетии под словом ЛЮБОВЬ:
         1.  Любовь – это Бог;

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

              Эти принципиально разные основания исходит из  двоякого пониманиям человека в наше время: во-первых, как божественной сущности, наделенной Искрой Божьей, а, во вторых, - животного биологического начала, которое человек несет в себе, как завершитель  эволюционной линии развития всей природы, рожденной Матерью Землёй.
Так что такое «Любовь как Бог»? Можно подвести под неё  какие-нибудь общие основания, включая  и самый высокий план «духовной любви»? Думается, что нет. Духовная Любовь – такой объект анализа, который не выносит никакой окончательно констатации и  полного выражения в словах. Как подлинная духовность она необъяснима и неизъяснима. Её можно понять только сердцем, а  на чисто   рациональное понимание   мы  уже  не можем  рассчитывать.

В своём рассказе о Божественной Любви мы опираемся на книгу профессора Московской Духовной Академии  А.И.Осипова «Путь Разума в поисках Истины» (8, стр. 354-58)

Выделим вместе с ним  в Божественной Любви семь основных качеств, кажущихся нам самыми важными:

1. Начало и конец духовного развития;

2. Способ преобразования грешного мира в Любви и Любовью;

3. Два лика Божественной  любви: душевный и духовный;

4. Два импульса в ней  – божественный и личный;

5. Помощь Господа – важнейший резерв нашей любви;

6. Образ всеединства в Любви и Любовью;

7. Цель и средство духовного развития.

 3.1.1. Начало и конец духовного развития;

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

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

                «Ночь, тайн созданья не тая, бессчетных звезд лучи струя,

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

                Где  тоже есть Любовь и Нежность, и Жизнь и Смерть, кто знает, чья!»

Любовь к Богу – важнейший стимул поэтического развития, первыми который осознавали сами поэты, преодолевая своё одиночество с помощью явленной поддержки со стороны Господа Бога, как  Иван Бунин:

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

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

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

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

Безмолвный диалог, который духовно продвинутый человек постоянно ведет с Богом, помогает ему не только понять какие-то существенные детали мира, он помогает выжить в трудных ситуациях и найти духовное спасение в Иномире.
                      3.1.2. Способ преобразования грешного мира в Любви и Любовью:
Поэты рассматривали Любовь не просто как образ связи с Богом, но, прежде всего,  как способ  преобразования

грешного мира в Любви и с помощью Любови.

Мир бесовщины силен, но ему как самое мощное оружие противостоит именно Любовь, иного эффективного механизма преображения мира нет, ибо на всякий другой  тип воздействия найдется еще более мощное контрвоздействие. Любовь характерна тем, что Антилюбви как эффективного оружия борьбы с грехами мира просто не существует. Точнее, оно существует, но оружие  не столь эффективное, как Любовь. 

Князья мира сего всегда  пасовали  перед Любовью святых мучеников на заре христианской эры, например, история епископа Климента. Сколько бы его ни мучили, он только благословлял, а отнюдь не проклинал своих мучителей.  

И его пример не пропал даром, породив целый шлейф христианских мучеников, готовых отдать жизнь за Христа. 
                    3.1.3.  Два лика Божественной  любви: душевный и духовный:

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

- любовь душевную;

- духовную любовь.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                                                  3.1.5. Помощь Господа – важнейший резерв нашей любви:

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

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

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

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

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

                                    3.1.6. Образ всеединства в Любви и Любовью:

Божественная Любовь – это образ Всеединства,  способ связи непрестанных наших личных  поисков Истины (в частности, смысла собственного бытия), Пути ( то есть, адекватных  способов его  познания) и Жизни – обретенного в результате образа Бытия, способа «жить, думать, чувствовать , любить, свершать открытья», по словам Б.Пастернака.

Именно через Любовь Христос, (объединивший в себе  Истину, Путь и Жизнь), дал нам ощущение Божественного Единства, образ абсолютной Полноты и Целостности, каким является для нас  Царствие Небесное. 

  Наши святые, например, Сергий Радонежский и Серафим Саровский, демонстрировали народу именно такой способ жизни в Любви и с помощью Любови, даже, когда внешне они, казалось,  делали человеку злое дело. Но в конечном итоге, оказывалось так,  что именно это внешнее неблагополучие несло  подлинное и настоящее благо человеку – благо, к которому первоначально он просто не был до конца готов, чтобы так его понять.  

                             3.1.7. Любовь как  Цель и Средство духовного развития:

Любовь как Цель и Средство духовного развития есть способ восстановления внутри нас образа Божия и сам этот образ.  Что может служить такими средствами восстановления?

- Молитва;

- покаяние и причастие;

- соблюдение всех законов и обрядов  Божьих;

- постоянное духовное самосовершенствование;

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

- Божественная Любовь. 

                                              3.2. Сотворчество Человека с Богом в Любви:
               Мир находится накануне фронтальной бифуркации, которую можно назвать “Катастрофой” или “Трансформацией”, в зависимости от душевного настроя именующего.  Изменения стали очевидны и наступают на нас со всех сторон,  Но это пока еще не Апокалипсис, а всего  лишь глобальная Экокатастрофа. Апокалипсис, как мы уже отмечали,  отнесен от нас в Вечность. 


Это хорошо заметно в особенности в России. Стоит поговорить с любым молодым человеком моложе 20 лет, его разговор, проблемы и предлагаемые решения будут разительно отличаться от настроя молодежи в ту пору, когда, например,  было столько же лет самому автору.

Как писал Павел Коган про своих современников в предвоенные годы ХХ столетия:

«Из всех неоспоримых истин мы знали Партию одну, 

 И фантастическую честность с собой носили, как билет,

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

Нас честность наша до рассвета в тревожный выводила свет…»

Инерция познавательно-личностного сознания, охватившего планету Земля (“Терра” или «Гея»  - так о ней говорят в Космосе) после Ренессанса, еще очень велика, хотя ныне негативные следствия чисто научного познания мира  “лезут из себя” на любом участке социальной действительности:


-    Экологический кризис -  из-за загрязнения окружающей природы;

 
-    Финансовый кризис - из-за необеспеченности доллара США;


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


-     Антропологический кризис - из-за моральной деградации человека;


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


-     Социальный кризис - из-за международного терроризма;


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


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

                                3.2.1. “Я  Божий  раб или сотрудник?”


Вопрос, поставленный в заглавии,  - существенная богословская проблема. Веками теологи отвечали на него однозначно: “Все мы - рабы Божьи!” Да и как можно было отвечать по-другому? Что мы в сравнении с Богом, как не прах и тлен? 

Как писал  про Бога поэт Николай Гумилев:

      Я тот, кто спит, и кроет глубина Его невыразимое прозванье.

      А вы, вы - только слабый отсвет сна, бегущего на дне Его сознанья!
 Наступающее время заставляет нас скорректировать эту точку зрения, ибо грядут грандиозные перемены по всем трем аспектам поставленной проблемы:


1.     Бог существует вне меня, но я - Его важная составная единица.


2.    Я  одна из рук Бога, и приспело время пустить их в дело.


3. Пришло время не просто молиться, а осознать подлинную структуру взаимоотношений  сил в Божественном Космосе, понять  место Человека там не как  раба, а как Сотрудника и Соработника  Бога. Иначе цели, которые встали сейчас перед всем Космосом, без этого нового ментального  качества просто  не выполнимы.

Для того, чтобы лучше разобраться в сути вопроса, мы воспользуемся пришедшей из Китая моделью духовно-материальных связей внутри Космоса, которая даст нам возможность приблизиться к сути дела.

                                                                                                                                                                   Рис.№ 6::

                                                     ОГОНЬ (СУБЪЕКТЫ), ДУХОВНОСТЬ 







                     (МЕТАОБЪЕКТЫ)

                        ДЕРЕВО,МОРАЛЬ                                      ЗЕМЛЯ, ЦЕЛОСТНОСТЬ УСТОЙЧИВОСТЬ,  СЕРДЕЧНОСТЬ


              ВОДА (ОБЪЕКТЫ)ТЕЛО,                                   МЕТАЛЛ (МЕТАСУБЪЕКТЫ), РАЗУМ, УПРАВЛЕНИЕ
             ИНФОРМАЦИЯ
Позитивные связи между элементами  внутри модели идут по кругу при вращении слева направо. Негативные идут по звезде, причем Вода (объект) действует негативно на Огонь (субъект),  то есть, говоря нормальным языком:

а) “Обладание вещами разлагает людей”( так как  множество “объектов” “субъектам” не на пользу);

б)  “Огонь плавит Металл”, то есть, люди, как правило, имеют деформированное Сознание (Метасубъект);

в) “Металл режет Дерево”, то есть, Сознание (зеркало мира) искажает восприятие картины реальности (совокупность метаобъектов);

г) “Дерево разрывает корнями Почву”, то есть, сформированная у нас в голове картина реальности (совокупность Метаобъектов) деформирует понимание мира  и веру в Бога;

д) “Земля загрязняет Воду”, то есть, Божественное сознание изменяет нам видение Объектов (мы стремимся к абсолютной Истине, но никогда не постигнем ее, пока не получим абсолютного знания Объектов, обретя Божественное Сознание). Целостность видения  возникает только как результат Божественного Сознания.  


Однако более интересные выводы из этой модели можно сделать, если посмотреть позитивные закономерности, идущие по кругу слева направо.

а) “На металле конденсируется вода”, то есть, сознание (Метасубъект) формирует видение вещей (Объектов)  в мире;

 б) “Вода подпитывает Дерево”, то есть, картина мира (Метаобъекты) складываются под воздействием Реальности (Объекты);

в) “Дерево питает Огонь”, то есть, правильные представления о вещах положительно действуют на Субъекта (Человека);

г) “Огонь,  сгорая, образует пепел (Землю)”, то есть, не только Человеку нужен Бог, но и Богу нужен Человек, ибо они должны взаимодействовать для собственного блага, как  в этом мире, так  и в  Иномире;
 д) “Из руды (Земли) выплавляется Металл”, то есть Сознание (совокупность Метасубъектов)  формируется меньше,   как отражение субъектов, а больше - под воздействием Бога. (Плевок в лицо атеистической науке!) Причем Человек (субъект) оказывает на этот процесс,  скорее негативное воздействие!


Вместе с тем, надо иметь в виду, что все отмеченные закономерности имеют отношение, как говорят китайцы, - к Прошлому Небу, то есть, сейчас, когда ситуация изменилась, кое-что изменилось и тут. Но об этом мы поговорим в следующей главке,  посвященной  Новому Небу!


Два последних закона («г» и «д») для нас крайне важны, ибо именно из них проистекает масса следствий, в частности, убеждение, что Субъект является скорей не рабом Бога, а его Сотоварищем и Соработником.


Из предложенной модели следует, что Бог оказывает негативное воздействие на Объекты (вещи) мира.  Это действительно так, ибо все вещи бренны, а вечны только сам Бог и Человек, находящийся в сотрудничестве с Богом.


Попытаемся с помощью этой модели проинтерпретировать экологическую ситуацию в нашем мире, внеся в модель динамический параметр.


Какую картину мы наблюдаем почти повсеместно в нашей современности? Бог невыразимо  страдает, ибо страдает сама Земля-планета. Вещи, объекты на ней стали деградировать и разваливаться под действием машинной цивилизации. Прежде всего, стала хуже питьевая вода. Воды хорошего качества уже нет нигде в мире. Раньше Россия могла похвастаться самым большим запасом экологически чистой питьевой воды - озером Байкал, но теперь, благодаря отравлению этой воды целлюлозно-бумажным комбинатом, хвастаться уже нечем.


Помочь Объекту выжить в этой ситуации может единственно положительно действующий на него фактор - Метасубъект, то есть, наше собственное сознание, которое пока далеко от подлинно экологического! Из этого утверждения следует важность экологического движения  в наши дни!


Отсюда первый важный вывод из динамической интерпретации модели:

 “Экологическую ситуацию в мире (положение Объектов) не изменить, если не изменится наше сознание (Метасубъект)!”


Дисквалификация Метасубъекта зависит только от одного фактора - дисквалификации  воли  самого Субъекта. Все его помышления сейчас связаны не с Экологией, а с Прибылью, которую без нанесения ущерба Природе не заработать.


Отсюда второй вывод:


“Если мы хотим выжить, мы должны в первую очередь измениться сами!”


Ну а способов изменения нашего сознания много: от экстремального изменения, когда нам придется адаптироваться к глобальной планетарной катастрофе,  до наиболее невинного: изменения лишь  системы экологического образования.

Продолжим динамическую интерпретацию предложенной китайской модели. Положительное влияние на наше сознание  в соответствии с ней оказывает только один фактор - Бог! Но, чтобы этот фактор начал действовать, необходимо признать в Нем равноправного и эффективного собеседника. 
Науке нужно забыть про свою атеистическую гордыню и согласиться, что в нынешней ситуации, мы или погибнем, или должны сделать осознанный шаг в сторону диалога с Богом!


Если учесть, что положительно на Субъект влияет только правильная картина мира, формируемая Наукой, последней надлежит учесть фактор Бога в своей диспозиции.

С другой стороны необходимо ослабить негативное влияние на Субъект, оказываемое Объектами, то есть, первой Природой, существовавшей и до нас, и второй Природой, сформированной нами  в эпоху  цивилизации Культурой.. 


Получается некий замкнутый круг: чтобы улучшить Природу, нам надо уменьшить её негативное влияние на нас же. И так до бесконечности. Как разорвать этот порочный круг? Ясно, что без помощи внешних сил (Космоса и Бога ) тут не обойтись!


Максимум негативного влияния Бога на Объекты проявляется в допущении Им глобальной Экокатастрофы. Есть все основания считать, что до этого дело дойдет, если мы не найдем собственных способов разорвать указанный  порочный круг.


В начале этой главы я выдвинул тезис, что “Субъект есть руки Бога”, а сегодня настало время Богу пустить “свои руки” в действие. Почему это так? При внимательном взгляде на модель, понятно, что Субъект обладает наиболее мощным из всех факторов влиянием на Бога, следовательно, он и является его «руками», способными разорвать замкнутую цепь человеческих взаимовлияний и взаимозависимостей.


В Евангелии сказано: “Мне отмщение аз и воздам!” То есть, бояться нам надо только самих себя (собственного негативного духовного огня), а никакие другие внешние факторы не способны произвести решительных перемен в нашей ситуации. Метафорически опасность Огня в наше время изложена в Библии так: ”Земля же и яже на ней дела сгорят” (2. Пет.3,10)


То есть, Субъекты и Объекты подвергнутся каре Огня. Но ведь “Субъект” и  есть “Огонь”. Не означает ли это, что никакого космического Огня не будет, а будет огонь от самих людей? Будет очередное массовое смертоубийство, которое можно избежать, ибо все Божественные тексты носят не пророческий, а провидческий характер. То есть, они написаны в надежде, что умные люди прочтут между строк и не допустят предсказанной участи. Нигде в Библии не сказано, что такое невозможно.


Одним из способов предотвратить массовую бойню является пропаганда дружбы и братства народов. Но в том же Евангелии сказано: ”Егда бо рекут: мир и утверждение, тогда внезапну нападет на них всегубительство”. (1.Сол.5,3) Таким образом, возможность такого выхода сегодня уже подвергнута богословскому сомнению.


По сути дела нам остаётся уповать только на формирование правильной Картины Мира, как это вытекает из нашей  модели. Тогда вся ответственность вдвойне ложится  на ноосферную Науку и  лишь её способность войти в диалог с Богом. Другого пути Спасения мы сегодня не видим.

Теперь пришло время ответить на третий вопрос о нашей новой космической миссии в столь тяжкое время. Только диалог с Богом, использование “Рук Субъекта” как  усиления Бога и реформирования нашего Сознание в “духовно-инновационное”, как мы его называем, способное понять изменения в ситуации Земли в Космосе, войти в диалог с космическими силами, не называя их ни “бесами”, ни “космическими пришельцами”, а просто  “протянутой для Спасения рукой!”


Думается, что на данный момент достаточно такой предварительной постановки всех этих важнейших для нашего Выживания проблем.

               3.2.2. ”АСПЕКТЫ СОТВОРЧЕСТВА  ЧЕЛОВЕКА С БОГОМ”:



Теперь настало время вернуться (на языке китайцев) - к “Новому Небу”. Что изменилось в динамической интерпретации приведенной выше модели в наши дни? В китайской модели космических взаимосвязей указано, что  негативные влияния идут по “звезде”, а позитивные по кругу. Ситуация настолько в данный момент  осложнилась в мире, что Высшие силы смягчили негативный настрой. Теперь следует говорить уже не столь о негативном влиянии, сколько о гармоническом взаимодействии космических сущностей  внутри “звезды”.


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


Причем речь идет о гармонии в трех аспектах:

- гармония между Человеком и Духовными Иерархиями;

- гармония внутри самого Человека;

- гармония внутри социальных структур (Общины, Общества, Нации, Человечества).


Покажем идентификацию этих сущностей с помощью матрицы:
        


                                                                                                                                                                Матрица №7:

	    Виды 

Сущностей:  
	   Центр
	  Север
	        Восток
	Юг
	   Запад

	     Китайский 

       вариант

          
	     Земля
	     Вода
	        Дерево
	 Огонь
	Металл

	Наш вариант
	     Бог
	    Объекты
	  Метаобъекты
	 Субъекты
	Метасубъекты

	Совместный

Вариант
	Сердечность
	Телесность
	  Нравственность
	Духовность
	Рациональность

	Новый 

Вариант 
	Высший Разум

Космоса            
	  Природа

и Вторая Природа

(окружающая среда)
	Научное описание 
картины Мира
	Человечество
	Человеческое 

Сознание 



Суть изменившейся в мире ситуации заключена в том, что даже по “звезде” сущности не конфликтуют между собой, а вступают в отношения взаимной  дополнительности, Гармонии и Баланса. Речь следует вести не о подавлении, а о Равновесии, гармоническом взаимодействии! Разберемся в этом подробней...

                3.2.3. Мораль и Рациональность:

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


Великолепным примером этой ситуации является образ Раскольникова из “Преступления и наказания” Ф.М.Достоевского. Безнравственное поведение героя - убийство старухи-процентщицы есть прямой результат чисто логических, рациональных выводов из его оценки собственной ситуации. А фашизм? - Вот уж идеальная иллюстрация, когда высокий уровень немецкого Интеллекта служил чисто безнравственным затеям.


Сейчас, пожалуй, необходимо рационально вычислить некоторые «Правила Игры», в соответствии с которыми Человеку в любой ситуации разумней поступать нравственно, а не наоборот.


Речь идет о том, что в наши безнравственные времена необходимо ввести не только сакральные  ограничения на нарушения Морали, но и создать систему правил человеческой деятельности, постоянно толкающую Человека на выбор нравственных поступков, а не аморальности. Он должен, в конце концов, понять, что нравственное поведение окупится ему сторицей. Правда, тогда, думаю, придется дезавуировать такую безнравственную  ценность  как Деньги! Но со временем мы и к этому постепенно придем! Прежде всего безнравственность убивает Природу, как в нас, так и снаружи.

Человеческая Мысль (Разум) и Мораль всегда находятся в соотношении динамического Равновесия, то есть, усиление Разума влечет за собой ослабление Морали. Не подтверждается ли эта картина в применении к  глобальной компьютеризации?  Что есть  страшного в Интернете? - Конечно же, наличие подпольных  аморальных сайтов, предательство творческой деятельности в имя удовлетворения собственных страстей!


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


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

                             3.2.4. Вера в Бога и Мораль:

Утверждения «Прошлого Неба», что высокий уровень Морали подавляет Любовь к Богу, можно понять только единственным образом. Речь идет о пуританской фарисейской морали, закованной в тысячелетние рамки ограничений вариантов человеческого поведения.

Характерный пример в этом отношении - образ Мцыри  у М.Ю. Лермонтова. Монашеский чин не способствовал проявлению его Любви к Богу, а мешал ей. Поэтому он и сбегает из монастыря.

           Отсутствие гармонии Морали и Веры в Бога позволяет понять истоки современной Безнравственности в Мире.


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


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


С точки зрения американского Правительства, пониманию свободы гражданина США  не соответствует намордник  жесткой Морали, можно обойтись и Кодексом законов США. И, хотя в нем все жизненные  ситуации не могут быть физически прописаны,  выход  американской юстиции будет найден не в апелляции к Богу, не в призывах к нравственному поступку, а только апелляцией к Букве Закона.  Но в ней-то  Бог с Его  Моралью никак не гармонирует!

То, что подобная дисгармония  чаще всего в Америке  срабатывает не в пользу Нравственности, с наглядностью демонстрируют многие американские фильмы, основанные на юридической практике США.


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


Можно ли, опираясь на законы гармонии Бога и Морали, что либо изменить в нашей нынешней ситуации? - Можно! Но для этого надо высокую Мораль сделать вытекающей из реальной, а не показной, Любви к Богу. Тогда всё и нормализуется!

                                                               2.3.5. Вера в Бога и Телесность:

Негативное влияние веры в Бога на телесность демонстрирует вся история человечества: монахи веками издевались над своим телом, пытаясь приблизиться к Божеству. Сегодня мы утверждаем, что подобная практика не оправдывается, хотя не оправдывается и обратное желание некоторых верующих постоянно  ублажать своё  тело.


Речь идет, как неоднократно уже подчеркивалось, о Гармонии, Балансе и Равновесии! Но это динамический баланс: ситуация имеет полное право смещать его то в ту, то в другую сторону, однако не постоянно в одну и ту же!


 Одно уже совершенно ясно: периодические посты или разумные ограничения в питании нам полезны! Автор сам неоднократно голодал по методу профессора Николаева, вылечив при этом ряд  болезней: в частности камни в почках.


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


Однако между Медициной и Целительством есть существенная разница. Если в основе Медицины лежит Патологическая физиология, то есть, наука об отклонениях от  здоровья, связанных с Болезнью, то в основе Целительства лежит Нормальная физиология, ориентированная  на поддержание  ЗДОРОВЬЯ, активизацию сил самого организма, про активность  которого медицина порой совершенно забывает. 

Состояние гармонии между Верой в Бога и Телесностью формирует совсем иное учение о ПРОФИЛАКТИКЕ ЗДОРОВЬЯ, нежели все теории современной медицины. Никто не отрицает, что она добилась огромных успехов в излечении болезней. Но как ни странно, болезней при этом в мире совсем не убавилось, а наоборот! О СПИДе в начале прошлого века никто и «слыхом не слыхал».


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


Организм не лечить при этом надо, а создать условия для адаптации Организма к новым условиям. В частности, механизмом адаптации является повышение температуры тела. Врачи начинают первым делом сбивать температуру, тогда как это  делать совершенно противопоказано.


Нашими духовными целителями накоплена огромная клиническая картина фактов, когда одно Божье Слово, нацеленное на адаптацию заболевшего тела к излечению, делает фантастические чудеса.  ОБ этом же говорит терапевтический эффект плацебо. Никто не говорит, что при этом Человека лечить совсем не нужно, речь идет о духовном балансе здоровых  и больных сил Тела, которые Божьим Словом  и правильными убеждениями врача  лечатся эффективней и лучше, чем лекарством. 


Любое химическое  лекарство имеет негативные последствия (у трав в этом отношении последствий много меньше!), Необходимо минимизировать применение лекарств там, где можно обойтись Божьим Словом. Представляю, как против этого тезиса поднимутся все владельцы нашей фармакологической промышленности!


Однако, мы ведем речь об Истине - о Божьем Слове. Игнорировать материал, накопленный целителями, также глупо, как и не учитывать способности наших медиков справляться с некоторыми  болезнями. Но существует масса  фактов, когда медицина была бессильна, а Божье Слово помогало. Конечно, медики не заинтересованы в их распространении, поэтому известно о них много меньше, чем их было в действительности.

                                           .3.2.6. Телесность и Дух:

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


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


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


Без нашего  сотворчества с Богом, ни о какой гармонии Тела и Духа говорить не приходится. Зато примеры наших творческих работников или  духовных старцев, доживших до ста лет,  способны убедить многих неверующих. Хотелось бы напомнить про   жизнь и судьбу священника -  отца Николая (Гурьянова) с острова Залит. Важно, что он - не только прозорливый батюшка, но и прекрасный поэт. Жизнь в посте и в  Духе обеспечила ему длительное и плодотворное существование.

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


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


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


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


 Ум также важен для современной актрисы или актера, как  Красота и способность владеть Словом.

Духовное обеспечение подготовки актера должно иметь в нашей системе воспитания актерских кадров большее место, чем в данный момент. Успех у зрителя в наше время одной красотой не обеспечишь – пример творчество Алексея Баталова,  не только прекрасного актера и режиссера, но и профессора ВГИК.

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


Именно  в этом отношении  нужно  прославлять идеи Баланса, Гармонии и Равновесия.

Если вы русский, то должны ходить в Православную Церковь, должны исповедаться и принять святое Причастие.


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


Гармония Духа и Тела - это правильное сбалансированное и малокалорийное питание, активный образ Жизни (то есть, периодические занятия физическим  трудом и физкультурой), оптимистический душевный настрой, который может обеспечить только творческая сфера деятельности!


Вопрос о гармонии Тела и Духа имеет и другие аспекты: например, социальная гармония Тела Народа и его Духа. Как у нас обстоит с этим делом в России?


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


Духовность в нашем народе жива, и тем она сильнее, чем дальше мы отъедем от Москвы. Физический труд, честная жизнь и вера в Бога - великолепные механизмы поддержки Гармонии Тела и Духа. Жизнь на проценты от вложенного капитала, постоянный кайф и неверие в Бога - только разлагают и Тело и Дух!
                                                                            3.2.7. Дух и Рациональность:


Соотношение Духа и Ума (Рацио, Мысли) - труднейшая философская проблема, но мы рассуждаем в этой работе не на философском, а, скорее, на культурологическом уровне.

В соответствии с ним, может быть четыре типа рассуждений:


- мифологические;


- нормативные;


- фактологические;


- инновационные.

Каждому из них соответствует свой способ установления Истины:

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

б) в Норме - утверждение, хранящее элементы Идеала;

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


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

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


Высокое духовное развитие - отнюдь не умничание, а напротив глубочайшее смирение и скромность. Духовно развитому индивиду  чужды гордость, тщеславие, стремление кичиться своим умом и заслугами. Он остро нуждается только в тишине и молчании! А смирение помогает ему не тратить время на поддержание имиджа и рекламу собственной гордыни.

Ему помогает «Вера в Бога», а она с помощью нравственности всегда расставит свои акценты в духовном поведении людей. Смирение, покаяние и аскетизм - качества высоко развитой духовной личности, исповедующей Веру в Бога.


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


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


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


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


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


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


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


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


Одним из важных аспектов сотрудничества с Богом являются установления общечеловеческой культуры. Общую логику  культурных изменений во времени отражает матрица .№8    и № 9.


“КУЛЬТУРНЫЕ СТРУКТУРЫ”                                                                                                  Матрица № 8
	         ВРЕМЯ
	       СОЗНАНИЕ
	 СРЕДА
	   КАРТИНА   

         МИРА
	     ЛИЧНОСТЬ
	        БОГ

	      Языческие 

      Времена
	Мифологическое
	Божественная
	      Мистическая
	       Язычник
	       Духи 

     Природы

	      Религиозные 

         Эпохи
	  Нормативное
	 Церковная
	       Религиозная
	        Верующий
	       Троица

	    Познавательно-

      личностная 

         эпоха
	 Фактологическое
	 Объективная реальность
	         Научная
	     Познающая

       личность 
	       Солнце

	     Постмашинная 

       цивилизация
	         Духовно-

 Инновационное
	Объективно-                                     

 субъективная реальность
	     Духовно-

       творческая
	      Творец
	     Духовный 

       Космос


                                                                                                                              Матрица № 9
	                 ПОСРЕДНИКИ   МЕЖДУ  КУЛЬТУРНЫМИ   С У Щ Н О С Т Я М И :                                                                                                                                         

	    ВРЕМЯ

             
	  Бог - Среда
	        Сознание: 

 Картина  Мира
	            Среда - 

        Личность
	       Личность – 
      Сознание
	          Бог -

       Картина Мира

	      Языческие времена
	      Шаманство,

       жречество
	         Магия
	        Магическое 
           искусство
	        Колдовской

           Дух
	     Законы Мистики

	 Религиозные
 Эпохи
	   Священники
	           Ритуал
	  Религиозное    искусство
	     Божественный

           Дух
	       Религиозное

         Право

	  Машинная 

Цивилизация
	     Ученые

    -творцы  исследователи
	          Научный 

       Эксперимент
	Реалистическое 

     искусство
	       Дух научной

         теории
	      Естественное 

         Право

	 Пост-

 машинная

 цивилизация         


	    Духовные 

    Творцы
	    Духовно-  

   творческий

         акт
	    Духовно-    

инновационное                                  
     искусство
	    Творческо-

  инновационный 

         дух

      
	  Законы Духовного 

      Космоса



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


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

Однако, пора ответить и на основной вопрос данной главы: какие аспекты собственного  “Сотворчества с Богом” мы стали благодаря этой модели  понимать глубже, шире и интересней?


Давайте посмотрим в матрице “Посредники” какие сущности выступают посредниками меж сущностями: “Бог”, “Картина мира” и “Объективная Среда”? В первом случае - это специфические деятели культуры, занимающиеся духовной деятельностью:

- Жрецы, Колдуны, Шаманы;

- Священнослужители;

- Ученые-исследователи;

- Духовные творцы.


В другом случае - это элементы Права:

- Законы Мистического Права;

- Религиозное Право,

- Естественное Право;

- Законы Космического Права.


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

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



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


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

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

б) “Потоп” - для начала Религиозной эпохи;

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

г) “Предстоящая Экокатастрофа” – бифуркация, за которой последует  Духовно-инновационная эпоха.


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

Опираясь на нашу глубочайшую уверенность  в силе Любви Христовой, даже признавая тяжесть накопленной человечеством Кармы, мы уверены, что, как  “Потоп” не стал концом Света, так и предстоящий Апокалипсис не знаменует собой Конца Жизни на Земле, хотя бы потому что человечество  не готово к массовому Переходу на энергоинформационный уровень Сверхбытия.


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


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


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


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


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

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

                          3.2.9. “Действует ли еще “антропный принцип?”

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


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

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

1.  Падение нравственности - 48% от числа опрошенных;

2.  Ухудшение экологической обстановки - 48%;

3.  Всевластие денег - 44%;

4.  Терроризм - 40%;

5.  Распад семей - 38%;

6.  Потерю смысла жизни - 32 %;

7.  Угрозу ядерной войны - 30%;

8.  Наркоманию - 29%;

9.   Манипулирование общественным мнением - 27%;

10. СПИД - 27%;

11. Преступность - 20%;

12. Исчезновение традиций - 16%;

13. Использование силы в политике - 15%;

14. Безнравственные научные достижения - 13%;

15. Утрата суверенитета государств - 3%;

16. Порочность современного  искусства - 2%.                    


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


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


Попытаемся разобраться в этом вопросе глубже. Для системного рассмотрения проблемы приведем “Российскую гуманистическую матрицу № 10, анализирующую основные аспекты присутствия  черт гуманности  внутри личности российского человека:
 
                                                                                                                                                               Матрица  №10
	  Черты 

  Личности
	       ДУХ
	           ТЕЛО
	   РАЗУМ
	МОРАЛЬ                           
	  СЕРДЕЧНОСТЬ

	Доминирую-

щая черта
 характера
	  Вера

 и Безверие
	  Жизнелюбие

  и страх перед

    Жизнью
	   Разумность

 и Неразумность
	Моральность

     и  аморальность
	      Упрямство

 и Мягкость характера                                                    

	  Духовное
 Зрение
	Одномерность

и Многомерность
	   Функциональность 

полифункциональ-

ность
	     Лживость

 и Правдивость
	 Добро и Зло
	  Связь с Богом и
 отсутствие связей                                   

	    Вера в
 Бога
	 Бесовщина

  и Святость
	   Смертность и 

   Бессмертие
	 Реалистичность

   Мистичность
	 Нравственность и
 Безнравственность
	        Надежда

      и неверие

       в Будущее                                                                 

	  Духовный 

  Настрой
	  Чернота

 и Благость
	   Молитвенный
 Настрой и 
нежелание молиться
	 Светлый Разум

  и Черный разум
	      Честь 

     и Бесчестие
	       Зависть

  и отсутствие зависти

	Душевность
	Воинственность

и Миролюбие
	       Терпение

       и Нетерпение
	Рассудительность

и Безрассудство
	Вероломство и

Чистота души
	       Радость и Печаль                                         

	   Духовная 
Сила
	 Смирение

    и Тщеславие
	Корыстолюбие и 

       Бескорыстие
	Расчетливость и Нерасчетливость
	       Пессимизм 

        и Оптимизм                                                              
	       Счастье

       и Несчастье

	    Сила 
Любви
	        Добро и
 Зло
	   Эгоизм и

    самоотдача 

    себя другим
	 Ум и Безумие
	Злонравие 

 Добронравие
	Способность 

  Прощать и

Злопамятность                       


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

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

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

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

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

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

Нельзя так пережимать россиянина, ибо он, как пружина, сжимается, сжимается, потом,  как ударит: ”одним концом по барину, другим - по мужику!”


Барометром социальной ситуации в обществе и должен служить этот баланс противоположных черт характера в Человеке, ибо он - не  святой или исчадье ада, а живая и развивающаяся система, способная адекватно подстраиваться под изменения ситуации. 


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


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


Прежде чем это сделать, хотелось бы понять, отчего сей потенциал зависит?

Во-первых, от неустойчивости равновесия между противоположными чертами характера внутри самой Личности;

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

В  третьих, от частоты и глубины  самих происходящих перемен.


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


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


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


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


Однако, может быть, они и правы? Просто речь идет не о нынешнем состоянии Человека, а  о том, каким он потенциально может стать, войдя в диалог с Богом? Или, каким он был в Раю? Тогда нам остаётся только уповать на то, чтобы эти положительные изменения произошли с нами, как можно скорее.


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


В каком направлении следует работать?

1) Морализация Разума и повышение разумности Морали;

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

3) Укрепление Веры в Бога путем повышения здоровья своего тела, борьба за собственное Здоровье через Религию, через понимание, чего же от нас хочет Бог;

4) Гармония  Духа  и  Тела  не  в  ущерб  одного  другому,  а  через взаимный Баланс, Дополнительность и Равновесие;

5) Гармония между Разумом и Духовностью - это центральная проблема нашего времени, ибо требует одухотворения Науки и рационализации Духовности. Как Наука, так  и Религия, ныне еще  далеки от взаимного проникновения и здорового Баланса между различными своими аспектами и проявлениями.

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


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


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


Надо четко понимать психологические выводы из Триединого Закона Выживания: стихийные катаклизмы будут преследовать нас во всех тех районах, где психическая неудовлетворенность жизнью у населения очень высока. Ибо планета - психологически очень тонкий механизм, он лечит через отрицание накопленной  черной психической энергии, через создание общей психологической цели преодоления катастрофических последствий стихийных действий и т.д.
                                                   ЛОКАЛЬНАЯ БИБЛИОГРАФИЯ :
1. А.И.Осипов «Путь Разума в поисках Истины» - М., Издательство Сретенского монастыря  2002
2. Э.Нечаев «Вверх по лестнице, ведущей вниз». – журнал «Свет» , №9, 2000 г.
                  4. Гл. третья: «Всепроницаемость Бога»:
                                                         «Но забыли мы, что осияно только Слово средь земных тревог,

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

                                                                                           Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

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

                                                                                                                                                                                          Н.Гумилев

                          4.1. Бог – информационное начало Жизни:
                          4.1.1.  Зарождение жизни на планете:

Евангелие от Иоанна начинается так: «В начале было Слово, и Слово было у Бога, и Слово было Бог.  Оно было в начале у Бога. Все через Него начало быть, и без Него ничто не начало  быть, что начало  быть. В Нем была жизнь, и жизнь была свет человеков; и свет во тьме светит, и тьма не объяла его». (Иоанн, 1, 1-5)

По Библии духовное  Слово однозначно первично, в сравнении с материальным его отражением в Бытии.  С помощью Слова (явленным  в православной традиции как  Иисус Христос) Бог творит  мир, как нам представляется,  путем космического переноса Жизни  в форме энергоинформационной сущности (Слова)  механизмом «панспермии» или  с помощью  мгновенной переброски  ментальной информации на полевом уровне по всей Вселенной. Механизм панспермии надежней, ибо он представляет собой единство противоположных начал. В последнее время мы склоняемся к концепции «Голографической картины мира». В этом случае Господу Богу творить мир и не нужно, нужно только воссоздать с помощью Слова голографическую картинку и механизм её верификации с помощью наших  мозгов разумных существ. 

В методе  «панспермии» задействованы два носителя: кристаллы воды, в которых  воплощено Слово, а также метеориты и кометы, разносящие Жизнь по Космосу. Надо признать, что механизмом переноса Жизни по вселенной может быть и сама энергоинформационная сеть Космоса, пронизывающая все его участки. Но поскольку мы не знаем, как это делается, мы говорим об этом, как об очередной догадке.  
 Каким образом  вода, а точнее «Слово Бога»,   становится способной передать все многообразие Жизни во  Вселенной? Существуя в замороженном виде в форме кристаллических снежинок, вода может  передать это многообразие, благодаря тому, что информационное многообразие самих снежных кристаллов бесконечно и вполне сравнимо с многообразием Жизни. Бог как бы воплощает Жизнь  в этих снежных кристаллах. Почему мы так часто моем руки? Потому что с помощью воды легко стереть с них  предыдущую, вредную для нас информацию, обезопасить себя во имя торжества Жизни.

«Подобное порождает подобное», воде для создания Жизни на планете нужна водная стихия – океан, воплощающий всё многообразие информации, скрытое в её кристаллах. 

Кроме указанного способа зарождения Жизни,  в  воде  заложена информация о   выходе  Жизни из воды на сушу и её существования  уже в не в водной, а в земной стихии. «Обителей для существования Жизни в Космосе много», видимо, многообразие кристаллической воды эту возможность и обеспечивает. 

Однако надо иметь в виду, что одной воды для успешного продвижения Жизни по Вселенной мало. Устойчивость  любого процесса, как уже говорилось, определяется единством в нем  двух полярных элементов. Поэтому кроме воды определяющую роль играет энергоинформационная сеть, пронизывающая всю Вселенную  с определенной структурой  и в четкой и ясной Иерархии. Наверху – ВКР (Высший Космический Разум), ниже энергоинформационные сети меньшего космического масштаба, вплоть до энергоинформационной  специфики  океана, где воплощается Жизнь.

 Если  это делается в океане, то работают одни аспекты сети, если на суше, то – совершенно другие.

                                       4.1.2.  Школа жизни – океаническая среда приёмника:

  Поскольку звезд во Вселенной миллиарды, а может быть и триллионы, планетных систем еще больше, ибо большинство  звезд имеют  по несколько планетных спутников.

Но условия, благоприятные для зарождения жизни,  образуется далеко не на каждой планете, для этого там должна иметь место океаническая среда, выступающая приемником космической информации, переносимой кометами и метеорами. Океан можно уподобить гидрокосмосу, а «подобное, как известно,  притягивается подобным».

Жизнь в воде начинает развиваться только в определенных температурных рамках, необходимых для того, чтобы океан сыграл свою роль приёмника Жизни. Вода в океаническом состоянии и даёт эти температурные рамки, благоприятные для существования Жизни. Наступающие время от времени оледенения не убивают Жизнь, ибо она уже имела возможность существовать в форме заснеженных кристаллов. А вот огонь может её  необратимо  уничтожить. Именно поэтому  на Страшном  Суде Бог выбирает в качестве инструмента возмездия именно огонь. 

«Водная информация», запечатленная в Слове,  выступает при этом как «отец», а земной океан как «мать» будущей Жизни. Не случайно сам механизм переноса информации по Космосу назван «панспермией», ибо он аналогичен  подобному же процессу зарождения  разумной жизни среди людей. Сперма ведь то же «живая вода».

Мужчина и Женщина, порождающие разумную жизнь «по образу и подобию Бога», аналогичны Отцу – Творцу Вселенной и Матери – принимающей жизнь, находясь  в форме океана или суши на самой  планете. «Земля как наша Мать» – основной архетип базового разумного сознания – «мифологического». 

Порождение Жизни, как и формирование сознания на планете носят циклический и постоянный характер.  Поскольку цепочка жизни никогда не  обрывается, не обрываются  и ростки сознания (разнообразные культуры)  в этой цепочке,  чтобы в итоге развития  прийти к тому, что мы называем  «цивилизацией человека разумного». Поэтому «Большой Взрыв» – не адекватная картина для описания  возникновения Вселенной, ибо он не учитывает этой постоянной цепочки порождения - умирания всего живого.  Более адекватной является концепция «Пульсирующей Вселенной», в которой статические моменты формирования Космоса хорошо сочетаются с динамическими его состояниями.

Непрерывность   и целостность  сознания точно также  не исключает возможных вариантов его прерывистости на отдельных, в особенности ранних, этапах. Жизнь (включая её непрерывный духовный эквивалент)  в итоге всё равно берет своё, и завоевывает Вселенную.  Ученые доказали, что человеческий мозг настроен на восприятие непрерывных процессов, а прерывистые -  предпочитает игнорировать.  Пусть  в истории Земли эти «прерывистости» имели  характер  периодических обледенений,  Жизнь все-таки не прерывалась путём:

а)  периодических  заносов  Жизни с помощью метеоров, ведь  кристаллы воды способны хранить информацию именно  в замороженном состоянии;

б) сохранения  аналогов Жизни в кристаллах замерзшего льда на самой планете.

             4.1.3.  Образование суши вместе  с повышением температуры:

Можно представить в Космосе какое-то количество планетарных систем, где  океан остался единственной стихией на данной планете, а, следовательно, жизнь не вышла из него и продолжала существовать только в водной среде. 

Только  она вряд ли бы она   смогла эволюционировать до разумного состояния и  реального завоевания космоса, ибо представить себе ракету, населенную «разумными  дельфинами», немного  трудновато.

Но  большинство планетных систем имеют участки  суши, ибо в своем витке вокруг центрального ядра Галактики,  любая звездная система обязательно пересекает зоны с повышенной температурой, где вода частично, пусть  не полностью, испаряется из океана  и возникает суша.

Суша может также возникнуть в результате температурных скачков в центральном светиле звездной системы, как это  не раз имело   место  с нашим Солнцем.

Исторически доказано, что Потоп – это довольно редкая бифуркация на нашей планете, а нормальное (допотопное и послепотопное)  состояние – более типично для неё. По крайней мере, на земле последний раз Потоп имел место  около 12 тысяч лет назад. Потопы  носили  периодический характер и постоянно повторялись, чтобы не дать Жизни на планете «засохнуть».

Жизнь вышла из океана на  нашей планете где-то в эпоху Силура, то есть, около 450 миллионов лет назад. А до этого около трех миллиардов лет она существовала в «океанической среде».  Процесс формирования Разума требует длительного времени, ибо «Разумная система» по уровню сложности аналогична Бесконечности  Бога, ведь человек создан «по Его образу и подобию». Поскольку в Библии вопрос о времени создания обойден, вполне можно предположить, что последние три дня библейского  творения равны миллионам лет.  

Водный этап существования не мог пройти для разумных существ бесследно, поэтому мы считаем возможным назвать первый тип  разумного сознания «океаническим (мифологическим) сознанием». Какие «океанические характеристики»  важны, на наш взгляд,  в  начальном этапе развития  Разума - в мифологическом сознании?

1. Целостность. Океан безбрежен, но везде – это вода, вносящая свою «водную» специфику и уникальность  в каждый океанический элемент. 

2. Многообразие океанических проявлений. За это многообразие отвечает та же вода, как уже доказали ученые имеющая сложную энергоинформационную специфику, способную хранить невероятное количество информации.

3. Преклонение перед водой как «отцом и  матерью», первичность воды в Жизни, невозможность существовать без воды. Среди земных животных – способность жить без воды не наблюдается, нет также и  земных животных, боящихся воды, и не способных существовать нигде, кроме суши, как, к примеру,  в воде есть амфибии, время от времени выползающие на сушу.

4. Всеобщность восприятия океанического мира. Как мы уже отмечали, Божественное  Слово непосредственно воплощено именно в воде, поэтому для обитателей океана  не существует разницы между миром ментальных и материальных явлений, они целостны и обеспечивают всеобщность восприятия этого Целого.
5.  Существует  некоторая возможность появления  Разума и в океане,  его  носителями  могли быть, например, дельфины. Дельфины проявляют  многие стороны разумной жизни: высокий уровень адаптации к новому, любовь к человеку, их приручившему, да и вообще к людям, обмен информацией,  хорошие эмоциональные способности и т.д.

            4.1.4. Начало формирования Биосферы  - мир растений:

     Какой вклад внесли в формирование Разума  растения? Это очень интересный вопрос, ответ на него просветил бы многие аспекты типа сознания,  названного у нас «нормативным». Каковы же «биосферные характеристики» этого типа сознания? 

- Законопослушность. В отличие от океанических существ,  не имеющих преград в океане, кроме специфических зон, где они существовать не могут, растение  всегда привязано к своему месту прорастания. Поэтому он вынуждено адаптироваться к законам именно этого ландшафта, а не какого-нибудь другого.

- Идеализация своего положения. Для успешной адаптации, поскольку у него не существует другого выбора, оно на ментальном уровне вынуждено идеализировать своё место произрастания, чтобы успешно на нем существовать.
- Фиксация закона в генотипе растения.  Каждое растение по внутренним своим законам приспособлено к своему типу ландшафта, температурному режиму и характерным особенностям симбиоза со специфическими для этого типа местности насекомыми, бактериями, другими растениями и т.д. Для успешного его существования, ему надо следовать этому генотипу. На духовном уровне – это Дерево Жизни и Древо Познания. Конкретное проявление генотипа в условиях внешней среды – это фенотип растений. 
- Высокий адаптационный уровень, проблески познавательных возможностей.  Доминирование законов жизни растений, заложенных в них,  вне зависимости от положения других элементов внешней среды. Растение живет в  четко определенных рамках, вопреки тому, что   остальные элементы внешней среды могут из них постоянно выбиваться. Для него измена этим законам  может быть смертельной.

 Не этот  ли принцип изображен в библейской легенде о грехопадении человечества, когда Адам и Ева, вопреки запрету Бога, съедают яблоко с Древа ПОЗНАНИЯ? Они согрешили не только потому, что нарушили слово, данное Богу, но и потому, что нарушили Закон своего собственного Бытия, чреватый смертью для них. Смерть за этим и  стала их преследовать. 
- Разумные проявления растений. Они уже доказаны современной наукой, в которой появилось масса публикаций об эмоциональных реакциях растений на стрессы не только личного плана, но и в окружающей растения среде. Бесспорными являются также и магические возможности растений. Ни один маг в своей практике без них не обходится. Эмоциональные реакции растений на мир хорошо известны, благодаря видению ауры веток с помощью приборов Кирлиана. 
                                       4.1.5.  Окончание формирования  Биосферы – животные и человек:
С возникновением Разума (человека разумного) где-то в Плиоцене, то есть, около 2 -5 млн. лет назад,  возникает возможность  появления зачатков фактологического сознания, когда сам субъект (разумная личность) становится доминантой его процесса восприятия окружающей действительности.

Этот процесс существует как возможность, ибо у первых людей, без сомнения доминировали мифологическое (на этапе племени) и нормативное (на родовом этапе) типы  сознания.

Какие же изменения в окружающей реальности произошли, чтобы стало возможным появление фактологического,   (то есть, познающего) сознания?

                      1. Происходит, хотя бы частично, осознание человеком самого себя и своей способности мыслить, возникают зачатки  искусства и  магической науки.

                      2. Люди (естественно, самые продвинутые) начинают воспринимать реальность не сквозь мифологические  или нормативные «очки», а  «таковой, как она есть».

                       3. Человек начинает фиксацию этих аспектов восприятия, например, в форме наскальной живописи. Внутри прежних типов сознания ему это в голову не приходит, ибо там он не отделяет себя ни  от реальности, ни от  результатов собственной деятельности в ней.

                     4. Возникает возможность антропоцентрического восприятия, когда человек  воспринимает себя как центр мироздания. Подобное восприятие фальшиво, ибо «центром мироздания» человек не является, но раньше ему такое и в голову не могло прийти, ибо  предыдущие этапы развития сознания принципиально не допускали возможность возникновения антропоцентризма и антропоморфных представлений. Начиная с эпохи Возрождения, эта идея все чаще начинает занимать умы большинства ученых, не системно мыслящих в своей основе. Духовное начало экологии отвергает подобную гордыню человека, это возвеличивание только одной Божьей искры в человеке. Наука не может закрывать глаза и на другие аспекты его существования в природе, ибо он не только – частица Бога, но и частица Природы, продукт Матери Земли.
                  5. Результаты своей познавательной  деятельности, полученные в форме «фактов», человек вкладывает  и   в саму реальность, и  в  самого себя,  стремясь к  гармоническому сочетанию авторского  и познавательного начал.
                   4.1.6.  Движение Социума: СТАДО (племя) – РОД - СЕМЬЯ – РАЗВИТЫЙ СОЦИУМ:

На стадном, а лучше сказать,  «племенном этапе» своего существования, человечество еще копирует образцы поведения и нормы жизни, заданные в стаде животных. При этом разности типов стадного поведения может закладывать и разницу характеров и типов  последующего поведения на более поздних этапах.

Но люди, живущие племенем, никем, кроме язычников, быть не могут. Поэтому этот тип житийного поведения четко привязан к мифологическому сознанию.

Другое дело РОД. Он выделится из племени позднее, ибо его сохранение требует уже не чисто  мифологического, а зачатков нормативного сознания. Законы функционирования «тейпового сознания» кавказских народов с наглядностью  свидетельствуют об этом. Чтобы тот или иной  род мог существовать во времени, должны быть созданы и облечены в традицию инструменты познания и хранения норм «родового поведения», носившие в языческие времена  чисто интуитивный, но более сложный, чем просто мифологический,  характер. 

Когда РОД развился настолько, что в нем уже отдельно стали существовать его составные части – семьи, возникло фактологическое сознание, ибо, став главой семьи, человек поставил себя в центр этой маленькой социальной общности, сделав тем самым реальной  возможность появления  антропоцентризма сознания, свойственного   фактологичности его сознания.
 Раньше глав племен и самих родов было слишком немного, чтобы сформировать новый тип сознания достаточно устойчиво. Он возникал, но пока  в единичном виде.

«Фактологическая культура» складывается   еще позднее, когда семьи начинают формировать поселения, не важно, городские или сельские. Естественно, сначала возникает деревенская община, а только потом доходит дело и до города: посада, огороженного стеной или оградой,  поселения людей. Община может существовать только при наличии развитой культуры её бытия во времени. Городская община,  прежде всего. 

Устойчивый социум создаётся только сочетанием городских и деревенских общин. Но о них позднее.

                                            4.2. Всё – во мне и я – во всём»
                                                                                         «Никогда не спрашивай: «По ком звонит колокол?» -

                                                                                                                 Он   звонит -  по тебе!"

                                                                                                                                                                 А.Поп

               4.2.1. Духовная экология  как программа выживания человечества:
            Мы должны попытаться взглянуть фактам в лицо и избежать свойственной большинству человечества недооценки нынешней опасной ситуации .Загрязнение  внешней  среды дошло до некой критической точки,  но вряд ли необратимой,  ибо небесное Провидение не должно допустить  гибели всей экосистемы Земли. Однако, "на Бога надейся, а сам не плошай!"    

  Говоря современным языком, "команда праведников" не  набрала  еще необходимой критической массы. Поэтому важнейшей ориентацией современной духовности и экологии   должно стать торможение всех кризисных моментов: экологических, духовных,  нравственных,  социальных  и т.д.  Духовность, всегда служившая задачам выживания человеческого рода,  должна  в нынешних условиях  активизировать  свои усилия и внедрить духовные императивы, прежде всего, в  политику, затем в экологию   и во все другие сферы социального бытия.

     Конечно, мы не знаем и никогда не узнаем,  в какие сроки произойдет Глобальная Бифуркация, но духовная экология может способствовать увеличению "команды праведников", тормозящей его скорый приход.. Каковы же направления практического решения этой задачи?

     На первый взгляд, развитые в экономическом отношении страны живут в относительном благополучии, но оно лишь внешнее. Не говоря уже о существующем предсказании астрологами природных катаклизмов в Англии, в  США и Китае, довольно трудной остается  духовная  ситуация  в этих странах. Свидетельства духовного кризиса там  не очевидны, ведь материальные аспекты цивилизации на Западе доминируют над духовными  и  скрывают  кризисные моменты. Перестроечный развал экономики в России, в странах СНГ и некоторых развивающихся странах больше бросился в глаза всему миру. 

Правда, при этом никому не бросается в глаза, что в социально-духовном отношении Россия вырвалась вперед, ибо через свою Перестройку  попробовала элементы  “глобальной катастрофы”, а всему миру это еще только предстоит.

    Что  же происходит на самом деле? Крах социализма в конце ХХ века - урок для всего мира.  История на примере СССР как бы проиграла  весь сюжет  с «построением  коммунизма в отдельно взятой стране».  И  сделала это таким образом,  что никакой симпатии у зрителей - оставшегося человечества к этому герою (коммунизму) не возникло. Могут  утверждать,  что актеры были плохи или постановка неудачна, но факт истории свершился,  а она не повторяется. А если  повторяется, то" сначала как трагедия, а потом уже как фарс".
     В любом случае, повторится она или нет, реализация идеи “всепланетного жития”, называемая некоторыми учеными “глобализмом”, будет идти с учетом российского негативного опыта. Ожегшись на молоке, народ, как известно, "и на воду дует".  
 Однако кризис социализма - явление не только российское, но и мировое, ибо оно встроено в общую систему мировой динамики. За последние два с  лишним  тысячелетия  человечество испытало как минимум три глобальных кризиса:

       а) Античность - кризис языческого мировосприятия;

       б) Возрождение и Реформация – кризис древней  христианской нормы (для Европы) и нормативных  религиозных идеалов;

       в) Конец ХХ и начало ХХ1 века - кризис просветительских иллюзий и веры в рационально - ориентированную науку и технический прогресс.

     Результатом первого кризиса стало появление христианства - идеальной нормы  человеческого  общежития в качестве подготовки к загробной праведной жизни. Рационализм "Бритвы Оккама" ("не  плодить  сущностей более необходимости") заставил человечество отказаться от веры в языческое многобожие, сосредоточившись на контактах с единым Богом, живым представителем которого стал Иисус Христос.

     Результатом второго кризиса явилось укрепление научного (фактологического - по нашей терминологии) сознания. Концепция Бога стала в точном соответствии с "Бритвой Оккама" "сущностью выше необходимости". Это было фальшивое открытие, подмена Целого – Частью.
     Дискретное научное сознание и просвещенческая культура породили разрыв  Целостности общего тела культуры, приведший к таким печальным последствиям, как экологический кризис и состояние бездуховности большей части "просвещенного  человечества".    Каковы могут быть итоги третьего кризиса, приходящего в мир в начале  ХХ1  века?

На наш взгляд, прежде всего они скажутся в изменении отношения человечества:

А) к Природе, когда Человечество, если не вернется к её мифологическому обожествлению,  все - равно отдаст ей
 должное, как Божественной Сущности; 

Б) к Творчеству, самой трансцендентной составляющей мировой культуры. Сугубо  логическим  рациональным  образом  сущность творчества не объяснима, настолько оно иррационально и  мистично.  Научное  познание эффективнее улавливает внешнюю взаимосвязь фактов и явлений, творчество стремится проникнуть в глубь вещей,  уловить их внутренние взаимосвязи. Логика творчества алогична: "Что отдал,  - то твое!" или: "Чем глубже внутрь, тем ближе к Небу".

    Наука ближе к Миру, а Творчество ближе к Небу,  ибо работает на том уровне мистического и трансцендентного взаимодействия человека с Богом, который подчиняется лишь  Духу,  "дышащему  там,  где  Он  только  хочет". (Матф.8,14)
    Принять в себя весь мир и  познать его творческая личность может при максимальном отказе от своей "самости",  в условиях аскетизма и смирения, предоставив голосу Бога звучать в своей душе.   Такова главнейшая   особенность  духовно-инновационной  культуры. Творческая духовность не означает полного отказа  от  элементов  МИФа, НОРМЫ или ФАКТологического познания.  Она их удачно интегрирует.

     Более того, в соответствии с формулой N 4,  все элементы Целого  активны, но лишь "метасубъект" находится и в активном, и в доминантном состоянии.     Чтобы до конца осознать экологическую специфику ХХ1 века,  необходимо отказаться от  восприятия  Природа как низшей сущности, как «поля Свободы», на котором Человек волен делать все, что хочет..  Необходимо перейти на динамическое восприятие Природы и воспринять ее  как  «способ коммуникации Человека и Бога». Природа  стала одновременно и «частицей» (объектом потребления) и «волной» (системой духовного общения).  Именно в ХХ1 веке духовный (волновой) аспект экологии выходит  на первый план и становится доминирующим. Но для осознания этого, необходим диалектический скачок в сознании.
     В соответствии с "принципом неопределенности" В. Гейзенберга,  одновременно вычислить импульс волны и частицы невозможно.  Но это в «чистой науке». В духовной экологии такая невозможность компенсируется законом "двойного подтверждения". Закономерности  природного филогенеза человечества там повторяются и дублируются в характеристиках развития отдельного человека. Духовная экология, таким образом, более целостна, чем «чистая наука», способна повести нас к более глубокому познанию Единства разнообразных миров Вселенной. Но без полного осознания Целого нам никогда не понять, что надо менять в противодействии приближающейся Катастрофе, а что оставить, так, «как оно есть».
     Развитие Микрокосма  дублирует и тем самым обеспечивает надежность функционирования Макрокосма,  заданную Божьим Промыслом.  Бог,  в  свою очередь, определяет  пути  развития  отдельной  человеческой личности, осознающей Его  в  своей душе и начинающей по воле Бога творить мир и себя.

     Восприятие Природы лишь как «поля Свободы» для Человека порождает в конечном итоге её полное непонимание как духовной сущности, приводит к «духовному и физическому загрязнению»


Примеры подобного плана можно умножить,  поскольку эта закономерность работает на любом участке современной цивилизации. Уже говорилось, что в России экологического кризису всегда сопутствует духовный,  как бы подтверждая и усиливая его.  Поэтому  в России всегда, "чем хуже, тем лучше,"  ибо любой экстремум недолговечен. Успех приходит всегда лишь  на исходе сил и при крайней их напряжении. Бывают и исключения.

     Стоит войти в Природу, как в волну, почувствовать невидимые связи души с миром сотворенной Богом Природы или с  Небесной сферой,  утончить духовное восприятие жизни, никак нельзя будет причинить им зло: ни минералам, ни растениям,  ни животным, ни людям. Все взаимосвязано в этом мире Любовью! Зло, причиненное другим,  в какой-то миг ударяет по тебе.  Русская культура и Православие  многократно свидетельствуют об этом.       


   Ощущение всеобщей  взаимосвязи - всего лишь один аспект духовности, но очень важный. И Христос высказался в Евангелии на этот предмет: "Не собирай  сокровищ  на Земле,  но собирай сокровища на небе." (Матф.,6,19-20) Духовный аспект восприятия Природы   всегда  был  важным,  но стал сверх важным в преддверии  «эпохи Откровения». Связующее, срединное звено в Святой Троице - именно Любовь, потому  что это Иисус Христос!

Но балансирующим элементом Троицы является Святой Дух, ибо сегодня именно Он – самый активный игрок на поле Духовности.  

                 4.2.2. Духовная экология как программа духовно-практического преобразования мира:
       Модель мировой динамики духовной экологии дает возможность оценить, насколько плодотворно человечество в процессе своего развития отвечало на четыре важнейших вызова:

    а) САМОЙ ПРИРОДЫ - способностью  выжить в ней, а потом - оценить ее гармонию и любоваться красотой;

    б) СОЦИУМА ВО ВЗАИМОСВЯЗИ С ПРИРОДОЙ  - стремлением к справедливости и правильной социальной организации жизни;

    в) ИСТИНЫ ПРИРОДЫ - возможностью ее познания во всей глубине и широте;

    г) ДУХОВНОЙ СУЩНОСТИ ПРИРОДЫ - умением любить её,  сострадать ей, просветлеть  вместе с ней и духовно  преобразиться.

        Весьма актуальной  становится оценка механизма нашего реагирования на эти вызовы,  способности отыскать  неиспользованные  резервы, пустить их в дело для изменения сложившейся ситуации.

                                        4.2.3. Вызов  П р и р о д ы:
     Древним была свойственна особая любовь к природе,  которую мы называем "обожествлением". Вряд ли они были способны любоваться ее красотой, для  этого нужно было бы противопоставить себя природе и посмотреть на нее со стороны. Мифологическое сознание не способно на это.Ощущение красоты  природы  - завоевание нормативного и фактологического сознания. Любовь к природе: местам, где ты родился, ландшафту, который окружал тебя с детства, - важное качество современного человека. И беден тот, кто этого лишен.

     Даже современный  горожанин  нынче  всеми силами стремится купить дом в деревне или дачу,  или,  на худой конец, садовый участок, чтобы, выйдя один на один с природой, компенсировать в своей душе городской цивилизованный (а, следовательно, крайне рационализированный)  пейзаж.  Не думаю,  что единственный мотив -  прагматический, когда овощи  и фрукты из своего сада выступают существенной добавкой к его режиму питания. Хотя он так же очень важен. Более того, неэффективность городской цивилизации в этом свете становится достаточно очевидной. 

     Выезд за  город - это всегда созерцание природы,  часы общения с ней в лесу,  на речке,  озере или в поле.  Это выращивание вроде бы “бесполезных” цветов. Даже произведя на участке немного овощей,  горожанин скоро начинает понимать,  что не стоит травить себя ядохимикатами и удобрениями, а надо обратиться к органике и к возможностям самой природы.  Биологические средства защиты сегодня полезней и эффективней  всякой  химии. И уж стопроцентно полезней для здоровья.

     Вникая в дела своего участка, горожанин учится постигать азы экологии, кожей ощущает,  что такое собственная "экосистема", как необходимо поддерживать ее в должном порядке. Любить природу для него - значит учиться делать ее внутренней средой своей личности, когда лес выступает не просто местом, где растут грибы и ягоды, где можно набрать валежник для костра, но является методом компенсации городских стрессов, способом гармонизации своей личности и постижения ею  идеалов красоты.

     Огромную роль в понимании красоты родной природы, увеличения патриотического настроя детей могло бы сыграть школьное краеведение, если бы его не запретила советская власть в 30-е годы.  "Малая родина" есть у каждого.  Если взять творчество любого поэта,  то сила его стихов во многом следствие его любви к родной природе,  воспоминаний о месте,  в котором он родился. Что такое С.Есенин без Рязанщины,  Н.Клюев без своего Севера, И.Бунин без Орловщины, А.Пушкин - без Михайловского и Болдино, М.Лермонтов - без Тархан? Это были бы совсем другие поэты! 

     Краеведение, как  и поэзия,  может помочь молодым людям перестать чувствовать себя "Иванами не помнящими родства", как это хотелось сторонникам классового  и  интернационального воспитания.  Именно родная природа поможет нам стать патриотами, любителями и знатоками Отечества.  В ней  есть и духовный аспект,  который тонко почувствовал М.Лермонтов:  
 Когда студеный ключ играет по оврагу,
 И, погружая мысль в какой-то дивный сон,
 Лепечет мне таинственную сагу

 Про дивный край, откуда мчится он,

 Тогда смиряется души моей тревога

 Тогда расходятся морщины на челе,

 И счастье я могу увидеть на Земле,

  А в небесах я вижу Бога.

                С духовной точки зрения, природа Земли - живое существо, страдающее от нашего непонимания и нелюбви. Она болеет, когда мы ее отравляем, стараясь включить механизмы самолечения.  На системном уровне это так легко проследить!  У нее есть патогенные зоны - места, где человеку всегда плохо. Они располагаются на ребрах многогранника, которым по существу является земной шар. Он ведь не шар на деле, а минерал со сложной кристаллической структурой. Рядом с зонами, где велик выход отрицательной энергии, могут существовать и компенсировать их влияние зоны с положительной энергией, благотворно влияющие на человека.

    Именно в таких местах  раньше  ставили  храмы,  строили  монастыри. Именно там бьют целебные источники , со "святой водою". Нам кажется, что таким положительно заряженным  местом  является южная часть Нижегородского края по линии: Дивеево - Болдино. Не случайно там творили два самых крупных духовных деятеля России прошлого века: Серафим Саровский и Александр Пушкин. И, безусловно, Сергиев Посад, конечно же, - Оптина пустынь...  А сколько таких мест на Руси  великой, требующих своего познания и самое главное - любви!

     Как живое существо Земля обладает своей аурой - биоэнергетическим каркасом, определяющим  условия существования человека на ней.  Пришло время их изучить и использовать в полезном для духовного человека направлении. Но такая информация будет открыта только духовно продвинутым людям, как это и доказывает вся история русской культуры. Сейчас необходим новый уровень диалога с Землей, такой же эмоциональный, как и во времена язычества, но на другом уровне наших познаний: и религиозных, и научных, и духовных.

                                            4.2.4. В ы з о в  Природе бездуховного  С о ц и у м а:
      Человечество всегда  мечтало  о  создании  социальной структуры, обеспечивающей справедливую организацию общественной жизни, в том числе и по отношению к Природе. Социальная справедливость, наряду  с чувством красоты и гармонии,  почерпнутым из природы, является важнейшей ценностной ориентацией человека.

Однако с появлением городской цивилизации социум все больше удалялся от   природы, чтобы окончательно порвать в ней, когда город стал существовать в форме мегаполиса.

Причем этот отрыв осуществляется при внешней видимости зеленых насаждений в городе и других частичных  уголках  природы, в ней сохраняемых в форме заповедников, парков, зоосадов и т.д.

БОЛЕЕ СТРАШНЫМ ДЛЯ ПРИРОДЫ СТАНОВИТСЯ КОЛИЧЕСТВО НЕПЕРЕРАБАТЫВАЕМОГО, КАК ДОЛЖНО, ГОРОДСКОГО  МУСОРА И ДРУГИХ ОТХОДОВ, КОТОРЫЕ БЕЗНАДЕЖНО ЗАГРЯЗНЯЮТ ГОРОДСКУЮ, ДА И ПРОЧУЮ ОКРУЖАЮЩУЮ СРЕДУ.

      Этот фактор становится, по сути,  национальным бедствием для многих стран.


Способность любого города перерабатывать отходы, по мере его развития, постоянно растет, чтобы на каком-то этапе стать решающим фактором приближающегося Экокризиса и неспособности человека его отодвинуть или ослабить.

Не промышленное производство и не добыча полезных ископаемых, а именно способность города перерабатывать свой собственный мусор без негативных последствий для окружающей природной среды!

Выход из этой проблемы существует лишь только в создании экологически чистых домов, способных создать внутри дома замкнутые циклы, внутри которых мусор перерабатывается в полезный для рекультивации почвы гумус, а грязная вода  очищается до приемлемой, чтобы вновь вступить в системы рекультивации внутри самого дома.

Пить её конечно, нельзя, использовать во вторичном плане для систем очистки в доме вполне возможно.

                                            4.2.5. В ы з о в    И с т и н ы:
       Возрождение позволило европейскому  человеку  сбросить  с  себя схоластические путы  Средневековья  и  броситься на покорение сияющих вершин Истины. Но этого ему показалось мало и он (точнее - французы) взбунтовался против  основного содержания жизни людей в эпоху средневековья - Бога.  Революция и Просвещение были тесно связаны.  Каков же итог? Поймали ли мы Истину в сети рационального просвещения?

     ХХ век показал, что вряд ли. Цена научных открытий, не поддержанных религиозной нравственностью, оказалась слишком высока: гибель природы. В соответствии с  внешним  критерием  Истины,  каким  является «практика», жизнь  людей в экологически грязных районах становится невыносимой. А практически любой большой город уже попадает в нынешних условиях в зону экологического бедствия. Поэтому прежнее понимание Истины (фактологическое - в нашей терминологии) порождает хозяйство, медленно, но верно,  влекущее нас к экологической гибели планеты, к генетическому вырождению человечества.

     Цитирую соответствующее место из монографии на эту тему: "По данным известного генетика,  академика Н.П. Дубинина, вплоть до 60-х годов количество генетических  поражений  человека не превышало 4%  (уровня естественного генетического груза человечества), но к концу 70-х годов в прямой зависимости от ухудшения качества окружающей среды, число генетических жертв увеличилось более,  чем в два раза,  и  составляет  в настоящее время  более 11%  мирового населения. В наши дни соответственно в два раза выше. Поэтому необходимо со всей серьезностью отнестись к предупреждению ученого: "Человечеству,  в случае таких уровней загрязнения окружающей среды мутагенными факторами, грозит генетическая катастрофа".(№1,123)

     Однако у Истины есть и свой  внутренний критерий подлинности -  духовный. С этой точки зрения результатов познания почти нет, ибо ослепленное атеизмом человечество все дальше и дальше уходит от нравственных норм общежития, данных Богом, в сторону насилия, преступности, революций, коррупции, мафиозности и тому подобных форм бездуховного бытия.

     Мало того, происходит медленное вырождение генофонда человечества. Эти факты редко популяризируются, но медикам хорошо известно ухудшение показателей по всем параметрам детской смертности: увеличение генетически неполноценных детей, появления новых заболеваний и т.д. Проблема не только в павшей на наши земли "звезде Полыни" (Чернобыле),  но и в появлении "озонных дыр", потеплении климата, росте антисанитарии, наркотизации и алкоголизации общества.  Причина одна - бездуховность,  как в отношении к природе, так и в отношении к себе подобным.

     Поэтому "чистая", то есть бездуховная, наука служит весьма неадекватным ответом на вызов Истины.  А что происходит в искусстве? В Средневековье оно  было  вполне элитарной сферой и кормилось с помощью небольшой группы ценителей и  государственных  структур,  способных  его поддержать и  дать  надлежащую оценку.  Экспансия техники в эту сферу, начиная с Гуттенберга и кончая открытием видеозаписи фирмой  "Ампекс", породила мощнейший выброс "массовой культуры", ибо технизированное искусство стало добычей не подлинных меценатов и ценителей,  а  дельцов, ориентированных только  на  эксплуатацию  низменных  интересов  масс с целью получения постоянного барыша.

     Искусство стало развиваться не по своим имманентным законам, а по внекультурной экономической логике, подчиненной "закону больших чисел". Понятие "массовая культура" не представляется нам удачным, ибо соединяет несоединимое. Как масса не может быть высококультурной, так и культура не может быть массовой. Культура - это система некого баланса между элитарной и низовой (народной, а не массовой) культурой. Более приемлемым в этом случае мог бы быть термин "массовое искусство".

     Главный смысл культуры - духовный.  Есть ли духовность в массовом искусстве?  Если и есть,  то, как исключение (Высоцкий, Цой, Тальков, Моррисон), а не как правило.  Шоу-бизнесом движет жажда прибыли, но не достижение высоких  художественных результатов. Если  раньше он был абсолютно аполитичен, а позднее немного заинтересовался политикой, то  всего лишь расхожими представлениями о политических процессах, менее всего  их истинной сущностью.

    Творческая духовность вторична для шоу-бизнеса. Неслучайно же воздействие грубых ритмов, специальных светоэффектов, форсированного звука, эпатажных костюмов заставляет юную аудиторию терять всякое подобие человеческого облика!  Покажись,  как ты выглядишь,  и я скажу, что ты есть на деле, потому что в искусстве внешнее связано с внутренним. Высокой духовности подобает внешний аскетизм,   а не  буйство красок  и спецэффектов. Любому  подлинному деятелю культуры этот закон известен.

     Зададимся вопросом,  почему именно в нашу страну  сейчас  хлынула волна примитивной  американской видеопродукции,  а не высокие шедевры, которые там, безусловно, есть? Кто-то станет говорить о высокой прибыли дельцов видеобизнеса, кто-то о тайной политике развращения народа, кто-то о низком уровне вкусов аудитории, выбирающей "китч", а не высокое искусство.  Мы видим проблему в низком уровне духовности молодежи, не умеющей защититься против подобного напора псевдоискусства.

     Так же  безоружны  мы  оказались перед космической мистикой и оккультизмом, рванувшихся на нас в последнее время в форме НЛО, левитации и  полтергейста, различных методов "белой и черной магии" .Если в результате развития науки наш духовный иммунитет столь слаб, что мы не можем за  этими  "космическими  проявлениями" увидеть игрища бесовских сил, отделить белое от черного, то виной тому только бездуховность науки. Неслучайно отечественная наука раньше вообще делала вид, что “оккультных фактов” просто не существует,  ибо не обладала способом их адекватного объяснения . Поскольку  все они связаны с духовными феноменами,  интерпретировать их было необходимо соответствующим образом.

     Как только все препоны цензуры  были сняты, наряду с подлинной информацией проникла всякая бесовщина. Осознавая ее смысл, надо слушать не  специалистов по НЛО, которые делают на этом свой бизнес, а к священнослужителей, имеющих дело с Небом не последние пятьдесят, а все две тысячи лет. Конечно, за "инопланетными приключениями" есть и подлинные космические феномены. Но из-за  нашей бездуховности Космос предпочитает с нами не связываться,  чтобы не заразиться. Поэтому процветает на планете бесовщина. Магия всегда бывает только "черной",  а "белая магия" - это способ затуманить людям мозги.

     Подводя итог этому краткому экскурсу в сферу поиска Истины,  подчеркнем, что наука как способ адекватного познания оказалась  несовершенной лишь потому,  что в свое время порвала с религией. Этим самым она выпала из культуры,  все больше превращаясь в некую "игру в бисер" для специалистов.  Ее  востребованность в будущей духовной цивилизации будет тесно связана с умением ученых вводить  нравственные и  духовные ограничения  в свою деятельность. Уповать на прощение за безнравственность в будущем уже невозможно. Ученые будут нести за  свои открытия полную ответственность, ибо должны стать существами духовными и нравственными.

     Но смысл инновационного этапа культуры в том и состоит,  чтобы не было бездуховных открытий и разработок, их использования  во вред людям. Духовность должна пронизать любой участок культуры, а уж науку - в первую очередь, ибо последствия ее бездуховного использования столь велики, что поставили  под сомнение ее необходимость человечеству в прежнем качестве. 

                                                4.2.6. В ы з о в   Д у х а:
       Вызов Духа  ощутит человечество  в эпоху Откровения,  в наступающие  апокалиптические времена, пришпоренные нашей бездуховностью и некомпетентностью.  Апокалипсиса не избежать, даже бояться не нужно, так как к нему каждый может лично подготовиться. О специфике духовной подготовки прямо и честно говорит сегодня только Церковь, поэтому уверовавшему в Христа человеку прожить без "оцерковления"  невозможно.

     Принципиальная возможность спасения дана каждому человеку,  покаяться можно в любых грехах,  но больше не  грешить.  Позиция "греши и кайся, а потом  опять греши" - бездуховная позиция.  Смысл духовности заключается в ощущении ответственности "человека разумного" за  жизнь всей Вселенной, за понимание сложнейшей задачи, которую Господь возложил на нас в будущем Царстве Небесном. Но прийти в то Царствие сегодня можно только праведным путем, только вступив на дорогу "святости".

Русскому человеку это сделать проще,  ибо именно в нашей культуре  существовал "институт  старцев",  была так сильна традиция "умного делания", духовной помощи просветленных мудростью старших юным послушникам веры.     В данном месте можно оговорить только некоторые общие контуры будущей духовной цивилизации,  той эпохи Откровения, которая должна подготовить человечество к Страшному Суду:

   1. Нахождение каждым своей дороги к Храму и исполнение ее.

   2. Ликвидация экологического загрязнения планеты.

  3. Отказ от войн,  революций, терроризма и насилия, других подобных методов ведения социальной политики.

  4. Объединение человечества в политическую систему, предусматривающую "симфонию" светской и духовной властей.

 5. Отказ  со  стороны  Церкви  от традиционного невмешательства в мирские дела, поскольку речь идет о судьбе человечества.

  6. Конфессиональный диалог всех религий для обеспечения консенсуса по вопросам будущего выживания человечества.

  7. Выработка  дополнительного  (наряду  с  национальным) единого   языка общения, принимаемого большей частью человечества.

 8. Контроль  со стороны духовных органов за функционированием мировых телекоммуникационных систем (мировое  телевидение,  глобальные базы данных, уроки  воспитания и обучения).

 9. Внимательное отношение ко всему, что "идет из Космоса".

 10. Коррекция "биоэнергетического взрыва" со стороны духовных деятелей, ибо биоэнергия сильнее атомной и может наделать много зла.

 11. Противодействие  бездуховной  культуре со стороны государства,        но не путем запрета, а экономическими методами.

12. Содействие  властей духовному образованию и просвещению,  благоприятствование повышению каждым своего творческого потенциала.

 13. Обеспечение  социальной справедливости для малых этносов и социальных групп при объединении человечества.

 14. Открытие  каждым человеком радости в Любви и делании Добра,  а  не в ненависти и насилии.

          Зачем необходимо объединение человечества?  Эта  идея  очень сильно подпорчена масонством. Но другого выхода нет, ибо в будущем перед людьми встанут проблемы,  которые каждое государство в отдельности разрешить не сможет. Объединение человечества на высоких духовных, религиозных и нравственных  основах  - единственный выход из ожидаемых трудностей.

     Конечно, простое  объединение проблемы не решает,  ибо необходима интеграция духовно-устремленного человечества.  Куда устремленного? Да к своему  духовному преображению, просветлению и спасению.  История христианских святых, теория святости - "умное  делание",  поддержание  института "старчества" - вот реальные ориентиры для духовного пути человечества.

     Предлагаемый христианством "узкий путь", достижение просветления, руководство идеалом  "святости" не отрицается представителями и других религий. Это основа будущего конфессионального диалога.  Стремление  к просветлению лишено узкого частного интереса,  ибо первая задача просветленного - помочь другим,  поэтому оно наиболее соответствует будущей духовной  цивилизации.  Движение человечества в сторону увеличения Добра, Справедливости,  Истины и Красоты в этом мире - вот путь духовного преобразования  и построения будущей цивилизации.  Христианам известно, что путь этот заповедан Иисусом Христом,  ибо только  Он  есть и "Путь,  и Истина, и Жизнь".

                                 4.3. Что наверху, то и внизу»; (Изоморфизм Человека  и Бога):
Одна из мудростей Гермеса Трисмегиста, запечатленная в его «Изумрудной скрижали», гласит: «Что наверху, то и внизу». К доказательству правомерности этой истины мы подошли с помощью семеричной модели энергоинформационного устройства мира, описывающей  и «жизнь наверху», и «жизнь внизу».
Эти закономерности запечатлены  в следующей матрице:                                               
                                                                                                                                                                 МАТРИЦА №11.
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                  5. Гл. четвертая: «Внутренняя форма Бога»;

                                  «И Ты открылся мне: Ты – мир. Ты – всё! Ты – Небо и Вода,
                                                       Ты – голос бури, Ты – эфир, Ты – мысль поэта, Ты – звезда».
                                                                                                              Дм.Мережковский

                       5.1. Троичность Бога:

В Библии нам дана знаменитая троичная формула  Троицы: «Бог-Отец – Бог-Сын, - Бог-Дух Святой». Как показывает практика чисто бинарные системы, состоящие только из двух полярных элементов, никогда не бывают устойчивыми, ибо  не способны адаптироваться ко всем мыслимым изменениям окружающей их среды.


Тринитарные системы более устойчивы. Если взять для примера бинарную систему, включающую элементы Хаоса

(элементы, ответственные за Изменения) и Порядок (элементы, ответственные за Традиции),  то её устойчивость объясняется только третьим элементом: Балансом между двумя первыми..  Балансирующую функцию в Божественной Троице выполняет Святой Дух, снизошедший на апостолов в Пятидесятнице. Он появился в Божественной Троице позднее всех и потому является, по сути, балансом между  двумя основными элементами Троицы.

 
Если рассмотреть любую устойчивую систему, то мы можем всегда в ней выделить элементы, выполняющие роль Порядка (Негаэнтропии) или Хаоса (Энтропии)  в системе. Как показывает опыт, жесткое насаждение Порядка в бинарных системах, равно эскалации Хаоса в них и не способствует нормальному развитию системы. Важен только третий составляющий элемент - оптимальный Баланс обоих элементов, диктуемый функциональной необходимостью системы эффективно быть  «здесь и сейчас», только он приводит к  её устойчивости, реагируя на окружающие изменения. 

  Эта схема выглядит адекватной даже при применении её к Человеку, сущность которого также троична: Тело (Хаос) – Порядок (Душа) – Баланс (Дух).  Потребительские притязания  Тела вносят Хаос в систему, ибо превышение некоторых их пределов приводит организм к болезни, а  Баланс устанавливается только с помощью Духа, путем духовной оптимизации работы организма.  Душа улавливает эти позывы Духа и благоприятно действует на Тело, оптимизируя его составляющие  по велению Духа. Если бы это поняли наши медики, они сменили бы доминирующую сегодня в медицине парадигму, предоставив большее поле деятельности священникам и психотерапевтам.
Стихия «Мирового Дерева», являющаяся, на наш взгляд,  символом «внутренней формы Бога», также троична: Корни – Ствол – Ветки и листья  «Корни» символизируют Бога – Отца, «Ствол» – Бога-Сына, «Ветки и листья» – человеческие  святые души, прилепившиеся у Богу, выполняя роль носителей  Святого Духа после Пятидесятницы. 
Конечно, Святой Дух существует также отдельно, в качестве ауры Дерева, его энергоинформационных полей, исходящих от корней и распространяющихся вверх по всему древу.
                                    5.2. Пустота как внутренняя форма Бога:
Человек, требующий оставить его в «святом покое»,   - по-своему «конченый человек». Пустота духовная может способствовать  духовной  Полноте,  психическая  и моральная пустота  чреваты только  вхождением в бифуркационное состояние Смерти. 

Многообразие духовных состояний Пустоты, являющихся, с нашей точки зрения, базой для развития творчества, можно рассмотреть на примере диалектики этого понятия в религии и мифологии. 

1.  Пустота Вселенной  (Космический эфир).

2.  Пустота как Нирвана в буддизме.

3.  Пустота как имплицитная виртуальная голограмма.

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

5.  Пустота Загробного мира.

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

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

8.     Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса.

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

а) теплоплазменной;

б) электромагнитной (радиоволны);

в) гравитационной;

г) энергоинформационной (торсионные поля);
д) живой энергии биополей и  т.д.

        «Космический эфир», размышление о  котором  физика в свое время отбросила, сейчас вновь возвращается в умы ученых. Космос не  заполнен «абсолютным ничто» – « физическим вакуумом»,  он полон энергий «эфира», кубический сантиметр которого может содержать, по мнению академика РАЕН Г.Шипова,  энергии больше, чем вся Солнечная Система целиком.

Энергия – это есть та материальная и  одновременно духовная (в некоторых своих частях) сила, которая делает возможной Полноту и Целостность обоих миров - мира Посмертия и мира Бытия.  В соответствии с троичным кодом развития Вселенной – это единство двух полярных сущностей (Пустоты и Полноты), функционально единых, чтобы поддерживать Вечность и Бесконечность Бога в созданной Им Вселенной. Механизм балансирования – Творчество и Соучастие в делах Человека и Бога духовно одаренных творцов – носителей Святого Духа.
         5.2.2. Пустота как Нирвана в буддизме:
               Буддистская концепция Нирваны даёт нам понятие о совершеннейшей Пустоте, в которой воплощается правоверная по буддистским понятиям душа. Она получает там полное и совершенное блаженство Небытия, в противовес Бытию с его печалями, несчастиями, бедами, скорбями  и злоключениями человека. 

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

           Ни о каком духовном воскресении в теле в буддизме, конечно, и речи не идет, хотя буддисты верят в реинкарнацию – бесконечную цепь воплощений души в Этом мире. Православие относится к этой идее с большим сомнением, хотя древние христиане её  целиком не отвергали.

Между буддизмом и Православием есть еще одно общее качество - принципиальная возможность человеку творить – это возможность черпать из «Пустоты Бога» - Нирваны духовную информацию, на которой и держится человеческое творчество. 

                         5.2.3. Пустота как имплицитная виртуальная голограмма:
Для того, чтобы воплотить материальную реальность в голограмме с помощью человеческих лазеров и компьютеров – наших мозгов должна существовать в имплицитном виде виртуальная матрица –   Божественная мысль, воплощающая развивающуюся  модель Вселенной, которую человеческие  мозги разворачивают в трехмерном, а точнее – четырехмерном  (где время – дополнительная координата) мире.

  Эта виртуальная модель существует в  Пустоте  Инобытия в зеркальном по отношению к Бытию виде: там – трехмерность времени и одномерность пространства.

Залогом существования этой модели является  наличие в мире Космического Разума единства всех энергоинформационных полей Вселенной, хранящих  в своей памяти информацию и о Бытии и об  Инобытии.

Наличие такой памяти позволяет нам поддерживать  голограмму мира в рабочем состоянии, хотя на деле её материальное воплощение - только видимость, майя, «прочная иллюзия». Её иллюзорность – полная аналогия иллюзорности голографического изображения, которое не существует вне освещения лазером. 
Тот факт, что нам  пока удаётся поддерживать эти иллюзии в мире, служит доказательством и творческих потенций  верующего  человека, и подтверждает существование Бога.  Божественный  Свет и есть тот самый уникальный лазер, который освещает голограмму Мира, помогая нашим мозгам воссоздавать её визуальный образ.
                         5.2.4. Пустота как образ жизни «монахов-пустынников»:

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

Итогом  результативности  мученических подвигов монахов были:

а) аскетизм и смирение;

б) молчание и уединение;

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

г)  длительные (вплоть до сорокадневных) голодания;

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

е) превращение трупа после смерти в нетленные мощи;

ж) пребывание в Раю.  

             При этом  идея «Пустоты» реализовывалась через отказ от:

-  общения с другими людьми;

-  принятия пищи;

-  гордыни и честолюбивых помыслов;

-  греховности человеческой жизни.

            Идея же «Полноты» воплощалась в следующих моментах:

- постоянстве связей с Богом;

- соблюдении всех заповедей Всевышнего;

- обретение Вечности и Бесконечности в посмертном  существовании души;

- обретение  полного и абсолютного пребывания в Боге. 

                         5.2.5. Пустота Загробного мира:

            Загробный мир по представлениям христиан, есть продолжение земной жизни только в непривычных для души материальных условиях, верней, в их отсутствии. Как утверждает Н. Б. Ковалева-Бронюкайтене, разница между нашими мирами в том, что там  (в Инобытии) - трехмерное время и одномерное пространство. Для волновой биоэнергетики Инобытия  такое состояние,  по всей видимости,  - самое вероятное.  

   В Библии сказано, что  там, «что посеет человек, то и пожнет. Сеющий плоть свою от плоти, пожнет тление, а  сеющий в дух от духа,   пожнет жизнь вечную» (Галат., 6,7,8).Это высказывание корреспондирует с нашим утверждением,  что  Тело (плоть)  исполняет роль Хаоса в системе: ЧЕЛОВЕК, а дух его – роль БАЛАНСА, регулирующего вечное развитие и становление  личности человека.
   В этом нет ничего удивительного, ибо все материальное, чем жил человек, в Инобытии повержено в тление, ибо не может существовать в привычных трехмерных рамках, а в духе получает, если заслужил, новый импульс развития – «жизнь вечную». Причем импульс трехвекторный – владение прошлым, настоящим и будущим. Именно поэтому, если нам удаётся с помощью каких-то средств – во сне или с помощью  технической транскоммуникации,  общаться с духами предков, они способны  рассказать нам про все временные аспекты Бытия. Хотя о Будущем они говорить не любят – это у них под запретом. 

Воскресение в теле возможно только при условии принципиального изменение структуры Небесного Пространства-Времени. Это будет мир не с четырьмя координатами-векторами развития, а с шестью: три координаты Пространства и три координаты Времени. 

Шестикоординатный ментальный мир  имеет принципиально другую основу своего существование, как в «плотном», так и в «тонком» смысле. 
       5.2.6. Пустота как «Покой» («православная исихия» Григория Паламы):
«Покой» Бытия и «покой»  Вечности являются зеркально-противоположными отражениями самих себя.  Если  тебя тянет  к покою в реальной жизни, ты постоянно стремишься, чтобы окружающие оставили тебя в «покое», ты духовно мертв, ибо выключение из жизни – отнюдь не гарантия повышения её духовности.

Заработанное духовными подвигами в материальном мире состояние «Покоя» в Инобытии является свидетельством  подлинного покоя души в Посмертии.  Успехи технической транскоммуникации свидетельствуют, что души там не отказываются от активности, но пребывают в состоянии «психологического покоя», то есть, отсутствия душевных треволнений и  суеты житейской.

 Первую попытку связать понятия «покой» и святые «энергии» сделал святитель  Григорий Палама  еще в Х1У веке. Речь идет  о специфике духовного взаимодействия Человека и Бога. Мы никогда до конца не сможем объяснить эту тайну, но то, что объяснить  сегодня можно, следует сделать.

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

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

- «умная молитва»;

-   непостижимость самого  Бога, но  постигаемость исходящих из Него «божественных энергий». 

Умная молитва  представляет собой обращение к Богу, «произносимое не вслух, а в уме».  Полностью отвлекаясь от всего внешнего, житейского и наносного, монах обретал опыт мистического единства с Богом, который в какой-то степени напоминает «остановку внутреннего диалога» у Карлоса Кастанеды. Об этом разговор позднее.
И тут и там мы имеем дело с попыткой осуществить в душе «духовную пустоту», то есть, прервать все мыслимые связи с миром, чтобы обрести новое качество мистического наполнения Богом. Неслучайно все маги и шаманы добивались своего эффекта, погрузив человека в состояние активированного  подсознания, или «измененного состояния сознания», когда осознание отключено, а подсознание ещё продолжает  работать.
Под «божественными энергиями»  святитель Григорий  имел в виду все виды божественных воздействий Бога на мир, которые мы во власти увидеть и понять.  Но качество принятия этих «божественных сигналов»  зависит от степени нашей духовной продвинутости, способности отключиться от мира и приобщиться к Богу. 

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

Святитель Палама считал, что духовные энергии имеют нетварную природу (то есть, внутренне имманентны Богу),  и не являются  подобием обычного света,  энергией  лучащихся фотонов.  Такой подход возвышает человека, как единственное в мире существо, способное фиксировать эти невещественные энергии и работать с ними. Он становится возможным, благодаря  наличию частицы Бога в человеке.
        Наша идея «Диалога с Богом» опирается   на богословские взгляды Григория Паламы.   Бог трансцендентен тварному миру, но проявляется в нем в виде сил и  энергий, которые можно увидеть и через них  войти  в контакт с Богом.
Через понимание человека как единства тела, души и духа, мы глубже осознаем и Троичность самого Бога, учимся входить в контакт с его троичными энергиями, ибо, становясь созвучными и изоморфными  им, можем входить с ними в резонанс.
Органом в человеке, улавливающим посылы божественных энергий, святитель Палама считает человеческое сердце. Человеческое сердце  стало способным контактировать с Христом после Его воплощения в человеческом теле. У верующего человека этот диалог вечен, он постоянно ведет его, указывая Путь  по физическому и духовному миру. 

В храме восприятие Христа осуществляется через церковные таинства – крещение и евхаристию. Евангелие раскрыло нам великую тайну: «Будущее Царство Христово уже внутри  нас». (Лк.,  17, 21) (См. об этом  в Лок. Библ. №2) 
                      5.2.7. Учение о Боге как  о «Полноте Пустоты» (Серафим Саровский): 

             Под «Пустотой» в данном случае понимается Дух Святой, ибо именно ему посвящено учение Святого Серафима, переданное  им, (сидя на корточках), помещику Мотовилову. Мы воспользуемся трактовкой этого учения, данной в книге Виктора Тростникова «Православная цивилизация» (№ 1, с.129-138).

Учение о Святом Духе называется в богословии «пневматологией». В.Тростников пишет: «Равноангельный старец Серафим завершил создание православной пневматологии, начатое Симеоном Новым Богословом и Григорием Паламой, сделав её «мудростью навсегда», к которой никому уже ничего не удастся добавить, ибо  во всяком учении о Боге есть предел той Полноты, дальше которой человеческое разумение подняться не может». (выделено нами – Ю.Г.) (1, стр.  129).
 Целью христианской жизни, по мысли Святого Серафима, является «Стяжание Духа Святого», то есть, обретение такого  полного уровня Божественной Пустоты Духа, который тянет за собой  обретение человеком Благодати Божьей.

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

Стяжание Святого Духа есть спасение  души, спасение от главной нашей беды -  переданного нам от Евы и Адама  первородного греха –  склонности человека  к грехопадению перед Богом, отступлению от Его правил и наставлений. 

Стяжание Святого Духа – единственное лекарство на этом пути.  Именно потому, что это  врач единственный во всем  Евангелии. Единственный, на которого  не допускается хула.  (Мф. 12, 32)  

Тростников пишет: «В беседе с Мотовиловым преподобный Серафим дал четкое богословское обоснование православной сотериологии: спасают не добрые дела, как таковые,  а добрые дела, являющиеся делами веры, то есть, подтверждающие веру в Христа следованием Его заповедям».(1, с. 135) 

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

«Ощущая себя «нищим духом», ты не отступаешь от Бога со своими просьбами, и Он, в конце концов, подаёт Благодать, которая и спасает душу» (1,136)

Богословское понимание Троицы включает равночестность понимания Христа, Его Отца и Святого Духа. Мы склонны воспринимать  Святой Дух  как «Пустоту», но на деле это единство полярностей: «наполненная Пустота», это «Балансирующая Пустота», Это та Пустота, которая способна производит на человека материальное воздействие, видимое любому мало-мальски духовному человеку: «есть в твоём собеседнике огонь  Духа или он  напрочь отсутствует?»

Тростников  предлагает следующую сотериологическую схему: «Грешник молит Христа помиловать его, Христос, сжалившись, просит Отца ниспослать на несчастного Святой Дух,  а Дух устраняет порчу». (1, с.137) 

                                              5.2.8. Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса:

Образ «Пустоты – Наполненности» - типичный пример единства противоположностей в духовных системах. Этот образ  полностью соответствует нашему определению духовной системы: «Единство полярных начал при общей функциональности в развитии». Хорошие примеры для подтверждения этому определению мы нашли в апокрифическом  «Евангелии от Филиппа»  (См. в Интернете: http://khazarzar.skeptik.net/books/kat_phil.htm) 

В этом Евангелии четко противопоставлены два уровня Бытия: Мир (Бытие) и Царствие Небесное (Инобытие), составляющие, тем не менее, единую систему, через связывающее их понятие «Середины». Неопределенность этого последнего понятия позволяет трактовать его и как синтез первых двух на более высоком уровне и одновременно как полное отсутствие какого-либо  синтеза, то есть, и как Жизнь, и как Смерть. В любом случае так обозначенная « Середина» выполняет функцию элемента, балансирующего систему.
Об их единстве говорит следующее высказывание (№10 в «Евангелии от Филиппа»):«Свет и тьма, Жизнь и Смерть, правое и левое – братья друг другу. Их нельзя отделить друг от друга. Поэтому и хорошие – не хороши, и плохие – не плохи, и жизнь – не жизнь, и смерть – не смерть. Поэтому каждый будет разорван в своей основе от начала».

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

О  синтезирующей роли «Середины» сказано в изречении № 63: «Но есть плохое за этим миром, что воистину  плохо, что называют серединой. Это - Смерть». То есть, там отсутствие синтеза, как оно имеет место и  в «Царствии». Та же мысль в №10: «Но есть те, кто выше мира – неразорванные, вечные». Мир же лишен этих качеств абсолютного. Эта мысль подтверждена в № 103-104:»Те, кто там, - не одно и другое, но оба – только одно». Таким образом, подтверждается еще одно наше предположение о целостной сущности Духовного Космоса: он представляет собой некую синусойду колебания всей системы в процессе развития – от абсолютных вершин Инобытия, где единство представляет собой абсолютную целостность, до  её снисхождения через «Середину» («нулевую точку синусойды») к миру Бытия, где имеет место несмешивающееся единство полярных начал, где Зло также необходимо для делания Добра, как и Добро необходимо для существования Зла. Другое дело, что каким-то таинственным и мистическим образом такое сосуществование не приводит к полной аннигиляции самой нравственности.  На наш взгляд, всё объясняется наличием Святого Духа, балансирующего полярные начала в мире.
Не существует непроходимой границы между миром Бытия и миром Инобытия («Царствия Небесного»). Эта нераздельность осуществляется через действия познавшего мира Инобытия (духовного) человека: «Тот, кто вышел из мира, не может более быть схвачен, как  бывший в мире. Он являет, что он выше страсти и … страха». (№61).Дух Святой соединяет в человеке эти два мира: «Дух святой – он в  Открытом, он внизу, он – в Сокрытом, он наверху».(№33). Под «сокрытым» имеется в виду мир Инобытия, а под «открытым» – мир Бытия.

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

Целостная система познания, по мнению Евангелиста, – это познание Мира в образах и символах, то есть художественное познание, ибо другой тип познания (научный - познание в понятиях) не истинен.  Это совпадает с нашим представлением о  Познании во фрагментарных носителях смысла – понятиях и словах, в то время как Целое подвластно только образу и символу. Символ, как и метафора – это  такое единство противоположных понятий, когда оно даёт новую скрытую прежде их смысловую функциональность, объясняет зримое через незримое. Смысл метафоры не явлен открыто, он нуждается в духовной интерпретации, требует предварительной духовной работы. 

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

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

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

- целостное (духовно-инновационное) голографическое знание, когда постигается Целое, отвлекаясь от специфики  его частей, как в голограмме.

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

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

- многочисленных степеней свободы поведения всей системы;

- многообразия  её элементов;

- многовариантности поведения этих элементов. 

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

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

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

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

Для  подлинно целостного познания необходимо мужество, чтобы открывать  настоящую Правду, познавать Жизнь в связи с Истиной, а не в связи с  предварительно навязанной нам  целью познания, сколь благородна бы они ни была. 

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

Условием такого Познания является устремление душ исследователей к Высшему – к Абсолюту,  установленный с Всевышним контакт, доверие Его благородным целям, которые Он имел при творении этого мира, в конечном итоге, - ВЕРА.

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

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

                                       5.3.  Человек  и   Бог: способы коммуникации:

5.3.1. Бог в Мифе (Дух природы)  (игра и ритуал):
               Как представляется Бог язычнику? Во-первых, как правило, во множественном числе. Язычник одухотворяет природу, наделяя каждое её проявление своей духовной сущностью. Именно поэтому языческое мировоззрение названо «политеизмом». 

Основным способом связи человека и Бога в языческой мифологии выступает «Игра» и «Ритуал». Это наиболее ясно, когда мы обращаемся к процессу социализации любого ребенка.  Именно игра – основной способ познания мира для него.
Человек в раннем возрасте и на ранних этапах своего Бытия познавал Мир и Бога через Игру, через активное своё участие в играх Природы. Он не разделял себя и Природу, поэтому «Игра» было для него «подлинным действием» всерьёз и надолго, а не иллюзией сценической площадки…

  Устойчивость этому мировоззрению придавал Ритуал, творимый, чаще всего, шаманами, волхвами и магами. С помощью Ритуала они наглядно демонстрировали, что «Духи Природы» - не  выдуманные сущности, они могут появляться перед изумленной публикой, как «Джин из бутылки» и производить весьма ощутимые воздействия.

Ритуал соединяет мага и публику в единую систему, выполняя балансирующую роль между подсознанием публики и волевым импульсом творящего Ритуал мага.

5.3.2. Бог в Норме (Голос Совести)  (обряд и догма):
              Верующее человечество осознанно смотрело на ритуалы и обряды церковного христианского бытия не изнутри, как язычники (через подсознание),  а как равноправные участники Обряда, ради которых он по существу и производился.


Каноны христианской (или любой другой монотеистической религии) становятся для верующих частью их сознания, по сути, доминирующей частью. Вера в религиозную догматику своей конфессии служит для них психологической необходимостью, ибо помогает выживать сегодня, объясняет «вчера» и приучает с надеждой относиться к «завтра».
 
Только для поверхностно знакомых с основами любой религии людей «обрядоверчество» исчерпывает всю её сущность. Нет, религия всегда много больше подобных толкований, ибо на высоком уровне развития она требует от верующего не просто соблюдения догмы и канона, а постоянного духовного самосовершенствования и приближения к пониманию своей религии на уровне Бога. 


Механизмом связи верующего Человека и Бога выступает в этом случае его собственная Совесть. Он исправно слушает её голос в своей душе и поступает по его велению, ибо для него – это голос Бога!

5.3.3. Бог в Факте (Инобытие Мира)  (научные эксперименты и личность):

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


Мир Бога после того, как ученые осознали подлинную сущность отношений Науки и Религии, как дополняющих друг друга ипостасей, стал Инобытием этого реального мира,  свидетельством трансцендентного существования, полученным Наукой в последние моменты своего развития, в частности, с помощью квантовой физики. Об этом у нас будет разговор особый.
Одним из многообещающих экспериментов подобного рода служат многочисленные факты технической транскоммуникации, о которых мы уже вели речь.

Механизмом связи Человека и Мира (Человека и Бога) стал  «на этапе Факта» научный эксперимент. Любой «факт» получал свой «научный статус»  в мире только при «крещении его этим экспериментом». Только так он мог рассчитывать на признание в мире.

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

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

Этот вопрос настолько важен для  сегодняшнего понимания Бога, что мы рассмотрим его подробно в своём месте.

                                                            5.4. Бог и Дьявол:


1. Дьявол существует и свидетельством том является постоянное зло, творимое дьявольскими силами в мире. Главным успехом его было то, что он сумел спрятаться в человеке и свое самое эффективное зло творит руками человека. Конечно,  проявления Дьявола существуют и других формах, в частности,  в природных явлениях нечистой силы, например, в многообразных геопатологических зонах планеты.

2. Но вместе с тем  никогда нельзя торопиться оценивать какое-то проявление жизни как «дьявольское», ибо  то, что кажется нам «плохим», может оказаться на деле «хорошим», по принципу «не было бы счастья, да несчастье помогло». Именно на этом построен и евангельский призыв: «Не судите, да не судимы будете!»

3. Человеку надо знать свое место и не выскакивать вперед со своими оценками. Бог лучше знает, что нам надо, ибо обладает полнотой информации, недоступной нам. Он использует  внешне, казалось бы, «дьявольские пути», для того, чтобы в конечном итоге всё кончилось хорошо.


4. Дьявол ограничен в своих возможностях, в сравнении с Богом он не равночестен Богу, это падший ангел Бога.  Бог успешнее в своих деяниях, ибо обладает более мощными ресурсами, чем Дьявол. Ему подчинено все Пространство-Время Космоса, а Дьявол завоевал только Пространство-Время Человека.


5.  Дьявол успешно пользуется внешней структурой материального мира, в частности сетками геопатогенных зон в мире. На перекрестках этих зон всегда находятся аномальные и патогенные фрагменты, в которых Дьявол торжествует и через которые оказывает на нас своё негативное влияние, типа болот, «дьявольский мест», долин Смерти, «чертовых озер»  ущелий Дьявола и т.д.
6. Если есть на свете Божественные энергии, то для баланса  должна быть и противостоящая им сила Дьявола. Отрицание её наличия равнозначно отрицанию Бога.
Логика устойчивости существующих в мире систем, включающих, как божественные энергии, так и силу Дьявола, свидетельствует о том, что  между этими  энергиями есть балансирующая их сила – это Человек! Именно поэтому и Дьявол, и Бог так заинтересованы перетянуть Человека на свою сторону. Каждый из них имеет в Человеке  участки, склонные более всего реагировать на притяжение той или иной силы в себе. Это сфера Греха и сфера Святости в Человеке. Как свидетельствует Библия абсолютно безгрешных грешных людей, кроме Иисуса Христа,  не бывает и не было. Но в отличие от Дьявола, Бог никогда не действует насилием, ибо уважает «свободу воли» в человеке.  

Именно потому, что  Дьяволу удалось спрятаться в Человеке, а Христос не может разделаться с ним до сей поры. Но время Дьявола обречено, ибо страдания, которые Христос вынужден послать на Человека, объясняются только этой необходимостью – победой над силами Зла. Но они единственные способны просветлить Человека и перетянуть его полностью на сторону Христа.

7. Дьявол и Бог создают устойчивую систему, где роль Баланса выпала на долю Человека. Это специфическая система, в которой полярные элементы как бы спрятались в  балансирующем их наличие начале – Человеке. Именно поэтому богословие анализирует борьбу божественных и дьявольских сил в человеке, определяя победу Бога как «Святость», а победу Дьявола как «Грех». 
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       6. Гл. пятая «Божественное управление миром»:
                               «Здесь есть избранные судьбами, людей священные друзья.

                                 И их бессмертная семья неотразимыми лучами

                                 Когда-нибудь нас озарит и мир бессмертьем одарит».  

                                                                                                                                        (А.С.Пушкин)

6.1. Управление миром через появление в нем святых и праведников:

Бог создал мир за шесть дней, а на седьмой день почил, предоставив трудиться в мире человеку. Поэтому нынешний способ управления миром у Бога – через недеяние.  Подобное отсутствие Бога в мире даёт возможность атеистам утверждать, что Бога нет вообще. Но это типичная подмена  Целого его частью.
Явного вмешательства Бога в дела мира мы не видим, но косвенное Его вмешательство – чрез дела людей, обретших Божью Благодать, огромно.

Бог в итоге подобной формы управления поставил перед Человеком задачу  обрести Духовность, чтобы  с её помощью управлять этим миром в Духе Бога.

Для этого во времена Пятидесятницы на избранных людей снизошел Святой Дух,  и помогающий им управляться с миром в Духе Бога.

Снисхождение Святого Духа продолжается и до сих пор, ибо  каждый из нас имеет возможность  при особой духовной работе приобщаться к Богу, обретая Святой Дух в себе.

6.2.. Осознание Целостности и Полноты мира сознанием Человека (Грех – борьба части с Целым):

 Святой Дух помогает каждому из нас осознавать Целостность и Полноту мира. Отступление от этой Целостности и Полноты также можно рассматривать как ипостась  греха, ибо есть противление Святому Духу.

Греховный человек не несет в себе Целого. Грех не является системной частью мира, ибо касается только греховной части человечества. Но в человечестве, слава Богу, есть, по выражению Пушкина «избранные судьбами» - святые и праведники, хранящие Целое и Полноту мира.


Борьба Греха как частного случая проявления  мировых сущностей с Целым обречена, ибо Целое всегда больше части, поэтому у последней, в конечном итоге,  нет шансов на победу в подобной борьбе.  Ресурс Целого в этой борьбе не сравним с ресурсом  Целого, Полнотой Пустоты. 
 6.3.. Негативная дихотомия (бинарное Единство)  и позитивная дихотомия (Троица, тринитарное Единство);

     Понимая систему как единство полярных частей системы, мы должны сделать некоторые исключения и дополнения в отношении уже рассмотренного единства  Бога и Дьявола. На первый взгляд, это типичное «бинарное единство», ибо оно соединяет противоположные части, но на деле  единство Бога и Дьявола  без Человека не является системой в полном смысле слова, ибо троичности  не получается. Образцом для нас служит системная структура Бога –  Троица,  являющаяся именно   троичной, а не бинарной системой. 
 Но это очень специфическая система, ибо единство полярных элементов в системе предполагает некоторое равноправие частей, вступающих в систему. Бог, ни при каких обстоятельствах,  не может быть равен Дьяволу. Но Человек может устремиться к Богу, равно так,  как он сейчас пока ещё  близок к Дьяволу. 
Поэтому эта система и неустойчива, что системой в полном смысле слова не является. Её неустойчивость предопределена Страшным Судом, на котором она должна закончиться.


В языческие времена волхвы и шаманы  не умели еще отличать низшие духовные проявления (дьявольские) и высшие (Божественные), они проводили некие параллели между Богом и Дьяволом, уравнивая их, хотя понимали разницу последствий от своих действий.


Но после появления  Христа в мире Дьявол был побежден  Христом. Дьявол  занял своё второстепенное место, прячась в человеке. Закрывшись человеком, как щитом, он получил возможность существовать в мире, ибо Бог не может нанести увечье своему «любимому дитяте» – Человеку. 


Функционально Дьявол выполняет и некоторые божественные функции в мире, провоцируя нашу реакцию на зло в форме Добра. Поэтому он пока ещё нужен, но будет полностью побежден на Страшном Суде. Но эта победа будет началом коренных изменений в мире Бытия, о которых сейчас мы не имеем ни малейшего представления.

Структурно этому будет способствовать более устойчивая позитивная тринитарная дихотомия Бога: Бог-Отец, Бог-Сын, Бог – Дух Святой.  Она окончательно воцарится в мире, но   об этом  уже было сказано.
6.4. Доминанта в нынешнем мире Святого Духа («Хула на Святого Духа не прощается человеку») 


После устранения со сцены на седьмой день творения мира, Бог  дважды снизошел в мир: в виде Христа и  в форме Святого Духа в пору Пятидесятницы. Святой Дух и по сей день продолжает осенять праведников, ибо число праведников не уменьшается, а растет в мире. Именно поэтому Христос и указывал, что никогда не прощается «хула на Духа Святого».
Евангелист Марк приводит такие слова Иисуса Христа на этот счет: «Истинно говорю вам: будут прощены сынам человеческим все грехи и хуления, какими бы ни хулили; но кто будет хулить Духа Святого, тому не будет прощения вовек, но подлежит он вечному осуждению». (Марк 3, 28-29).

Дух Святой – одна из самых активных частей Троицы, именно благодаря Его активности  в эпоху творения мира  был оживотворен первобытный Хаос, над которым «носился Дух Божий», о чем повествует книга Бытия. Кроме того, именно  Дух выполняет роль  балансирующего элемента в системе  Троицы.
 
Но откуда появился в  мире  Хаос?  Это понятие занимает большое место в древних мифах о происхождении Космоса (космогонических мифах). Хаос в них  или предшествуют Богу-Творцу,  или появляется в качестве его части. Можно предположить, что, создавая мир,  Бог разделился в нем на полярные элементы: Порядок и Хаос, чтобы обеспечить устойчивость мира, ибо устойчивы только полярные структуры, обладающие, по нашей теории, кроме того,  элементом с некой  балансирующей  их силой.  Для роли баланса Богом и был создан Человек. 
Хуление Духа Святого  по той причине и не прощается, что Дух Святой выступает балансирующим началом в Троице. При этом важна наша  богословская позиция «филиокве», по которой Святой Дух исходит только из Бога-Отца, а не от Него и Бога Сына, как у католиков.  Уникальностью подобного Исхода обеспечивается единый целостный Порядок в божественной Системе Троицы.                           
                          6.5. Принятие духовных  решений в новых условиях:
                                                6.5.1. Духовное обеспечение решений:

Как  в свое время догадался Н.Бердяев, человечество стоит на пороге Нового Средневековья. Эпоха Язычества, не ощущавшая Единого Бога, нашла свое повторение в период от Ренессанса до конца ХХ века, когда  “концепция Бога” оказалась не нужной научному, а,  следовательно, и   атеистическому, мировоззрению.


Новое творческое и духовно-инновационное “видение” ХХ1 века  уже не сможет без Бога. В этом смысле возврат к Новому Средневековью неминуем. Но это не будет откат назад. Это утопия, что можно вернуться в прошлое. Прошлое потеряно нами безвозвратно, но мы можем вернуться в его энергоинформационный слепок, двойник, повтор, который предлагает Культура.


Не сам возврат так важен,  как  нужно извлечь все резоны из ошибок прошлого, важен повтор на новом витке спирали с учетом всей доступной сейчас для обозрения информации.


Давайте попробуем еще раз взглянуть на сущность предстоящего Перехода,  с уровня уже увиденных реалий смягчить его конфликтность и разрушительную силу. Всем надо выжить, но выживут лишь те, кто “осветлит” свое сознание на уровне соответствия Замыслу  Бога о Человеке.


В политическом и социальном плане  это  выживание будет соборным. На первый план встанет местное самоуправление, делегирование государством властных полномочий общественным структурам,  минимизация городской цивилизации с образованием большого количества небольших сельских экологических общин, оснащенных современной и будущей техникой телекоммуникаций.


На психологическом уровне нас ожидает триумф Добра, спасение со всеми и для всех, гармония Инь и Ян, вытеснение темных инстинктов светлыми, преобладание сердечности над рациональностью.


На биологическом уровне  нас ждет в будущем трансформа человеческого организма в энергобиоз, овладения способностью получать энергию прямо из Космоса, минуя традиционный желудочно-пищеварительный тракт. Эта трансформа будет сопровождаться усилением ясновидения, яснослышания и телепатии до недоступного сейчас даже самым продвинутым людям уровня. Это еще один шаг к Богу.


Государство будет отмирать, а первой стадией этого умирания станет отказ от бюджетной системы финансирования и налогов. Творческая система финансов, уведенная в свое время в тень, перестанет быть “теневой” и даст миру мощный импульс творческого  и хозяйственного развития. Эта идея сейчас пока выглядит “бредовой”, но со временем в ней найдется скрытый, но очевидный резон. Государство имеет смысл сейчас как посредник, распределяющий налоги, как только эта функция исчезнет, а вдобавок исчезнет необходимость в защите от внешнего врага, государство в нынешнем виде совершенно перестанет иметь смысл! Исчезнет и другой питающий государственную систему власти источник - “деньги”. О подобных прецедентах  уже говорилось.


В семейном плане  реальностью будет встреча каждым индивидом своей “второй половинки”, направляющая его к Богу столь мощно, что каждая семейная пара с ребенком станет метафорой Божественной Троицы, подлинной Малой Церковью, как призывает Православие.


В плане экономики последует  отказ от всех вредных в экологическом плане производств, смягчение экокризиса и  повышение экономического  уважения к планете как к живому существу, коэволюция Человека и Природы, уничтожение иллюзии, что Человек - глава Природы, царь перед нею и Бог.


На религиозном уровне  всем существующим традиционным религиям и их Социальным Институтам - Церквям удастся преодолеть имеющиеся сейчас разногласия  и, не создавая Единой Мировой Церкви (это дело - Антихриста), войти в экуменический диалог, поддерживая и помогая друг другу, как завещал Иисус Христос. Хотя нельзя забывать, что каждая традиционная Церковь представляет свою уникальную и неповторимую дорогу к Богу, но Бог - все-таки один!


Вместе с тем в период трансформации возможны весьма экстремальные ситуации и события, одолеть которые станет возможным только соборно: группой  или коллективом единомышленников. Будущее за духовно-экологической общиной. Все формы “соборного выживания” окажутся более приспособленными к грядущим изменениям. Среди них, например, такие,  как:

- сельская община людей, стоящих на общей духовной платформе;

- монастырь;

- детская республика или пионерский лагерь;

- даже воинская часть, если у нее духовно-продвинутые командиры.


В личном плане человеку нужно готовиться к тому, что в какой-то момент, если он не породнен  с группой единомышленников, ему придется рассчитывать только на свои знания и умения, ибо вся социальная, в особенности  городская, инфраструктура может внезапно обрушиться. По крайней мере, к этому нужно быть готовым. Поэтому каждому станет необходимо освоить науку выживания в различных географических зонах: в лесу, в горах, степи или на море. Такая наука существует, соответствующие публикации прошли в журнале “Свет” № 1-3 , 1993 год.


В момент экокатаклизма каждому, кто считает себя еще недостаточно подготовленным к Переходу, нужно будет держаться поблизости знакомого и духовно-продвинутого человека, который может стать потенциальным очагом кристаллизации “нового Знания” и “новой экологической общины” - ячейки грядущей социальной инфраструктуры “эры Водолея”.


Первое, что подобная  инфраструктура должна будет создать, - это замкнутый  сельскохозяйственный цикл “земледелие - скотоводство”,  веками отработанный на землях России. Наличие такого цикла - залог выживания в любой катастрофе, за исключением планетарной. Но таковой не будет, ибо количество праведников, хотя и не составляет необходимых  для выживания 8 %, тем не менее, достаточно, чтобы Всевышний нас пощадил. Возможно, к тому времени и необходимые 8 %  уже наберутся.


Залогом такого выживания на земле России является приобщение как можно более значительного числа людей к традиционной национальной религии - Православию, обладающей в своих закромах (которые, к сожалению, мало кому, кроме ученых-монахов, известны) всей необходимой информацией для выживания россиян  в  экстремальных условиях:

-   монастырские ремесла и сельскохозяйственные  технологии;

-  техника “Добротолюбия” - правила  душевной жизни в условиях кризиса;

-  “Типикон” - устав монашеской бытия;

-  практика сорокадневных и более постов;

-  монастырские лечебники и натуропатические средства и т.д.


Многие из элементов будущей “Технологии Выживания”  упомянуты в данной работе, многие еще будут созданы и преданы гласности в оставшиеся сроки. “Надеющийся на Христа, да спасется!” - считали первые христиане, мы все еще находимся в аналогичной ситуации.



                 6.5.2.  Новое понимание “Смерти” и  технология “Бессмертия”;


Современный подход к пониманию существа СМЕРТИ невозможен вне объединенного рассмотрения  трех сущностей: Смерть - Жизнь - Бессмертие. Именно Смерть и Жизнь задают в общем поле Бессмертия два Полюса, два Локала, обеспечивающих собственной дихотомией и маятниковым развитием постоянное бытие Бессмертия как Единой Системы.

Жизнь и Смерть - не противоположные сущности, а типичные  “ассиметричные качества в  рамках единой функциональности” Бессмертия 


Бытие функционально бессмертно, а Смерть и Жизнь - два ассиметричных качества  проявления этой функциональности.


Постоянный переход Жизни в Смерть и обратно  является механизмом поддержания Бессмертия как функции Бытия, постоянного сохранения гомеостаза всей системы любого конкретного биоценоза: от клетки до Вселенной.


Подлинно только Бытиё Бога в Вечности, а наше бытиё в Прошлом, Настоящем и Будущем - лишь иллюзия! Человеческий род бессмертен, он живет в Вечности, а человек живет вроде бы во Времени, но он - неотъемлемая часть человеческого рода, поэтому его истинная сущность - Бессмертие!


Правомерность такого подхода можно проиллюстрировать на жизни как  отдельного организма в его постоянной динамике умирания отдельных клеток и порождения новых, а также на уровне человеческого сообщества, бытие которого есть постоянное возникновение новых народов (этносов и суперэтносов) и умирание старых. Современная наука все время получает новые и новые свидетельства, отодвигающие далеко в Прошлое начало возникновения человеческой цивилизации. Один интерес человечества к погибшей Атлантиде является ярким доказательством нашей древности.

Вместе с тем, существует и принципиальная разница между отдельным человеческим Организмом и Человечеством в целом. Они бессмертны оба, но по-своему. Скажем так, перефразируя Льва Толстого, они  “одинаковы в счастье”, то есть, в Бытии, но не одинаковы в “несчастье” - Инобытии.  Хотя, где больше счастья, еще не очень ясно... Если следовать Библии, то в Раю человек был более счастлив, чем  на Земле, неужели он рванул оттуда, попробовав злополучное “яблоко”, только по чистой глупости? Очевидно, его что-то не устраивало, кроме факта обольщения Сатаной!


Организм человека обладает конечным запасом Времени в рамках Жизни и бесконечным - в рамках Смерти, то есть, в Той Жизни (“в Раю”, по библейским понятиям.) На самом деле в Инобытии,  наряду с Раем и Адом,  есть много чего другого, что осталось за рамками библейских представлений.


Принять Бессмертие человеческого рода можно и по духовным  соображением.  Инобытие Человека и Человечества, конечно, различно. Если, уходя в Инобытие, Человек привязан к Бытию, из-за продолжения Жизни в  своих произведениях, трудах, мнениях  и суждениях, которым повезло остаться   для потомков, то Инобытие Человечества бессмысленно, если оно  зафиксировано только в его Культуре. Едва физическое тело Человечества погибнет, то  его Культура не останется жить, ибо смысл ее существования прекратится.  Культура - это ничто иное, как способ существования народа, точнее “МЕТАБЫТИЕ”, информационная основа  такого существования. Иным космическим цивилизациям наша культура вряд ли интересна. По крайней мере, в той форме, как она интересна нам.

Нам интересна Культура атлантов только потому, что она органично через Египет  вошла в нашу Культуру, иначе бы ни понять, ни расшифровать  знаки этой Культуры  мы принципиально бы не смогли.


 Если вы не знаете японского языка, то эти иероглифы вам не только не понятны, но и не интересны, ведь у вас нет стимула  и ментальных структур для их познания.


Только формулирование глобальных проблем поставило нас перед осознанием, что мы подошли к Порогу Выживания, за которым кроется потенциальная остановка развития, а, следовательно,  Конец Человечеству.


Мы исходим из той гипотезы, что такого Конца у Человечества принципиально не может быть,  хотя периодические  Бифуркации имеют место. Из Библии мы знаем хотя бы об одной такой Бифуркации, описанной там под названием “Потоп”. Нами рассмотрены и другие формы социальных бифуркаций, в частности «Неолитическая революция», «Промышленно-техническая революция» и другие.

По теософским источникам, достоверность которых, однако,  сомнительна, известно, что были периоды, когда на Земле  оставалась одна человеческая пара, но выживание Человечества, тем не менее, было обеспечено.


Однако,  эту идею в иной форме отражает и история Адама и Евы. Прародители у человечества были, без сомнения, причем  это была какая-то одна пара, что подтверждается генетическим родством всех людей безразлично к их цвету кожи.


Но поскольку Развитие  когда-то началось, оно должно и закончиться, лишь Дух Божий вечен. Поэтому и Инобытие Человечества бессмертно, ибо Дух Божий в нем-то и длится.


Следовательно, речь стоит вести лишь о различимости  типов Переходов:


-  Потоп;


-  Экокатастрофа;


-  Атомная смерть;


-  Смерть от небесного тела (типа Тунгусского метеорита);


-  Коллапс нашего участка Вселенной.

На деле конец Земле, конечно,  будет, но он будет настолько иным, что о нем даже и не интересно рассуждать. Хотя  финал планеты Земля - совсем не обязательно конец всего  человечества.


Процесс Развития целесообразно сейчас представить как некий эквивалентный обмен между Жизнью и Смертью, как  обмен ассиметричными качествами одного и того же Целого - Бессмертия. В реальности, нам  следует вести речь лишь  о диалектике четырех важнейших аспектов Выживания: Жизни, Смерти, Бессмертия и, также логически рассуждая, Антибессмертия, некой точки Абсолютного Конца, названного в индийских Ведах “Пролайей”. В конце концов, и до сотворения Богом мира что-то во Вселенной было, не только же один Бог. Из ничего не происходит ничего, иначе надо признать, что Вселенной стал Сам Бог.

Все мы вышли из этого Антибессмертия, из того первоначального Хаоса “летейских вод”, Великого  Мирового Океана, над которым носился перед началом творения (как следует из  Библии)  Дух Божий.


Залог Бессмертия - эквивалентный обмен между Жизнью и Смертью. Неэквивалентность, например, когда Смерть присваивает себе больше, чем нужно для выживания всей системы, есть свидетельство приближения Антибессмертия, то есть, по восточным источникам, -  Пролайи.


Именно современная техническая цивилизация демонстрирует нам многочисленные примеры “перетягивания Смертью одеяла на себя “. Прежде всего, в принципиальной антиэкологичности всей технической цивилизации, в стремлении человечества к Смерти через наркотики, нездоровый образ жизни, переедание,  стимулирование себя химическими лекарствами, питание отравленной водой, воздухом, пищей и т.д. Суицидные настроения  процветают среди современной молодежи.

 В нормальном, сбалансированном  обществе ни у Смерти, ни у Жизни не должно быть доминирующего приоритета, ибо в развитии системы они могут только дополнять друг друга,  находясь в состоянии “комплиментарности”,  ибо имеют определенную собственную  функциональность.



Глобальная “комплиментарность” (дополнительность) в системе обеспечивается частными дополнительностями:


-  Запада и Востока,


- Общественного и Личного,


- Континуума и Дискретности;


- Мужчины и Женщины;


- Природы и Общества;


- Поля и Вещества и т.д.


Однако подобная логика предполагает дополнительность Патологии и Развития, следовательно, временами нам, чем “хуже, тем лучше”! В особенности нам лучше, когда “хуже” нашим врагам.Механизм этой дополнительности очень сильно  напоминает  качание маятника:  чем выше Патология, тем больше и ресурс Развития. Но в Православии есть и другая точка зрения, изложенная в частности философом Иваном Ильиным, - «о сопротивлении злу силою». (См.  Лок.  Библиография №1)

Поэтому (с точки зрения подобной  геополитики) можно предположить, что  удачливые страны не имеют перспектив в Будущем, а страны находящиеся в перманентном кризисе, как Россия или Индия,  обладают самым большим потенциалом Грядущего. Предстоящий Переход, может быть,  подтвердит это наблюдение со всей своей наглядностью. Ждать уже недолго!


И этот пример  не так уж сложно осознать, ибо именно в этих странах самый высокий потенциал Духовности, выражающийся в напряженных духовных исканиях в сфере религии (Индия) или культуры (Россия).


Но что связывает в системе  Смерть и Жизнь воедино? Неправда, что они являются двумя оборотными сторонами одной и той же  медали. Сторон, как уже уточнялось, всего четыре, а Стрела Развития идет от  Антибессмертия к Бессмертию, оставляя Смерть и Жизнь на своей периферии, что дает возможность, манипулируя ими, добиваться гомеостазиса. Возможно, они образуют своеобразный крест, создавая тем самым специфическое Целое.

Жизнь и Смерть представляют собой не только нечто вроде фона, на котором идет процесс Развития. Конечно,   динамического фона, где Маятник  постоянно качается от Жизни к Смерти и обратно, поскольку именно  они  задают  асимметричные свойства единого Целого! Их общая функция - обеспечить сам процесс движения Космоса от Антибессмертия к Бессмертию.


Подводя итоги, осмелимся утверждать, что результатом  духовно-инновационной трансформации Человек обретет желаемое Бессмертие. Каковы же  этапы его получения?

1) Духовное преображение через познание самого себя, обретение точки собственного самостояния,  телесной  и  духовной чистоты, душевного   покоя,   постоянное  духовное  самоусовершенствование в диалоге с Творцом;

2) Преобразование отношений между людьми в одной стране и между  разными народами в братские отношения  помощи, поддержки и сотрудничества;

3) Трансмутация   химического   состава   элементов  тела, вследствие "здорового питания", (медленная бифуркация тела и обретение возможности существования на "полевом уровне бытия");

4) Трансплантация - обновление и изменение органов тела с заменой одних органов и изменением других (желудок, органы пищеварительного тракта и  др.),  омоложение  тела  и  получение Бессмертия; однако, кое-кто считает, что это тупиковый путь из-за несовместимости органов разных личностей;
5) Трансформация планетарного  (ноосферного)  сознания  в космическое суперсознание,  переход к иному типу энергоинформационного обмена с внешней средой ("энергобиоз"- прямое  получение энергии из воздуха и из Космоса).

6.5.3. Новая Глобальная  модель реальности  и  принятие решений по определению стратегии развития страны, да и   мира в целом.

· 
В экстремальных ситуациях принятие решений должно ориентироваться не на локальные, а на глобальные оптимумы.  Именно поэтому в основе правильно принятых решений в этих условиях может лежать только Глобальная модель реальности (ГМР).

Некоторое представление о ней дает следующая таблица:                                                 Матрица № 12.
	Доминанта периода
	КОСМОС
	ПЛАНЕТА 

( по Вс.Зубакову*)
	ЧЕЛОВЕЧЕСТВО
	ЛИЧНОСТЬ

	Святой Дух,

Первопричина

Бытия
	“В начале было Слово, и 
 Слово было у Бога, и Слово
 было Бог”
	Замысел Всевышнего по 
созданию Земли как 
потенциально разумной планеты
	Замысел Всевышнего о создании Разумного человечества  на планете  Земля
	Замысел родителей

	Эфирная бифуркация,

вакуум,
 неоформленный 
Хаос
	Эфирное сгущение галактик и звездных систем из Хаоса
	Этап сейсмического 
образования тела планеты 
(4,7 млрд. лет - 4,0 млрд лет)
	Пересадка душ
 Перволюдей в тела 
обезьян
	Зачатие ребенка

	Вода, водно-паровая 
Среда
	Образование Жизни на 
планетах, где есть Вода 
	Хиральная бифуркация и последующий нефо- и 
фотоген (4,0 мдрд.лет - 1,7 млрд.лет)
	Развитие цивилизации
  в воде и вокруг  воды 
	Развитие плода в 
околоплодных водах

	Огонь,   воздух
	Стабилизация  Жизни
 в условиях похолодания 
на основе Огня
	Цитоколонизация планеты с предшествующим прерифейским 
экокризисом ( 1,7 млрд.лет
 - 400 млн.лет.)
	Открытие Огня 
(Прометей), 
цивилизация на  основе

 огня
	Рождение, первый 
глоток воздуха

	Твердь, земля, 

Почва
	Стабилизация Природы на разумных планетах 
	Этап цефализации

Планеты   (400 млн.лет  -  5 млн.лет)
	Язычество, уверенность людей, что Земля –

 центр Вселенной
	Прогулки по земле: от
 ползания до
 путешествий

	Дерево (биосфера)
	Развитие фауны и флоры  на планетах как предтеча Разума
	Социализация, включающая сексуально-социальную революцию в стаде обезьян (2,3 млн.лет - 10 тыс.лет)
	Монотеизм, обретение Мудрости под деревом,  как Будда, или на кресте, как Христос
	Контакты с Природой:
 деревьями и 
животными

	Металл, Разум
	Развитие Разума на
 потенциально готовых
 планетах
	Цивилизационный этап (10 
тыс. лет - современность)
	Развитие научного мировоззрения и промышленной 
цивилизации
	Развитие Разума, 
Зрелость

	Эфирная бифуркация,

социальные взрывы
	Социально –бифуркацион-

ные состояния  во Вселенной
 и их преодоление
	Глобальный 

экологический кризис

(современность)
	Глобальная Трансформация как средство развития духовно-инновационного мировоззрения
	Кризисные периоды 
Зрелости, Старость

	Святой Дух
	По        Поэтапный переход 
К         космических цивилизаций  к
 “Н       Новой Жизни”
	Экогайя
	Переход на другой
 уровень Бытия
	Смерть, Переход в 
Инобытие


· 
Из ГМР следует, что бифуркационные состояния являются существенной частью развития всех уровней Вселенной,  начиная от  неё самой и кончая Человеком.
· 
Именно поэтому саму Трансформацию  необходимо пережить всем сердцем,подготовив соответствующее духовное обеспечение для этого.
· После Первопричины, в соответствии с ГМР,  и первоначального творения  материи из первобытного Хаоса доминирующим состояние мира становятся стихии Воды и Огня. Вот, что по этому поводу сказано во Евангелии: «В начале словом Божьим Небеса и Земля составлены из воды и водою: ПОТОМУ ТОГДАШНИЙ МИР ПОГИБ, БЫВ ПОТОПЛЕН ВОДОЮ. А нынешние небеса и земля, содержимые тем же Словом, сберегаются Огню на день Суда и Погибели нечестивых человеков.. Впрочем,  мы по обетованию Его, ожидаем нового Неба  и новой Земли, на которых обитает Правда.” (Второе послание Петра, 3,5-7)
· Девятичленная модель ГМР достаточно точно описывает  динамику не только Космоса, но и развития любых известных нам крупных духовно-физических систем, что  само по себе является свидетельством её истинности. 

Локальная библиография:
1. Ив. Ильин «О сопротивлении злу силою» - М., «Дар», 2006 г.
               7. Гл. шестая «Энергии Бога»:
                                         «Свет небесный будет раздвинут пред душою и душу ту

                                                         Белоснежные кони ринут в ослепительную высоту.

                                                         Там начальник в ярком доспехе, в грозном шлеме звездных лучей,

                                                         И к старинной бранной потехе огнекрылых зов трубачей».

                                                                                                                                                 Николай  Гумилев

                    
    7.1. Просветление как обретение Бога («Бог – это Свет, в Нем нет никакой Тьмы»):
Наиболее адекватной семизначная модель «стихий энергий» выглядит при рассмотрении вопроса «Энергии Бога»

 Мы рассмотрим в этой связи несколько его аспектов по тому, как они даны в Библии:
- Благодать как божественная энергия;

- гнев Божий – проявление этой энергии в стане людей;

- вера – способ проявления силы божественных энергий;

-дары Святого Духа – энергетические носители  Бога;

- энергетическое могущество Бога;

- сердце как орган  восприятия божественных энергий.
 (При подготовке этого текста использовался текст – см. Лок. библ., №1)

            7.1.1. Благодать как божественная энергия:

а) Благодать – основное качество и ипостась Бога, ибо «Бог есть Бог всякой Благодати» (1Петр., 5, 10)

б) Носителем Благодати Божьей явился Иисус Христос (Иоанн, 1, 14);

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

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

д) Без этой энергии нет служения Богу (Евр., 12, 28);
е) Эта энергия укрепляет веру и твердость верующих (2 Тим., 2, 1);

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

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

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

б) «Он праведен и страшен» (Пс. 57,10) и Пс., 2, 12);
в) «Гнев Божий есть огонь истребляющий» (Втор., 32,22);

г) «Чадами» Гнева Божия называются грешники» (Еф.,2,3);

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

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

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

з) «Гнев Божий отвращается исповеданием греха и раскаянием»(2 Пар., 30,8)

                       7.1.3. Вера – способ проявления силы божественных энергий:
а) Она обладает энергией делать настоящим ожидаемое (Евр.,11,1);
б) Вера – это энергия, приносящая спасение (Иоанн, 3,16);

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

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

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

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

е) Она действует любовью и через любовь (Гал., 5,6);
ж) Энергия веры необходима, чтобы выдержать борьбу христианской жизни (Еф.,6,16);

                           7.1.4.  Дары Святого Духа – носители  энергии Бога:

 а) Людям они дарованы через Христа (Иоанн, 15, 26);
б) Они дарованы пророкам ( Числ., 11,25) и людям, избранным Богом для известных целей ( Исх., 31, 3);

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

г) Они служат доказательством единения с Богом (1 Иоанн, 3, 24) 

                             7.1.5. Энергетическое могущество Бога:
а) Проявляется как «глас Божий» (Иов, 37, 5) «рука и десница Божья»(Исх., 9, 15), «перст Божий» (Исх. 8,19), «мышца Вечного» (Исх., 6,6);
б) Оно описано как «великое» (Иов, 37, 23) «несравненное» (Исх.,9,14), «непреодолимое» (Втор.,32,39), «действенное» (Иов, 11,10), «вечное» ( Пс., 65, 7), «неизмеримое» (Иов, 5,9);

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

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

а) Источник жизни находит в себе самом  (Притч., 4, 23);

б)  Бог взвешивает и судит сердце (1Цар, 16, 17);наклоняет и управляет (1 Цар., 10, 26),  влагает мудрость в сердце (Исх., 31,6), укрепляет (Пс., 26, 14), близ тех, которые имеют сердце сокрушенное и смиренное (Пс., 33, 18)
в) Должно отдано Богу (Притч., 23, 26), наклонно к любомудрию (Псалмы, 89, 12), очищено (Иер.,4,14), искренне и просто (Деян., 2, 46)

   По мнению многих современных ученых – именно сердце является хранителем человеческой души.
7.2. Энергия Бога растопляет холод в душе человека и благословляет Диалог:
             - 7.2.1. Диалог с Богом начинается с монолога Человека:
а)  Диалог начинается с монолога, ибо Бог испытывает Человека и не входит в контакт с сомневающимся в Нем. Обращение к Богу есть начало просветления. Оно проявляется в молитве – жаркой просьбе к Богу,  в молении о помощи. 

Только длительный монологический опыт приводит к возникновению диалога, то есть, верующий обретает знаки, что Бог его услышал и  ему отвечает. Эти ответы могут проявляться в исполнении просьб, направленных к Богу, в появлении благоприятных  явлений и чудес в длительном процессе духовного  самосовершенствования человека.
              7.2.2. Встреча с Богом  – это  всегда «суд» («кризис»  на  греческом языке):
а) Встретившись с Богом, человек, прежде всего, осознает свою мизерабельность в сравнении с Богом, вступая в состояние смирения и аскетизма.

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

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

г) просветление может  сопровождаться и другими кризисными явлениями,  но у всех это происходит по-разному;
д) Бог в этой ситуации находит способы и знаки поддержки человека, вставшего на Путь просветления.

             7.2.3. Есть ли  место для Бога в душе каждого человека?

а) широта и длительность просветления зависят от того, насколько большое место для Бога находится в душе у каждого человека;

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

в) не всем дано быть праведниками или святыми, но всем дано стать верующими и вступить в индивидуальный диалог с Богом.

г) уровень глубины этого диалога зависит от эффективности личного самопознания человека и скорости его восхождения по «Лестнице Иакова». 
                    7.3. Т В О Р Ч Е С Т В О   К А К   Д И А Л О Г   С    Б О Г О М:

                         «И он к устам моим приник и вырвал грешный мой язык, и празднословный и лукавый,

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

                                И он мне грудь рассек мечом и сердце трепетное вынул 

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

                                                                                                                                             А.С.Пушкин


            7.3.1. Творчество как диалог с Богом:

 
Христос даёт нам два  особых и взаимоувязанных выхода из тупика, в который загнал себя мир, - Спасение и Творчество.  Спасение нашей души связано с покорным  следованием  по Пути, указанному Христом, Творчество – это Спасение в процессе не только Обрядоверия, но и обретения самого себя, открытия мира в новых условиях, в которые мир попал сегодня. Творчество – это помощь миру и самому себе  «здесь и сейчас». Творчество – это всегда ДИАЛОГ!
 Жертвы требует не только подлинное искусство, но, очевидно, и подлинное духовное открытие. Идеи Метамира (как я называю Духовный мир) неким странным образом ворвалась в мое юношеское  разумение, чтобы потом оказалось, “что и конца им нет”. Но сначала они возжаждали проверки. Я всегда увлекался не только поэзией, но и наукой, а потому приступил к  систематическому исследованию своих духовных ощущений и поиску неоспоримых доказательств существования самого Метамира. (См. библ., №2)

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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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

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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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

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


Зритель в этой ситуации должен быть  художественно образован не менее авторов, большую часть своего свободного времени должен посвящать самостоятельному любительскому  творчеству, развивая на благо обществу свой безграничный творческий потенциал. Этим самым он в подлинном смысле сумеет реализовать свою творческую человеческую сущность, приближающую его к Богу -Творцу. Только воспринимая в произведении божественные духовные аспекты, Зритель способен в такой ситуации реализовать Божественное начало в себе самом. 

В гуманитарной науке ХХ века был один мыслитель, который много времени посвятил анализу этого типа коммуникации, дав ей название “диалогической”. Это М.М.Бахтин. (См. Лок. Библ. №3). Ему принадлежит открытие “диалогических структур” в романах Ф.М.Достоевского. Исследователь был уверен, что можно и даже нужно глубже интерпретировать произведения искусства, нежели на это способен сам автор.  Мало воспроизвести суть его авторского замысла. Высокохудожественное произведение достойно более глубокой интерпретации, ибо тысячами связей, кроме автора, связано с реальностью и Прошлого,  Настоящего и Будущего. НО прежде всего в нем доминирует Духовность, а следовательно, оно  всегда  обращено к Богу!

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


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


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


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


Наслаждение от таких фильмов можно получить, только осознав весь авторский замысел целиком. Конечно, это не означает,  что зритель способен с первого раза охватить все богатство авторского замысла.  Но если диалог с Художником установлен, если Зритель с заинтересованностью следит за ходом авторской мысли,  произведение  живет в веках. Такой диалог предполагает и наличие духовного аспекта: коммуникации - с Божественной искрой сознания самого Автора.

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


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


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

1. Все элементы коммуникации активны: материал действительности актуален.  Например, в “Зеркале” - судьба личности на фоне социальных катаклизмов советского общества; в фильме Феллини - “крестный путь творца”, страдающего при создании нового фильма в точном соответствии со стихом А.А.Ахматовой: ”Когда б вы знали, из какого сора растут стихи, не ведая стыда”. В недавнем  отечественном фильме «Остров»  с особой силой поставлен вопрос о смысле жизни, о том, что без Христа человек не может его в полной степени понять и оценить. 

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


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


4. Глобальный смысл подобного типа  коммуникации придает только активность зрителей как сотворцов, как соавторов произведения, моделирующих его структуру в собственной душе, в зависимости от уровня понимания и сотворчества зрителя.   Ему  необходимо преодолеть собственные стереотипы восприятия, полученные на предыдущих этапах освоения данного типа коммуникации: сказочные, жанровые или документально-ориентированные. Единственный мотив, который может толкнуть его на решение подобных задач, - духовный! Возникает проблема собственной соотнесенности зрителя с Богом, проблема поиска духовного смысла жизни. Нет более важной для человека проблемы, которую способно сегодня  ставить и разрешать искусство.

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


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


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


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


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


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


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


Объект  -  Природа Земли, колыбель человечества;


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


Субъект - само человечество;


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


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


Стоило мне прийти к такому выводу, как в мои руки попало огромное количество соответствующей литературы, где все это уже давно описано под разными углами зрения. В них была и литература по теософии и эзотерике, которой я почему-то не стал до конца  верить, хотя были и весьма убеждавшие меня авторы. Например, книга “Космическое сознание” Р. Бёкка (См. №5), повествующая о космическом сознании деятелей культуры в истории человечества, в разные эпохи выходящих на сходные идеи в процессе индивидуального творчества.

                    7.3.2. Девятиуровневая модель развития Личного творческого потенциала:

Установив основные закономерности формирования индивидуального духовно-инновационного  сознания (ДИС), я задался целью понять, какими путями частный отдельный человек может  прийти к нему? Тут мне попала в руки книга Дж. Грея «Практические чудеса для Марса и Венеры» (см. Лок. Библиография № 6)  В ней я нашел, как мне представляется, конкретные девятиуровневые рекомендации по выработке у себя такого сознания.

                  А) «Верь, словно чудеса возможны»
         Успешный творческий процесс предполагает использование уровня ВЕРЫ так же, как и других христианских добродетелей, в приложении к личным творческим возможностям человека.

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

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

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

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

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

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

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

Таким образом, без Веры «глаголом жечь сердца людей» для поэта никак не представляется возможным. Мы в этой связи идем по стопам нашего великого предшественника. 
                          Б) Живи, словно ты волен делать все, что тебе хочется.

Главной особенностью духовного сознания я считаю правильное взаимоотношение Творчества и Свободы. Творить можно только, если ощущение полной свободы свойственно художнику, если  он способен абстрагироваться от любых ограничений, которые накладывают на его творческий дар внешние обстоятельства.

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

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

             Благословляю я Свободу и голубые небеса!


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

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

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

     Помнится,  Иван Бунин так реагировал на эти жизненные ограничения:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

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

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

          Быть знаменитым не красиво, не это поднимает в высь.

          Не надо заводить архива, над рукописями трястись!

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

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

                                    Г)  Люби, словно впервые:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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


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

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

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

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

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

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

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

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

Деньги на самом деле - прах и тлен, они никакого значения для творца не имеют, ибо «цель творчества - самоотдача,  а не шумиха не успех!» И уж точно – не деньги!
  Вот как высказался по поводу необходимости постоянно работать Николай Заболоцкий:

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

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

             Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды.

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

             Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

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


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

                             Ж) Расслабься, словно все скоро будет в порядке.

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

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

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

Вот в какой форме высказал эту уверенность Булат Окуджава:

«Господи мой Боже, зеленоглазый мой!

Пока земля еще вертится и это ей странно самой,

Пока еще ей хватает времени и огня,

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

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

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

    Уже давно замечено, что если у творца есть  способность получать расслабление от своего творчества, его здоровье будет несокрушимо, ибо все «болезни от нервов!»
                            З)  Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит

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

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

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

Библейское откровение:«Стучащемуся, да откроется, взывающего, да услышат!» - как Истина давно оформилась в сознании людей. Сейчас она становятся принципом развития личного творческого сознания вообще.
Диалог с Богом - это важнейшее  основание творческого бытия художника. Это бесконечный резерв его стремления вперед в творчестве и в постоянном духовном усовершенствовании.

                      И) Пируй, словно можешь ничем себя не ограничивать
Принцип довольно опасный, если понимать его чисто материально, а не духовно, как все остальные принципы. Мы уже старались объяснить, что  каждый творческий принцип, каждый уровень личного проникновения в тайну творчества  в основе своей духовен, только так их и можно в основе своей  толковать. Тем более, что речь идет о различных аспектах духовного сознания.

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

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

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

Точно также он подстерегает и творческого человека, но духовная свобода как завоевание определенного духовного уровня не уходит, если ты её однажды обрел. «Пировать» свободно  можно, - только  оглядываться по сторонам при этом  всегда полезно…
Свобода духовного творчества возникает тогда, когда ты впервые почувствовал, что твои творческие продукты - результат общения с Господом, а Он - бесконечен и вечен. И если ты вошел в состояние «духовного пира», то ты можешь делать это бесконечно и вечно, «пировать, как будто ты ничем не ограничен».

 «Бог создал мир из ничего, - учись художник у него!» - Мы должны всегда ценить себя только по большому счету и намечать горизонты в творчестве  только самые удаленные. Подлинные горизонты Творца – Бесконечность и Вечность. 
Конечно, в реальности должен быть баланс во всем, в том числе и в творческом самоуправстве. Но здравый смысл этого принципа: не стоит  самому себя произвольно ограничивать в творческом процессе. Эти ограничения и без тебя сработают,  ну а  сам себе не мешай! Тогда все и должно получиться.

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

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

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

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

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

Все указанные девять уровней развития творческого потенциала человека создают модель, которую мы можем использовать, чтобы оценить  уровень развития этого потенциала у конкретного индивида, в зависимости от того, в какой степени ему присущи указанные факторы творческого потенциала.  
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              «Не тем Господь могуч, непостижим Ты пред моим мятущимся сознаньем,

                       Что в звездный день твой светлый серафим громадный шар зажег над мирозданьем.

                       Нет, Ты могуч и мне непостижим тем, что я сам, бессильный и мгновенный,

                       Ношу в груди, как оный серафим, огонь сильней и ярче всей Вселенной.               

                       Меж тем, как я - добыча суеты, игралище её непостоянства,

                       Во мне он вечен, вездесущ, как Ты, ни времени не знает, ни пространства».
                                                                                                                             Афанасий Фет

8.1. Диалектика: «Политеизм – Монотеизм»;


Проблема «устойчивости Духа» - одна из важнейших для верующего человека. Обретение веры еще не гарантирует устойчивой духовности, ну, а что же  её гарантирует?


По нашей модели устойчивость в рамках политеизма, многобожия определяется связью верующего человека с Матерью-сырой землей. Языческое сознание не может ни обожествлять «духи природы», ибо не понимает мир вне  должной духовной силы каждого элемента природы. 


С появлением монотеистических религий вера в Единого Бога, в Целостность и Полноту Мира, которые обеспечиваются Единым Богом, делает устойчивость проблемой «целостности», но не снимает её. 


Монотеизм исторически не предшествует  политеизму, а вытекает из него. Вера в Мать-родную Землю, заменяется в монотеизме верой в Богородицу, которая развернула (по крайней мере, над нашей страной) свой охранительный плат.

    8.2. Священные камни (дольмены, Кааба, камень Австралии, менгиры, остров Пасхи):

Земля (в частности, священные камни и кристаллы) играют огромную роль  в духовном процессе.  Ученые отметили тот факт, что практически все языческие религии имеют в основе своего поклонения материальный предмет, чаще всего, именно  камень. К ним  относятся дольмены и другие священные камни (менгиры), изучаемые антропологией. В центре Австралии находится огромный камень, являющийся местом поклонения  всех язычников Австралии.

Даже в монотеистических религиях, как, например, Исламе,  объектом культа является черный камень Кааба, находящийся в Мекке. У евреев один из объектов поклонения – «каменная стена плача» в Иерусалиме.
 
Загадкой языческой религии  аборигенов острова Пасхи являются каменные истуканы, закопанные по пояс в земле. Однако они явно имеют культовое значение для аборигенов. 

Наука подтвердила мощные способности камней (кристаллов) служить хранилищем энергии. Более того, каждый может подобрать соответствующий специфике своей биоэнергии драгоценный или полудрагоценный камень, который будет подпитывать его энергию в трудных обстоятельствах. 

В каком-то смысле наша планета также является кристаллом, концентрирующим энергию из космоса и помогающим перераспределять её людям. Именно энергетическое начало планеты, как кристалла, является надежным резервом Жизни для человечества на этой планете.
8.3. Невыразимость духовности в словах:
Еще одним фактором непонимания наукой феномена духовности является «невыразимость  духовности в словах», В средневековом Православии, как уже говорилось,  сильные позиции имело течение «исихазм»,  представители которого общались с Богом только посредством молчания и длительной аскезы.  Православные требования к духовному становлению изложены в учении, которое так и именуется  «аскетика».

 На невозможность описать духовную ситуацию словами обратил внимание профессор Б.И.  Искаков, комментируя факты временного пребывания человека в состоянии «комы», близкое к смерти:  «При изложении обстоятельств «околосмертного опыта», прежде всего, возникает серьёзный языковой  барьер, так как свидетели не могут опереться на привычные для нас понятия и образы. События,  происходившие с людьми в посмертном состоянии, находятся вне досягаемости нашего опыта.  Поэтому следует ожидать и языковых трудностей в попытке описания этих событий. Люди, о которых  идет речь, говоря о пережитом, не могут выразить его словами: «Нет слов, которыми можно выразить,  то, что я хотела бы рассказать» или «нет прилагательных, превосходных степеней, которыми можно  было бы описать пережитое» (См. №13, 7)

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

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

                        Инсайт;

                        Просветление;

                        Измененные состояния сознания;

                        Ясновидение;

                        Прозорливость и т.д.

 Значения слов, которые мы используем в быту, не стоят на месте, а постепенно их прежние Божественные смыслы девальвируются, десакрализируются, и мы получаем то, что отмечено у Николая Гумилева в стихотворении «Слово»:

                     «Но забыли мы, что осиянно только Слово средь людских тревог,

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

                      Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

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

 Вместе с тем, следует рассмотреть «вербальность - невербальность» как духовную систему, которая, в соответствии с нашей методикой, приводит нас к пониманию функциональной многозначности духовного общения. С Богом мы общаемся на Божественном языке (в России - на церковно-славянском) а в быту - на бытовом языке, давно потерявшем свой прежде сакральный смысл.

             Истина, однако, не на полюсах, а в «золотой середине». Наиболее семиотически богатый язык, обладающий многозначной символикой, позволяющей изрекать глубинные по смыслу истины, - это язык поэтический, вибрирующий между молчанием « святых гениев» и многословием профанов.

             Эта мысль уже была изречено в поэзии тем же Ник. Ст. Гумилевым:

             «Ни шороха полночных далей, ни песен, что певала мать,

             Мы никогда не понимали того, что стоило понять.

             Но символ гордого величья, как некий благостный завет,

             Высокое косноязычье тебе даруется, поэт».

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

             Поэзии оно тоже в высшей степени свойственно, если обратиться к творчеству  Велемира Хлебникова,  или к тому же Н.С. Гумилеву, например, к его стиху «Заблудившийся трамвай». Полная интерпретация  высочайшей метафорической концентрации образов этого стиха вряд ли вообще возможна, учитывая,  что и сам «трамвай»  у Гумилева «путешествует по загробному миру».

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

             Только поэзия способна выразить духовную космичность мироощущения современного  человека. Проиллюстрируем эту мысль стихотворением Э.М.Рильке «За книгой» в переводе  Б.Л.Пастернака:

              Я зачитался. Я читал давно, с тех пор, как дождь пошел хлестать в окно.

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

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

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

              В них набрано: закат, закат, закат.

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

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

              Из-за охваченных огнем оград. А вот, как будто, ночь, по всем приметам, 

              Деревья жмутся по краям дорог, а люди собираются в кружок 

              И  тихо рассуждают, каждый слог дороже золота, ценя при этом.

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

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

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

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

              А крайняя звезда в конце села - как свет в последнем домике прихода.

 Мир этого стихотворения - особый космический мир, в котором происходит глубокая концентрация поэтических событий:

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

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

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

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

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

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

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

             В заключение этого раздела хотелось бы привести великолепное на эту тему стихотворение Федора. Тютчева « Cilantium», что означает «Молчание»:

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

                        Пускай в душевной глубине встают и заходят оне,

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

                        Как сердцу высказать себя, другому как понять тебя?

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

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

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

                        Таинственно-волшебных дум; их оглушит наружный шум,

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

8.4..  Бог как «Путь, Истина и Жизнь» - в российском варианте развития: 

      Одним из импульсов  появления этой работы стало предвидение многих наших старцев и святителей,  что накануне Страшного Суда  будет взлет набожности  и  наступит благодатное время для России.  Во что об этом писал выдающийся  православный  деятель  России  Х1Х  века  Иоанн Кронштадский: "Я предвижу восстановление мощной России, еще более сильной и могучей.  На костях вот таких мучеников,  как на крепком фундаменте, будет  воздвигнута  Русь новая,  - по старому образцу;  крепкая своей верой во Христа Бога и в Святую Троицу! И будет по завету Святого Князя  Владимира  - как единая Церковь!  Перестали понимать русские люди, что такое Русь: она есть подножие Престола Господня! Русский человек должен понять это и благодарить Бога за то, что он - русский".(1, 249)

          Ему же весьма убедительно вторит старец Варнава Гефсиманский: "Но когда уже невмоготу станет терпеть,  тогда наступит освобождение. И настанет время рассвета.  Храмы  опять начнут  воздвигаться. Перед концом будет расцвет".(1, 249) В книге, из которой взяты эти свидетельства, есть и другие  указания на предстоящий перед Страшным Судом взлет Православия в России.  Однако существуют ли у нашей страны какие-либо духовные ресурсы для подобного расцвета?

    Разработанная нами специальная методология анализа духовной ситуации, изучение распределения божественных энергий по миру  позволяет нам  последовательно искать и обнаруживать эти ресурсы на примере истории нашей страны:

     а) в  логике развития русской истории ("Путь");

     б) в общей динамике русской культуры ("Жизнь");

     в)  в содержании "русской идеи» ("Истина").

     В свое время об этом задумывался и один  из  самых  философически настроенных русских поэтов Ф.И.Тютчев:

     Удрученный ношей крестной всю тебя, земля родная,

     В рабском виде Царь небесный исходил, благословляя.

     Обнаруживая двойственность  состояния  русской  души  в  истории, А.С.Пушкин отметил, что татаро-монгольское нашествие было игом для нас и спасением для Европы.  Если бы полчища ордынцев в Х111 веке не остановились в Венгрии,  испугавшись оставшейся в тылу России, а двинулись бы дальше - на  Италию, о каком итальянском Возрождении можно было бы вести впоследствии  речь?

     В статье "О ничтожестве литературы русской" поэт писал: "России определено было высокое предназначение. Ее необозримые равнины поглотили силу монголов и остановили их нашествие на самом краю Европы;  варвары не осмелились оставить у себя в тылу порабощенную Русь и  возвратились на степи своего Востока. Образующееся просвещение было спасено растерзанной и задыхающейся Россией...  Духовенство,  пощаженное  удивительной сметливостью татар,  одно  - в течение двух мрачных столетий - питало бледные искры византийской образованности. В безмолвии монастырей иноки вели свою беспрерывную летопись. Архиреи в посланиях своих беседовали с князьями и боярами,  утешая сердца в тяжкие времена искушений и безнадежности. Но внутренняя жизнь порабощенного народа не развивалась".(№ 2, 747)

   Таким образом, Россия взяла на себя "болезнь" нашествия степняков в 13-14 веках,  так же, как она и остановила экспансию французской революции в  лице  Наполеона в Х1Х веке.  В ХХ веке был остановлен фашизм. Следует подчеркнуть,  что Наполеон и Гитлер рвались в Индию, а Россия просто была у них "на пути". Существует тайная мистическая связь между этими двумя персонажами мировой истории, явленная в датах. Гитлер родился на 120 лет позднее Наполеона, но в последующих деталях своей биографии повторяет действия Наполеона с  примерно  одинаковым  интервалом в 129 лет.

  Наполеон объявил себя "императором всех французов" в 1804 году,  через 129 лет Гитлер стал президентом Германии. В 1809 году Наполеон вошел в Вену,  фашистский "аншлюс" Австрии произошел ровно через 129 лет в 1938 году.  В 1812 году Наполеон напал на Россию, через 129 лет Гитлер повторяет эту же глупость, и оба находят поражение на полях России, в свое  время поглотивших и татаро-монгол. Правда, русские взяли Париж в 1814  году, а  Берлин - ровно через 131 год,  но это уже "факт нашей собственной биографии".

     Если сделать предположение, что Наполеон и Гитлер - две репетиции прихода Антихриста,  то следующего можно ожидать (по этой логике) примерно через 130 лет после рождения последнего, а именно в 2019 году.

     Россия лечила мир от его "болезней": нашествия Орды, французского "революционаризма", германского фашизма, а в двадцатом веке взяла на себя и  другие тяжкие грехи , чтобы излечить от них мир:

     а) марксистскую мировую революцию и большевистский тоталитаризм;

     б) ускоренную  индустриализацию сельскохозяйственной страны;

     в) государственный материализм, атеизм и отрицание духовности;

     г) пролетарский интернационализм.

     Россия сама  же и расплатилась первой за эти грехи.  За  первый  - гибелью почти трети населения и уничтожением интеллигенции,  затеявшей революцию. За второй  мы платим сейчас экологическим кризисом на большей части  территории страны и уничтожением инфраструктуры сельского хозяйства, включая уничтожение класса людей любящих землю и умеющих на ней работать - так называемых "кулаков".  За  третий  приходится расплачиваться нравственной деградацией населения,  разрывом духовных связей между поколениями,  потерей  умения  любить, привычкой везде искать "происки врагов".  За четвертый - национальными распрями на окраинах и распадом великой державы.  А ведь  еще  древние считали, что  Россия - это понятие не национальное (русская земля), а территориальное и политическое (государственная общность).

     НО все же в этих потерях есть наша российская логика:  "чем хуже, тем лучше". Приведу свидетельство философа Сергия Булгакова: "Россия спасена,- раздалось в моем сердце перед большевистским переворотом в 1917  году, как откровение  Богоматери (во Владычной  ее иконе), и я верен и верю этому завету.  Но в ответ на это исторически Россия погибла, значит, она спасется через гибель и смерть, воскресая,  но воскресение нам не понятно, оно - чудо". (См. библ., № 3, 199)

    На наш взгляд, эти признания только еще раз свидетельствуют о  всемирной миссии  России  - служить “глушителем отклонений”, когда они возникают  от некоторого оптимума духовного и социокультурного  развития всего мира. Победа  над  "духовными  экстремистами" далась русским совсем не легко, а ценой колоссального напряжения духовных и физических сил.

Огромную роль в этих победах играла Русская Православная Церковь. Ей предстоит сказать свое слово и в будущем.  Не случайно, что нашествие татар и война с французами совпали со временами, когда в России подвизались два крупнейших духовных деятеля русского Православия - Сергий Радонежский и Серафим Саровский. Без их духовной помощи наши победы были вряд ли столь впечатляющими.
     В 1943 году Сталин почувствовал, что без  Церкви ему фашизм не одолеть и резко отошел от антицерковной политики: было разрешено избрать Патриарха, вновь были открыты приходы, Московская Духовная Академия  и Семинария в Сергиево-Троицкой Лавре, разрешен выпуск православных журналов. Вот свидетельство из книги "Россия накануне Второго Пришествия":

     "20  000  храмов  Русской  Православной Церкви было открыто в то время. Вся Россия молилась,  тогда молился даже Иосиф Сталин (об этом есть свидетельства).  Б.М.Шапошников,  царский генерал,  не скрывавший своих религиозных убеждений,  часами беседовал со Сталиным и  все  его советы (в том числе, совет  одеть войска в старую форму царской армии с погонами) были приняты.  А.В.Василевский,  по рекомендации Б.М.Шапошникова назначенный на смену ему начальником Генштаба,  был сыном священника, и отец его еще был жив.

     Церковь благословила  Отечественную  войну русского народа, и Благословение это было утверждено на Небе.  От Престола Всевышнего и разгорелся дух России! ... Сколько старших офицеров, не говоря уже о солдатах, молились перед боем.  Многие командиры, да и сам маршал Г.В.Жуков, говорили перед боем: "С Богом!" (См. №1, 242)

    Как это не печально для русских, но в предстоящие  апокалиптические времена именно России (а больше просто некому) предстоит стать духовной водительницей  человечества, обрести и указать миру духовные ресурсы для преодоления тяжких испытаний.  Печально потому, что цена  этой победы будет еще более высока. Если построить график возрастания жертв в результате наших побед методом "тренда", это будет наглядно видно.

    Чтобы обрести победу, ей самой нужно духовно воскреснуть и вдобавок обрести новую государственность, дав пример миру нового  социального и культурного устройства. Необходимо возродить прежнюю "симфонию светской и  церковной власти",  заменив  жесткие политические решения на мягкие и культурно-ориентированные. Реализация этой миссии возможна только в рамках "великого  смирения"  страны  и народа,  его покаяния в прежних грехах под водительством Русской Православной Церкви.

     Завершим изложение  этих идей высказыванием архимандрита Константина Зайцева: "Восстановление российской монархии не есть проблема  политическая. Парадоксально, может, это звучит, но в настоящее время реальным политиком может быть только тот,  кто способен проникать в мистическую сущность вещей и событий.  Только духовное возрождение России может вернуть ее миру.  [...] Есть только один  вождь,  способный  нам вернуть Россию,  тот  который  положил ее начало в облике Святой Руси, утвердив Российское  великодержавие, -  Владимир  Святой!  Россию   надо "крестить"! Только  заново  крещенная  Русь  может  стать Православным Царством.
     Возможно ли это новое рождение духовное? В этом вопрос бытия России как исторической личности, которая известна нам из истории и которая кончила свою внешнюю государственно-организованную жизнь с падением Трона ее Царя. Другого пути восстановления Исторической России нет. И это - проблема не только наша, русская. Это и проблема мировая, вселенская. Ибо от того или иного решения ее зависит судьба мира,  точнее говоря, зависит  вопрос о возрасте мира и о близости наступления Восьмого Дня" . (№ 1, 324)
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                 9. Гл. 8. САКРАЛЬНАЯ КОММУНИКАЦИЯ:

                                   «В начале было Слово, и Слово было у Бога, и Слово было Бог.

                                                    Оно было в начале у Бога. Все через Него начало быть, и без                        

                                                    Него ничто не начало быть, что начало быть». (Иоанн, 1-3)

                  9.1. ОБЩЕНИЕ С БОГОМ (ПРИМЕРЫ ИЗ БИБЛИИ):

                    9.1.1. Сакральная коммуникация  на основе евангельских текстов:         

Анализ специфики человеческого общения с Богом давно уже провела Библия, только нам не до конца ясно, какие уроки мы должны извлечь из этих сакральных строчек. Сделаем несколько выписок из Евангелия на этот предмет:

1. Христос: «Кто будет пить воду, которую Я дам ему, тот не будет жаждать вовек; но вода, которую Я дам ему, сделается в нем источником воды, текущей в жизнь вечную». (Иоанн, 4, 14)

2. «Какая совместность Храма Божия с идолами? Ибо вы – храм Бога живого, как сказал Бог: «вселюсь в них и буду ходить в них, и буду их Богом, и они будут Моим Народом». (2 Кор., 6, 16)

3. «Иисус сказал ему в ответ: «кто любит меня, тот соблюдает слово Моё, и Отец Мой возлюбит его, и Мы придем к нему и обитель у него сотворим. Не любящий меня не соблюдает слов Моих; слово же, которое вы слышите, не есть Моё, а пославшего Меня Отца». (Иоанн, 14, 23-24)

4. «Не знаете ли вы, что тела ваши суть храм живущего в вас Святого Духа, Которого  имеет вы от Бога, и вы не свои?» (1Кор., 6, 19)

5. «Кто думает, что он знает что-нибудь, тот ничего еще не знает, как должно знать; но кто любит Бога, тому дано знание от Него».(1 Кор., 8,2-3)

                         Христос даёт нам источник живой воды, текущей в Жизнь Вечную, - это способность общаться с Богом через Христа. Это общение  происходит  только тогда, когда мы  любим Бога и понимаем, что он уже в нас, что  мы  – народ Божий,  что «Искра Божья» дана нам с самого рождения. Раздувая её в своём сознании,  мы и общаемся с Богом.


Общение с Богом – это общение со словом Христа, заповедями, с которыми мы знакомимся в Евангелии.

«Искра Божья в нас» –  это не только духовные мысли, но и «мудрость тела», которую нам надо осознать, и тогда мы не будем болеть, не будем укорачивать себе жизнь бездумными и бездуховными поступками.


Подлинное знание человека даётся после общения с Богом, понимания, что все вокруг, кроме искусственного, созданного человеком,  есть  Божие Творение.

 
Наиболее эффективной формой общения с Богом является «диалог», о котором речь впереди. 
                       9.1.2.  Преображение Христа на горе Фавор («Фаворский свет»):
Живым подтверждением божественной сущности Христа было его светлое преображение на горе Фавор, явленное его ученикам – Петру, Иакову и Иоанну. Свидетели сияния  Фаворского света,  апостолы понимали, что это преображение –  не просто способ общения Иисуса с Моисеем и Илией, но свидетельство  его встречи  с Отцом, ибо только в подобном преображении человеческая телесность Христа могла общаться с Отцом. 

Только два раза: один раз на Фаворе: Бог-Отец подтверждает голосом с Неба: «Сей есть Сын Мой Возлюбленный, в котором Моё благоволение, Его слушайте!» (Матф., 17, 5) В первый раз это было  во время крещения Христа Иоанном Крестителем. (Матф., 3, 17).

Знаком особой значимости Крещения  в земной биографии Иисуса является единственное во всей Библии явление  при этом  народу одновременно всех трех ипостасей Троицы: Христа, Святого Духа – в виде голубя над Христом и голоса Бога-Отца, благословляющего Сына. 

Какие выводы можно сделать из этого евангельского сюжета?  Прежде всего, наглядная   необходимость для каждого  обретения «Фаворского света», чтобы  успешно   общаться с Господом-Богом.  Как его приобрести? – особый вопрос, о нем и разговор будет особый. 

      
                                                        9.1.3.  Второе Пришествие Христа:
Об Апокалипсисе как о конце Вечности мы уже говорили. Поговорим о нем как о Втором Пришествии Христа. Подлинная и окончательная  встреча  Бога с нашими преображенными сознаниями  произойдет при Втором Пришествии Христа. Верующие уверены в нем (Иов,19,25,26) и возлюбили  Его Второе Пришествие (2.Тим.,4).

Они ожидают его (1 Кор. ,1), желая, чтобы оно скорее было(2 Петр.,3). Они должны быть готовыми к нему (Матф., 24, 44). Они должны бодрствовать, ожидая этого времени, ибо оно придет внезапно (Марк, 13, 26).

Верующие должны хранить себя в чистоте и непорочности вплоть до Пришествия  (1 Кор., 1,8),  ибо именно тогда они увидят Бога, как Он есть (1 Иоанн, 3,2). Они сделаются подобными Христу и явятся вместе с Ним во славе (Филипп, 3, 21) и (Сол., 3, 13).

Явленный в Библии подход ко Второму Пришествию Христа очень часто путают с Концом Мира. Но этот конец диалектичен: с одной стороны это действительно конец старого падшего десакрализованного мира, а с другой стороны – это начало Новой жизни, нового бытия Человека уже в преображенном состоянии. Все люди преобразятся, как Христос на горе Фавор,  и вступят в новое тысячелетие своего духовного существования. 

                                                        9.1.4. Совесть как явление Христа в нас:
Голос Совести как голос Бога – традиционное рассмотрение функциональной роли Совести в  духовном  статусе нашего Бытия. Обопремся опять на Библию, чтобы  понять этот онтологический статус. (См. № 1, стр. 440-441)

1. Совесть есть свидетель греха в человеке, оправдывающий или осуждающий его (Рим, 2, 15);

2. Верующие имеют свидетельство доброй Совести перед Богом и пред людьми (Иов, 27, 6), (Рим., 9, 1), (Евр., 13, 18),  (1Петр., 3,16);

3. Домогайтесь соизволения вашей Совести (Деян., 24, 16), (Рим., 14, 22);

4. Служите Богу чистой Совестью (2 Тим., 1, 3),  (Евр., 10, 22);

5. Терпеливо переносите скорби ради чистой Совести (1 Петр., 2, 19);

6. Покоряйтесь властям по Совести (Рим, 13, 5);

7. Не соблазняйте Совесть других (Рим,, 14, 21), (1 Кор., 8, 12) (1 Кор., 10, 28-32);

8. Совесть предписывает нам испытание самих себя  (1 Кор., 11, 28); (Галл. 6,4)

9. Благое свидетельство Совести доставляет уверенность (2 Кор., 1, 12); (1 Иоанн, 3, 21)

10. Нечестивые имеют Совесть, ожесточенную и запятнанную ( Тим, 4,2); (Тит., 1,15) 

11. Совесть нечестивых исполняет их страха и ужаса (Лев, 26, 17); (Втор, 28, 65); (Иов, 15, 20)

Сакральная коммуникация со своей собственной  совестью – важнейший критерий уровня нашего погружения в Бога. 

                                                   9.1.5. Проблема «нищих духом»:
Известное библейское высказывание о том, что Небесное Царствие – удел «нищих духом» требует  уточнения.  Есть предположение, что это просто не точный перевод в Библии, ибо реальное Небесное Царствие – удел отнюдь не «нищих духом», а  даже напротив  - «весьма богатых».  Речь идет, скорей всего, о «нищих по велению духа»,  когда акцент  переносится  на материальную сторону проблемы, а отнюдь не на уровень духовной полноты  и целостности верующих.

«Материальная нищета» как залог  успешной коммуникации с Господом Богом понятней  и ближе нашему сознанию, чем неверное толкование «духовной нищеты». Попытка списать все на  близость к Богу детей, которые особым богатством духа не отличаются, также не проходит. 

 Дети, на деле,  возможно, обладают уровнем духовности много большим, чем взрослые, если мы  только не будем уровень духовности путать с уровнем информированности. В этом отношении более достоверным следовало бы считать, что «во многих знаниях есть многие печали». Дети этих «печалей», Слава Богу, лишены.
                     9.2. Иисус Христос как главный  Посредник между Человеком и Богом:

Посмотрим, в каких разделах Библии об этом говорится:

   1.(Иоанн, 14,6) «Я есть Путь, Истина и Жизнь, никто не приходит к Отцу, как только через меня».
В этом отрывке  даны все основные аспекты Христа как Посредника между человеком и Богом:

 - онтологические:  построение личного Бытия через посредничество Христа;

-  гносеологические:    открытие Истины и Жизни через христианскую систему  видения мира;

-   эволюционные:   христианство  как направление глобальной эволюции мира.

Если к этому добавить Любовь, то мы будем иметь все важнейшие аспекты христианского мировоззрения.  

   2. (Еф., 2,18) «Потому, что через Него (Христа)  и те и другие имеем доступ к Отцу, в одном Духе».

                Христос един с Отцом и Духом Святым в Троице, именно через него, как единственную ипостась Троицы, имевшую человеческое воплощение, людям и надлежит прийти к Господу.

  3. (Еф., 3,12) «В Христе мы имеем дерзновение и надежный доступ  (к Богу Отцу) через веру в Него».   

В этом отрывке главным аспектом Посредничества Христа выступает фактор Веры. В другой части Евангелии Христос говорит, имей «мы веру в горчичное зерно, мы могли бы сдвинуть  с места гору».

   4.(1 Тим.,2, 5) «Ибо един Бог, един и посредник  между Богом и человеками – человек Христос Иисус».
Подобный подход уникален для всей мировой религиозной практики, когда Посредником  между Богом и  людьми становится очеловечившийся Сын Бога.  Ни Заратустра, ни Магомет, ни пророки других религий не брали на себя этой ноши.  Подобная жертва Сыном  лишний раз свидетельствует об огромной Любви Бога к людям. 

Все эти перечисленные в Библии способы коммуникации с Богом, конечно же, не исчерпывают всё богатство сакральной коммуникации. Современная наука, в частности, квантовая физика, открыла кое-какие еще. О них мы поговорим позднее. 

9.3. ФОРМЫ И СПЕЦИФИКА САКРАЛЬНОЙ КОММУНИКАЦИИ 
                                     «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

Для скептиков естественнонаучным доказательством существования Инобытия и Бессмертия человеческой души являются многочисленные сообщения с того Света, полученные не просто талантливыми спиритами и сенситивами, весьма привычными ошибаться, а  с помощью технических средств: записи голосов Инобытия  на магнитофонах, посланий по телефону, записи изображений с помощью телевизоров, передачи текстов через компьютер  и т.д., где  субъективная ошибка человека сведена к минимуму. (См. Лок. библиография, № 4)

Если проанализировать многочисленные формы сакральной коммуникации, существующие у человека  с Тонким миром, то можно выделить основные  девять  из них:

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

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

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

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

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

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

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

                             Вообще, я мог в году последнем в девицах наших городских

                             Заметить страсть к воздушным бредням и мистицизму – бойтесь их!

Со временем «столоверчение» или групповые спиритические сеансы исчезли из жизни  общества, хотя совсем не пропали, а в определенных кругах еще находят своих сторонников, в особенности в Англии.
г)  Смерть: от традиционной формы смерти тела до фаворского преображения и просветления духа в  теле:

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

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

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


   Главное ощущение, которое все приносили оттуда, что там лучше, чем здесь,   им совсем не хотелось возвращаться в этот мир. Только долг перед оставшимися родственниками заставлял их это сделать. Попытка проинтерпретировать эти ощущения как результат чисто  психических  состояний, на наш взгляд, не является убедительной. 

е) Инструментальная(техническая)  транскоммуникация:
            О ней уже подробно мы говорили.
ж) Регрессивный  гипноз (психологические методы изучения реинканации):

Традиционный гипнотический сеанс, рассчитанный на возбуждение у гипнотизируемого  ощущений в более младшем возрасте доводился даже  до ощущений младенца, рождающегося на свет, и шел  дальше, чтобы гипнотизируемый вспомнил свои ощущения до рождения.Таким образом,  удается добиться потрясающих результатов, когда люди вспоминают свои предыдущие реинкарнации.  

з)  Астральная проекция:

     Об астральной проекции существует обширная литература, как книгах, так и в Интернете (См. Библиография, № 14) Всех интересующихся этим вопросом мы отсылаем к соответствующей литературе. 

и) Молитва или медитация:

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

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

На Западе об инструментальной транскоммуникации  существует не только обширная литература (См. библиография №4), но и большое количество  материалов в Интернете на сайте Российской ассоциации инструментальной транскоммуникации.

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

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

1)«Существуют семь стадий развития, которые  варьируются по частотам вибраций от ультразвуковой  области до космической сферы. Для сущностей, принадлежащих к более высоким уровням, достижимы более низкие уровни, но обратное невозможно. Развитие происходит через Любовь».(4, с.100):

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

2) «Человек – это часть существа, которое находится за пределами времени и пространства, принадлежит к совершенно разным полям и измерениям (4, с. 114)

 Здесь дан совершенно ясный намек, что человек – не частное явление, а часть Целого, что он бессмертен, а его дом – вся Вселенная, что  все мы –  потенциально различны, ибо принадлежим к «разным полям и измерениям», которые заложены в наших  бессмертных душах ещё до рождения.

3)  «Страдания, которые человек должен  или вынужден  переживать и переносить, являются частью его собственного самоё себя, частично заработаны его собственными действиями, либо направлены высшей силой для ускорения процесса учебы для улучшения   познания и совершенствования» (4, стр. 119)
Ясно, что страдание – не мазохистская, самодостаточная  сущность, Они важны не сами по себе,  а всего лишь как учебный  механизм  познания мира и совершенствования самого себя! Поэтому   не надо их  переоценивать, так  нельзя  и не дооценивать. Бог – не мазохист, а страдание – не есть результат плохой кармы. Они возникают в результате нашего неправедного поведения в Социуме, как следствие нашей собственной недооценки ситуации. Или напротив переоценки её. 

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

5)  По поводу  проблемы ГРЕХОПАДЕНИЯ  там было сказано следующее: «Большая часть того, что написано по этому поводу, неверно: это не так, что люди должны вернуть себе что-то утерянное ими. Они находятся на пути прогресса. Не было никакого отступления от Бога, но люди находятся на пути, чтобы стать теми, кого они называют «богами».  Это – идеал, которого люди однажды достигнут».  (4, стр. 121)

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

6) «Мы все можем входить  в общение с минералами, растениями и животными, вы признаете это, когда научитесь»(4, 107).

Контакт со всеми предыдущими формами материальной жизни  важен для человека, как более разумной формы жизни, потому что на человеке лежит обязанность помогать низшим формам, решать проблемы, которые они не в состоянии сами  решить. Хотя бы не загрязнять природу отбросами своей же грязной цивилизации… Убийство растений и животных также кармически опасно, как и убийство других людей.  Еще более опасно самоубийство, ибо это убийство Бога в себе. 
7)  Человеку  не следует давать свободу своим эмоциям, но он должен держать их под контролем.  Конечно, это – мастерство, и для этого необходима тренировка. Если человек действительно имеет желание делать добро, а не просто так проживает день, не оглядываясь духовно назад, тогда для него будет невозможно достичь этого. Однако, если он каждое утро со всей душой напоминает себе о том, чтобы  никого не обижать, относиться ко всем хорошо, то ему придется всегда держать в душе эти хорошие намерения.  Вначале это будет трудно для него, поскольку он быстро забывает о своих благих устремлениях и вновь возвращается к своим предыдущим ошибкам. Но со временем ему это удастся. Обзор прошлого – основное условие для осуществления этого. Со временем появится сила,  и он придет к выводам, как овладеть собой и тем самым что-то дать многим людям». (4, 115) 

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

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

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

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

Немыслимые возможности ожидают человечество впереди. Люди достигли того пункта, который открывает дорогу к долгожданному совершеннолетию, они, так сказать, по средине течения эволюции»(4,118).  

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

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

Человечество находится в подростковом возрасте, а, следовательно, еще не освободилось от всех  ловушек этого опасного возраста.   Вспомните поведение и характер реакций на раздражители любого подростка. 

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

9) В одном из сообщений Тонкого мира специально подчеркивалась разница между спецификой различных каналов передачи информации от Тонкого мира: «Что касается информации, приходящей к вам из наших сфер через медиумов, а, значит, и через «автоматическое письмо», - там психика медиума играет большую роль, чем  в случае технически поддерживаемой транскоммуникации. В сообщениях, приходящих через медиумов, находящихся в трансе или полутрансе,  четыре пятых приходит от «психе» (т.е., - души медиума – Ю.Г.), а одна пятая – с другой стороны. В случае технически поддерживаемой коммуникации – одна пятая от психе и четыре пятых из Потустороннего мира.» ( 4, 137) 
Так можно оценить надежность всех девяти  обозначенных нами каналов сообщений с Тонким миром. Чем больший упор в канале сделан на антропоморфные средства  связи, тем более ненадежным этот канал  является. Хотя нет правил, без исключений. Духовная одаренность, данная отдельным личностям, может во много раз повысить эффективность любого, даже самого  ненадежного,  канала  коммуникации с Инобытиём.

                  9.4.   ДИАЛОГ СОЗНАНИЙ  В СВЕТЕ  ГОЛОГРАФИЧЕСКОЙ ПАРАДИГМЫ:

                                            «В одном мгновенье – видеть Вечность, огромный мир – в зерне песка,

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

                                                                                                                         Уильям Блейк.

                   9.4.1..  ГОЛОГРАФИЧЕСКАЯ ПАРАДИГМА МИРА (ГП):

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  ГП противопоставлен Эксплицированный (эксплицитный) Порядок, который мы назовем Проявленным (открытым) Порядком. 

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 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 трехмерном изображении. Поэтому Бог и сотворил Человека. 

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

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

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

 3. Если существует  механизм  голографического явления Вселенной в любой необходимый момент, то  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 Вселенной.

 4. Характерной особенностью 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  всматриваясь друг в     друга, как    в зеркало.

5. Проявленные и непроявленные аспекты голограммы обладают «памятью», то есть, помнят о  различных  аспектах  своего  явления в мир, как в Прошлом, так и в Настоящем и  Будущем.    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, отбрасываемый человеческим мозгом.  Работает также частотный резонанс полевых структур, из которых состоит голограмма, воспринимаемый мозгом, как приёмником. Свет, Звуковые частоты и Поле создают устойчивую трехчастную возможность для надежного   воспроизведения Голограммы в любой момент времени;

7. Наш мозг, способный  воспроизводить голограмму Вселенной,  таинственным образом вмещает не только своё сознание, при чем являющееся   не только  функций 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  научимся его  понимать, мы будем искать ответы на все вопросы только в себе. 

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


  В ней Свет и Тьма, Добро и Зло, Запад и Восток, Жизнь и Смерть соединенные так, что не  уничтожают друг друга, а создают общность на более высоком системном уровне. Инновационная логика не бинарна и диалектична, а триалектична, то есть, включает   более высокий уровень системной устойчивости,  построена не на  анализе, а на синтезе противоположностей. В дальнейшем мы рассмотрим её более подробно в главке «Триалектика» (раздел 9.6.3).
Закон «Единства противоположностей», являющийся гарантом всякого развития, лежит и в основе Бытия  миров: ментального и физического. Система связи  «Объекта» с «Субъектом», не может существовать без        поддержки ментальной  системы отношений «Метаобъект» - «Метасубъект». Только единство этих противоположностей создает  условия для развития и устойчивого существования всей ментально-физической Вселенной. 

Особенность этого единства  - бесконечность во Времени  и в Пространстве. То же самое имеет        отношение к нашему пониманию Культуры. Как только начинаешь глубинный поиск, то выясняется, что у Культуры,  как   бы и  нет истоков, кажется, что она была всегда. К примеру, мы ищем истоки русской инновационной культуры  в  славянском язычестве. Но оказалось, что до Рюрика на этой территории была великая культура, теряющаяся в глубине веков. Цепочка изысканий ведет нас к скифам, от них - к древним грекам, потом к их прародителям - этрусскам (возможно, они и  есть наши предки – «это русские», но это шутка!), а от них - к древним ариям в их северном, гиперборейском   варианте. 

Там также не конец, ибо гиперборейцы вышли из Атлантиды или (по другой теории) были параллельной с нею  цивилизацией.  Атланты спасались от катастрофы   тремя путями: одни шли в Америку и окопались на Юкатане, другие пошли на Юг: через Африку (часть осела в Египте)      и Азию - в Индию, а третьи  пошли  северным путем - через Европу и Сибирь. Там тогда было много теплее. Однако невозможность найти истоки не означает их фактическое отсутствие. Истоки - в той же культуре атлантов, полученной, скорей всего, от их космических покровителей. Об этом свидетельствует судьба первой ветви потомков атлантов, ушедших от катастрофы на американский континент: тольтеков, ольмеков, инков и   майя. Они как будто канули в Небытие, уйдя почти целиком с лица планеты, как это стало известно из книг Карлоса Кастанеды и Хосе Аргуэльеса. Очевидно, “космическая дорога”, всем потомкам  атлантов  была уже знакома, но части из них что-то помешало  ею воспользоваться. Скорей всего, какие-то духовные ограничения.

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

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

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

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

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

                        9.4.2. Голография Вселенной:
                  Постепенно мир все больше и больше склоняется к пониманию, что наше Сознание есть коммуникация Логоса Бога с нами с помощью ведомых сознанию  слов и понятий.  Но это Сознание становится «божественным» по мере того, как мы все больше и больше постигаем  сам Божественный Логос, то есть,  открываем для себя собственный  индивидуальный механизм верификации Божественной  Голограммы (Б.Г.). 

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

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

В рамках это договоренности человечество пользуется в принципе сходными смыслами слов – фрагментов реальности, несмотря на различие языков. Конечно, языковые  различия  существуют, но имеют национальную  специфику  в рамках общностей – четырех типов  культурного сознания,  вариации которых по национальному признаку весьма малы. «Миф» – он везде миф, в Полинезии или в славянских странах. «Норма» везде носит   нравственный характер Божьих установлений и  понимания,  что хорошо, что плохо в этом мире в нравственном отношении…
«Факт» традиционно личностен и опирается на «документализм» в искусстве и на научные методы Познания. Духовная Инновация – везде диалог с Богом, вне зависимости, как Бог понимается в данной культуре, как в буддизме или как в христианстве.
Слово везде является носителем смысловой стороны Жизни под четырьмя аспектами специфики Сознания как механизма связи с Голограммой Мира, характерной для любых религиозных систем, называется она при этом «Акашей», «Энергоинформационным полем Вселенной», или, как у нас, «Голограммой Бога». Семантика различных слов и понятий на всех языках в принципе одинакова, иначе не был возможен перевод с одного языка на другой.

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

- нюансами собственной фрагментарности, воспроизводящей  части Божественной Голограммы;

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

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

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

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

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

Необходимости чего? – Да, именно,  «духовных ограничений», выраженных в нравственных нормах, данных нам Богом. Целое Мира после Грехопадения не исчезло, ибо она всегда существовало в Б.Г., но человек стал воспринимать её только как «сумму частей», которой  Целое  всегда больше. Поэтому мы «за деревьями» отдельных фрагментов Мира не видим его «Леса», то есть, настоящего Целого, его Полноты и Сущности, выраженной понятием «Бог».
Фрагментируя мир, человек строго следует  за его интерпретацией нашим «эго», личностным «Я», которое, потеряв прежний контакт с Богом, не способно увидеть «Естественный Лес», а только отдельные «Искусственные Деревья». Набор таких «искусственных деревьев» на нашем языке и называется «Культурой». Она  всегда «искусственна», в отличие от «естественности» всего сотворенного самим Богом. 

В атеистической культуре  подлинное и целостное понимание Мира исчезает, ибо целостное понимание нашего «Я», ориентированного на диалог с Богом, там сменяется  воспроизводимыми органами чувств отдельными фрагментами реальности. Часть вместо Целого, фрагментация мира – это «дамоклов меч» Познания.
Наше восприятие  из-за него постоянно колеблется между  традиционным нормативным (фрагментарным) видением  Мира и видением целостным, духовно-инновационным, наиболее характерным, к примеру, для святых, «светлых магов», экстрасенсов и т.д. 

Традиционное видение не способно воспроизвести не только Б. Г. , но и её внешний вид – энергоинформационный костяк Мира, созданный Богом при его  творении. Наша семиричная модель «стихий-энергий», как нам кажется, приближает нас к его пониманию.
Традиционное восприятие мира  имеет дело не с подлинными энергоинформационными объектами реальности, а с их «ментальными подменами» в форме «слов», «понятий»,  «частичных образов» и т.д. Степень «подмены связана с тем, насколько «открыто» наше  восприятие. При  «закрытом восприятии» мы слепо доверяем словам – фрагментам ментальной реальности, не пытаясь вырваться за их смысл, чтобы прорваться к Божественному Целому. «Открытое восприятие»  связано с нашей постоянной готовностью к преобразованию  старого смысла слов и понятий, чтобы увидеть за ними подлинное духовное  многообразие мира. Процесс превращения нашего восприятия из «скрытого» в открытое» называется традиционно «Духовным Творчеством».

                                                   9.4.3. Ментальная голография:
Для голографической концепции СОЗНАНИЯ имеет значение не просто общность с одним из фрагментов мира:

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

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

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

-«мой, личностной диалог с Господом» как основа духовно-инновационного  «Ты - сознания»,
 а целостное воспроизведение всех его аспектов,  понятых не как сумма, а как системное Целое,  которое всегда больше суммы частей. 

 Бог создал мир с помощью своей мысли, традиционно называемой «Логосом»: «В начале было Слово». Но как? Концепция Божественной Голограммы (БГ) позволяет понять, как это произошло.  

  Прежде было Слово:  Бог сотворил  Божественную Голограмму Мира, а Человека создал  как механизм её  иллюзорного превращения в реальность с помощью органов чувств, опредмечивающих ментальный Мир Слова.. Это опредмечивание  у большинства происходит в ходе  понятийной коммуникации, осмысляющей функционирование отдельных фрагментов мира,  без осознания  всего духовного Целого ( всей  божественной  голограммы).

Сам  механизм включает социальность  восприятия и коллективность его воспроизведения в форме:

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

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

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

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

Эволюция голографического сознания человечества происходит в тесной связи с рубежами  глобальных катастроф, имевших место уже не раз  на планете.  Сегодня речь по существу должна идти о том,  какое количество духовных  людей прорвется к этому типу сознания к моменту, когда планета Земля исчерпает все свои ресурсы  адаптации Природы к научно-технической цивилизации, в конец заполонившей мир своею грязью.  Тогда грянет самая глобальная из всех бывших ранее катастроф. То, что это  будет не всеобщая гибель, для меня ясно, «как простая гамма».  Но, для этого духовным людям нужна потрясающая зоркость.

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

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

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

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

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

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

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

 Мозг играет существенную роль в процессе экспликации Божественной Голограммы (БГ), которая по представлениям квантовой механики являет собой скрытый  «Имплицитный Порядок нелокальных состояний Вселенной», превращения её в Эксплицитный Порядок открытых структур путем уплотнения нелокальности мира в локальность – физическую картину, открывающуюся нашим органам чувств. 

  Подробно о других  механизмах экспликации БГ мы поговорим в следующем параграфе. 

                                    9.4.4. «Духовное развитие по Карлосу Кастанеде»:

Видение и смотрение;

Управляемая глупость;

Делание  и остановка мира;

Остановка внутреннего диалога (ОВД);

Тональ и Нагваль;

Сила;

Враги человека – страх, незнание, тщеславие и усталость;

Точка сборки;

Сталкинг.

                                      А. ВИДЕНИЕ И СМОТРЕНИЕ:

Одним из важнейших понятий, которые Дон Хуан объяснял Карлосу Кастанеде,  является понятие «видение». Хуан разделяет «видение» и «смотрение.  Смотреть – это еще не означает «видеть». Смотря, мы чаще всего  видим не мир, а лишь его вербальное описание, да и то, которому есть в нашем мозгу некоторое  ментальное соответствие. 

Как мы показали,  наш мозг, согласно К. Прибраму,  является такой же голограммой, как и сама ментальная Вселенная. Отражая мир, она настраивается в резонанс  с исходящими от мира вибрациями, следующими импульсами, как голографическое изображение. Но особенность этого резонанс в том, что мозг не способен вместить весь «Скрытый Порядок» Вселенной, весь её имплицитный строй. Мозг открывает только ведомое ему «эксплицитное начало» этого порядка. 

Вопреки мнению оккультистов, открыть неизвестное с помощью неизвестного человек не может,  ибо  сам инструмент познания   ему будет не понятен. Мозг входит в резонанс только с теми частотами, которым есть в нем ментальный аналог.  Развернутый  открытый Порядок мира очень сильно отличается от его внутреннего, имплицитного Порядка.

Именно поэтому Дон Хуан и утверждает, что он сам  – «это всё вокруг», ибо  именно его мистические силы дают ему возможность полно разворачивать «Скрытый Порядок» мира, в отличие от самого Кастанеды. 

Именно поэтому  гностическая мудрость еще со времен Гермеса Трисмегиста навязывает нам как очевидную истину, что «Микрокосм подобен Макрокосму», а  то, «что наверху, подобно тому, что внизу».

В свете концепции Голографической Вселенной  это немного проясняет древние истины герметизма: Божественная Голограмма Макромира может быть осознана любым человеческим сознанием, если оно пройдет соответствующую духовную  и мистическую подготовку. Ну, например, как Дон Хуан.

                                              Б. «Управляемая Глупость»

Способом приближения к подобной адекватности воспроизведения БГ является по Дону Хуану человеческое  действие без оглядки на ментальные конструкции ума. Причем  это не просто «бездумные действия», на которые так  падок современный человек, это скорей « внеумные действия», основанные на полном доверии себе и миру, а не к  ментальным конструкциям, придуманным до меня и без меня. 

 Их особенностью является  немотивированность и доверие  собственной интуиции. Чтобы воспроизвести адекватно  БГ, надо отказаться от «намерения», от специально поставленной цели, а раскрыть широко ворота нашего сознания. Подобные немотивированные действия Дон Хуан и называет «управляемой глупостью».  

Что она  такое в свете Голографической парадигмы? 

Это   адекватный способ перевода нашими мозгами  «Имплицитного Порядка» мира в Эксплицитный Порядок, подержанный  «кольцами силы» каждого человека.  

Из подобного определения вытекает одно следствие: все наши мотивированные действия  - социальные законы, методы выживания в мире и т.д. – это «глупость вообще». Только «управляемая Глупость» по Кастанеде ведет человека к воссозданию в мире БГ.

Все остальные дороги экспликации БГ – это «неуправляемая глупость».  Человек живет в безумном мире, наши (очевидно, последние) годы существования этого мира это наглядно показывают.  Примеры человеческой глупости не исчислимы: от бытовых привычек до действий высочайших государственных структур. Лучшим примером неуправляемой глупости является политика, заклинившаяся сейчас на интересах своего чиновничества, которое давно потеряло  всякое  желание    помочь  окружающему  населению. 

                                                  В. «Делание  и Остановка Мира» (ДОМ):

«Управляемая глупость» - это процесс  присоединения энергетических возможностей человека, его «колец силы» к БГ с целью «Делания  и Остановки Мира».  В ходе «делания» человек пытается эксплицировать БГ, но делает это крайне неэффективно, ибо большинство традиционно мыслящих людей не обладают для этого необходимым энергетическим запасом  своих «колец силы». «Остановка мира» становится человеку подвластной, когда он научился приближаться к максимально возможной для него полной  экспликации БГ.

В любом случае для «Остановки Мира»  человек  вынужден цеплять личное «кольцо силы» за кольцо другого человека, ибо иначе его психологическая адекватность   миру исчезает. Если он не способен воспринять мир, то и мир не способен воспринять его. 

Адекватность  исчезает, например,  в двух таких случаях:

- когда человек элементарно сходит с ума и теряет вообще запас традиционной энергетики, приобретая бесовскую энергию;

- когда он входит в состояние измененного сознания и способен  прикоснуться к «кольцам силы» всего мира, а иногда и всего Космоса.

«Остановка мира» - это  максимальное обретение Полноты мира, скрытой в БГ. Путь к этой Полноте лежит через таинство Молчания и погружение в максимальную аскезу. Это напоминает бдения исихастов или сорокадневное голодание Христа в Пустыне.

В концепции Дона Хуана «видение»  «ОВД», «ДОМ», «Точка сборки» тесно связаны друг с другом, ибо не могут быть поняты в отрыве  одна от другой в ходе  достижения адекватной  экспликации БГ. В каком-то смысле Дон Хуан всегда  говорит об одном и том же, но понять его до конца представляется возможным только в свете Голографической Парадигмы мира с позиции квантовой механики. 

«Скрытый прядок мира» и его  словесная экспликация человеком адекватна квантовому уплотнению нелокальных проявлений мира, обмена универсальной энергетики (Полноты) его тонких состояний на эффективность плотного мира, явленного нам в традиционном восприятии. 

                                  Г. «Остановка внутреннего диалога» (ОВД):

ОВД – это прекращение традиционного механистического восприятия мира и соответствующей поведенческой реакции на него и переход к творческому (инновационному) тонкому  восприятию, появляющемуся у человека после овладения «видением»  и «остановкой мира» по К. Кастанеде.  Подобное восприятие  является не просто воспроизведением подлинной «Голограммы Бога», а  соучастием с Богом, сотворчеством с Ним в воссоздании и творческой коррекции  БГ. В таком восприятии БГ понимается не как некая «законченная модель мира», а как  наш совместный с Богом результат переделки мира, его адаптации под постоянные изменения, вызванные неразумными действиями людей.

Впервые на механистичность традиционного человеческого сознания  и поведения указал Г.И. Гурджиев, разработавший некую систему чисто психологических методов развития сознания и перехода на новый (немеханистический) уровень существования.

Его система классификации уровней сознания перекликается с нашей:

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

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

3) Состояние самовоспоминания – Фактологический уровень сознания;

4) Объективное Сознание – уровень Духовно-инновационного сознания.

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

- «инновационная реакция» (принятие изменений);

-«психотерапевтический шок» (то есть,  реакция на изменения по шизофреническому, параноидальному или депрессивному образцу). Шизофреническая реакция предполагает патологическое раздвоение сознания, параноидальная  - манию преследования каким-то воображаемым врагом, депрессивная – упадок сил и перманентное уныние. Эти три типа патологического восприятия остаются на уровне нормативного сознания. Почему?

Шизофреник не прав, потому что восприятие мира в терминах борьбы с  внешним врагом  уже давно не адекватно Истине, ибо враг находится в самих нас. Грех мы творим сами, следовательно,  наш главный бес – в нас самих;

Параноик не прав, как мы уже неоднократно показали, двойственное восприятие мира в бинарных терминах неадекватно, ибо на деле мир – троичен;

Депрессивная личность (коих большинство) не права,  так как пессимизм и отсутствие надежды скрывает самый страшный грех – неверие в благостную сущность Бога и   Его способность нам помочь, подтолкнув нас в итоге на самый  перспективный путь  достижения успеха. 

Традиционное восприятие голограммы Бога носит сугубо условный, договорной характер: в механизм восприятия  нашим  сознанием  вставлена уверенность в реальности информации, получаемой нашими органами чувств. Но они не совершенны и большую часть аспектов мира (в особенности его энергоинформационный аспект) они  вообще не воспринимают. 

Поэтому можно утверждать, что реальна не эта механистически воспроизводимая нами внешняя картина мира (зависящая только от устойчивости нашей «точки сборки»), а  лишь  сама  Божественная Голограмма. «Точка сборки» навязывает нам видение старого мира, сотканного из полярных противоречий и оппозиций. Это бинарное восприятие. Подлинным является только троичное – инновационное восприятие, когда за двумя оппозициями мы обнаруживаем соединяющее их синтетическое начало – Троичность Мира ( в Боге, в Метамире, в Скрытом Порядке Мира и т.д.). В Троичном Синтезе  мы находим  не только единство трех составляющих, а их подлинный энергетический синтез, повышающий уровень тонкой энергетики всей  системы.

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

Все религии, так или иначе,  отдали дань тринитарной  концепции –  христианская Троица,  Тримурти  у индуистов, Триглавы  славянского языческого пантеона, троичность нашей семейной жизни: Мать, Отец и Ребенок и т.д.
Механистическое, матричное восприятие (бинарное, по своей сути) противоположно ОВД и самому сложившемуся в их системах способу «опредмечивания» и «распредмечивания» мира. С помощью двоичной матрицы мы получаем представление только о чисто внешней стороне мира, ОВД позволяет нам проникнуть в сущностной – энергоинформационный план. Поэтому ОВД является эффективным средством  обретения Духовной Полноты (Вакуума) мира.

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

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

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

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

- «Пророк Александра Пушкина;

- «Сон» Ник. Заболоцкого и большой  ряд других. Безусловно, этот перечень весьма неполон. 

  «Внутренний диалог» - это не просто постоянное  проговаривание нами слов, не просто вербальный комментарий к миру, это еще и способ  традиционной привязки к пространственно-временному целому мира, ибо мы используем слова уже давно вошедшие в резонанс с этим целым, вставленные в него, как ключ входит в замок и открывает его. Мы также раскрываем, опредмечиваем свою «личную легенду мира» с помощью этого внутреннего диалога, используя слова с традиционным толкованием  смыслов.  

Традиция «внутреннего диалога» давно уже  стала  нашей второй сутью, при невозможности с кем-то общаться, человек испытывает сенсорный голод,  тогда он включает  телевизор, радио, разговаривает долго   по телефону и т.д.  Если у него нет привычки к внутренней духовной работе, направляющей его к ОВД, он будет компенсировать своё одиночество общением с помощью   технических средств массовой коммуникации.  

ОВД даёт нам возможность добиться «внутреннего безмолвия»  Полноты,  а тем самым выйти из подчинения традиционной пространственно-временной картине мира, устремясь в сторону все более адекватного воспроизведения БГ.

                                            Д. «ТОНАЛЬ И НАГВАЛЬ»:

  «Тональ» в концепции Кастанеды – это личное восприятие мира, свидетельство о нем, эксплицированный в словах Порядок этого мира и сам способ его экспликации.  «Нагваль» - это скрытый «Имплицитный Порядок Мира», -  все то, о чем мы ничего знать не можем. Это главная тайна Бога.  

Тональ – это классическая реальность локального  мира, все, что нас окружает, включая нашу установку на мир. Нагваль – это «нелокальное, суперпозиционное (на языке квантовой механики) состояние системы». Экспликация (объяснение мира словами, явленное в традиционном способе Перехода от нагваля к тоналю) выступает с позиции квантового перехода как обмен нелокального (универсального) состояния системы в Боге  на локальный (физический) мир вокруг нас.

 Тональ – это результат декогерренции  (уплотнения) нелокальных (духовных) состояний мира, способ перехода мира из состояния с «повышенной мерой  квантовой запутанности» (термин квантовой механики) в более простое и «плотное» состояние (локал). Отсюда напрашивается вывод, что БГ обладает наивысшим порядком  квантовой запутанности. Я давно подозревал, что Бог по сравнению с миром имеет   повышенное состояние энтропии, недоступное  Человеку. Последнему был дан   свой Порядок в ходе овладения им тоналем мира. Наш способ экспликации мира из запутанности  «Скрытого  Порядка» в  четкий «Проявленный Порядок»  связан с тем, что нам   не дано до конца овладеть «Хаосом Бога»,  ведь он никогда не может быть  нам полностью доступен. Наши мозги слишком стандартизированы  для этого.


Физический мир отгорожен от Тонкого мира Бога некой перегородкой, какую мы нарушить  при традиционном способе вербальной коммуникации с  миром просто  не в состоянии. Необходимо менять традиционную «точку сборки». Но даже при смене точки сборки и овладения  полной ОВД мы до конца никогда не постигнем «Хаос Бога», ибо он нас просто разорвет изнутри.

БГ состоит из «тонких энергий», а по мере увеличения их квантовой  запутанности, роста их нелокальности, мир все более и более приближается к Единому, к Целому БГ. Но приближается ли к нему человек? Скорей всего, нет! На это наложен своеобразный запрет, хотя маги способны, как Дон Хуан, выходить за рамки  традиционного пространственно-временного континуума мира, исчезая на глазах  изумленных свидетелей. 

Квантовая механика с высокой силой убедительности показала, что чем тоньше уровень энергии физических объектов, тем выше «мера их  запутанности», тем труднее нам  найти их «объективную локальность», проявить физический  мир в традиционных для нас формах, но адекватно этой «квантовой запутанности» Подлинная энергетическая картина мира остаётся для нас «тайной за семью печатями»

                                            Е.. Понятие «силы» в концепции Дона Хуана:

В известном смысле  их «силу» можно приравнять к обычной энергии.  С точки зрения физики,  «сила – это градиент энергии». Магия – это  владение тонкими энергиями мира, максимальный для человека способ овладения скрытым (имплицитным)  характером  состояния мира, обладающим наивысшей «квантовой запутанностью».

 Дон Хуан утверждает, что окружающий нас мир в первую очередь является миром энергии, а во вторую – миром объектов. Квантовая механика только хлопает ему при этом в ладоши.

Физики считают, что энергия есть основная характеристика состояния любых систем от самых тонких (чисто виртуальных) до самых «плотных» в прямом  физическом смысле  этого слова.

Зная энергетическую составляющую объекта,  мы можем с помощью квантовой механики описать  любую другую характерную для него физическую величину или  характеристику. Правда, это иллюзия, что все вычисляемо, что предела для математики нет. Но этот предел можно ощутить только в виртуальном мире. 
Теория  декогерренции (уплотнения)  мира, характерная для квантового подхода, способна ныне описать многие энергетические переходы мира  и  разнообразные его квантовые состояния. Просто в квантовой механике каждому состоянию объекта соответствует свой собственный уровень энергии. Но описать Бога квантовая механика не в состоянии. Для этого нужны иные более сложные духовные системы описания. Голографическая Парадигма – всего лишь лучший на данный момент способ описания мира, не более того. Д.Бом, кстати, то же так же считает…
«Квантовая теория информации»  устанавливает связь между мерой квантовой запутанности и информацией. Это позволяет рассмотреть «процесс уплотнения»  как процесс перехода Слова в его осязаемую форму посредством наших органов чувств. В терминах Кастанеды,  это относится к физическому процессу, при котором наша мысль, а точнее наше «намерение» становится «командой Орла» и реализуется в плотном мире». (Подробнее об этом – Библ.,  №11).

Так осуществляется способ экспликации мира, когда тонкая энергетика мысли воплощается в согласованный мир физических объектов. Но слово есть продукт Проявленного  Порядка мира, оно не  способно описать энергетическую реальность (теплоплазменную и энергоинформационную) всех состояния его Скрытого Порядка. Этому препятствует не только  «высокий уровень квантовой запутанности», но и принципиально другой уровень системы,   в которой обитает  Бог.  Бог находится выше и Скрытого и Проявленного Порядков мира, он выше Добра и Зла, ибо его синтез не просто объединение двух начал, но и некий принципиально иной уровень их иерархии, переход в другой (параллельный) мир.

                         Ж.. Враги человека: Страх, Незнание, Тщеславие и Усталость:

К. Кастанеда указывает на  четыре основных, с точки зрения Дона Хуана, врага человека: Страх, Незнание, Тщеславие и Усталость.

С детства нами движет страх перед миром, провоцируемый нашим его  Незнанием. Мы становимся старше, и страх проходит. Возможно,  он  в чем-то и остаётся, но вот  Христос предлагает заменить страх человека перед Богом в Ветхом Завете на новое  к нему отношение – Любовь. Это величайшее духовное открытие, до конца неосознанное нами.

Что такое Любовь с точки зрения квантовой теории? Это энергия квантового уплотнения мира. Бездуховный человек не  обладает этой энергетикой в должной мере  и обречен на стабильность своей «точки сборки». Он не способен овладеть тонкими состояниями мира в той степени, чтобы приблизиться к адекватному толкованию БГ.

Другим врагом  человека является Незнание, с которым мы боремся, по сути дела,  всю свою жизнь, пока,  став стариком, начинаем думать, что мы уже кое-что  знаем  об этом мире. Страх Незнания нас покидает, но мы ощущаем новый грех – Тщеславие. Нам кажется, что мы  представляем собой важную персону, в которой нет ничего кроме надутой глупости.   Именно над тщеславием образованного Кастанеды так много смеялся Дон Хуан. 

Тщеславие и Гордыня,  с точки зрения христианства, - важнейшие грехи человека, губящие его, поскольку заставляют его  неадекватно поступать, не в соответствии с истинным   собственным положением в мире. Традиционно человек переоценивает себя, а не дооценивает, как бы было нужно   Хотя, скорей всего,  тут важна «золотая середина».

В старости  нашей важнейшей бедой является  «Усталость», желание полноценно  отдохнуть и дать себе покой. Чем больше в нас накапливается этого желания «покоя», тем скорее Всевышний удовлетворяет это наше желание, посылая нам Смерть. Усталость от жизни – это усталость от мира, которая с одной стороны  хорошо понятна, ведь мы воспринимаем мир как враждебный нам, а с другой стороны – это психическое состояние, выключающее нас из Жизни вообще. Перевод Скрытого Порядка  мира в его «Проявленное Состояние» - это не потребность, а долг человека перед Миром и Богом,  следовательно, отказ от него, это отказ от Жизни вообще. Поэтому нас и убирают со сцены мира в этом состоянии. 

                                                        З. «Точка сборки»:

Для того  чтобы на любом отрезке Времени-Пространства организовалась устойчивое качество существования, именуемое Жизнью, необходимо единство в нем двух полярных качеств, в частности, двух типов вращения энергетически заполненного Пространства-Времени: Правого и Левого.  По мифопоэтическим представлениям на границе Пространства всегда находится Хаос, а Порядок консолидируется обычно  в Центре системы. Поэтому – и Бог в нас, и мы – в Боге. 

«Точка сборки» (по К.Кастанеде) – это человеческий способ организации энергоинформационного пространства вокруг себя. Смещение «точки сборки» по энергетическому кокону человека  в сторону Хаоса предполагает её движение налево, а правое движение  гарантирует упорядоченное состояние мира вокруг.  В Пространстве это так, а в Человеке – наоборот левая сторона тела обладает более слабой энергетикой, чем правая.  Одно компенсирует другое, создавая тем самым устойчивую к изменениям систему: Человек – Мир.  Человек  обладает наиболее высоким уровнем адаптации к миру во всем Пространстве-Времени окружающей нас Природы.

Но «точка сборки» навязывает нам традиционное видение мира, постоянное воспроизведение его  «майи, иллюзии его материального костяка. Способом выхода из этой иллюзии является по Кастанеде «Остановка внутреннего диалога» (ОВД) и «Остановка делания  Мира», способность духовно продвинутого человека освободить «точку сборки» от постоянной привязки к  определенному месту на  своём энергетическом коконе и  сдвинуть себя  в сторону ОВД. 

Точка сборки – это традиционная система интерпретации наших чувственных данных. Способность всех людей примерно одинаково чувственно воспринимать мир, не считая неких индивидуальных отличий, зависит от прочности фиксации «точки сборки». Именно потому, что она у всех людей примерно одинаково закреплена в нашем энергетическом коконе, мы все  видим внешнюю  материальную оболочку мира примерно одинаково.  Маги и духовно продвинутые люди способны её сдвигать, разница между ними только в том, ради чего они это делают. Цели могут быть «белыми» или «черными».
                                                                                      И.«Сталкинг»:
Фиксация «точки сборки» в определенном положении называется у  Кастанеды «Сталкингом» нашего восприятия. В понятие «Сталкинга» –  входит и  согласование прежних положений «точки сборки», если она в силу магических действий вдруг  смещается с жестко фиксированного  положения.  

Сталкинг лежит в основе устойчивости нашего психологического восприятия мира.  Если «точку сборки» не удаётся зафиксировать в устойчивом состоянии, мир  нельзя воспринимать гармонично, он воспринимается лишь как серия несвязанных друг с другом картин, как будто в бреду. 

В конце концов, неудача с закреплением «точки сборки» может привести к полному исчезновению окружающего мира, а, следовательно, и человека из этого мира, чем маги пользуются, научившись смещать свою «точку сборки» в нужном для их целей положении. Это Кастанеде наглядно показал Дон Хуан.

Что происходит с «видящими», когда они исчезают из этого мира? – Они  умирают? Нет, просто они попадают в другой параллельный мир,  со своей собственной спецификой его восприятия. 

Христос утверждал, что в «Мире Его Отца» обителей много. Поскольку «точка сборки» может занимать различные положения на энергетическом коконе человека, он обладает возможностью в случае смещения «точки сборки» менять свои традиционные пространственно-временные континуумы, обретая другие миры для своего существования. 

Параллельное рассмотрение концепции Дона Хуана в сочинениях Карлоса Кастанеды и квантовой концепции «Голографической Вселенной» Дэвида Бома только начинается. Впереди ещё много чудес.

9.5. ПЕРЕХОД ОТ СКРЫТОГО ПОРЯДКА МИРА К ПРОЯВЛЕННОМУ ПОРЯДКУ И ОБРАТНО

                        За все Тебя, Господь, благодарю! Ты после дня тревоги и печали

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

                                       Я одинок, и ныне - как всегда. Но вот закат разлили свой пышный пламень

                                       И тает в нем вечерняя звезда, дрожа насквозь, как самоцветный камень.

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

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

                                                                                                                                                  Ник. Гумилев

            9.5.1. Механизмы  Перехода от СП. к ПП через квантовые  структуры:

     Заложенное в календаре майя, иное понимание счета времени, даёт нам возможность рассмотреть иное понимание и  самой  ментально-материальной вселенной, связанное с введением физиком   Дэвидом Бомом  голографической концепции мира и осознания её  сущности как  ГОЛОГРАФИЧЕСКОЙ ВСЕЛЕННОЙ. Она  более других  подходит нам, чтобы  ввести собственное  описание ВСЕЛЕННОЙ ДУХА, опирающееся на размышления этого специалиста  по квантовой физике.


По мысли Д. Бома,  наша материальная Вселенная  представляет собой  физическую реализацию  некоей духовной сущности, находящейся в другом измерении  в свернутом (СКРЫТОМ ПОРЯДКЕ), но обеспечивающей голографическую развертку  Вселенной,  да так, что в каждой точке Вселенной можно обнаружить духовный её аналог, хранящий информацию обо всей Вселенной целиком. В этом центральная особенность голографического изображения.  Человек в этой связи также является хранителем всей информации о мире, но не догадывается об этом.
Восприятие человеком мира в этой ситуации возникает как неполное проявление нашими мозгами «Проявленной  Голограммы Бога», превращающейся  с помощью восприятия из скрытого полевого состояния  в открытый порядок внешней видимой физической Вселенной. 

           Именно потому, что мы имеем дело с подлинным аналогом всей Вселенной, голографическая её картинка  в каждой данной точке не может опираться на условный порядок времени, рассчитанный на условные  60 секунд в одном часе и на 12 часов в одном солнечном дне. 


Здесь может подойти только ритм, кратный 13 х 20 =260 дням (частота излучений  Центра Галактики),  и 13 х 28 = 364 дней – ритм движения планеты Земля  вокруг нашего  Солнца.  Эти природные ритмы несут в себе подлинную, а не выдуманную человеком,  суть  времени, нас  окружающую  в реальности.


 Что даёт в итоге соединение  двух парадигм (квантовой и традиционной) ментально-физической Вселенной? При таком рассмотрении мы имеем дело не с локальной (чисто материальной) Вселенной, а с действительной  Вселенной, включающей, как физические, так и духовные координаты.

 
Но что такое «Дух»? Частица это или волна?  Ответ на этот вопрос по Д. Бому не так прост. Материальное давление окружающего мира  на нас вполне очевидно, но  и духовное давление мы также ощущаем, оно  порой похоже на удар. От некоторых сообщений мы способны отшатнуться, как от материальной волны. Уж, чем-чем, а  мощной энергетикой  они точно обладают.  На самом деле в развитии любой материальной системы идет постоянный обмен «волны на частицу», как, например, в  таких чисто волновых процессах:

- световые волны;

- радиоволны;

- рентгеновские лучи и т.д.

 Этот процесс «обмена» имеет  свою устойчивость, и она  обозначен Д. Бомом  понятием  «квант», представляющим собой новое качество: взамосвязанную систему:  «волна-частица», находящуюся в постоянном движении. Квант,  по сути дела, это «порция, некоторый шаг»  движения.   То же самое возникает  и в нашем случае при устойчивом  обмене «локальной эффективности» духовной системы  на её  «ментальную универсальность», то есть,  возникает устойчивое состояние, которое мы  обозначаем понятием «Духовность».

«Квантование» мира можно рассматривать как полную аналогию его одухотворения. В обоих случаях речь идет об обретении человеком каких-то порций  Света. 

             Квант материи  способен проявляться в двух состояниях:

- если есть его  наблюдатель, он являет собой  «частицу»;

- если  наблюдателя нет, он проявляется как «волна».

              Точно также, как  в ментальных процессах: духовное отношение возникает при обмене «эффективности» на «универсальность»,  при наличии  социальной активности наблюдателя в системе мы воспринимаем видимый мир. «Локальная ментальность» – социально эффективна, но не универсальна, «универсальный  (например, научный) дух» - рационален, абстрактен, но  социально не эффективен. Иллюстрация этой идеи такова: всегда есть научное решение проблемы, за которым должно потом последовать её  промышленно-технологическая реализация. 


По мнению Д. Бома, ученый, рассматривая квантовый объект, как бы  «замораживает» его, вырывая из привычного двойственного (волна-частица) состояния. Но вряд ли  объект  удаётся адекватно познать таким образом.  Необходимы более адекватные этому «двойственному состоянию»  и средства познания.  В то время, когда Д.  Бом создавал свою теорию,   этих средств  просто не было, сейчас они появились, и  в результате квантовая физика пришла, по мнению Д. Бома,  прямо к Богу. Точнее к такому толкованию квантовых процессов, которые допускают их интерпретацию через принятие Бога  и его роли как «энергоинформационного поля всей Вселенной». 


Для  ментальных  систем такое  адекватное познание возникает при двух условиях:

 - при  наличии глобальной голографической концепции духовности для понимания социально-ментальных процессов;

 -  в ходе  обмена «эффективности (склонности к практической реализации) системы» на её «универсальность».

   Речь идет об умении наблюдателя, оценивая систему,  рассматривать её попеременно, то как «локально эффективную», то в качестве «универсальной парадигмы». Как квантовый подход к реальности заставляет ученых сомневаться в объективности наблюдаемого мира (ибо они отчетливо сознают условность такой «объективности»), так и духовный анализ  заставляет нас сомневаться в локальной эффективности любой социальной системы, если её  духовная универсальность никак  при этом не проявлена.  Мир подвержен давно открытому  Гермесом  «Закону Аналогий»: «Что наверху, то и внизу».   Мы показали  их в матрице № 13, где основные закономерности разворачивания различных систем едины и для Вселенной, и для Социума,   и для отдельного организма.

                                                                                                                                                Матрица № 13.
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                    В соответствии с этой матрицей 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.
   Квантовая физика очень непросто осознавала идею единства субъекта (наблюдателя) и объекта (реальности), мы в своей концепции духовно- инновационного сознания с неё просто  начали. Вместе с тем,  в нашей доктрине «ментальной Вселенной» единством обладают не только Субъект с Объектом, но и связанные с ними:  Метаобъект (слово) и Метасубъект (сознание). То есть, «ментальная Вселенная» проявляется сразу не только в виде «частиц» (фиксирующих отношение: «объект-субъект»),  но и в виде «волны»   (отношение: «метаобъект - метасубъект»). Все  взаимосвязано в этом мире! ГП дает нам возможность провести аналогии между духовными и физическими состояниями системы.  

 Это позволило нам  не просто  закончить идеей обмена имплицитности (скрытый период существования) мира на  его эксплицитность (проявленное состояние), как это сделано у Д.Бома, а с неё начать и сделать эту идею  краеугольным камнем,  лежащим в основе понимания единства  ментально-материального  мира с помощью анализа специфики  его духовности.

    Д.Бом ввел понятие «квантового потенциала»  системы (См. №7, стр. 53), отражающего его понимание «поля на субквантовом уровне».

    В нашей концепции это связь: Метаобъекта и Метасубъекта. Физиков всегда волнует законченность физических теорий, то есть, их способность окончательно описать «динамическую реальность Бытия», с помощью теории, обладающей  «законченностью, непротиворечивостью  и полнотой». На деле же,  все  теории  содержат противоречие между описываемыми фактами и фактами, не попавшими в  данное описание. 

   Наша духовная теория  обходит это противоречие, ибо изначально опирается на понимание  исследуемой  системы как «единства полярных начал, обладающее функциональной целостностью». Поэтому она исходит из  необходимости  подобного единства и  в  описываемой концепции таких факторов, как:

- Случайность и Закономерность;

- Познанное и Непознанное;

- Добро и Зло;

- Хаос и Порядок;

- Локальность и Универсальность;

- Имплицитность и Эксплицитность;

- Внутреннее и Внешнее и т.д.       

         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) мы  не равняем Бога. Но, очевидно, что Подсознание, включающее Божью Искру в человеке, напрямую связано с Богом и способно эксплицировать (проявлять)  из Божественной Голограммы 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.   В реальности отдельно «Материя» и отдельно «Дух» - это абстракции, так как на деле надо говорить об Духоматерии. 
   Нам  совершенно ясно, что полное отображение обмена  «проявленности»  на «скрытость», Бытийственного локала на  Духовный континуум,  Части на Целое,  в принципе невозможно. Метальный мир хранит многочисленные примеры подобных фактов. Например, «сумасшедший» – это всегда тип человека, выпавшего из Целого и не ощущающего себя частью привычного для людей духовного континуума.  Он  потерял способность в нем ориентироваться, ибо не знает, «что есть в нем что»… Но понять до конца все, что творится в его мозгу, мы вряд ли когда-нибудь сможем, ибо  «сумасшедший мир» также неисчерпаем, как Вселенная. 


    Для физического мира Майкл Талбот пишет об этом так: «Это не значит, что Вселенная – гигантская и не различимая масса. Вещи могут быть частью неделимого целого и в то же время обладать уникальными качествами. Чтобы проиллюстрировать эту мысль, он обращает наше внимание  на небольшие водовороты и вихри, образующиеся в реке. На первый взгляд, такие водовороты кажутся независимыми и обладают индивидуальными характеристиками, такими, как величина,  скорость и направление вращения. При внимательном рассмотрении оказывается невозможным определить, где заканчивается данный водоворот и начинается река. Точно также, при первом взгляде на человека сразу и не определишь, нормальный он или сумасшедший. Надо долго наблюдать, чтобы вынести окончательное решение». (См. № 7, стр. 63).

    На сложившемся в науке традиционном способе фрагментации мирового  Целого на части построены явно патологические методы обращения с планетой  и социумом,  например:

-  добыча полезных ископаемых;

- решение демографических проблем;

- образовательная система;

- преодоление преступности и склонности подростков  к наркомании и т.д. 

           Все они опираются на  представление, что локальное решение проблем не повредит целому. Геологам кажется, что выемка огромных ресурсных  материалов из сердца земли и создание там огромных пустых выработок  не повредит планете в целом.  Демографические проблемы  решаются Правительством в рамках частной проблемы поддержки семьи, а не изменения отношения к положению женщины в Социуме и  прекращения загрязнения  окружающей  природы, которая посылает в этом случае свои негативные импульсы мужчинам и женщинам, не желающим  в итоге заводить детей.

    Все системы образования построены на доминанте «передачи знаний от умных преподавателей  к глупым учащимся». На деле и те, и другие,  одинаково питаются информацией от духовного континуума, владение которым  построено не на одной  передаче знаний, а на индивидуально данной каждому  способности к кодировке собственного духовного  и творческого потенциала. Более умных,  чем преподаватели, учащихся, хоть пруд пруди, но в сложившейся ныне системе традиционного образования их не ждет ничего, кроме мучений. Хороший пример в этом плане – «Дети Индиго».
   Исправление преступлений путем сбора провинившихся молодых людей  в одном месте (тюрьмы), где они становятся заложниками самой  системы исправления,  на деле служит лишь  поощрению преступлений и завязыванию между ними новых преступных связей. 

   Поэтому трудно не согласиться с Д. Бомом, который считает, что «сознание – это более тонкая форма материи, а основа её взаимодействия с другими формами материи лежит не на нашем уровне реальности, а  в глубинном Импликативном порядке. Сознание присутствует в разных степенях свертывания и развертывания во  всей материи, вот почему плазма, например,  обладает некоторыми признаками живого существа». (№7, стр. 64) 

     Поэзия уже, давным-давно,  отразила эту способность человека к проявлению мировой, имплицитности, например,  в хорошо известных строчках Уильяма Блейка:

«В одном мгновенье видеть вечность, огромный мир – в зерне песка,

  В единой горсти – бесконечность, и небо – в чашечке цветка».

Творческий дар человека напрямую связан с его способностью  эксплицировать (например, для поэта – в словах, для художника – в красках)  скрытую в подсознании бесконечность неявленного открыто тонкого мира, открывать его красоту и совершенство, проявляющуюся  при соответствующем ментальном оформлении эстетических  форм. 

     Творчество духа  по сути дела – это повторение Божьего дара по творению (проявлению) уже имеющегося «скрытого потенциала мира» (термин Д. Бома)  в плотных материальных формах, постоянная способность перевода скрытых состояний в  открытые и проявленные, то есть,  претворение Духа в Материю, а точнее – создание новой духоматерии. 
      Надо иметь в виду, что  скрытый духовный  потенциал мира – это не только информационная, но и его энергетическая сущность, это энергоинформационная составляющая мира.  Дэвид Бом предположил, что пустое  (эфирное) пространство   Космоса обладает огромной скрытой  энергией, много большей, чем его  проявленные  формы. Эту мысль поддержал наш российский физик – академик РАЕН Г.Шипов.
     М. Талбот пишет: «Это бесконечное море энергии – не единственная сущность, спрятанная в импликативном (скрытом) порядке. Поскольку импликативный порядок является основой, произведшей на свет  всё сущее, она должна, по крайней мере, содержать каждую элементарную частицу, которая была или будет;   каждую возможную конфигурацию материи, энергии, жизни и сознания, от квазаров до стихов Шекспира, от двойной спирали ДНК до сил, контролирующих размеры и формы галактик. И даже это не всё. Как полагает Бом, нет основания считать, что на импликативном порядке всё заканчивается. За ним могут следовать другие немыслимые порядки, бесконечные в своём развитии». (№7,  стр. 66-67) 

     Людям, верящим в чудеса и мистику,   подобное утверждение  сегодня не даёт ничего нового. Они об этом и так все уже давно  знают.

      Квантовая доктрина «Голографической Вселенной» является рациональным доказательством существования Бога, она способна поколебать самые основы бездуховной  материальности науки, разрушить все устоявшиеся в ней традиционные  нормы и стереотипы, основанные на первичности материи перед духом.


Вместе с тем, в ней огромную роль, как и в религии, играет фактор Веры. Никакая рациональная ориентация не подействует на человека, если ей не будет чисто эмоционального подтверждения: необходимо единство Разума и Сердца. Многие ученые на уровне ВЕРЫ  не приняли эту концепцию, хотя её подтверждение на квантовом и духовном уровне сегодня очевидно.


Аналогом Божественной Голограммы Вселенной является наш человеческий мозг. Как показал  Карл Прибрам, мозг не хранит в себе память о прошлом  как локальную часть своего вместилища, она рассыпана во всей полноте его проявлений. Человеческое сознание не является функцией  мозга, оно носит «сверхчеловеческий характер» и является системным элементом  Вселенской  системы связи и взаимодействия «всего со всем» в нашем  мире. Эта способность сознания делает возможным сам факт существования  голографической Вселенной. Не Мозг порождает сознание, а Сознание устроено так, что требует наличия мозгов в кристаллических решетках своего Бытия. 
По сути дела, любое сознание как элемент поддержания  Божественной голограммы мира имеет полярные характеристики:

- раздельность – неслиянность;

- трехмерность – многомерность;

- целостность – автономность;

- фантомность – реальность;

- частотный резонанс – «плотный  характер» связей;

- память о событиях – легкое  забывание и т.д.

 Точно также, как наше сознание вносит коррективы в голограмму тела (в случае болезни-излечения),  Божественная Голограмма управляет всеми аспектами состояния Вселенной, корректируя его в необходимых случаях. Наши частные сознания выступают в качестве рабочих инструментов подобной корректировки, например, в случае фундаментальных открытий или появления великих произведений искусств.

      9.5.2.. Понятие о духовности в свете «энергетического состояния мира»:

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


1. Пребывание в Раю;


2. Падение в Бытие после Грехопадения;


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


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

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

В плане голографической энергетики эти процессы можно описать так:

1. Пребывание в Раю – человек часть Имплицитного Порядка Мира;

2. Падение в Бытие – включение механизма духовной экспликации ИП и перевода его в Открытый Порядок;

3. Познание своей духовной сущности с помощью Христа -  адекватная экспликация ИП;

4. Возвращение в ИП после духовного преобразования.

Находясь в Раю, первочеловек Адам-Кадмон, включающий и Еву как свою часть, обладал начальным типом сознания, сущностью которого является постоянная, хотя и инстинктивная, связь с Богом как имплицитным Порядком Мира.  В нашей терминологии он обладатель  ”мифологического сознания”. Как его носитель Человек тогда не отделяет себя от Бога, а  выполняет все Его поручения, типа называния растений и животных и т.д. Так ведут себя ангелы, являясь     вестниками Бога. Своей воли у них, как бы и нет.

Лишь “Грехопадение” было первым личностным поступком Человека, осуществленным в строгом соответствии с правом на Свободу воли, которую Бог даровал Человеку. Пусть он был сделан по навету Сатаны, но его поступок не расходился с замыслом Бога в отношении Человека, должного пройти сложный путь Богопознания (понимания сущности ИП) в трудных земных условиях. Грех состоял лишь в том, что Человек вместе  с плодом с древа познания Добра и Зла впустил в себя Сатану, создав в самом себе неуязвимую для Бога оболочку Дьявола. Грешим мы то же по своей воле, Бог не может её нарушить, ибо она дарована нам навечно. Получив с помощью «грешных органов чувств» неадекватный механизм  экспликации ИП, человек с трудом прорывается к подлинной духовной сущности ИП, по окончанию которого грядет Апокалипсис. 

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

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

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

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

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

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

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

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

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


- Путь ВЫЖИВАНИЯ;


- Путь СВОБОДЫ и ТВОРЧЕСТВА;


- Путь поисков ИСТИНЫ и СПРАВЕДЛИВОСТИ.

У Первочеловека в Раю также было три  альтернативных выбора:


- остаться в Полноте общения с Богом, не трогая плодов с Древа Познания Добра и Зла;


- реализовать свою свободу воли путем их  познания;


- потерять личное бессмертие, обретя Бессмертие для человеческого рода.


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

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

а) через инстинктивную связь с Природой в МИФЕ;

б) через обретение своей религии и Церкви в НОРМЕ;

в) путем активизации личной познавательной деятельности в ФАКТЕ;

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

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

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

Культура не исчерпывается только фиксацией Бытия, отражением этого физического мира, она должна                   ухватить “связь миров повсюду сущих”, как говорил Гаврила Державин. Культурная целостность Человека с                  Природой в МИФе компенсирует ему потерю первоначальной целостности с Богом. Суть язычества в том, что                  тварная природа в менталитете  язычника заняла место, которое должен был бы занимать Бог. Но другого пути в                 культурном развитии Человека просто не было, да и  нет!

Поэтому антикультурными выглядят все филиппики современных теологов против язычества и  неоязычества. Богословское отрицание язычества с культурной точки зрения  ненаучно  и несистемно. Это тупиковый путь отрицания Целостности в Культуре, обожествление “pars pro  toto” (части вместо целого). Именно языческое сознание, а не обрядово-религиозное, является подлинным наследником сознание райского человека.

Культурное развитие в НОРМЕ (религиозном сознании) через нормативные обряды - каноны и догматы Церкви компенсирует прямые контакты Человека с Богом. Церковь старается заместить Человеку Бога на земле, а по догме католицизма даже один человек (“Папа”) способен быть викарием (заместителем) Бога для людей. 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Именно этот путь предстоит пройти человечеству после Глобальной экологической катастрофы, накануне которой находится мир. Трансмутация организма человека, раскрытие в нем новых способностей, дающих возможность человеку без всяких технических приспособлений летать в Космосе, даст возможность существовать даже в условиях частично загубленной предстоящей катастрофой планеты. Голографическая парадигма Д. Бома более всего подходит не просто для квантовой физики, где она рождена, а для  изучения  специфики человеческой души, чем и воспользовался Карл Прибрам, разработавший голографическую концепцию работы нашего мозга. 

Самым слабым местом  в атеистической культуре является понимание Природы, как внешней среды, не связанной с Богом. Формула Культуры перевернулась и стала писаться так: O- Om - S - Sm. 

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

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

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

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

                    Я мыслил, человек, в сияющей пустыне,  и  следом огненным – я не прейду отныне.

Способность Человека мыслить накапливает с помощью такого качества, как Память, - духовную мудрость, именуемую во всех эзотерических источниках Софией – Мудростью Божьей.  Именно ориентация на Божью Мудрость делает нас способными выполнить Божий Завет и поддержать существование ментальной и физической  Вселенной.

      9.5.3. Триалектика духовного развития:

Основные аспекты триалектического развития различных структур отражены в нижеприводимой матрице № 14:
                                                                                                            Матрица № 14.
	1 элемент
	2 элемент
	Гармонический
 Синтез
	Любовный диалог

	1.Мужчина
	Женщина
	Ребенок 
	В семье, в браке

	2. ЯН ( Светлое начало)
	ИНЬ (Темное начало)
	Взаимосвязь энергий
	Гармония ИНЬ-ЯН

	3.Тип  «Жаворонок»
	 Тип  «Сова»
	Смешанный биоритм
	Гармонический биоритм

	 4. Жизнь Человека
	Смерть Человека
	Сон Человека
	Инобытие Человека 

	5. СОЛНЦЕ
	ЛУНА
	Земля то в свете 
Луны, то Солнца
	Солнечная система 

	6. Нечетные числа 
	Четные числа
	Числовой ряд
	Нумерология

	7. Активность
	Пассивность
	Уравновешенность 
	ТВОРЧЕСТВО

	8. БРАХМА
	ШИВА
	ВИШНУ
	ТРИМУРТИ

	9. ТВОРЕНИЕ
	РАЗРУШЕНИЕ
	ХРАНЕНИЕ
	ЕДИНСТВО

	10. БОГ-ОТЕЦ
	БОГ-ДУХ СВЯТОЙ
	БОГ-СЫН
	ТРОИЦА

	11. НЕГАЭНТРОПИЯ
	ЭНТРОПИЯ
	АНТИЭНТРОПИЯ
	ИНФОРМАЦИОННЫЙ СИНТЕЗ

	12. НАПОЛНЕННОСТЬ
	ПУСТОТА
	ОБЪЁМ
	ЗОЛОТАЯ СЕРЕДИНА

	13. БУДУЩЕЕ
	ПРОШЛОЕ
	НАСТОЯЩЕЕ
	ВЕЧНОСТЬ

	14. 1-я вибрация
	2-я вибрация
	РЕЗОНАНС
	Полевая структура

	15. ДУХ
	МАТЕРИЯ
	ЧЕЛОВЕК
	БОГ

	16. Имплицитный   

         Порядок
	Эксплицитный 
Порядок
	Обозримая Вселенная 
	Новая Жизнь и новый Человек

	17. Эволюция
	Инволюция
	Свободное развитие 
	ЗАКОНОМЕРНЫЙ ПУТЬ

	18. Порядок
	Хаос
	Свобода воли элементов 
	Духовное совершенствование

	19.  Универсальность
	Эффективность
	Обмен одного на другое
	Духовное развитие 

	20.  Бытие
	Небытие
	Инобытие
	Универсальное единство

	21. Пространство
	Время 
	Пространственно-временной

континуум
	Целое


Попробуем дать к той триалектической  матрице такой же триалектический комментарий:

1.Мужчина+Женщина+Ребенок =  в семье, в браке означает гармонический синтез, покоящийся на любовном диалоге всех составных частей означенной системы (семьи).

2. ЯН (Светлое начало) +ИНЬ (Темное начало)+Взаимосвязь энергий и начал  = означает Гармонию ИНЬ-ЯН как важнейший символ всего понимания мира в Китае, обеспечивающий единство китайского сознания.
3. Тип человека  «Жаворонок» + тип  «Сова»  при наличии  смешанного  биоритма человека = означает гармоническое сочетание  их  биоритмов  при  условии функциональной дополнительности их в работе, например, дежурство «совы»   ночью и «жаворонка» днем и т.д.
 4. Жизнь Человека +Смерть Человека + состояние сознания, известное как Сон Человека в троичной целостности составляет  его Инобытие. Смерть только Переход в этом триалектическом синтезе. Инобытие – просто продолжение Бытия на новом уровне существования. 

5. СОЛНЦЕ +ЛУНА+ Земля, то в свете Луны, то в свете Солнца,  являют собой триалектическое единство Солнечной системы.  

6. Нечетные числа  вместе с Четными  числами образуют единство Числового  ряда, духовный смысл которого, и в частностях  и вместе,  даёт наука под названием  «Нумерология». Сами по себе в отдельности они ничего собой не представляют.  

7. Активное состояние Человека плюс его Пассивность вместе дают Уравновешенность как необходимое для ТВОРЧЕСТВА качество.  Триалектическое их единство необходимо для любой плодотворной деятельности. 

8. Индийские боги: БРАХМА+ШИВА+ВИШНУ вместе составляют индийский вариант Троицы = ТРИМУРТИ. Функции каждого бога в буддизме дополняют друг друга, создавая универсальное Целое.
9.  Бог Брахма отвечает за ТВОРЕНИЕ МИРА, Бог Шива за его РАЗРУШЕНИЕ, бог ВИШНУ - за ХРАНЕНИЕ, но вместе  эти качества создают необходимое для устойчивости мира ЕДИНСТВО.

10. Христианский вариант Троицы:  БОГ-ОТЕЦ+БОГ-ДУХ СВЯТОЙ+БОГ-СЫН. (ДУХ СВЯТОЙ  на иврите  –  женского рода) является полным аналогом человеческой семьи.
11.  Информационный синтез создаётся через усиление НЕГАЭНТРОПИИ СИСТЕМЫ (рост информационной насыщенности параметров) + ЭНТРОПИЯ (рассеяние параметров) +АНТИЭНТРОПИЯ (восстановление рассеянного) =ИНФОРМАЦИОННЫЙ СИНТЕЗ СИСТЕМЫ. В любой системы все этих три процесса идут постоянно, кто победит, тот и ведет  развитие системы за собой.

12. НАПОЛНЕННОСТЬ+ПУСТОТА создают объём  системы, а  его ЗОЛОТАЯ СЕРЕДИНА – мера объёма, на основании оценки которой можно судить:  полна система или напротив пуста в духовном смысле. 

13. БУДУЩЕЕ время в соединении с ПРОШЛЫМ и НАСТОЯЩИМ дают понимание ВЕЧНОСТИ как общего тринитарного синтеза предыдущих  темпоральных состояний мира. Именно Вечность наиболее полно характеризует состояние времени в Инобытии Человека. 

14.  Единство  вибраций 1-я части системы с вибрациями  2-й части  создают РЕЗОНАНС любых Полевых структур как традиционное состояние мира Инобытия,- мира, в котором реализован в свернутом Порядке троичный синтез  любых полевых структур мира. Инобытие – это мир торжества Триалектики.  

15. Синтез  ДУХА и МАТЕРИИ, реализованный БОГОМ в  ЧЕЛОВЕКЕ, создает пример другого типа триединства. 

16.Имплицитный (Скрытый) Порядок Вселенной и эксплицитный (проявленный)  Порядок  создают единство Видимой  Вселенной с её иным (надмирным) состоянием, чреватым в своей потенции Новой Жизнью и новым  Человеком, способным легко соединить мир Бытия и ИНОбытия, что и будет иметь место после Страшного Суда. 
17. Единство Эволюции (Развития)  с Инволюцией (Торможением развития) создают порядок  Свободного развития как ЗАКОНОМЕРНЫЙ ПУТЬ трансформации любой системы в ходе развития и изменения с целью адаптации  к изменившимся обстоятельствам внешней среды. 
18.  Соединение Порядка и Хаоса системы, опирающееся на Свободу воли её  элементов, обеспечивают  Духовное усовершенствование системы как Целого, ведут его эволюцию от Начала к Завершению по плану Бога. 
19.  Обмены  Универсальности системы на её практическую Эффективность являются механизмами её Духовного совершенствования в процессе постоянной эволюции системы от плохого и весьма вероятного состояния  к хорошему и весьма маловероятному состоянию.  Энтропия в любой замкнутой системе, как известно, только возрастает, а потому и доминирует в них. Но принципиально открытая система в мире – только одна, и это – Бог!
20.   Синтез Бытия Человека с его Небытием проявляют Инобытие мира  как  Универсальное единство Жизни и Смерти, как залог бессмертия человеческой души. 

21. Целое как единство Пространства-Времени является традиционной парадигмой физического рассмотрения мира, наш подход вносит  в него лишь аспект Любовного диалога между ними. Что это даёт?  Этот аспект только лишний раз подчеркивает правоту нашего рассмотрения единства ментального  и физического миров.  С точки зрения физики, их объединяет в Единое движение со скоростью света. Этот аспект у нас отнесен к закономерностям ментального мира, ибо такое движение возможно лишь в нем.  Но наиболее устойчивая особенность  их объединения – это Любовь.
            9.5.4. Обратный Переход от СП к ПП через Христа и его антагонистов:

Скрытый Порядок мира (СП), как и любой квант (порция) вещества,   способен при наличии наблюдателя проявляться как частицы (т.е., слова в Проявленном Порядке мира), а  при отсутствии  наблюдателя, как волновая энергоинформационная  структура в своих вибрационных состояниях.


Специфику обратного  перехода от волнового к субстанциональному состоянию мы постараемся разобрать на примере «паранормальности».  Под этим словом понимается некое состояние  духовной системы, отличное от нормального состояния,  – «сверхнормальное» или  «антинормальное» или «ненормальное»  и т.д. Попытаемся понять скрытый энергетический подтекст, который придаёт эта приставка «пара» словам с неё начинающимся.

Выпишем  их из словаря Даля (8, 17-18):

- парабола – притча, иносказание, кривая смысла;

- парадокс – противная общей точка зрения;

- паразит – тунеядец, живущий за счет других;

- Параклит – Святой Дух – Утешитель;

- параллель – две непересекающиеся прямые;

- паралич – лишение тела способности к  движению, а также у чувств, отдельных органов и т.д.

- парафраз – повторение;

- параша – отбросы жизнедеятельности человека.

  Добавим  к этому набору В.Даля несколько современных слов такого же уровня:

- парапсихология – наука об  измененных ( нетрадиционных) состояниях сознания человека;

- паранаука – нетрадиционная наука, не признаваемая  традиционным большинством ученых;

 - парасубъект (светлый) – святой человек;

- парасубъект (черный) – злой маг или волшебник;

-  параобъект (светлый) – чистота, святость;

- параобъект (черный) – чернуха, порча и т.д.

Прежде всего, бросается в глаза, что весь комплекс слов этого уровня делится примерно на половину в смысловом отношении: эта приставка собирает слова с негативным смыслом  (мы их отметили черным цветом),  и  в позитивном.

В любом случае ясно одно, что чаще всего она используется в значении «не» при обозначении  отсутствия какого-то качества: (парадокс, паразит, паралич, паранаука, и т.д.) 

Одним словом, приставка «пара» отправляет нас чаще всего   при переходе от ПП к СП - в негативную сферу СП. 

Вместе с тем, некоторое количество слов с этой приставкой такого значения не имеют, а даже напротив, как например, Параклит (Святой Дух). 

 В некоторой части оттенков смысла приставка «пара» несет на себе смысл дублирования, двойственности, повтора: (парабола, параллель, парафраз). 

Если эти смысловые оттенки объединить, мы получим как положительную, так и отрицательную двойственность, бинарность мира, столь характерную для его сущности при троичном синтезе смыслов, осуществляющемся на уровне СП. 

Таким образом, сущность перехода от ПП к СП таит в себе  проявление двойной специфики  семантического континуума (как положительного, так и отрицательного), который таится за духовным комплексом идей и смыслов, скрытых  в СП.

За сферой положительных оттенков комплекса СП стоит Христос и сравнимые с ним позитивные силы Космоса, а за негативными их проявлениями – их антагонисты.  Правда,  у Всевышнего антагониста нет, поэтому речь надо вести не о самом Христе, а обо всем  его воинстве, возглавляемом  архангелом Михаилом. 

 9.5.5. Энергетическая сущность СП и её влияние на духовность:

Как считает Д.Бом в Скрытом Порядке мира  («Импликативном Порядке»,-по терминологии Д. Бома)  скрыта бесконечная масса энергии. Ученые посчитали, что энергетическая насыщенность космического пространства – местовместилища СП  на несколько порядков выше, чем энергетический потенциал всей материальной массы Вселенной.

Это говорит о том, что духовный потенциал Космоса используется  во Вселенной примерно также ( на 8 процентов), как мы используем интеллектуальный потенциал собственного мозга.

 Вот что пишет об этом Майкл Талбот: «Это бесконечное море энергии – не единственная сущность, спрятанная в импликативном порядке. Поскольку он является основой, произведшей на свет всё сущее, она должна, по крайней мере, содержать каждую элементарную частицу, которая была или будет,  каждую возможную конфигурацию материи, энергии, жизни и сознания: от квазаров до стихов Шекспира, от двойной спирали ДНК до сил, контролирующих формы и размеры галактик.

И даже это не все. Как полагает Бом, нет оснований считать, что на импликативном порядке все заканчивается. За ним могут следовать другие импликативные порядки, бесконечные в своём развитии».  (№ 7, стр. 66-67)

Таким образом, сущность СП – это единство высокого уровня энергетической наполненности,  глобального информационного целого, и бесконечной иерархии скрытых порядков, очевидно, и представляющих собой уровень Господа Бога. 

9.6. ДУХОВНЫЙ ПОТЕНЦИАЛ ЧЕЛОВЕКА КАК СПОСОБНОСТЬ К ДИАЛОГУ

        1. Понятие о духовном потенциале Человека и квантовом потенциале Вселенной;
          2. Ментальные механизмы социальной коммуникации;
          3. Особенности современного понимания творческой духовности;
    9.6.1.. Понятие о духовном потенциале Человека и квантовом потенциале Вселенной

Как мы уже говорили,  понятие о «квантовом потенциале» Вселенной ввел Дэвид Бом, имея в виду под ним  «состояние поля на субквантовом уровне».  Фактически это уровень Бога, ибо, что еще может находиться на уровне выше материи? – только Дух.

Поскольку поле – это всегда определенная система коммуникации между двумя источниками информации, мы рассматриваем Бога как доминанту коммуникации Бога и  оставшейся Вселенной, а  сущность Человека – как поле между Богом и человеком.

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 не случайно. Герметическая мудрость утверждает: «Что наверху, то  и внизу, а Микрокосм подобен Макрокосму».

 Мы уже указали в предыдущем параграфе на три основные особенности квантового потенциала Вселенной:

а)  Единство высокого уровня энергетической наполненности и  Порядка в мире;

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

в)  Бесконечную иерархию скрытых  ( и неведомых нам пока) 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 частичку веру, можешь двигать горы);

б) неограниченным потенциалом связей с Информационным полем Вселенной, (его демонстрируют святые и экстрасенсы);
в) возможностью постоянного диалога с божественной Иерархией Вселенной. 

9.6.2. «Механизмы инновационно-духовной коммуникации»:

Из всего многообразия механизмов и форм духовной коммуникации  мы выделим несколько, наиболее нас интересующих:
А.  Ритуал;

Б.  Молитва (обрядность);

В.  Эксперимент;

Г.  Диалог двух сторон;

Д.  Ясновидение, телепатия, просветление.

                                                                                 А. Ритуал:

     Ритуал - синтетический механизм духовной коммуникации, средство  познания, творчества и социальной духовной практики, типа “танца  шамана”  или “языческих мистерий”, направленный на многофункциональное общение с Духами Природы и  поддержание  родовой общности народа в данном племени.

Ритуал в отличие от обряда, имеющего узко религиозное значение, всегда шире, ибо он – не только часть некоей языческой системы обращения к Духам Природы, но и   вошедший в социальную  практику  способ обозначения жесткой схемы какого-то действия, маркирующего специфическое социальное пространство. 

Коммуникативная сторона ритуала  функционально направлена на повышение социальной общности в данной группе, служит для духовного и физического объединения людей в ходе своего проведения. 

Ритуал имеет не только управленческий характер, но всегда духовно осмыслен, ибо предполагает  не просто собственную реализацию как управляющий процесс, но всегда подразумевает  связь с Высшими Силами.  

Ритуал  всегда многофункционален, ибо направлен и на достижение  локального практического результата, и предполагает  решение  неких глобальных духовных задач, например, по  укреплению общего группового духа. В этом смысле в рамках ритуала всегда осуществляется обмен практической эффективности действия на его  духовную универсальность. Она предполагается  многофункциональной спецификой ритуала. 

                                        Б.Молитва:

Молитва (шире, - вообще обрядность) есть  коммуникация с Богом, форма ментальной апелляции к Нему верующего человека, обеспечивающая решение его проблем и социальную адаптацию к миру посредством приобщения к мудрости духовных классических текстов Библии, Вед, Авесты, Корана и других богоданных книг.  Она имеет место  чаще всего  в храмах и других культовых зданиях, но может протекать, где угодно.  В широком смысле слова молитва – это форма первоначальной ступени диалога души  с Богом, включающая, правда, лишь односторонние механизмы его контактов с Высшей Силой. 

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

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

Анна Ахматова писала:

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

А  молитвы пречистое слово исцеляет болящую плоть».

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

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

Мы к Небесам возводим очи, творя молитву дни  и ночи, чтобы помиловал Господь.

Но, если вслед за огорченьем нам улыбнется счастье вновь,

Благодарим ли с умиленьем, от всей души, всем помышленьем мы Божью милость и Любовь?

О благодатном характере молитвы великолепные слова сказаны у Михаила Лермонтова в стихотворении 

«Молитва»:

В минуту жизни трудную, теснится ль в сердце грусть, одну молитву чудную твержу я наизусть.

Есть сила благодатная в созвучьи слов живых, и дышит непонятная святая прелесть в них.

С души как бремя скатится, сомненья далеко - и верится,  и плачется, и так легко, легко...

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

По православной традиции  они включают:

· соблюдение поста перед причастием;

·  посещение вечернего богослужения накануне причастия;

·  прочтение определенного молитвенного правила;

·  воздержания от пищи и питья утром  в сам день причастия;

·   исповеди накануне или в день  причастия;

·  присутствия в храме во  все время   Божественной литургии.

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

Если современный человек находит только пять минут в сутки для общения с Богом  в молитве, то мы можем говорить о пяти минутах присутствия Бога в его жизни  и двадцати трех часах и пятидесяти пяти минутах в сутки - отсутствия Бога! Поскольку духовное пространство тесно связано с духовным временем, то само количества «места для Бога» в душе верующего также варьируется в зависимости от того, какое время человек уделяет богу в течение суток.
Встреча с Богом - это суд («кризис» по-гречески). Есть ли в нас то, что дает нам возможность осуществить диалог с Богом? -  Есть ли «место для Бога» в нашей душе? Диалог и Молитва осуществляются только в кризисной для души ситуации, только через преодоление, через психологическую или социальную бифуркацию человека. 

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

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

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

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

Надо  мною  вновь   грехи нависли, я  их только  в храме  отдаю..

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

Предаюсь  святой  молитвы доле, всей своей  душой Тебя  любя.

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

Только    Богородица Святая те  Пути сподобит мне  пройти!

Авва, Отче! Засвети  мне   Свет среди сумрака  моих блужданий,

Чтоб во тьме моих мирских страданий был спасен и всякий  человек.

                                         В.Эксперимент:

Эксперимент - научный метод  коммуникации с миром и познания  его реальности путем постановки и проверки гипотез опытным путем, воспроизводя реальность в лабораторных условиях. Критерием истинности эксперимента является социальная практика, подтверждающая или отвергающая результаты эксперимента.

Как писал Николай Гумилев о специфике подобного менталитета:

       А  ДЛЯ НИЗКОЙ ЖИЗНИ БЫЛИ ЧИСЛА, КАК ДОМАШНИЙ, ПОДЪЯРЕМНЫЙ СКОТ,

         ПОТОМУ ЧТО ВСЕ ОТТЕНКИ СМЫСЛА  УМНОЕ ЧИСЛО ПЕРЕДАЕТ.

Возникает вопрос: «Почему «числа» адекватны только низкой жизни?» Прежде всего, что наука заранее ограничила себя познанием только внешней стороны природы, отбросив духовную вертикаль. Поэтому в качестве объекта анализа её осталась только «низкая жизнь», вне её духовных эквивалентов. 

В чем ограниченность научного эксперимента? Он сознательно  ограничивает объект своего исследования только внешними материальными формами проявления жизни, заранее игнорируя  её духовный аспект. Эксперимент не адекватен для сферы духовной практики человека, хотя мистически настроенный ученый может себе позволить и такое. 

Обычно всякий ученый (шире, вообще - познающий мир человек) как бы  сразу расписывается в своей неспособности практически оперировать духовной реальностью с помощью результатов своего эксперимента так, как он обычно поступает  с результатами научных экспериментов. 

Действительно, результаты научного эксперимента проверяются практикой. Духовная практика не подвластна науке, а скорей только магии, которую наука отвергает из-за её «нечистоты».

Получается  некий замкнутый круг: экспериментировать с духовными составляющими Бытия нельзя, ибо  невозможно проверить адекватность исследования с помощью практики. Но какая практика есть критерий духовной  Истины? – Человеческая или исключительно Божественная? Приходится с сожалением признать, что только  Божественная практика, которая нам пока что  не по плечу исключительно из-за нашей греховности.

Грех, таким образом, привязывает нас к земной, внешней  и материальной стороне вещей, не давая нам выбраться в пределы Духовной Вселенной. 

Но тут возникает масса нюансов.  Напрямую Божественную практику мы обычно  не видим, а  зрим её только по промежуточным явлениям, как, например, истечение мирра из икон. Такую практику  относят к «чудесам». Но в  общечеловеческой культуре описано немало случаев, когда  так называемые «чудеса» творит не Бог, а люди.

Это, естественно, не простые люди, а духовно подготовленные, просветленные. Иногда они могут быть и простыми людьми, но тогда обязательно в юном возрасте, как, например, те пастушки, которые беседовали с Богородицей в португальском  селении Фатима в 1917 году. 

                                           Г. Духовный Диалог двух сторон:

Духовный Диалог – метод коммуникации,  познания и утверждения истинности любых социальных процессов и явлений, предполагающий ведение творческого диалога двух сторон, корректирующих истину в процессе обмена мнениями. Доминирующим типом социального диалога является “Диалог с Богом” как основной способ познания высших  Истин путем их адаптации к  условиям Небес.

Цель Диалога - обретение Божественной истины, к коей Человек вечно приближается, но познать до конца никогда  не может из-за абсолютного характера этой Истины. Абсолютную Истину мы познь не можем, но можем познать ЛЮБОВЬ, которой она прикрывается, приходя в мир.

                      И ВСЮДУ - ЖИЗНЬ, И ВСЮДУ - СВЕТ,
И                 

                      И ВСЕМ МИРАМ ОДНО НАЧАЛО.

                      И НИЧЕГО В ПРИРОДЕ НЕТ,  ЧТО БЫ ЛЮБОВЬЮ НИ ЗВУЧАЛО.

Именно ЛЮБОВЬ посылает нам  Бог в этом  духовном диалоге! Любовь и Благодать! Бог есть Любовь, только её Он и канализирует таким своим имеющим Разум сотворцам и соработникам, как  люди. Главным итогом подобного диалога является не умножение Разума, а просветление Сердца.

Диалог как эффективный  метод Познания Истины включает в себя единство Ритуала, Молитвы и Эксперимента, ибо он должен быть обставлен, как соответствующий весьма стандартизированный  р и т у  а л, должен обладать эмоциональной силой  м о л и т в ы  (обряда)  и одновременно нести в себе элементы исследовательского э к с п е р и м е н т а, направленного  на постижение Высшей Истины.

Однако, в сравнении с Молитвой, Ритуалом и Экспериментом, Диалог  являет собой  не  одномерный   процесс обретения   Истины, а  имеет многомерный, системный характер, ибо на многомерные обретения, на получение сложных ответов и нацелен.

Мы уже задавались вопросом: «Если Бог столь всемогущ, почему Он не уничтожил Сатану и все бесовские силы, которые ему сопутствуют?» 

Сейчас  есть возможность получить ответ. Условие устойчивости существования Космоса – единство сил Света и Тьмы, но это не единственное условие. Более высокий уровень устойчивости определяется,  кроме того, и диалогом  сознаний! Тогда получается, что на  глобальном уровне  этот должен существовать  диалог сознаний  Божественного и темного (бесовского).

Для чего Господу это надо? Ответить на этот вопрос можно, только поняв, что такое Божественная Любовь. Она являет собой  такой уровень принятия всего на свете, ведь оно сотворено Богом, где отвержения  чего-нибудь быть по определению просто  не может.

Кроме того, Бога волнует и устойчивость всего, что Он уже  создал.  Важнейшим условием устойчивости космической системы  является диалог её полярных проявлений - разумных вершин каждой духовной  системы. Человек – это  сознание,  несущее внутри себя, как светлое,  так и темное,  начала, поэтому-то  он  и способен на равноправный диалог, как с силами Тьмы, так и силами  Света. Так он и запланирован Господом, а   проступок Адама и Евы  в Райском саду – всего лишь  веха на духовном пути  его  развития. Вполне возможно, что после понимания  двоичной системы духовной  устойчивости, мы придем к разумению и тринитарной системы: Бог –  грешный Человек – просветленный Человек. Символом тринитарности является для нас, прежде всего,  божественный образ Троицы. Сам человек сделан  именно по её «образу и подобию»: тело - душа-дух.

 Если бы  человек  не грешил, не поддавался влиянию бесовских сил, то о какой устойчивости материальной Вселенной можно было бы вести речь? Ведь однополярная система по определению устойчивой быть не может.  В политическом смысле  очень реально, если и дальше  на планете Земля продолжится доминирование одной политической системы – США,  планета действительно выйдет на  грань глобального катаклизма.

Но   подобное доминирование долго не продлится, ибо Бог его не допустит.  Поэтому он не допустит и гибели России, единственной социальной системы, способной выступить как второй полюс доминантности глобальной планетарной  системы. Однако, не так, как это было в эпоху «холодной войны». Россия не случайно сдала свои позиции в мире, ибо этого требовало  глобальное равновесие мировых сил, не  признающее таких методов «гармонии», как «холодная война».

   Сейчас ситуация перевернулась снова, поэтому возвышение России стало неминуемым, а Америку Бог и дальше будет ослаблять, как  это произошло в сентябре 2001 и в ноябре  2005 годов. Потенциально, что-то случится там и в 2009, и в 2013 годах. Прогнозисты уже обещали ей катаклизмы на всех уровнях – и погодные, и – расовые и финансовые (крах доллара), глобальное землетрясение в Калифорнии и т.д.
Мировая  система глобальной стабилизации планеты может быть ослаблена только до определенных размеров, не больше не меньше. Именно поэтому  сегодня возникли  такие условия для диалога между Россией и США, каких раньше никогда не было. И, очевидно, также не без воли Бога.

                                                                   Д.Ясновидение, телепатия, просветление:

Ясновидение, телепатия, просветление - способ прямой коммуникации  с Истиной духовно продвинутым человеком путем непосредственного общения с Богом, наподобие общения Адама и Евы  с Богом в Раю.

По своей сути “Диалог” предполагает первую, а “Ясновидение” - вторую ступень непосредственного контакта с Богом, минуя Ритуал, Молитву (Обрядность)  и Эксперимент, опираясь при этом  и на их приобретения.

Как уже отмечалось, главное в этих духовных механизмах коммуникации с  миром  – не приобретение новых знаний, а просветление Сердца. Почему именно оно так важно для всей нашей последующей деятельности во Вселенной?

 Наука открыла перед человеком грандиозные горизонты физической Вселенной, грозящие превратиться в «дурную Бесконечность». Человек теряется в ней, ибо не сопоставим с ней. Но это ощущение противоречит нашей Божественной Сущности, так или иначе приближающей нас к Богу, правящему во Вселенной. Следовательно, оно не верно. Это означает, что  богатства Рассудка не спасают человека от неадекватности без просветления Сердца,  без «овнутрения» нравственных ценностей как неотъемлемого качества самого человека. 

Никакая Духовная Истина во Вселенной не познаётся отдельно от её носителя, ибо каждому даётся по возможностям его. Открытие Вечности-Бесконечности не может происходить как получение частичного фрагментарного Знания, оно должно быть включено в бесконечную сеть ментальных связей: Человек – Вселенная - Бог. Только  в итоге  работы подобной, несущей Вечность-Бесконечность, тринитарной сети человек способен получать Истину,  как тайну, да ещё  и таинственным путем.

                          9.6.3. Особенности современного понимания творческой духовности:
Уже упоминалось, что важнейший механизм функционирования  духовно-инновационного сознания – «ДИАЛОГ». Именно на нем строится современное понимание творческой духовности. В отличие монолога личности в фактологическом сознании, воспроизведения «закона» -  в НОРМЕ и следования традиции – в МИФЕ, именно  д и а л о г   с Б о г о м   провоцирует духовную  личность на творческое изменение в духовном направлении.  Только в постоянном диалоге человек открывает для себя всё величие и бесконечность Бога.
Каждый вид творчества обладает своей доминантой. Языческий бард хранит традицию, причем он оказывается единственным инструментом этого хранения, ибо в дописьменные времена информация  сохраняется только в его памяти.

Поэт в средневековые времена воспроизводит «религиозную норму», ибо человеческое сознание в то время не могло себе представить своего существования вне опоры на канонический «священный текст».

Творцы в новое время спешит высказаться в своем монологе, понимая творчество как постоянную систему самореализации. Им представлена такая возможность,  они и  поют, как «птичка Божия».

Творец с духовно-инновационной ориентацией лишен гордыни и  уверен, что он один не может быть носителем всей  Истины, поэтому он ищет собеседника в лице читателя, вовлекая его в интерактивное восприятие своего текста. В  особенности ярко это видно в театре и на эстраде,  де диалогические возможности произведений легко реализуются в прямом контакте со зрителем.

Но, по сути, любой вид искусства имеет собственный потенциал установления подобных диалогических отношений: к пример сложную художественную форму, которую нужно разгадывать, а для этого преодолеть ленивую тенденцию сервисной стойки: «чего изволите?» Зрителю надо думать, на него возлагается определенная ответственность, когда  он  уже  втянут в этот диалог и пытается разгадать текстовые загадки, задаваемые автором. 

Инновационное сознание меняет отношения человека к Небу  в условиях ноосферного Перехода. Человек не может удовольствоваться верностью одному обрядоверию, он должен внести свой собственный вклад в своё  личное духовное совершенствование.

Механизмом такого вклада является постоянное включение в ДИАЛОГ С БОГОМ. Этот механизм не так просто понять и ещё сложнее в него внедриться. Бог не будет разговаривать с нами только по нашему желанию, Его надо таким диалогом еще и заинтересовать, а самое сложное – получить свидетельства, что диалог состоялся.

Мы уже упоминали различные формы диалога с Богом: 

- МОЛИТВА;

- МЕДИТАЦИЯ;

- ЛИЧНОЕ ДУХОВНОЕ ТВОРЧЕСТВО;

- ВИДЕНИЯ СВЯТЫХ;

- ДРУГИЕ ФОРМЫ БОЖЕСТВЕННОГО КОНТАКТА.

Самым распространенным способов личного диалога с Богом является молитва, хотя внешне она порою выглядит как монолог. Однако, судя по эффективному результату большинства  молитв,  мы получаем надежное свидетельство, что наши молитвы на Небесах услышаны.

Таким образом, молитву можно назвать «скрытым диалогом».

  Более явным диалогом является медитация, не совсем принятая в православии, но являющаяся широкой формой диалога с Богом в большинстве восточных религий. Способов медитаций очень много, здесь не место их описывать, но практический их результат -  надежный критерий эффективности большинства из них.

Православие отвергает медитации, поскольку нет однозначного критерия, входим мы в диалог с Богом или с  бесовскими духами.  Православие склонно больше доверять свидетельствам святых людей, неоднократно писавших о своих контактах с Христом или с Божьей Матерью. Например, Серафиму Саровскому Божья Матерь являлась не менее 18 раз!
В католической традиции широкое описание получили встречи детей  с  Божьей Матерью в поселках Фатима и Гарандаль, где она передала им существенную информацию о будущем человечества. Однако папский престол не признал их за видения святых, поскольку дети, по мнению папы, таковыми не являлись.

В последнее время  проявилось много книг типа «Истинная жизнь в Боге (Вассула – беседы с Иисусом)», автором которой является Вассула Райден. Она издана в 2001 г. и на русском языке в Москве ассоциацией «Истинная жизнь в Боге». Официальной поддержки церкви она также не получила, хотя уровень любви, изливаемой из этой книги, не поддается описанию. Её надо читать, даже понимая все её «католические издержки».
Однако, самой эффективной формой современного диалога с Богом, на наш взгляд, является личное духовное творчество, например, поэтическое. Но, может быть, и любое другое.

Многие поэты проследили  Переход в своем сознании от бездуховности к духовности, например 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!

Инновационное сознание предполагает огромную радость и бескрайний полет в небо, как будто  у человека появляются «раскинутые крылья!» Только «духовно-инновационное сознание» дает нам высочайший уровень Целостности, Гармонии и Полноты Природы, Культуры, Человека и Высших сил Вселенной.

Что лежит в основе этой Полноты и Целостности? На вопрос отвечает Алексей К.Толстой:

Меня, во мраке и пыли досель влачившего оковы,

Любови крылья вознесли в отчизну пламени и слова.

И просветлел мой темный взор и стал мне виден мир незримый,                                                                      

И слышит ухо  с этих пор,  что для других неуловимо.

И с горней выси я сошел, проникнут весь её лучами,                                                                                                         

И на волнующийся дол взираю новыми очами.

И  слышу я, как  разговор везде немолчный раздаётся

Как  сердце каменное гор с любовью в темных недрах бьётся,

С любовью в тверди голубой клубятся медленные тучи,

И под древесною корой весною, свежей и пахучей,

С любовью в листья сок живой струёй подъемлется певучей. 

О потрясающем единстве поэта с окружающей его природой говорит и отрывок из поэмы А.К.Толстого «Иоанн Дамаскин»: 

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

Благословляю я свободу и голубые небеса.

И посох мой благословляю и эту бедную суму,

И степь  от края и до края, и солнца свет, и ночи тьму.

И одинокую тропинку, по коей нищий я иду,

И в поле каждую былинку, и в небе каждую звезду!

О, если б мог всю жизнь смешать я, 

Всю душу вместе с вами слить.

О, если б мог в мои объятья я вас, враги, друзья и братья,
И всю природу заключить!”

Подобное признание мы получаем и из уст одного из самых крупных русских писателей ХХ века Ивана Бунина:

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

Что я один в безмолвном созерцанье, что всем я чужд, но говорю – с Тобой!
Творческие формы диалога с Господом многообразны и имеют дальнюю историческую традицию. Не только современным творцам, но и творческим деятелям прошлого эта идея приходила в голову и помогала успешно творить, обретая себя в подобном диалоге. Об её эффективности можно судить по полученным результатам.

Главное, чего добиваются участники подобного диалога – получение ответов от Бога на поставленные ими вопросы. Очевидно, и Бог получает какой-то результат, иначе бы это не было диалогом!

Тексты, порожденные духовно-инновационным сознанием, всегда гармоничны. Особенностью этой гармонии является наличие в них «золотого сечения», такого соотношения частей сочинения, которое строится по числам Фабиначчи, то есть, всегда его  большая часть относится к меньшей, так как вся длина относится к большей части.

   «Золотое сечение стиха»:

Правило «золотого сечения» носит универсальный характер и требует, что важнейший для смысла произведения фрагмент попадал в его «золотое сечение», которое определяется как соотношение частей произведения, кратное соотношению: 0,38 к 0,62, где за единицу принимается или общая длина звучания произведения в музыке или поэзии, или высота изображения в фотографии или на картине, высота здания в архитектуре.

Как правило, в золотое сечение портрета попадают глаза, они находятся у нас на лице в «золотом сечении». Не случайно же говорят: «Глаза - зеркало души». 

Следовательно, можно вывести какая строка, для какой длины стиха будет находиться в «золотом сечении»

· для 8 строк - 5-я строка;

· для 12 -      8-я ;

· для 16 -      10-я;

· для 20 -      13-я;

· для 24 -      15-я;

· для 28 -     17-я   и т.д.

                             Вторую колонку и представляют собой уже упоминавшиеся «Числа Фабиначчи»

Поэты, как правило, стараются следовать этим цифрам, соблюдая закон «золотого сечения», чтобы добиться гармоничного звучания своих стихотворений не только с точки зрения формы, но и с точки зрения смысла, отдавая должное гармонии восприятия стиха слушателем или читателем в этих двух аспектах:

· формальном (гармония звучание стиха);

· смысловом (глубина содержательной стороны).

          Гениальные поэты всегда добиваются в своих произведениях подобного единства смысла и формальной стороны стиха. Понятно, что энергетическая сила стиха дополняется при этом  влиянием  его смысла на форму

 9.7.ДИАЛОГ–ОСНОВА И СПЕЦИФИКА ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННОГО СОЗНАНИЯ
                                      И понял он пернатых пенье, и рев зверей, и шепот трав,                                                                        

                                                    И в думы каждого растенья проник, душой затрепетав.

                                                                                                                                Ник. Заболоцкий

       9.7.1. ”Психологическая подготовка России к Инновационному  Переходу”:

Инновационное сознание, как мы неоднократно отмечали, порождает своего рода «гениев». Но о каких гениях идет речь, можем ли мы дать их хотя бы приблизительную классификацию? По крайней мере, можем попытаться это  сделать.
1. Левополушарный тип. Ученый человек, полагающийся в основном  на “здравый смысл”, рациональность и 
логику при принятии решений.

2. Правополушарный тип. Творец, ориентированый на творчество, единство с природой, сердечный и эмоциональный подход в решении  своих проблем.

3. Результирующий тип. Духовидец, принимающий решения в бодрствующем состоянии сознания, но  с учетом синтеза всех своих сердечных и рациональных движений.

4. Инновационный тип. Ясновидец, способный принимать решения в измененных состояниях сознания,  опирающийся на гармонию левополушарных и правополушарных способов решения проблем.

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 узд, 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 особеннос тей русского человека, но это не означает, что все они 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. К ИННОВАЦИОННОМУ ТИПУ СОЗНАНИЯ ПРИНАДЛЕЖИТ СОЗНАНИЕ  «ДЕТЕЙ Индиго».

                                   9.7.2. «ДЕТИ ИНДИГО»:

В очередном номере журнала «Новый век» (февраль 2005 г.) мне попалась статья Натальи Михайловской «Дети Индиго»: мутанты или гении?», очень меня заинтересовавшая (См. Лок. библ. № 10).
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, свою роль эта инновационная общность людей  сыграть в спасении человечества  может.

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, управляя 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».

Я лично не вижу в этом 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»;  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. 

У них нет кумиров, авторитетов, идолов, верят они только в себя. 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.

          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 подпитку из Космоса, 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: наши органы чувств не воспринимают полевую структуру мира, ибо привязаны к вербальному, а не полевому методу  интерпретации мира. Дети Индиго будут способны как на вербальную, так и на полевую интерпретацию. 

           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 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;

-  непомерно высокий коэффициент интеллектуального развития;

-  избыточное количество девяток в нумерологическом коде личности;

-  одинаковое развитие левого и правого полушария головного мозга;

-  дар целительства и телепатические возможности;

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

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

- знание большинства   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. 

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: 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 поведения, они пытаются его изменить, но наталкиваются на сопротивление взрослых, которые считают, что только так и можно,  «так надо», ибо так было всегда. Однако, ныне принято все 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.

                     9.7.3.«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 инновационной  трансформации человек перенесет изменения без каких-либо печальных последствий для себя, напротив - приобретет в процессе Перехода  новые  и  неожиданные  для   себя экстрасенсорные качества. Краеугольные камни этой трансформы:

   а) трансформация тела;

   б) самоусовершенствование тела и духа;

   в) укрепление веры и религиозной морали;

   г) развитие необычных творческих потенций;

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

    е) стремление к диалогическим формам коммуникации в мире. 

Реализация сверхвозможностей человека в  отдельных людях 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 возможностей,  включающих старт соответствующим изменениям в организме, но у всех у них есть одно общее: им должна предшествовать духовная подготовка, желание постоянного духовного самоусовершенствования, некий акт «просветления»...

Один из важнейших аспектов духовно - инновационного сознания - это  отказ от бинарной логики и максимализма, то есть,  видения жизни только под углом  одного  из полюсов 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 к четырехмерному, в котором огромную роль играет Время.

Это не просто синтетическое сознание, построенное на синтезе противоположностей, это стремление к троичному сознанию – поиску гармонического синтеза, решающего функциональную задачу, требуемую от нас ситуацией. 

Можно было бы дать такое определение новому понятию социальной системы: это “Равновесие ассиметрических качеств 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.

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.

Идея Равновесия противоположных начал не есть призыв к 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».

                   9.7.4. Объединение телесного  усовершенствования с духовным:

 Разговор о предстоящей духовно-инновационной  трансформации человечества не   случайно   начат   с  духовной  подготовки.  Телесная трансформа невозможна, да и бессмысленна без духовного подкрепления, 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 опоры.

     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 человечество будет вынуждено устремиться к “Этапу Духоматерии!” В известном смысле, “планета прижмёт людей к стенке”, заставив меняться, чтобы выжить. Причем выжить не только человечеству, но и самой планете. 

 Суть телесной подготовки Человека к предстоящему переходу в следующем:

   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 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).

     Одновременно происходят 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).

  Подведем некоторые итоги. Мы попытались рассмотреть различные аспекты Сакральной коммуникации 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 подобной 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 аспектом рассмотрения сакральной коммуникации является взгляд на творчество как на сакральную коммуникацию. Используя развиваемую нами модель сущности творчества как  единства Объекта- Метаобъекта- Субъекта и Метасубъекта, мы приходим при расширении модели к интересным выводам. 

Объект - Природа Земли, колыбель человечества;

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

Субъект - само человечество;

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

Отсюда сакральная коммуникация приобретает качество  системы, стабилизирующей устойчивое состояние Вселенной, а не простое  разнообразие видов творческого общения  и творческой коммуникации.   

Если проанализировать многочисленные формы сакральной коммуникации, существующие у человека  с Тонким миром, то можно выделить основные  девять  из них:

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

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

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

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

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

е) Инструментальная транскоммуникация;

ж) Регрессивный  гипноз (психологические методы изучения реинканации);
з)  Астральная проекция:

и) Молитва или медитация:

             В особенности подробно мы рассмотрели инструментальную транскоммуникацию  как еще весьма редкий способ коммуникации с Тем Светом. 


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 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 трехмерном изображении. Поэтому Бог и сотворил Человека. 

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

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

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

 3. Если существует  механизм  голографического явления Вселенной в любой необходимый момент, то  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 Вселенной.

 4. Характерной особенностью 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  глядясь друг в     друга, как    в зеркало.

5. Проявленные и непроявленные аспекты голограммы обладают «памятью», то есть, помнят о  различных  аспектах  своего  явления в мир, как в Прошлом, так и в Настоящем и  Будущем.    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, отбрасываемый человеческим мозгом.  Работает также частотный резонанс полевых структур, из которых состоит голограмма, воспринимаемый мозгом, как приёмником. Свет, Звуковые частоты и Поле создают устойчивую трехчастную возможность для надежного   воспроизведения Голограммы в любой момент времени;

7. Мозг, способный  воспроизводить голограмму Вселенной,  таинственным образом вмещает не только своё сознание,  являющееся   не только  функций этого  мозга, но и   характеристику всей системы голографического   воспроизведения Вселенной,  буквально всех связей и взаимосвязей, в ней возникших и потенциально вообще способных   там возникнуть. Как только мы  научимся это понимать, мы будем искать ответы на все вопросы только в себе. 

Наиболее близкой концепции голографической Вселенной является концепция мира индейца из племени «яки», изложенная в книгах К. Кастанеды.

Мы рассмотрели несколько ключевых понятий этой концепции, в их привязке к  изложенной нами ГК:

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 мы рассмотрели её инвариантность для различных систем: начиная от Вселенной, кончая Россией и отдельным организмом. Тенденция их изоморфизма проявляется с полной силой.

   В соответствии с этой матрицей 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 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 не случайно. Герметическая мудрость утверждает: «Что наверху, то  и внизу, а Микрокосм подобен Макрокосму».

  Внимание читателя было обращено  на три основные особенности квантового потенциала Вселенной:

а) Единство высокого уровня энергетической наполненности этого порядка;

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. 
                  Из всего многообразия рассмотренных  механизмов и форм социальной коммуникации  мы подробно выделили несколько, наиболее нас интересующих:
А.  Ритуал;

Б.  Молитва (обрядность);

В.  Эксперимент;

Г.  Диалог двух сторон;

           Д.  Ясновидение, телепатия, просветление.

Они рассмотрены  в рамках голографической  концепции довольно подробно.  Их диалогическая сущность разобрана под разными углами зрения. 


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 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. К ИННОВАЦИОННОМУ ТИПУ СОЗНАНИЯ ПРИНАДЛЕ ЖИТ СОЗНАНИЕ  «ДЕТЕЙ Индиго», которое в работе подробно рассмотрено.

     Принявший суть инновационной  трансформации человек (наподобие детей Индиго)  перенесет изменения без каких-либо печальных последствий для себя, напротив - приобретет в процессе Перехода  новые  и  неожиданные  для   себя экстрасенсорные качества. Краеугольные камни этой трансформы:

   а) трансформация тела;

   б) самоусовершенствование тела и духа;

   в) укрепление веры и религиозной морали;

   г) развитие необычных творческих потенций;

   д) овладение новыми для себя инновационными  возможностями тела и духа (в частности, "полевым состоянием");

    е) стремление к диалогическим формам коммуникации в мире. 

   
Реализация сверхвозможностей человека в  отдельных людях 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 возможностей,  включающих старт соответствующим изменениям в организме, но у всех у них есть одно общее: им должна предшествовать духовная подготовка, желание постоянного духовного самоусовершенствования, некий акт «просветления»...


Один из важнейших аспектов духовно - инновационного сознания - это  отказ от бинарной логики и максимализма, то есть,  видения жизни только под углом  одного  из полюсов 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 к четырехмерному, в котором огромную роль играет Время.

Это не просто синтетическое сознание, построенное на синтезе противоположностей, это стремление к троичному сознанию – поиску гармонического синтеза, решающего функциональную задачу, требуемую от нас ситуацией. 


Можно было бы дать такое определение новому понятию социальной системы: это “Равновесие ассиметрических качеств 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.


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.


Идея Равновесия противоположных начал не есть призыв к 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».

      10. Локальная   БИБЛИОГРАФИЯ:

1. Библейский богословский словарь.- М., Издательство Свято-Владимирского братства, 1995 г.

2. Ю.А.Гусев «Интеграция науки и религии» - в  научно-популярном альманахе «Культура и экология», 
    вып. № 2: М., Грааль, 200 г., стр. 230- 246. 

3. М.М.Бахтин  «Эстетика словесного творчества». М., Искусство, 1979 г.

4. Х. Шеффер «Мост между мирами» - СПБ., «Невская перспектива», М., «Рипол-классик», 2005 г.

5. Бекк Р. М. Космическое сознание. Петроград,  без года (1915 г.?)  373 стр. 

6. Л. Кэрролл, Д. Тоубер «Дети Индиго» - Киев, София , 2003 г.  

7. М. Талбот «Голографическая Вселенная» - М., София, 2004 г.  

8. В.Даль «Толковый словарь живого великорусского языка», том 3, - М., Русский язык, 1980 г., 

9.  Пурушоттама «ВЕЛИКИЙ ПЕРЕХОД. Об Окунёво и не только», –  М., Пилигрим-Пресс, 2006.  

10. Н.Михайловская «Дети Индиго – мутанты или гении? – ж-л  «Новый век»,  февраль 2005 г.
11. К.Кастанеда «Путешествие в Икстлан» - Харьков, Фолио, 2004 г.
12.  Тихоплав В.Ю., Тихоплав Т.С. «Великий Переход» - СПБ, ИД «Весь», 2004 
13. Р.А.Уилсон «Квантовая психология» - М., София, 2006 г.
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                      10. ЗАКЛЮЧЕНИЕ:
        Писать заключение – неблагодарная задача, когда все основные идеи высказаны в уже прочитанном читателем тексте.  Вместе с тем, краткое изложение идей, волнующих автора, может кому-то заменить чтение основного текста книги. Мы старались выявить в этом исследовании базовые свойства  Абсолюта, путем использования, по крайней мере,   трех основных методик:

- семизначной модели стихий-энергий, пригодных для анализа любого духовно-материального континуума Бытия;

- четырехзначной модели  развития духовного  сознания;

- трехзначной модели системных структур (единство полярных элементов  системы и балансирующий их элемент).
     Это дало возможность нам выявить основные качества Абсолюта (Бога):

- Смирение, отсутствие гордыни;

- Творческое начало;

- Трансцендентная ориентация;

- Уникальная духовная миссия;

- Любовь ко всему сотворенному Им;

- Духовная свобода (постоянный обмен Локальности на Универсальность);

- Соборное начало;

- Целостность голографического видения мира;

- Предсказания Будущего;
-Открытость  к диалогу с людьми;

- Невыразимость в словах (хотя  «Бог» – это  «Слово», «Логос»).

     Кроме того, мы постарались выявить основные подходы к осознанию Внутренней формы Бога, скрывающей под собой идею «Троичности»,  аналог дерева: Корни Бог-Отец) – Ствол (Бог-Сын) – Ветки и листья (носители духовности (Святого Духа)  – святые, ангелы, архангелы и т.д.) и третью ипостась – «Пустоту Полноты».На важный вопрос: «Как Бог управляет миром?» - мы отвечаем: «Через недеяние». В седьмой день творения Бог  устранился от мира, ибо запустил его совершенный механизм в действие, что избавило Абсолют от дополнительной активности, но не от контроля... 
Этот контроль по Библии включается только три раза: во время Первого Пришествия Христа, во время Пятидесятницы и во время Второго Пришествия. 

ВНУТРЕННЮЮ ФОРМУ  Бога мы рассмотрели через понятие «Пустоты»:

           1. Пустота Вселенной  (Космический эфир).

           2. Пустота как Нирвана в буддизме.

3. Пустота как имплицитная виртуальная голограмма.

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

           5. Пустота Загробного мира.

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

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

8.  Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса.

      Огненная энергетика Бога рассмотрена нами через понятия «Просветления», «Благодати», «Веры» «коммуникативной сущности самой огненной энергетики». Специфика «сакральной коммуникации» с Богом носит, на наш взгляд,  не только творческий, но и чисто технический характер, который мы также попытались проанализировать.

Начало духовной устойчивости на планете мы связываем с самой планетой, а точнее – с её  кристаллической структурой,  дающей возможность аккумулировать космическую  энергию и транслировать её всем тем, кто в ней нуждается и обладает возможностью для её приятия. Это даёт духовности устойчивость  характер долгодействия. 
Энергетические  потенциалы и возможности  планеты Земля  чаще всего носят именно духовный характер. 

В атеистической культуре  подлинное и целостное понимание мира исчезает, ибо целостное понимание нашего «Я», ориентированного на диалог с Богом, там сменяется  воспроизводимыми органами чувств отдельными фрагментами реальности. Возникает гносеологический тупик: «Часть вместо Целого». Фрагментаризация мира – это «дамоклов меч» нашего  человеческого познания.

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

Традиционное видение не способно воспроизвести не только всю Божественную Голограмму мира, но даже её внешний вид – энергоинформационный костяк, созданный Богом при его  творении.

Наше традиционное восприятие имеет дело не с подлинными энергоинформационными объектами реальности, а с их «ментальными подменами» в форме «слов», «понятий»,  «частичных образов» и т.д. Качество такой «подмены» связано с тем, насколько «открыто» наше  восприятие. При  «закрытом восприятии» мы слепо доверяем словам – фрагментам реальности, не пытаясь вырваться за их смысл, чтобы прорваться к Божественному Целому. «Открытое восприятие»  диктуется нашей постоянной готовностью к преобразованию  старого смысла слов и понятий, чтобы увидеть за ними подлинное многообразие мира. Процесс превращения нашего восприятия из «скрытого» в открытое» называется традиционно «Духовным Творчеством.
В соответствии с «Матрицей системных состояний» мы рассмотрели её инвариантность для различных систем: начиная от Вселенной, кончая Россией и любым отдельно существующим  организмом. Тенденция их изоморфизма, как показывает такая модель, проявляется с полной силой, раскрывая скрытые стороны реальности.
   В соответствии с этой матрицей 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  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), то есть,  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) мы  не равняем Бога.  
Вместе с тем, совершенно очевидно, что Подсознание, включающее Божью Искру в человеке, напрямую связано с Богом,  способно постоянно  эксплицировать (проявлять)  из Божественной Голограммы мира  новые для себя, раннее не осознаваемые  человеком, смыслы.    

      Переход неосознанности в осознанность напоминает  на физическом уровне  явление  голограммы, которая вначале свернута в пленке, 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 непроявленности мира. Но они неразрывно связаны, так как одного без другого существовать 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 не случайно. Герметическая мудрость утверждает: «Что наверху, то  и внизу, а Микрокосм подобен Макрокосму».

  Внимание читателя нами обращено  на три основные особенности квантового потенциала Вселенной:

а) Единство высокого уровня энергетической наполненности этого Порядка;

б) Наличие  глобального информационного целого (ВКР),  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. 
Важный аспект современного понимания Абсолюта связан с приближением глобальной экокатастрофы и проблемами, которые Бог ставит в этой связи перед всеми  нами.
В личном плане каждому человеку нужно готовиться к тому, что в какой-то момент, если он не породнен  с группой единомышленников, ему придется рассчитывать только на свои знания и умения, ибо вся социальная, в особенности  городская, инфраструктура может внезапно обрушиться. По крайней мере, к этому нужно быть готовым. Поэтому каждому будет необходимо освоить науку выживания в различных географических зонах: в лесу, в горах, степи или на море.

Непосредственно в момент Экокатаклизма каждому, кто считает себя еще недостаточно подготовленным к Переходу, нужно будет держаться поблизости знакомого и духовно-продвинутого человека, который может стать потенциальным очагом кристаллизации “нового Знания” и “новой экологической общины” - ячейки грядущей социальной инфраструктуры “эры Водолея”.


Первое, что подобная  инфраструктура должна будет создать, - это замкнутый  сельскохозяйственный цикл “земледелие - скотоводство”,  веками отработанный на землях России. Наличие такого цикла - залог выживания в любой катастрофе, за исключением планетарной. Но таковой не будет, ибо количество праведников, хотя и не составляет необходимых  для выживания 8 %, тем не менее, достаточно, чтобы Всевышний нас пощадил. Возможно, ко  времени Перехода и необходимые 8 % праведников  уже наберутся.


Залогом такого выживания на земле России является приобщение как можно более значительного числа людей к традиционной национальной религии - Православию, обладающей в своих «закромах» (которые, к сожалению, мало кому, кроме ученых-монахов, известны) всей необходимой информацией для выживания россиян  в  экстремальных условиях:

-   монастырские ремесла и сельскохозяйственные  технологии;

-  техника “Добротолюбия” - правила  душевной жизни в условиях кризиса;

-  “Типикон” - устав монашеской  бытия;

-  практика сорокадневных и более постов;

-  монастырские лечебники и натуропатические средства и т.д.

Многие из элементов будущей “Технологии Выживания”  частично  упомянуты в данной работе, многие еще будут осмыслены и преданы гласности в оставшиеся сроки. “Надеющийся на Христа, да спасется!” - считали первые христиане, мы все  находимся в аналогичной ситуации.
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12.ПРИЛОЖЕНИЕ:

(Цикл духовных стихов автора об Абсолюте)

№1.

Сакральное общенье – это цель духовного развития сегодня.

Коммуникация с Христом свободна,  мы с верою порой  идем в метель.

Берем мы для спасенья Разум  весь, не убирая ничего, однако…

В Пути он с нас  сбивает быстро спесь, не допуская дело все ж до драки.

Сакральное общенье – это Путь сближенья наших поисков и Бога.

И просветленья верная дорога, и пониманья подлинная суть.

Бог – не структура, даже не Объект, Он – Пустота, мерцающая сути.

Логос для нас  секретами опутан, их постепенно раскрывает век.

Но до конца ему их не раскрыть, Бог  в принципе для нас  не познаваем.

Но это нашу не уменьшит прыть, своих пределов тоже мы не знаем.

                                                                                                                         22.08.07.

№2.

Путь мученичества – возможно лучший Путь! Он нас готовит всех к приятью Смерти.

Пока вы в Бога сердцем не поверите, вы не познали Смерти смысл и суть.

Смерть – это только к Богу Переход, прямая встреча, кризис, суд, лобзание…

От вас его зависит содержание: «Какой багаж собрали вы в поход?»
Никем тот Путь не предопределен: Бог дал нам главное – Свободу Воли!

Нам не ругаться надо в тяжкой доле – хвалу лишь возносить со всех сторон.

                                                                                                                              21.08.07.

№ 3.

Мне улыбнулась вдруг девчушка в храме такою чистой и доверчивой улыбкой…

Всё в нашем мире чрезвычайно зыбко, а тут – явленье «идеала в раме».

Я ей  в ответ привычно улыбаюсь – мать её смотрит даже с удивленьем.

На нас обоих сходит просветленье, и мысль снисходит к каждому – живая.

Да, в этом храме много есть подобных, готовых людям щедро улыбнуться…

И мало тех, кто просто отвернутся,  не постигая  действия  подробность.

                                                                                                                            20.08.07.

№ 4.

Дух нас не обвиняет и не хвалит, он – учит, объясняет и ведёт.

А, если все дела у нас в завале,  он просто руку дружбы  подаёт.

За ним мы, будто за священной бронью, -  вошли с Отцом иль  Сыном в резонанс.

Они укрепят нам духовное здоровье,  и всё расскажут снова нам про нас!

                                                                                                                            15.08.07.

№5. 

Магией смысла пронзенное слово вновь погружает меня в состоянье:
Душу оно мне очистить готово, что превосходит мои ожиданья.

Если оно мне дано на бумаге, смысл я им,  будто  ключом открываю.

Если хватает духовной  отваги,  стих в голове, снова «в духе» верстаю.

Смысл не во мне, он таится лишь в Боге: там я ищу, нахожу, принимаю…

Стал диалог мой обычной дорогой, прямо ведущей к открытиям мая. 

                                                                                                                           23.08.07.

№6. 

Трагическое бремя мирозданья готов ли, друг мой, ты здесь ощутить,

Его нести, как «идеала нить», и осознать как «личное заданье»?

Но не спеши ответить сразу – «да!» Ведь ты всего, что встретится, не знаешь, -

Возможно, ты не просто пострадаешь, а взвалишь на себя беды года…

Готов ли ты к подобным испытаньям? Трагично бремя жизни – это так!

Но если дух – твоей судьбы верстак, ты выдержишь любые испытанья.

                                                                                                                              29.08.07.

№7. 

Воображенье – сладостнее знаний; оно к духовному их ближе совершенству!

В нём пребывая, погрузись в блаженство и обретешь духовный смысл заранее.

Воображению подвластно всё пространство - границ ему не писаны законы.

Оно от сил тьмы держит оборону, явив недюжинное людям постоянство.

                                                                                                             27.08.07.
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