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«Здесь есть избранные судьбами людей священные друзья;

                                                                    А их бессмертная семья неотразимыми лучами

                                                                    Когда-нибудь нас озарит и мир блаженством одарит!»

                                                                                                                                    А.С. Пушкин
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                             1.Вступление:

Концепция голографической Вселенной, предложенная специалистом по квантовой механике  Дэвидом Бомом и поддержанная нейрофизиологом Карлом Прибрамом, неожиданно оказалась вполне работоспособной   в сфере, где раньше царили одни богословы.
Занимаясь анализом различных проявлений духовности в нашей жизни, мы постарались использовать её для прояснения  многочисленных «белых пятен»  в этой сфере, столь неизбежных, когда имеешь дело с таким необъятным объектом анализа, как Высшие силы Вселенной и истекающая из них Духовность.
Духовная сфере интересует нас не только  теоретически, а  и  в прикладном смысле. В грядущей экологической катастрофе, накануне которой по нашему глубокому убеждению находится мир, именно сфера Духовности будет максимально активизирована, чтобы  найти выход из безнадежного   в данный момент  экологического тупика  планеты.
Если выход есть, то положение не безнадежно. Главные ориентиры этого выхода мы постараемся очертить в этой работе.
         2. Голографическая структура  духа:

                            Над этой темною толпой непробужденного народа

                                              Взойдешь ли ты когда, свобода, блеснет ли луч твой золотой?

                            Блеснет твой луч и оживит, и сон разгонит и туманы,

                                              Но старые, гнилые раны, рубцы насилий и обид,

                                              Растленье душ и пустота, что гложет ум и сердце ноет,

                                              Кто их излечит и прикроет? – Ты, риза чистая Христа!

                                                                                                       Федор Тютчев

А. Сознание как соподчинение  наших локальных и  фрагментарных мозгов  Логосу Бога:

Постепенно мир все больше и больше склоняется к пониманию, что наше Сознание есть коммуникация Логоса Бога с нами с помощью некоторых,  не всегда нам ведомых, божественных  слов и понятий.   Сознание становится «божественным» по мере того, как мы все больше и больше погружаемся в сферу Духовности и  прорываемся в   сам Божественный Логос,  чтобы найти  адекватный способ  постижения Вселенской  Голограммы Бога.
Еще находясь в Раю, человек познал Божественный Логос, когда по приказу Бога давал названия растениям и животным, приводимым к нему, очевидно, ангелами.  Но после  изгнания из Рая, Божественный Логос был людьми  существенно подзабыт, ибо человек вынужден был творить собственную искусственную  лексику, откуда пошел сам термин «Искусство». По сути дела, вся культура – это частичный способ объяснения мира человеком после того, как он был изгнан из Рая и потерял возможность напрямую общаться с Богом.   
Благодаря  теории «Голографической Вселенной»,  нам дано понять, что «плотный мир» есть лишь частичное  отражение Вселенской Голограммы -  Божественного «Тонкого Мира», к которому мы прорываемся с помощью фрагментов Божественного Логоса, осевшего в наших головах  еще в Раю  в форме «небесных слов и понятий».

Фрагментарная взаимосвязь с Божественной Голограммой (БГ) становится возможной, потому что в наших мозгах  есть  хотя бы частичное ей соответствие. Как доказал Карл Прибрам,  человеческие мозги  также являются голограммами. Воспроизведение Б.Г. возможно, с одной стороны, благодаря общей договоренности между людьми, которая называется «Культурой», а с другой стороны, благодаря тому, что мы еще не всё забыли из того  Целого,  что было познано нами  в Раю.
В рамках общей культурной  договоренности человечество пользуется в принципе сходными смыслами слов – фрагментов реальности, несмотря  на всё  различие этнических  языков. Конечно, культурные  различия  существуют, но имеют национальную  специфику  в рамках общностей – открытых нами четырех типов  культурного сознания,  вариации которых по национальному признаку весьма малы. «Миф» – он везде миф, в Полинезии или в славянских странах. «Норма» везде носит везде  правовой и  нравственный характер Божьих установлений и  понимания,  что хорошо, что плохо в этом мире.

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

Слово  является носителем смысловой стороны Жизни в  четырех разных аспектах специфики Сознания - механизма связи с Голограммой Бога, характерной для любых религиозных систем, называется она «Акашей», «Энергоинформационным полем Вселенной», или, как у нас, «Божественной Голограммой». Мы обозначили эти четыре аспекта как

- мифологическое сознание (МИФ);

- нормативное сознание (НОРМА);

- фактологическое сознание (ФАКТ);

- духовно-инновационное сознание (ИННОВАЦИЯ). 
По мере постижения  людьми смысла Божественной Голограммы,  наши понятия   будут различаться только нюансами:

- собственной фрагментарностью, воспроизводящей   отдельные части  Божественной Голограммы;

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

  При этом механизмы этой связи варьируются, в зависимости от характера культуры данной местности: от использования  наркотических средств для  достижения состояния «измененного сознания» и до «Пустоты Молчания», характерной для разговора с Богом святых и монахов-отшельников в религиозной традиции. 
Традиционно мы пользуемся целостным сознанием при опоре на интуицию, доверяя собственному подсознанию и используя молитвенные приёмы обращения к Богу.

Они могут подсказать нам правильный выбор при отборе наиболее  адекватных слов, понятий, отражающих более или менее полно окружающую  нас реальность. До Грехопадения все они были взаимосвязаны, ибо Адам и Ева имели прямую непосредственную связь с Богом.

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 с признанием   её  «осознанной необходимостью».

Необходимостью  чего? – Да, именно,  «духовных ограничений», выраженных в нравственных нормах, данных  человеку  Богом. Целое Мира после Грехопадения не исчезло, ибо оно всегда существовало в Б.Г., но человек стал воспринимать его только как «сумму частей», которой  Целое по определению  всегда больше. Поэтому «за деревьями» отдельных фрагментов Мира мы не видим его «Леса», то есть, настоящего Целого, -Божественного Логоса, Вселенской Голограммы.
Фрагментируя мир, человек строго следует  за его интерпретацией нашим «эго», личностным «Я»,  потерявшим прежний контакт с Богом и  не способным увидеть «Естественный Лес», а только отдельные «Искусственные Деревья». Многообразие  таких «искусственных деревьев» на нашем языке и называется «Культурой».

При этом подлинное целостное понимание Мира исчезает, ибо целостное познание нашего «Я», находящегося в постоянном  диалоге с Богом, заменено на воспроизводимые органами чувств внешние  фрагменты  видимой реальности. Но что скрывается за этой « чисто внешней видимостью?»
Наше восприятие постоянно колеблется между  традиционным нормативным (фрагментарным) видением  Мира и видением целостным, духовно-инновационным, характерным, к примеру, для святых, «светлых магов», экстрасенсов и т.д. 

Традиционное видение не способно воспроизвести полностью  не только Г.Б., но и её внешний вид – энергоинформационный костяк Мира, созданный Богом при его  творении. Есть предположение, что Бог вообще не творил материальный Мир, а создал только его модель – БГ, а также механизм её развертки нашими мозгами.  К этому склоняются и Дэвид Бом,  и Карл Прибрам. Эта концепция очень поднимает Человека, ибо в ней он начинает занимать место подобное Богу. Но многочисленные факты уничтожения нескольких цивилизаций на планете Земля   плохо согласуются с этой концепцией.  Дело, как всегда сложнее, мы склонны к некоторому компромиссу между двумя  полярными точками зрения. 
Наше традиционное восприятие имеет дело не с подлинными энергоинформационными объектами реальности, а с их «ментальными подменами» в форме «слов», «понятий»,  «частичных образов» и т.д. Степень «подмены связана с тем, насколько «открыто» наше  восприятие для познания энергоинформационной духовной   сущности мира. При  «закрытом восприятии» мы слепо доверяем словам – фрагментам реальности, не пытаясь вырваться за их смысл, чтобы прорваться к Божественному Целому. «Открытое восприятие»  связано с нашей постоянной готовностью к творческому преобразованию  традиционного смысла слов и понятий, чтобы увидеть за ними подлинное энергетическое (а нечисто внешнее – видимое) многообразие мира. Процесс превращения нашего восприятия из «закрытого» в открытое» называется  иногда «Творчеством», иногда – «Магией».
Открытое восприятие по законам диалектики связано со «Скрытым порядком Вселенной» (квантовый термин), а закрытое восприятие основано на отражении нашими  мозгами Открытого (эксплицированного, как пишет Д. Бом)  Порядка.  Кстати, слово  «оккультизм» также переводится, как «закрытый Порядок».

Частично эта концепция нашла отражение в американском фильме «Матрица», где реальность представлена лишь как способ отражения некой Вселенской Матрицы, управляющей миром.  Другое дело, что механизм  отражения  матрицы в наших мозгах  в этом  фильме взят чисто фантастический – с помощью ультрасовременных компьютеров.  Это техническая иллюзия, ибо наш мозг по своим ресурсам  богаче тысячи компьютеров, но его возможности мы используем на доли процентов. Но американцы не смогли, конечно, изменить своему западному, чисто  рационализированному,  мышлению. Компьютер для них – бог. 
 Мы говорили уже об открытии голографической специфике мозга Карлом Прибрамом.  В чем оно? 

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

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

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

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

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

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

              Б. Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса:

«Пустота – Наполненность» - типичный пример единства противоположностей в духовных системах. Это полностью соответствует нашему определению духовной системы: «Единство полярных духовных  начал при наличии общей функциональности в развитии». Хорошие примеры для подтверждения этому определению мы нашли в апокрифическом  «Евангелии от Филиппа»  (См. библиография №1)
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.

Об их единстве говорит следующее высказывание из апокрифа : «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». ( В самом апокрифе это высказывание идет под номером 10)
  Единство Бытия и Небытия даёт возможность постигнуть  системное понимание подобного Единства как целостности полярных начал в их общей функциональности.. Мы можем воскреснуть, если уже пришли в мир «воскреснувшими», то есть,  неся глубоко в себе самом Инобытие. Точно также для  удачной адаптации к миру Инобытия, нам очень важно накопленное в Бытии духовное начало.

О  синтезирующей роли «Середины» сказано в изречении № 63: «Но есть плохое за этим миром, что воистину  плохо, что называют серединой. Это - Смерть». То есть, там имеет место  отсутствие синтеза, как оно имеет место и  в «Царствии». «Но есть те, кто выше мира – неразорванные, вечные».  (№10). 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. 

Не существует  полной отдельности мира Бытия от мира Инобытия («Царствия Божьего»). Эта нераздельность осуществляется через познающего 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: «Господь восстал из мертвых. Он явился таким, каким он был. Но тело его было совершенным.  Ибо у него была плоть, но эта плоть – плоть истинная. Наша же плоть – неистинная, но мы обладаем образом истинной». (№72)
Целостная система познания, по мнению евангелиста, – это познание Мира в образах и символах, то есть «художественное познание», ибо другой тип познания – вербальный тип  ( познание с помощью  понятий)  не истинен.  Это совпадает с нашим представлением о научном познании, как о Познании  лишь  фрагментарных носителей Целого – понятий и слов, в то время как Целое подвластно только образам и символам. Символ, как и метафора – это единство противоположных понятий,  таящее новую скрытую прежде их смысловую функциональность, объяснение незримого, скрытого прежде. 

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

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

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

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

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

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

- многочисленных степеней свободы поведения всей системы;

- многообразие  её элементов;

- многовариантность поведения этих элементов. 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Возвратимся к проблеме диалектики, а точней, - триалектики Пустоты-Наполненности Духовного Космоса.

Пустота ассоциируется у нас с самой Голограммой Бога, ибо в её основе лежит Скрытый Порядок Космоса, метафорой которого является Пустота. В процессе проявления БГ наш сознание превращает её с тем или иным успехом в Наполненность материального мира, привязанную к вербальной её картине в наших мозгах.

Б.Г. (Пустота) является хранителем наиболее высоких божественных энергий, Пустота (Шуньята – в индуизме) являет собой высочайший уровень духовного Космоса. Противоположное Пустоте понятие – Наполненность (Полнота)  может  быть уравнена с понятием Жизнь.
Наше сознание  как бы проявляет БГ (Космический вакуум) в Полноту, Наполненность самой Жизни. Единство Пустоты-Полноты создает Целостность духовно-физического единства мира. Бог выступает третьей стороной в этой  троичности, но не простым  синтезом,  а единством на принципиально более высоком уровне Целостности.

Главное системное качество жизненной Полноты -  постоянная Энтропия, дающая нам меру Хаоса системы. Энтропия в замкнутых системах постоянно возрастает. А в отличие от открытой системы   Пустоты Полнота имеет качество закрытости, ибо привязана к конкретным местам Космоса, в которых только и может существовать Жизнь.

 Бог является подателем Жизни, хотя разумные существа также принимают в этом процессе некоторое участие. Он обеспечивает негаэнтропийный характер Жизни, отсюда наше доверие к Богу, вера в Него как в гаранта вечного существования Жизни, бессмертия нашей души.

Мы приобщаемся к Богу в той степени, в которой начинаем понимать собственную роль в процессе синтеза Полноты-Пустоты Мира. В индуизме Путь (Дао)  должен постоянно обмениваться  информацией с Ничто (Пустотой –Шуньятой). Уровень  нашего духовного становления напрямую связан с тем, участвуем мы в увеличении Хаоса (Энтропии) мира или напротив помогаем Богу увеличивать его Негаэнтропию, восстанавливать Божественный Порядок в Мире.
Во всех мировых религиях Пустота (синонимы: Шуньята, Нирвана, Молчание Пустоты и т.д.) способствует, чтобы её адепты устремлялись к освобождению от пустой Наполненности (Энтропии Мира) к духовной Негантропии,

«Молчанию Космоса» через смирение, аскезу, длительные уединение и молчание.

 
«Пустота, - утверждает В.В.Малявин, как предельная реальность мироздания, предваряет, предвосхищает всё сущее, не будучи сама наивысшей сущностью». (4, стр. 20).

Какие следствия возникают из подобной концепции?

- во-первых, идея «доверия Жизни», ориентация на её естественное течение, следование «Потоку Жизни», а не пустое бездуховное стремление переделывать Жизнь;

-  во-вторых, Пустота тесно связана с Простотой Духа, с отказом от излишнего мудрствования («Во многих знаниях есть многие печали»);

- в третьих, механизмом достижения Пустоты является   погружение в её покой, молчание через аскезу, уединение, «умную молитву» и т.д.;

- в четвертых, если мы хотим увеличивать духовную Негаэнтропию в мире, мы должны постоянно участвовать в собственной духовной трансформации  и тем самым влиять на  божественные аспекты Бытия, а не на хаотическое существование мира.
                                    В. Эзотерика Голограммы Бога:

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

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

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

а)  телекинез;

б)  телепатию;

в)  проскопию;

г)  левитацию;

д)  ясновидение и яснослышание;

е)  ченнелинг;

ж)  все формы  индивидуальной коммуникации с Иномиром;

з)  полтергейст;

и)  феномен реинкарнации;

к)  магию;

л) глобальное расширение самосознания;

м) герметизм;

н) астральная проекцию;

о) психометрию;

п) концепцию   Акаши  – энергоинформационного  пространства Вселенной;

р) синхронизмы».

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

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

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

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

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

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

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

                                                    б) Телепатия:
Телепатия – это «передача  мыслей, образов и ощущений на расстоянии без помощи  слов и иных физических средств коммуникации» (6, 575)

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

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

                                                 в) Проскопия:
Проскопия – это предвидение, восприятие  каких-либо сообщений из будущего без материализации самих коммуникационных средств.

С проскопией связана специфика времени в голографическом поле, окружающем развертываемое нашими мозгами пространство. На каком-то уровне Прошлое, Настоящее и Будущее там сливаются в единый континуум, полностью подчиняясь открытой физиками закономерности относительности  нашего восприятия пространства- времени. 

Мы уже отмечали, что время Земли, время Солнечной Системы и время нашей Галактики - Млечный Путь сосем не одинаковы, что нашло отражение в так называемом «Календаре Майя», описанном в книге Хосе Аргуэльеса «Фактор майя». Можно предположить, что способность к творчеству и  к любой практической деятельности также тесно связана со скоростью излучаемого нами «голографического времени», психологически у трудоголиков время течет быстрее (или медленнее), поэтому они способны сделать больше за один  и тот же период времени. 

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

                                          г) Левитация:

Левитация – «способность необъяснимым образом поднимать над землёй предметы, людей, животных и т.д., а также заставить их  парить в воздухе и летать» (6,546) 

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

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

Подобная история описана в Библии при торжестве  апостола Петра над Симоном Волхвом. Многочисленные  факты левитации демонстрируют японские ниндзя или тибетские маги. Традиционный сказочный полет на «ковре–самолете» также связан с этим феноменом.  По крайней мере,  мы нисколько не изумляемся, когда в китайских и японских фильмах герои-ниндзя летают над деревьями и друг над другом, как птицы.                           
Каков голографический механизм «левитации»? В «измененном состоянии сознания», которое, как правило, связывают с возможностью телу левитировать, эфирное тело вступает в более прямой, непосредственный контакт со Скрытым Порядком Вселенной. В рамках этой коммуникации возможно не только преодоление силы гравитации, но и многие другие «специальные эффекты».

На преодоление силы гравитации просто требуется другая более мощная сила, которая черпается магом из Акаши, обладающей неограниченным запасом энергии. В принципе каждый может научиться летать, если пройдет специальную тренировку.   

                                    д) Ясновидение и яснослышание:

Ясновидение -  это «паранормальная способность визуально воспринимать предметы, не доступные обычному зрению». Яснослышание – «способность воспринимать звуки, голоса, музыку, недоступные обычному слуху».  (6, 586)

 Традиционное магическое объяснение этого феномена – помощь некоего духа, который представляет человеку подобную недоступную его органам чувств информацию.

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

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

                                                    е) Ченнелинг:

Ченнелинг – «это процесс, посредством которого медиум получает информацию  от нематериальных сущностей (духов, божеств, демонов, инопланетян и т.д.), находясь в измененном состоянии сознания (например, в «трансе»)». (6,582)

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

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

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

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

                                 ж)  Техническая транскоммуникация с Иномиром:

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

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

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

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

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

                                                      з) Полтергейст:

Слово «полтергейст» с немецкого переводится как «стучащий дух», этим понятием принято обозначать 

«разнообразные невидимые существа, которые выдают своё присутствие в доме всевозможными неуправляемыми  и подчас вредными для людей действиями: передвигают и швыряют предметы, производят необъяснимые шумы, дурные запах и  другие необычные феномены». (6, 564).

«В 1930-е годы психолог и исследователь парапсихических явлений Нандор Фодор выдвинул гипотезу о том, что явления полтергейста вызываются не духами, а людьми, страдающими от подавленной агрессии, сексуальности или иных сильных чувств». (6, 564)

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

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

                                               и)  Феномен реинкарнации:

Реинкарнация – повторное  воплощение  человеческой души  в материальном мире  после смерти. Реинкарнация  является одной  из четырех  альтернатив пребывания души в материальном мире.

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

Внетелесный опыт существования души – астральная проекция будет рассмотрена позднее.

                                              к)  Магия:          

Магия – «исполнение каких-либо ритуальных действий ради привлечения сверхъестественной силы, позволяющей магу добиться той или иной цели. Эта сила направляется либо на людей, либо на природное окружение.  Магия существовала во всех культурах с древнейших времен. Формы её чрезвычайно разнообразны: от первобытных коллективных ритуалов, обеспечивающих благосостояние всему племени, до мелких магических приёмов, имеющих  значение только для их исполнителя».  (6, 550-51)

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

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

                                    л) Глобальное расширение самосознания:

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

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

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

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

                                                         м) Герметизм:
Герметизм -   мистическое учение, в сочетании с Каббалой образующее  базис западного оккультизма. Название его произведено от многотомного труда, известного как «Герметический корпус» или «Герметика». Авторство входящих в «Герметику» мистико-философских трактатов  приписывают Гермесу Трисмегисту («Трижды Величайшему»), мистическому персонажу, объединившего в себе черты египетского бога Тота  и греческого бога Гермеса». (6, 526).

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

                                                     н) Астральная проекция:

Астральная проекция или внетелесный опыт – это «переживание человеком отдельности от собственного физического тела, которому сопутствует способность преодолевать    любые расстояния и  попадать в любые, сколь угодно отдаленные, места». (6,522)

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

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

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

                                                            о)  Психометрия:

Психометрия – «метод экстрасенсорного восприятия или «считывания»  с материальных предметов  информации об их прошлом  (и о прошлом людей и вещей, связанных с данными предметами).  Термин  был  введен в середине Х1Х века Джозефом Р.Бьюкененом, который заявил, что «таким образом можно измерить душу  любой вещи».  (6,568)

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

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

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

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

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

           Еще Парацельс предвидел, что всё   называемое сегодня  «магией» завтра может стать фактом  традиционной науки. Парадигма «Голографической Вселенной» это успешно доказывает. Не случайна же параллель между «Скрытым Порядком оккультизма» и «Имплицитным Порядком Голограммы мира»  по Д.Бому. 
 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 тексте   проявлены важнейшие качества голографического единства мира и  взаимоувязанных с ним человеческих отношений:

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

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

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

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

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

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

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

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

Что же даёт нам исследование теории «голографической Вселенной» для понимания проблемы Духовности? 

Во-первых,  Духовность ныне  воспринимается нами  как напряжение между двумя духовными системами: Человеком и Богом.  Это напряжение  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;  возможность нашего   эффективного  существования в Инобытии зависит от силы нашей  Духовности в Бытии. 

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

В четвертых, воспроизведение Голограммы Бога с помощью пяти органов чувств никогда не бывает полным, пока в этот процесс не включаются еще два эмоциональных органа – Интуиция и Божественное Измерение, включающее Сотворчество с Богом. Этот механизм раскрывает нам роль Творчества в нашей жизни.
     3. Выживание, Смерть, Творчество и Спасение:

                          Моих ушей коснулся он, и их наполнил шум и звон:
                                            И внял я неба содроганье, и горний ангелов полет,

                                            И гад морских подводный ход, и дольней лозы прозябанье.

                                            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.

                                                                                                      А.С. Пушкин

                  А. Смерть  и выживание как духовные  проблемы:


Смерть не страшна. Она – только переход в Инобытиё.  Бог создал  мироздание из двух половинок: Мир физический (мир выживания)  и Иномир (Посмертие, Тонкий мир, Инобытие, Тот свет, Мир Небес  и т.д.).   На Небе нам дано преодолеть многие проблемы, которые не удалось решить на Земле. Смерть  - всего лишь трансформа, помогающая совершить скачок из Жизни  в новое состояние, в соответствии со своими самыми сокровенными и высшими желаниями. Там они все исполнятся и даже более того…

Изучение разных эзотерических систем, дающих описание смерти, может  наполнить нас неописуемым  оптимизмом, если суметь по-другому увидеть всё нам давно известное ранее, обрести подлинно Новое видение. Не надо полностью отвергать старое, надо дать ему новую интерпретацию, открыть его новым ключом. Это мы и попытаемся сделать, правда,  в «русском духе».
Мы живем в переходное время, поэтому должны быть широко открыты для новых знаний и новых веяний в науке. Одним из таких новых  научных направлений является  предложенная современными  физиками и нейрофизиологами  «голографическая парадигма Вселенной», рассматривающая реальность как проекцию некоего голографического изображения, схватывающего в  единое Целое все проявления Вселенной. В этой метафоре (а это, без сомнения, метафора) есть своя известная ограниченность, ибо Вселенная безгранична, а любая голограмма ограничена определенными размерами. Мы выскальзываем из неё таким образом: речь идет о ментальной голограмме, задуманной Богом для проявления Вселенной как места жительства Человека Разумного.

Для квантовой физики в понятии Голограмма важно проявление двух порядков мира: Скрытого (имплицитного) Порядка, по сути, -  самой Голограммы Бога,  и проявленного с помощью наших мозгов -  Открытого (эксплицитного) Порядка, по  сути дела,  – Порядка Жизни. Он лежит в основе нашего выживания в этом  голографическом мире. 

Скрытый Порядок Вселенной  человек воспринимает только в двух случаях: при наличии магической подготовки (как Дон Хуан у Кастанеды – см. Библиография, № 12) или в «измененном состоянии сознания», в которое погружаются  маги для своих магических экспериментов. 
В  раскрытии  этой Божественной Голограммы Мира   Человек выполняет важную роль: он поддерживает её существование и развитие, чем служит Господу, когда  делает это по Его программе и с Божественными намерениями. Когда-то  Христос сказал в Евангелии, что  все люди Боги, только они не догадываются об этом. Мир не существует без Человека, ибо  научно установленный «Антропный принцип» показывает нам эту взаимопричастность Человека ко всему  миру, а мира – к  нему, благодаря ориентированному на  человека единству постоянных констант Вселенной.
Однако мы живем в такое время, когда уже стало невозможным   опираться только на  традиционное естественнонаучное знание. С  помощью новых  квантовых идей удаётся открыть  и в сферах Духа нечто, не замеченное другими. В частности, проблема «реинкарнации» (метемпсихоза)  поворачивается совсем в новом свете (см. книги Р.Моуди, М. Роулингса, Е.Кюблер-Росс, Х. Шефер и  других ( №13).

 Сегодня мы начинаем понимать, что человеческая жизнь -  не просто  тупая «череда  новых воплощений». Мировая культура подсказывает, что у души в Инобытии существует возможность выбора. Духовный путь Человека  включает не только этот образ Выживания, но и некую альтернативу духовного  существования в Посмертии,  детерминированную  правильным выбором своего  Пути при Жизни, праведным образом Выживания. 

В соответствии с эзотерическими «книгами мертвых» (Тибетской и Египетской) обычная душа, преодолев 49-дневный посмертный ступор, устремляется к новому рождению в лоне земной матери. Сейчас есть информация, что это не совсем так. Многочисленные эзотерические учения  по-разному оценивают критерии выбора душой дороги в Вечности. При неадекватном жизненном Пути  только множится боль частых реинкарнаций, неосознаваемого следования Карме без пользы для духовного продвижения Человека. По сути дела,  человек в этом случае  не идет по духовному Пути (ибо сам выбор остаётся неосознанным), а его по нему «тащат».

Отношение к реинкарнации в Буддизме и Христианстве имеет противоположный по знаку характер. И это не случайно, ибо Христианство предлагает человеку возможность очиститься (спастись) не умирая: через покаяние и  принятие таинства причастия.  В буддизме верующий человек  спасается  только через смерть, ибо исходит из   кармической концепции Бога: «Око за око, зуб за зуб». Нам, православным,  привычней всё-таки верить в неисчерпаемость Милосердия Божьего.
                            В. Спасение в условиях  следования духовной голографии Мира:
Во многих  кармических религиях священнослужители советуют прихожанам  сократить число реинкарнаций или увеличить срок  праведной земной длительности. Наряду с христианским  неприятием идеи «реинкарнации», в мире  имеет место и   характерный для буддизма  полный уход от  этой идеи. Из 4-х вероятностного посмертного выбора душе предлагается только возможность воплощения в  Лоне Божественной Матери, а лоно земной матери отвержено. Но если человек духовно не  совершенен, в Духовное  Лоно он не пройдет. Тогда ему остается возвращаться к своим земным  «богам-родителям», то есть, в исходное реинкарнационное   состояние. Для чего же тогда была   предложена  буддистскими  богами  сама  идея  духовной  эволюции? Тут есть некий нонсенс.
Наша задача разобраться в разных возможностях посмертного пути человека, во всех их вероятностных исходах,  связав их с характерными (тремя: параноик, депрессант, шизофреник)   стандартными  психотипами человека, а также с четвертым - «синтетическим»,  гармонизирующим  все остальные,  психотипом.

 Христос сказал: «Я есть Путь, Истина и Жизнь». И на земном пути своего  Выживания  человек выбирает или «Путь  реализации в  духе свободы  или «Вечный поиск Истины» или «Путь постоянного компромисса в   Выживании». Гармонический путь  Любви прошел пока только сам Христос, но он показал  этот, наиболее правильный,  Путь  для всех нас. Именно на  принятии христианского  Пути человечество ожидают наиболее благоприятные перспективы. Но  именно от него мы пока  далеки, как никогда. Свидетельство этому – рукотворная глобальная Катастрофа, в которую мы сейчас вступаем. А также ряд подобных прошлых катастроф.

Как «избавилось» Христианство от проблемы навязанного человеку постоянного земного воплощения души, многие религиозные учения жаждут  того же. Избавиться от воплощений навсегда или, хотя бы путем ожидания Второго Пришествия Мессии, который поведет праведное человечество к «Новой земле», где уже не будет никаких реинкарнаций. Христианская наука  считает, что человек должен прожить земную жизнь (сферу своего Выживания)  так, чтобы добиться мощного посмертного воплощения рядом с Христом в сонме окружающих его праведников. Понятно, что такой Путь  для каждого нашего современника  пока вряд ли   достижим...
 И что же тогда делать неспособным?  - гореть в Аду!  Нет,  Христианский мир устроен более милосердно. У человека  там всегда  есть несколько альтернатив.  Русская религиозная идея обычно  исходила из  «Спасения со всеми и для всех», а не только для избранных праведников. К тому же «избранными» всегда считали себя и Люцифер и ему подобные  «сатанисты»... На самом деле, более милосердным   было бы  говорить именно о «спасении для всех».

Более того, вопрос сейчас только в сроках, ибо само коллективное спасение, метафорически зашифрованное в  тексте «Откровения» Иоанна Богослова, уже созрело. И  не важно при  том, каким путем каждый спасется лично во Всеобщем Едином Пути. Например,  уже сегодня существуют отдельные представители рода человеческого, которые могут функционировать без традиционного обмена энергией со средой посредством одного  желудка. Они получают энергию непосредственно, всем организмом, а желудок (еще существующий) начинает понемногу атрофироваться. Такой Путь спасения завязан на постоянном духовном совершенствовании и только на таком пути  может быть достигнут.

До конца нам  весь механизм «массового воскресения после смерти в физическом (но, естественно,  несколько трансформированном) теле», пока не ясен; важно лишь личное участие каждого в подготовке к его осуществлению во имя всеобщего блага. Важно  понимание, что личное, индивидуальное  счастье невозможно без  счастья всеобщего. Интуитивно  эти идеи всегда жили в русском народе,  сейчас они в спешном порядке актуализируются. Именно поэтому так велик в народе интерес к проблемам эзотерической  духовности, причем не только православной. И в Православии  есть свои собственные  духовные  заморочки, отдающие приоритет Обрядоверию, а не личному духовному Самосовершенствованию.  

Читая «Жития святых», узнаешь, что большая часть праведников и не стремилась к земному «воплощению в теле» с какой-либо особой миссией среди людей, а думала, прежде всего, о небесном воплощении рядом с Христом. Они мечтали о «райских землях», а, следовательно, о неполном «бестелесном воплощении», либо о воплощении в теле,  преображенном фаворским светом.  На наш взгляд, это немного  ослабляет идею христианского служения Человека. Точнее,  делает ее чуточку  однобокой.

          Такие же точно  цели ставили праведники и в других религиях, например, в буддизме, предрекающем  посмертный путь воплощения на «райских землях» или  на  других планетах. Большинство верующих в других религиях жаждут именно такого воплощения и уж совсем далеки от намерения воплотиться в теле на Земле. В том числе и для создания здесь Царства Божьего. Таковы намерения иудаистов, а также Церкви освобождения корейского проповедника Муна и некоторых других.


Но в «Откровении Иоанна Богослова»   говорится  о «тысячелетнем Царстве Божьем» на Земле,  наступающем  после Второго Пришествия Христа. Об этом мечтали «хилиасты», смутно грезили многие пророки, желавшие сделать лучше жизнь человека именно здесь - на Земле. Учение Христа допускает различные интерпретации, хотя Церковь монополизировала только свою трактовку, запретив в частности все Апокрифы, где допускается большая свобода отступлений от библейского канона.  Понятно, что,  будучи по происхождению евреем, Христос не мог и не собирался отрицать основные ветхозаветные догматы иудеев, а пошел дальше там, где они просто  остановились. Поэтому в основном корпусе Библии мы имеем одновременно два Завета: Ветхий и Новый. 


Нам  представляется очень важным  для Выживания человечества осознать роль Смерти и Посмертия  для каждого из нас в деле подготовки к воплощению в полной и бессмертной Жизни в истинной Любви здесь на Земле. Надо осознать, что, хотя Человек уже не раз умирал на Земле и вновь рождался,  при определенных духовных усилиях он может прекратить эту пустую цепь бездуховных реинкарнаций и устремиться к  поставленной Богом  цели   духовно продвинутыми способами собственных  существований.

 Какое же осознание может помочь разорвать цепь обычных кармических («око за око, зуб за зуб») воплощений, чтобы ускорить личное Духовное Созревание как залог Спасения? - Только понимание, что Человек  должен  включить Посмертие,  как важнейшую составную часть своего Пути, расширить  горизонты духовных задач в ходе Жизни и после ее. Это возможно, если мы найдем Системную  Парадигму  Знания,  органично связывающего  духовный Мир Посмертия с нашим физическим Миром.
Осознав это, человек приобретет громадные возможности в управлении своим биологическим развитием, преодолеет страх Перехода на другой этап своего существования, постепенно подготовит себя к подлинному Бессмертию, что возможно только вдвоем со своей «второй половинкой» -  в единстве Мужского и Женского начал, по образцу и подобию Бога. Отсюда Христианство придаёт такое большое значение  браку и семье,  не допускает развода  венчанных супругов.

Итак, конец жизненного Пути, связанный с осознанием специфики Смерти,  - это важнейшая часть Пути, обладающая четырьмя основными векторами Грядущего, то есть наиболее вероятными выборами:

1) Ч а с т ы е   р е и н к а р н а ц и и, самая ранняя из которых возможна  примерно, через 49 дней после окончания жизненного пути. Это так называемое воплощение в «лоне земной матери»;

2) Воплощение в лоне «Небесной Матери и Отца» - н е б е с н о е   воплощение-превращение; 

3)Космическое превращение на небесных планетах до воскресения на «Новой Земле» и в «Новой Жизни»;

4) Путь прямой и непосредственной м а т е р и а л и з а ц и и  в  просветленном  т е л е (по образцу Христа) в связи с насущными задачами, которые должен выполнить на Земле Человек ради Общего Пути «спасения всех и со всеми».

 
Совершенно по-другому при этом поворачивается роль сил Зла. Сейчас все более очевидно, что любая активность в преддверии Апокалипсиса работает на Благо: а любое  Добро относительно, точно так же, как  и относительно (с точки зрения  справедливости на  Общем Пути)  - само  Зло. Опасно только равнодушие, болото бездействия и лени, отказ от гармонии Божественной «Золотой Пропорции».

Каждый из четырех намеченных путей в Посмертии равноправен, ибо их реализация в рамках Божьего Промысла имеет свое, не перекрываемое другими, самостоятельное значение в Единой Задаче полного духовного преобразования Вселенной, глобальной победы Добра над злом.

Что представляет собой процесс пребывания души на Том свете, хотя бы,  в первые 40 дней? Сравнительный анализ взглядов «Тибетской книги мертвых»  (№ 14) и православных воззрений о «Загробной жизни» показывает, что все конфессии оценивают важность сроков  после смерти в  3, 9, 40 дней, хотя по-разному определяют их суть.


Если с первыми двумя вариантами Небесного Пути все более или менее ясно (первый - путь так называемых «атеистов», второй - путь тех, кто называет себя «христианами»), то о «прямом воплощении в теле» стоит сказать особо. Это  воплощение возникает в ситуации, когда человек в процессе земного Пути сумел прислониться только к одному аспекту Духовного Бытия, одному из лиц Троичного Единого: Свободе Духа, Истине или Жизни. Если он  во всем стремился  следовать этому Божественному аспекту, мужественно решал Его задачи, но ему еще нужно кое-что сделать на Земле, он может получить такую возможность.


С другой стороны, всегда существует  возможность «отменить свою Смерть». По крайней мере, продлить почти до Бессмертия существование, если ты отрабатываешь на земле новое решение Общей духовной задачи, какой-то её аспект,  реализация которого поддержана  общим духовным движением  Вселенной, разумеется, если кроме тебя,  её никто решить не может. Бог милосерден и  пока оставляет нам такую возможность.

Не об этом ли писал А.С.Пушкин:

«Здесь есть избранные судьбами людей священные друзья;

  А их бессмертная семья неотразимыми лучами

  Когда-нибудь нас озарит и мир блаженством одарит!»

 В астрологической литературе есть указание на то, что Смерть можно временно обмануть, резко сменив перед ее приходом место и время своего земного обитания. Но эти хитрости и игрушки не меняют нашего пути. Мы умираем, чтобы заново решить нечто нерешенное в  прошлой, земной жизни. Так милосердно завещал нам Господь, но не Иисус Христос, прошедший свою человеческую  часть Пути, а – сам  Всевышний.

Когда человек в ходе земной жизни прорывается к решению новой духовной задачи, которую он не просто описывает, а пытается воплотить посредством своей жизни, так чтобы она стала примером для других, он может получить новый импульс Жизни. Важно, что и  душа  другого человека может нам помочь изменить течение нашего посмертного выбора после Смерти.


Когда в «Тибетской книге мертвых» описывается небесное путешествие души, она встречается там  с Троичной божественной сущностью, разделенной в трех лицах. В сравнении  с тибетской религией Иудейство и затем  Православие сделали шаг вперед, поскольку в них  Бог понимается как:

а) Единство, Целостность, Живой Абсолют;

б) Трехипостасное существо, где Отец, Сын и Дух Святой - все три лица Троицы равночестны и едины в самой своей целостной  сути.


Важно, что, например, в Иудействе Дух понимается как женская ипостась  (Мать), а Сын - телесная, словесная (Логос) сторона Единого, а  сам Бог-отец   как  доминирующий элемент Троичности. 

Это дает возможность говорить нам о четырех духовных аспектах Спасения:

а) путь Отца - путь Божественного Творчества, путь Свободы;

б) путь Сына (Слова) - путь обретения  и реализации Божественной Жизни во Вселенной;

в) путь  Святого Духа - путь следования божественным  Истине и Закону;

г) гармонизирующий путь - одновременное движение во всех трех аспектах  целостного и единого  Божества.  


Последний путь реализуется осознанием  противоречия между дорогой Единства в Троице и путями разделенных, неполных Богов (аспектов Единого),  с попыткой   снять противоречие  в ходе своего духовного развития. Как люди, мы можем «высшие проблемы» воспринимать только через их подобия, ощущения и предощущения божественных отдельных  сущностей в своей душе, но не  разом, напрямую и целостно. Мы не можем  жить по формуле  Бога: «нераздельно и неслиянно» с Абсолютом.  
Именно это и порождает в нашем сознании  четыре лика Божества (по отдельности и в Троице).  Нарушение Целостности, конечно, духовно  не адекватно, но по-другому Человеку пока  существовать на Земле  не дано. Его  проклятие в том, что он фрагментарен, как и слова, которыми он пока еще пользуется и для понимания Мира и для общения с  подобными себе.  Голографическая Парадигма помогает нам понять, что человеческий мир не полон, локален и фрагментарен  в сравнении с Миром Целого, несущим все многообразие Божественной Голограммы.  
Наша культура поэтому и имеет духовный импульс преодоления этой Неполноты,  постоянного стремления к Целому, к возможности построить Жизнь и Выживание на земле так, чтобы наши слова максимально приблизились к Божественному Логосу, что означает полное слияние Скрытого и Открытого Порядков Божественной Голограммы.  
 В созданных по «образу и подобию Бога» людях есть свои психологические «уклоны» в «энергетику» (с доминантой выживания) или в «информатику» (стремление к Слову, Логосу,  Истине) или в «духовность» (увлечение Свободой). Гармонизирующий  же тип, едва лишь ловит себя на каком-то одном уклонении, он немедленно хочет другого. Но и он ничем не лучше и не хуже других. У каждого своя задача, свой Путь в реализации Общей вселенской задачи.. Перед Всевышним, в конечном итоге, мы  все равны. Более того, даже наша жуть,  привычное всем  живущим на Земле  зло Социума  играет в духовной трансформации человечества необходимую роль, провоцируя всплеск Добра, или разоблачая его Неполноту и Дисгармоничность. 
«Полюбите нас «черненькими», а беленькими- то нас всякий полюбит!» - Федор Михайлович  Достоевский первым обратил на этот аспект Выживания  наше духовное внимание. Не является исключением и четвертый, казалось бы,  самый духовный  Путь. И  у него есть конец, и он  не обладает, как и другие,  всей полнотой Выживания, Истины, Свободы, то есть, не становится  «Путем, Истиной и Жизнью».  И он  не обладает полнотой воплощения  Любви, а, следовательно,  будет требовать иллюзий и самообмана, будет в каком-то аспекте также ущербным. Ущербным, как все другие отдельные части во Вселенной. Не ущербно только Целое – полнота Всеобщей Гармонии, к которой тянется любая душа, вне зависимости от уровня своего духовного совершенствования. 
Сама иллюзия четырех типов Пути к Богу (на деле Путь, безусловно, один) есть следствие нашей неполноты и ущербности. Нам проще прислониться к одному из ликов Бога, нежели вобрать в себя всю его Целостность и Полноту. Нас ведет при этом наш психотип, который мы пока не в состоянии в этой жизни  преодолеть. Нам  невозможно соединить  Свободу, Правду и Выживание. Обязательно мы чем-то жертвуем, в каждый момент жизни по-разному. Но все наши выборы в соответствии с собственным  психотипом  вполне равночестны.
                               В. Роль творчества в спасении и Выживании:
   Все четыре исхода в предполагаемом Посмертии также надо признать равноправными. Не стоит устрашать людей ужасами, которые могут встретиться душе на том пути, а этим грешат большинство религий, имеющих в арсенале идеи Ада и Рая. «Изгнание из Рая» является скорей всего лишь метафорой рождения человека в мир, когда он оставляет беззаботные моменты полутаинственной жизни  в Инобытии  под опекой Бога-родителя (Отца-Матери) и должен встретиться с ужасами и радостями социального Познания физического мира.. Но как по-другому человек мог бы стать Человеком, то есть, - равным Богу-Отцу, стать Богочеловеком, как, не переступив через запреты Родителя и Творца, не ощутив свободу самостоятельного творчества?


Если мы будем продолжать пугать человека или очаровывать его одним, единственным путем (то есть, оставаться на чисто конфессиональном (одноаспектном) уровне рассмотрения проблемы), если мы не разрешим ему творчески решать свои проблемы, мы еще очень долго не сможем в конечном итоге реализовать великий Промысел Божий -  осуществить  миссию  Человека  быть на Земле и в Инобытии  «Творцом по образу и подобию Бога». 

Человек  будет вынужден подчиняться не своему творческому, а, следовательно,  свободному и желанному выбору, а только  конфессиональным  страхам и обещаниям. При этом кроме нас, проигрывает также Бог, который надеется на нас. Правда, всего лишь на время. Потому что исход все равно будет для нас милосердным, если мы его только захотим. Относиться к нам по-другому Бог просто не в состоянии. 

Для Него важнее  наше понимание Смерти не как тяжкого и страшного испытания, а как  творческой возможности реализации в Инобытии  своего важнейшего и наиболее сильного желания, выполнения важнейшей личной  и жизненной задачи.  Карлос Кастанеда в своих книгах говорит о важности человеческого намерения для выживания, как на Земле, так и на Небе. Но одновременно это и  закрытость духовного познания мира, познание его под углом какой-то одной цели и одного  намерения.   Творчество в этом плане даёт более широкие возможности. 

Весь ритуал посмертных наставлений (по образцу «Египетской книги мертвых»,  «Тибетской книги мертвых», христианских и других конфессиональных представлений о Загробной Жизни) сегодня не может помочь людям, ибо он не привязан к равноправию  человеческих психотипов, а зовет снова и снова на религиозную войну. Ничто уже не сможет лишить человека свободы творческого  выбора - основного фактора творческого деяния. Именно  насилие и губит все религии (включая и «атеизм») по причине их неполноты и фрагментарности по сравнению с Целостной и Единой Духовной Истиной.

Теперь мы самостоятельно способны  решать творческие  альтернативы, чтобы  совершить выбор  в  соответствии со своим личным и индивидуальным осознанием жизненных проблем,  ограниченным лишь нашим психотипом.



В мировой истории первыми сторонниками монотеизма (если не считать Эхнатона с его Богом – Солнцем) были евреи - первый «избранный народ». Однако  у них  так и не  проявилось на практике понимание Троицы,  свойственное развитому христианству. Во всех религиях, лишенных  понимания Троицы, поневоле начинается расслоение единого конфессионального тела на три-четыре течения. Этому неизбежно были подвержены и Иудаизм, и Ислам, и Буддизм, и даже само современное  Христианство, за исключением самого древнего.
Впервые движение к Троице заметно уже  в Ветхом Завете: явление Бога в трех лицах Аврааму. Эта идея просматривается и в структуре «Древа Сефирот» в Каббале. Глубинное понимание во всем мире  Троицы возникло позднее. Осознания диалектической и мистической глубины Троицы в древности  и быть не могло, хотя донесено до нас в «Слове Христа», пока не осознанного  нами во всей своей  Полноте и Бесконечности. Но для его осознания нам необходимо преодолеть свой творческий ступор. 

Идея Единой Троицы оказалась  близка русскому творческому  сознанию. Во-первых, она накладывается на славянское языческое Троебожие, признающее также и Единого Бога в качестве главного. Во-вторых, именно Православие со времен Сергия Радонежского стало решительно продвигать эту идею в массы, опираясь на «исихазм», «монашеское молчание» и «умное делание» исихастов, «Христову молитву» странников (см. об этом известную книгу «Откровенные рассказы одинокого странника духовному отцу своему»).


Следует отметить в религиозном развитии человечества такую закономерность:

а) Политеизм (как правило, Трехбожие или Четырехбожие);

б) Монотеизм (Единый Бог, в то же время конфессионально у всех разный с первичностью одного какого-нибудь аспекта Целого);

в) Стремление к Триединству (наиболее ярко проявляемое в идее «Православной Троицы» и в русской религиозной философии «всеединства» - предвестнице единого человечества).


Духовное становление человечества имеет свои этапы развития. На том этапе, на котором мы находимся в данный момент, идею «всеединства» мы ни полностью осознать, ни полностью принять духовно  не способны. Поэтому мы ориентируемся на четырехаспектный подход, в котором Троица (духовное Триединство) сосуществует на равных правах с гармонизирующим типом - целостным и совершенным Единобожием.


Человеческое  понимание Божества всегда ущербно, ибо мы только движемся к Его пониманию и постижению. Исчерпывающее  понимание Троичности и Единого до конца невозможно, но мы можем попытаться устремить себя к нему. Иллюстрацией данной ситуации может быть русская пословица, когда «человек за деревьями не видит леса». С одной стороны, наше притяжение к одному типу из многообразия деревьев скрывает это многообразие, а с другой - «лес» воспринимается не как целое, а как группа деревьев. Но лес - еще  уникальная и целостная по-своему экосистема... Но это понятно  только    взгляду ученых экологов. 

Возьмем пример из другой области знаний, где нечто подобное также происходило, - в  астрологии. Астрологические знания с древности были построены на связи людей и семи планет. Только в последние века были открыты Уран, Нептун и Плутон. Уран - символ Просвещения, управляет постижением Божественной Мудрости, Нептун связан с постижением Христианства (Христос - «рыба», «пророки»  были  рыбаками).   Плутон, (открытый в эпоху ядерных испытаний),  управляет самыми глубинными слоями подсознания, а,  следовательно,  всей диалектикой Бытия - Инобытия. Неслучайно,  Нептун -  греческий бог Аида (Ада).


В начале своего развития астрология была предсказательной, потом стала личностно-психоаналитической, сейчас возникает астрология семейных пар - «санстрическая астрология».

Только в ХХ веке человечество подошло к более широкому, синтетическому  пониманию тайны своего посмертного существования. Наиболее глубоко разобрался в ней, на наш взгляд, Карлос Кастанеда в своем «Учении Дона Хуана». Это учение дает завершение магического познания одиночек, направленное на добывание «личной силы», в чем бы она ни  проявлялась: Магии, Святости,  Познании или в  Творчестве.


Личная сила мага - все же не совсем «личная», ибо за ее использование человек обязан заплатить Космосу свою цену, то есть, должен чем-то пожертвовать. Жертва каждый раз будет разной, в зависимости от силы  своей личности и  собственной кармы, то есть, наследственной тяжести грехов. Магическое знание древних построено на традиции - некой «магической цепочке», завершение которой всегда находится на земле. Это очень важно: «цепи» держатся на земных магах, в руки которых из Космоса передается огромная сила: черная или светлая в зависимости от того, кто в них  включен, каковы намерения и  духовность  самих держателей «Истины».

Учение Дона Хуана показало, что главным в нем, как уже было сказано,  является «намерение» - цель, которую ты хочешь получить от познания  магической Силы. Сам Дон Хуан восстает против целей своих учителей, называя путь развития черной магии - «тупиковым». Когда обладавшие огромным магическим знанием старые маги встретились во времена Конкисты с испанцами,  они не смогли помочь ни своему народу, ни самим себе. Испанцы их просто вырезали.


Мезамериканская магия накопила огромную мощь. Целые народы (тольтеки, майя) уходили в магический мир и не возвращались на землю. Маги  и жрецы других религий играли в древнем  социуме огромную социальную руководящую роль. Но жизнь в социуме (испанское завоевание, в частности) могла поставить перед ними проблемы, которые они оказались не в состоянии разрешить. Тогда она их отбросила. Тем самым испанцы, на взгляд Дона Хуана, сыграли положительную роль в развитии мезамериканской магии, ибо подтолкнули ее к освоению новых дорог.


Религия и магия  помогают нам  понять Жизнь и Посмертие   (Бытиё и Инобытиё) как единый Путь в разных формах бытия. Дон Хуан дает пример другого типа магов  - «анонимных». Он ищет свободы, стремится избежать «ловушки мира», не потерять психической устойчивости личности. Он - пример «творческого мага». 

    Центральным понятием учения К. Кастанеды  является творческое понятие «Пути». На первый взгляд, Пути в Посмертии или Духовного Пути. Но это не совсем точно.  Магический путь включает  у него три вектора:

 
а) «земной» - решение важнейших проблем в осознании материально-бездуховного воплощения;


б) «космический» - астральное воплощение на всех возможных уровнях энергетики;


в) «духовный» - путь, пронизывающий Бытие и Инобытие как две стороны единого процесса, единого Пути Человека.


Сам К. Кастанеда не пользуется понятиями Ад и Рай. Главное его понятие, как мы позднее покажем,  «точка сборки» - активатор энергетических связей человека с миром (земным и горним). По сути  дела, это способ духовной поддержки материальной жизни, раскрывающийся  как материализация намерений всего Социума. И «Здравый Смысл», на основе которого складывается наша бытовая Жизнь, и  взаимодействие её с миром Посмертия  являются на деле  ничем иным, как системой взаимной договоренности. Вопрос только в том, кто включен в эту систему. В одном случае – только локальный нынешний социум, разделяющий условность повседневных  договорных убеждений, а в другом – нынешние, прошлые и будущие поколения, существовавшие в нашем мире на их основе. Сегодня подобная концепция, вызывающая только ужас в глазах материалистов,  нашла подтверждение в квантовой теории «Голографической Вселенной», предложенной английским физиком Дэвидом Бомом.  (См. в библиографии № 7)

У Кастанеды  путешествие «точки сборки»  вниз по энергетическому кокону человека  приводит его  в Ад  (Миры возмездия всех религий), а путешествие «вверх» - даёт впечатление о Мирах блаженства (например, о христианском Рае).

Дон Хуан предупреждает К. Кастанеду, чтобы в Ад он вообще не совался, ибо там надо обладать слишком большой «безупречностью», чтобы сохранить в целостности структуру своего «энергетического кокона». Вместе с тем,  он показывает, что «Ад» и «Рай» - это, возможно, лишь ловушки для Свободы личности, лишь система обоюдных договоренностей с Всевышним (проще говоря, условностей).

Для подлинного мага у Кастанеды  не существует запретов. Путь - для него и есть освоение возможности смещать «точку сборки» и по «горизонтали» и по «вертикали». Но  свой личный опыт автор  из скромности не описал.


Опыт человечества показывает,  что даже самые великие представители человечества, как Христос или Будда, обретали этот опыт в «кровавом поту» («Моление о чаше» в Гефсиманском саду, история тяжкой смерти Будды и т.д.) Конечно, это не физического плана мучения, а сомнения в правильности выбора Пути. Христос, в конце концов,  делает, обращаясь к Отцу в Гефсиманском саду,   свой окончательный выбор: «Впрочем, не как я, а как Ты»! Вместе с тем, когда силы покидают его после Распятия, он  опять обращается к Нему: «Зачем Ты меня оставил?»
Насколько такая точка зрения отличается от железобетонной веры некоторых религий в карму Судьбы!
Кастанеда предлагает еще одну возможность Спасения: рядом с ним воплощается в теле ушедшая уже десять лет назад «туда» его подруга Кэрол Тикс, пребывающая сама в полном неведении. Она вытолкнута для подготовки к  совместному двоичному выбору мужской и женской половинки, которого еще среди магов  не было, но который может еще всех спасти, - «парному, двойному и двуединому  воплощению». Но именно это и будет тем главным, что мы должны сделать за оставшийся на земле промежуток времени, свершая свой  Путь, как указал Христос, бывший, как и всякий Бог, существом двуединым, как говорили в древности, - «андрогином». 
Почему этот аспект так важен сегодня? Мы убеждены, что Спасение возможно только вдвоём, кА кна этом настаивает христианство: в брачном союзе 


Одной из важнейших особенностей умирания является «равноправие всех исходов в Посмертии». Их четыре возможных исхода,  взаимосвязанных с психотипами человека, о которых уже говорили.  Сейчас новым аспектом рассмотрения является «равноправие всех исходов». Этого нет пока ни в одной религии. Полные смирения адепты готовы были сравнять себя с убогими, сирыми и нищими, но никак не с убийцами, садистами и самоубийцами. Про таких на Руси  говорили: «бес вселился», от них дистанцировалась любая религиозная система.
Стоит напомнить читателю, что депрессивный психотип – это нытик, склонный предаваться  пессимизму  и  во всякой ситуации видеть только негатив. Параноидальный психотип – это характер, привыкший за всеми негативными проявления жизни видеть козни конкретного человека или группы людей,  ощущающий постоянную «манию преследования». Шизофреник – человек с разорванным сознанием, не способный сосредоточиться, рыскающий по жизни, реагирующий на одно и тоже событие двумя совершенно противоположными способами. 

Естественно, что все эти люди будут иметь и боль и страхи - разные. Потому им тяжко понимать других людей, в особенности в экстренных ситуациях, как бы они ни  приспосабливались друг к другу. Свободолюбец более склонен к анархии и шизофрении, разделенности внутри себя; правдист-законник - к паранойе, к поискам "врага" вне себя;  выживальщик, напротив, - к застою, депрессии, бессильному забытью. Естественно, что каждый хотел бы полноты для себя, и в каждом порою разное бывает намешано. Но им не дано главного – Целостности сознания. 

Подобное разделение Добра и зла приводит к тому, что грядущее Царствие Божие на земле отодвигается и отодвигается вплоть до полного духовного созревания «всех и вместе со всеми», до соответствующей подготовки «новых кристаллов», «новых растений», «новых животных» и новой человеческой формы бытия... Абсолютных сатанистов на Земле просто не было и нет;  сколь   падшим  человек бы  ни был, он выполняет важную духовную роль, даже пребывая во зле. Столь мудро устроен мир, что нельзя судить, кто из нас для выживания  всех  важнее. Все важны! «Не судите, да не судимы будете», «Благословляйте врагов ваших!» - убеждает нас Иисус Христос.


Если даже на примитивном уровне понимания   разобраться в структуре мира, то и судить никого не представляется возможным. Всем даны и ум,  и духовные возможности, просто у всех имеется разный уровень блокировки этих возможностей. Блокировка зависит от неизжитой кармы рода, от количества реинкарнаций, накопленного духовного опыта, личностной задачи и многих других особенностей духовного Пути человека, которым движет  желание и  осознанное духовное намерение. Поэтому для Посмертия важно одно - «намерение», с которым человек входит в свое Инобытие.   Не менее важным,  является и  сам земной Путь, где  по христианским воззрениям нам надо  очиститься и спастись путем покаяния и причастия к крови и телу Христовым.


Они являются ключевыми в православном  осознании Пути, они есть критерий, с помощью которого человек становится ясен себе (в духовном плане)  и всем окружающим. Возможности любого человека безграничны, в том числе и  в быстром овладении:

-  свободой творчества в связи с духовностью;

- способностью любить и быть любимым;

- способностью познавать и быть познанным умом, интеллектом;

- выбором из многообразия путей в Посмертии  (четыре указанных альтернативы).


Механизм блокировки прост: невозможность для  человека в данный момент «расширить намерение», отождествиться сейчас с более полной духовной структурой (например, с Богом). Несмотря на то, что Духовный Путь к истинному блаженству  для всех открыт, а иногда проявляется даже  у духовно не подготовленного человека,  он вызывает жуткий страх из-за непонимания, из-за блокировки ума и духа или из-за ослепления великолепием. Например, в первый момент после Смерти, как об этом свидетельствуют рассказы людей, побывавших в клинической смерти. 

Выбор Духовного Пути всегда связан с преодолением сопровождающей человеческое становление дуальности: ощущение блаженства в Духе или   страха и ужаса перед Непознанным или Опасным для Жизни. Поэтому любое духовное развитие  есть  преодоление страха и  принятие  Бесстрашия. 
Нет смысла человеку судить друг друга за  выбор. Как бы кто-то не деградировал, сколь мертвым ни было б его духовное существо, какое бы зло он не сотворил на земле, за всем этим стоит непознанный нами план индивидуального  Личного пути в Общей  Конфессиональной Цели.  Нельзя судить то, что не понимаешь, надо постараться «возвысить и духовно расширить намерение».

В широком социально-духовном смысле в массовой блокировке (зомбировании) людей  есть мощный стимул развития. Зло провоцирует Добро на расширение или разоблачает его, другой дороги нет! Зло играет мощную обучающую роль, на его примере люди осознают, как «не надо». Иногда оно разоблачает «относительность Добра» (например, в жалости или в жертве).


С пониманием «равноправия всех выборов» тесно связана проблема избавления от избранности, преодоление гордыни. Это наиболее близко русскому менталитету, для которого «удача» - отрицательный признак. Неслучайно, у нас голосуют не за «удачников», а за «страдальцев». Да и помогают только последним. 


Конечно, каждый из нас хочет личного счастья, жаждет Бессмертия и готов все сделать для него. Но надо понять, что же нам в действительности надо, преодолеть все свои иллюзии, в частности,  иллюзию «одиночного спасения». Только  во имя блага всех мы имеем возможность что-то получить лично для себя. Но это благо еще нужно осознать. Самое трудное понять, что «твое лишь то, что отдал».

При этом вышедший на глобальную идею «спасения для всех» человек может даже отодвинуть личный Переход в Посмертие, ибо человеку всегда дается шанс уйти от него на духовном Пути. Более того, как считает К.  Кастанеда, само приближение смертного финала можно даже превратить в друга-советчика. Поэтому важно лишь твое намерение, а сам  Переход - всего лишь один из инструментов на огромном Пути  человечества по преобразованию Вселенной. 

Если начинать углубляться в разнообразные  способы посмертного воплощения, то видно, что  человек находится  в Бытии-Инобытии в зависимости от Женского начала, ибо, так или иначе,  воплощается в Женском Лоне:

- в лоне земной Матери после ее совокупления с Отцом;

- в Лоне Небесной Матери после духовного совокупления  с Богом-Отцом как  приобщение к  Высшему, Единому.


Многие религии стращают  людей (или вообще отвергают)  последующим воплощением в земном лоне и тянут нас к «небесному» воплощению. Так поступает Христианство, полностью отрицая реинкарнацию.  Но, если исходить только из отказа от неё, то над человеком,  духовно еще не готовым к  Небесному Посмертию, совершается насилие, ограничивается его свобода, его развитие, наиболее ценный духовный  План существования. В чем мы более грешны в результате: в утрате свободы - важнейшего качества Творца или в уклонении от присоединения к Богу  в присущей нам на данный момент  ущербности?
Но в этом отношении есть один важный нюанс:   о какой свободе идет речь? О свободе грешить или о свободе  как осознанной необходимости спастись и просветить сознание  через постоянное покаяние и причастие? 
В любом случае мы реализуемся через Женское начало, «Софийность» - в теологических терминах. Мужчина не может выполнить свой духовный долг перед Всевышним, если не связан с Женским началом, если не находит свою пару, свою «вторую половинку». Если он выбирает  небесное космическое воплощение - в Лоне космической Матери, он должен, как минимум, понимать,  в чем он уклоняется от Полноты, отчего в результате отказывается (или что предпочитает): от Свободы, Истины, Выживания или от Гармонии и Любви?

Христианский Путь также в чем-то дезориентировал человека, как и все другие духовные пути: благодаря фанатизму, благодаря жертвенности или преданности Церкви только как Церковной  Организации, а не как к «Невесте Христовой». Это не просто «узкий путь», а путь выбора только одного аспекта духовного воплощения человека, безразличный, в частности, к его личному психотипу. Но это только иллюзия Полноты, ибо прислонение к Единому в каком-то  одном единственном  аспекте - это еще  далеко не вся   Полнота!

Сейчас человечество стоит перед пониманием «общности духовного Пути», перед необходимостью подать друг другу руки на этом пути, отказаться от взаимного «суда», войн и т.д.,  ибо «правы все вместе и не прав каждый в отдельности». Никакая религия не обеспечивает абсолютной  Полноты! Всевышний создал  все четыре наших психотипа, создал четыре типа «энергетики» человека. Мы должны научиться уважать Божественное решение и действовать в соответствии с ним.

Миры (земной и посмертный - космический, небесный) пронизаны божественными энергиями, они объединяют в целое и мир людей, и мир минералов, и мир растений, и мир животных. Для управления новым миром воплощение в разумном кристалле ничем не лучше и не хуже воплощения в «ангельском» теле, к примеру.

 Человек должен знать  все варианты,  иметь полную картину сотворенного мира, а не ограничиваться только  своей национальной духовной традицией.  Заложенное в нас Богом многообразие способно вместить Целое много более реально, чем это делается ныне в  материальной Вселенной. Узкая конфессиональная традиция  скоро  перестанет эффективно работать, ибо скорость духовного движения Мира чрезвычайно возросла, информационные горизонты человека расширились, поэтому он может совершать более ответственный выбор  при  большей полноте информации. Поэтому сейчас много важнее духовное  творчество, которое, не отрицая многообразия  психологического выбора, усиливает человека, если он стремится к  осознанному выбору Добра, Любви и Милосердия – выбору Бога!
 Естественно, что национальная традиция в процессе духовной подготовки не может нам ни помочь!
 Мы вступили в такое время, когда воспитание  в одном страхе  уже не работает, ибо нарушает равноправие выбора. НЕЛЬЗЯ УНИЖАТЬ СВОБОДУ ВОЛИ ЧЕЛОВЕКА, УБЕЖДАЯ ЕГО, ЧТО ОН НЕ ДОСТОИН ПО ГРЕХАМ СВОИМ, НЕ ДОРОС ДО ПРАВИЛЬНОГО ВЫБОРА, ВООБЩЕ НЕ СОВЕРШЕНЕН.


Не выбрал правильный путь, значит, у тебя есть какие-то личные причины. Но у каждого всегда  есть и другие (пока неосознанные) варианты, не стоит забывать о них; может быть, ты  именно чего-то другого и  хочешь? Но того ли ты хочешь, что выбираешь?  Важно формировать «намерение» - жажду выбора Пути, желание измениться и немедленно!» (См. библ. №1)


Но наше личное «намерение» всегда зависит от «намерений других». Экзистенциализм был не прав, когда убеждал мир: «Ад - это другие!» Не правы мы, когда утверждаем: «Мой Рай - в других», отвергая себя. Нельзя построить личный островок счастья в океане ненависти и насилия.  Нельзя одолеть этот океан без нашего личного (парой или индивидуально) изменения. Надо попытаться  сначала себя преодолеть, потом помочь другим, начав со своей половины, затем - с самых близких. И только тогда всем в мире будет дано уважать выбор человека, даже, если он  при Смерти.

Только характер Смерти проясняет до конца тайну Личности. Русская история Х1Х века продемонстрировала четыре различных варианта ухода с этого плана Бытия  наших царей из династии Романовых:

 а)  инсценировал свой конец и ушел  как старец в монастырь (Александр Первый);

б)  кончил жизнь самоубийством после проигранной Крымской войны (Николай Первый );

в)  был убит народовольцами в день, когда хотел подписать Конституцию (Александр Второй);

г) умер сам,  но от алкоголизма перешедшего в неизлечимую болезнь печени (Александр Третий).


Очевидно,  это не случайно, ибо каков финал Пути человека, таков он и сам. Поэтому из всех наших властителей прошлого века уважение вызывают все; выбор личного Посмертия поворачивает каждого из них разными гранями, которые были бы непонятны, не знай мы характера их Ухода. Поэтому сопровождение умирания по-тибетски  или по-египетски нам не подходит. И в нем есть «навязывание пути». Но насильственно направлять человека не честно, можно только помогать ему информационно.


 В этой работе мы нацелены на изучение информатики Посмертия и понимания  голографической технологии его поддержания в Целостном,  Едином  мире Бытия-Инобытия.  Каждый человек имеет право знать, что необходимо именно ему, чтобы добиться Полноты в соответствии со своим «намерением», своим выбором. Проблема - за ним! Но, чтобы познать всё это, ему необходимо  иметь Знания о структуре духовно-физической  Вселенной, понимать, как вкладывается он сам в эту структуру и что должен в ней выполнить, чтобы соответствовать своему Истинному и Высшему предназначению. 

Технологически новое духовное знание стало возможным после открытия квантовой механикой механизмов  «Голографической парадигмы Мира». Суть этой концепции будет подробно  изложена нами позднее. Но главное в том, что материалисты были не правы – материя существует как следствие раскрытия духовной голограммы Бога, разворачиваемой нашими мозгами (и мозгами ушедших и приходящих на смену нам поколений)   на глазах у всех в некоторую иллюзию материального мира. Первичен дух, породивший Голограмму,   Материя, доступная нашим органам чувств, - всегда  вторична.
Вторичность материи объясняется условностью наших социальных договоренностей, изменчивостью традиций по нюансам открытия Голограммы мира, быстрым устареванием прошлого житейского опыта, заложенного  в наш механизм поддержания голографической развертки мира. Но она – вечна и бесконечна, ибо простирается в Вечности и Бесконечности Вселенной, благодаря тому, что её поддерживаем не только мы, но и важнейшая (но не единственная) ипостась  Бога – Глобальное энергоинформационное поле Вселенной. 
Бог приказал нашим органам чувств воспринимать грешный физический мир таким, каким он  открывается с помощью наших органов чувств (далеко, кстати, несовершенных)  в понятиях и  фрагментах некогда для нас Целостного  Слова Бога. Но после Грехопадения мы эту Целостность потеряли и  теперь исправно опредмечиваем мир, не таким, «каков он есть на деле», а таким как он представляется нашим понятиям, подчинившим себе восприятие  наших органов чувств. Давайте перейдём к деталям… 
                                               Г. Творчество как Инобытие Личности:

         Творческое Инобытие Личности – главное событие на полюсе взаимоотношений Объектов и Субъектов в этом мире. Именно оно замыкает систему в Целое, увязывая единство Метаобъектов и Метасубъектов, то есть, творческих произведений и  соответствующих им уровней сознания. 

 Оно представляет собой творческое воплощение и воспроизведение себя художником  в объектах мира, изменение мира без изменения творческой индивидуальности художника.  Конечно, творческие  Метаобъекты меняют саму  специфику творческого сознания, но не в этом цель художника.  Эти изменения происходят,  как бы  помимо его самого. 

Но очень важно понимать, что  каждое творческое воплощение – это воспроизведение себя в измененном состоянии. Художник не способен стоять на месте. Это только у ремесленника творчество есть постоянное повторение традиции без внутренних  глубинных  изменений. Творец творит, меняя  мир и, тем самым самого себя.
Творческое Инобытие Личности – это воспроизведение себя в двух состояниях:

- волны, когда наши  творческие вибрации через фактор известности доходят до всего мира;

- частицы, когда  наше сознание материализуется в творческое произведение.

Но для подлинной реализации последнего необходимо наличие наблюдателя, точно также,  как  квант  любого вещества проявляет свои корпускулярные свойства только при наличии заинтересованного  наблюдателя.

Инобытие Мира во мне – это творческое произведение,  и я в мире Инобытия – это состояние творческого (измененного) сознания.

Мир Инобытия мы носим в себе разными путями:

-  через общение с предками;

-  через общение с умершими, близкими нам по духу и образу мыслей;

-  личное творчество;

-  через духовные просветления (инсайты);

- через иные проявления Инобытия.

    Пусть мир Инобытия будет для нас совершенно неожиданным после нашего попадания туда, но там будет для нас много знакомого: умершие родственники, души людей, служившие  для нас духовными образцами  и т.д.

Мы еще до Смерти знаем, что нам ждать от мира Инобытия: каковы божественные требования к нам, какова наработанная нами карма (хотя никогда не знаем до конца, какова она); каков уровень нашей Веры.
Вопрос о статусе нашего бытия там тесно связан с режимом предыдущих  воплощений, если они были, и детерминирован нашей способностью  к духовно-творческой трансформации.

Небесная альтернатива: «повторное воплощение или духовное преобразование?» полностью обоснована нашей способностью к духовным накоплениям при жизни. Одно дело, если благодаря творческому сознанию, мы были способны на духовное устремление к Высшему, а  совсем другое – мы не извлекли из своей жизни должных духовных уроков.
Но Бог милостив, каждому из нас уготован свой Путь Творчества, связанный с обстоятельствами нашего первичного духовного рождения, внешняя среда и ситуация прохождения этого Пути играют второстепенную роль. 

Ада как особого месторасположения на Том свете нет, Ад – это муки нашей собственной Совести, и чем раньше они у нас начнутся при жизни, тем лучше нам будет на Том свете.  

4. Брачный союз двоих как залог спасения:

                            «В начале же создания Бог мужчину и женщину сотворил их.

                                               Потому оставит человек отца своего и мать и прилепится к жене своей;

                                               И будут двое одною плотью так, что они же не двое, а одна плоть.

                                               Итак, что Бог сочетал, того человек да не разлучает». (Марк, 10, 6-9)     

                 А. Семья  - первичная ячейка духовности                                                                                                 

                 Б. Гармония Мужского – Женского начал  в семье
                   А. СЕМЬЯ – ПЕРВИЧНАЯ ЯЧЕЙКА ДУХОВНОСТИ.

Говоря о феномене  духовности, нельзя забывать, что первичной ячейкой её формирования является семья, в которой каждый из нас когда-то вырос и был плохо или хорошо воспитан.

Духовное и психологическое здоровье ребенка в первую очередь зависит от прочности семьи, способности родителей (в особенности матерей) на любовь к собственным детям. 

Нас в особенности интересует сейчас вопрос о стабильности современной семьи, которая на наших глазах начинает «трещать по швам». 

Единственным по настоящему системно образующим фактором этой
 прочности может быть только церковный брак, который по сакральным  законам не может быть разорван. Никаких других более эффективных факторов прочности не существует. А каковы они в принципе?

А. Любовь мужа и жены, но она проходит;

Б. Финансовые путы, когда, например, зять входит «наймитом» в богатую семью жены;

В. Связующая нить – дети, но они вырастают и разлетаются из родного гнезда, как птицы.
Первым элементом, реальным преддверием любой семьи, является вспыхнувшая  между мужчиной и женщиной любовь, способная привести их к браку. Что лежит в её основе сегодня?

- физическое тяготение мужчины и женщины друг к другу;

- «любовь по расчету»;

- «любовь в Духе» - единственный по сути  способствующий прочности семьи фактор.

«Любовь в Духе», скрепленная церковным браком, - реальная гарантия, что семья будет существовать долго и сумеет правильно воспитать детей. А есть ли другие гарантии такого эффективного воспитания в наше время? Выясняется, что нет.

Ситуация такова, что важнейшее для будущего страны дело воспитания подрастающего поколения оказывается в руках людей, совершенно не готовых к этому, ведь азам семейного воспитания  у нас никого не обучают.

Где будущие родители могут этому научиться? В реальности они вынуждены воспроизводить на собственном уровне семейную память – традицию воспитания, сложившуюся в семье своих родителей. Насколько это эффективный механизм надежности воспитания? Нам кажется, что сегодня уже нет! Молодоженам приходится сталкиваться с другим миром, а не тем, который был у родителей. Прежний опыт  совсем почти  не работает.

Свою роль могли бы сыграть средства массовой информации – газеты, радио и телевидение Они кое-что, конечно, делают, но в их деятельности в этом направлении  нет реального механизма, обеспечивающего её эффективность. С них за  повышение или падение нравов в обществе никто не спросит. Работают в СМИ только  механизмы «материальной заинтересованности», которые в конечном итоге и привели к уровню нравственности, доминирующему  ныне  в обществе. 

Каковы же самые «работающие ныне» механизмы развала семей?

1.Семья оказывается несовместимой с современной сексуальной революцией, торжествующей, как в органах СМИ, так и в школе

 2.В школе  её добивает порочная практика «полового воспитания», совершенно никак не связанного с нравственными  устоями традиционной семьи.

 3.Свою лепту вносит финансовая нестабильность в обществе, отсутствие государственной поддержки молодых семей и помощи на рождение ребенка.

 4.Недоверие молодежи к церковному браку, венчанию в церкви.

 5.Демографический кризис в обществе.

 6..Ориетация на физические удовольствия  молодежи исключает мысль о семье, где совсем другой уровень ответственности за связь мужчины и женщины.
  7.Высокий уровень контрацепции обеспечивает «секс без последствий».

      Но и  создание семьи еще не гарантия её прочности, молодежь готова экспериментировать и в этой сфере, а отсутствие церковного брака делает разводы весьма простым делом.  

Надежной гарантией духовного воспитания служит только особая атмосфера в семье, создающая у ребенка ощущение собственной уникальности и незаменимости. Он живет сознанием, что его любят, значит: есть за что!

Именно эта атмосфера становится условием и залогом будущей творческой ориентированности ребенка. Когда-то отец Павел Флоренский очень точно сказал, что «талант» – это человек, сохранивший в душе юность, а «гений» - хранящий в душе вечное детство». Ощущение вечного детства в душе можно вынести только из удачного опыта счастливой семейного жизни. Других возможностей нет. Поэтому семья и является единственной и надежной гарантией воспитания духовности у подрастающего поколения. Но не всякая семья…

Важность «вечного детства» подтвердила Анна Андреевна Ахматова, характеризуя творческий стиль Бориса Пастернака:

Он награжден каким-то вечным детством, той щедростью и зоркостью светил,

И вся земля была его наследством, а он её со всеми разделил.

   Все то, что человек выносит из своего детства, является не просто гарантией его духовности, это и залог психологической прочности человека, надежный ресурс его будущего счастья, в том числе и семейного.

Могут ли современные родители так выстроить для своего ребенка счастливую жизнь в семье, чтобы он хранил эти воспоминания на всю оставшуюся жизнь? Если вспомнить серьёзность механизмов, способствующих развалу современных семей, возникают большие опасения в этом.

Кризис современной семьи – важнейшая причина депопуляции населения в нынешней России. Правительству надо не только о положении иммигрантов заботиться, а о помощи семьям серьёзно подумать. Тогда и народонаселение укрепится.

                          Б. Гармония Мужского-Женского в семье:
  Единство мужчины и женщины во плоти для появления третьего члена Троицы в Семье, которая есть Малая Церковь и несет в своей структуре начало троичной целостности, характерное для существования устойчивого  начала в мире, может быть подтверждено и с позиции нашей семеричной модели Бытия.

                                                                                                                     Матрица № 1


	Энергии - Стихии
	Мужчина
	Женщина
	Семья

	 Земля

(Силы)
	Мужество, сила и 

верность, способность

к дето зачатию
	Внешняя красота,

духовное совершенство и 

нежность, способность

 к деторождению
	Прочность стояния на ногах,

способность к переживанию

 трудностей, жизненная

 стойкость

	Огонь

  (Начала)
	Страсть, переходящая

в прочную любовь
	Глубокое

 долговременное

чувство
	Высокий накал духовного

огня, хранимый и  для детей

	Металл

(Господства)
	Качества, дающие право 

стать главой семьи
	«Жена да убоится 

своего  мужа»
	Порядок и безопасность

в семье, вера в Добро

	Дерево

(Престолы)
	Высокие моральные

 качества и развитое

чувство долга 
	Способность к долго-

Терпению
	Высокая нравственность

в отношениях членов семьи 

	Вода

(Власти)
	Многообразие 

человеческих качеств, 

творческие способности
	Выбор одного 

единственного мужчины,

признание его власти
	Целомудрие и прочность

отношений, подчинение

власти и порядку в доме

	Разум

(Херувимы)
	Душевные качества,

необходимые для 

жизни в семье
	Решение о создании

семьи  по совету 

собственной души
	Душевность семьи, 

потенциал «просветления»

	Дух

(Серафимы)
	Духовные качества,

необходимые для

жизни в семье
	Выбор мужчины по

совету духовника или

старца
	Духовное начало в семье,

благосклонность к ней со

стороны Высших сил.


Их предложенных качеств, необходимых, чтобы две автономных индивидуальности создали новое групповое объединение - семью, видно, что эти качества в мужчине и женщине не совпадают, а скорее дополняют друг друга, чтобы обрести новое целое в групповой структуре семьи.

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

Именно поэтому для прочности  групповой структуры, которой является семья, очень важно, чтобы муж и жена не столько были похожи друг на друга, сколько  обладали противоположными и асимметрическими качествами, способными дополнять друг друга и служить основой для нового и продуктивного  единства. Само собой разумеющееся, что, прежде всего, между ними должна возникнуть Любовь!

Иллюстрацией тезиса об асимметрической противоположности характеристик мужчины и женщины является сравнение черт характера Татьяны Лариной и Евгения Онегина:

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

· мужская любовь - страсть и женская любовь-жертва;

· мужское желание казаться, произвести впечатление и женское умение быть собой;

· мужская доминанта разума и женская доминанта чувств;

·  мужское самолюбие и женская самоотдача;

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

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

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


Если проанализировать эти качества пушкинских героев, то наряду с их противоположностью, бросается в глаза  не просто их несочетаемость, а полное   отсутствие дополнительности друг другу, которая и стала основой их разъединения. Пушкин поднял в этих образах глубинную  российскую проблему – трудности нахождения своей духовной половинки в такой стране, как Россия. Недооценка власть придержащими в этой стране  государственной поддержки семьи  привела в конце концов к демографическому кризису, когда есть вероятность, что через пятьдесят лет коренное население страны  вымрет окончательно. 
Если сравнивать, какую поддержку оказывают семье в развитых странах Запада, то мы выглядим на этом фоне, как третьеразрядная страна. Другое дело, что они загнали себя подобным помогающим семьям законодательством в свой тупик: пользуются этим только эмигранты, которые рожают кучу детей и живут  на детские пособия, отказываясь работать. 
Открытие в будущем избраннике противоположных себе качеств должно не настораживать, а радовать женщину, ибо «крайности сходятся» а в одинаковости   характеров открываются не способные к единению  свойства, мало полезные для будущего единства семьи. Как и в других социальных структурах, для семьи свойственно «единство противоположных начал при единой функциональности».

Законы духовной экологии работают и в такой специфической групповой целостности как семья. Интересный взгляд на эту проблему предлагают авторы книги «Звездная пара» (муж и жена) Надежда Домашева и Владимир Самойленко, утверждающие ценности семьи с позиции космического сознания. (См. библиография № 5)

 Иные нюансы «семейного счастья»   возникают, когда мы рассматриваем гармонию Мужского и Женского начала в семье с позиции восточной философии Единства Инь-Ян.

Вот что пишет по этому поводу  нами американский исследователь японского происхождения  Джордж Осава:

« Мужчина должен быть Ян; если он Инь - он обычно несчастен. Если он слишком Ян, он жесток разрушителен и умирает, как правило, трагически молодым. Женщина по своей природе Инь. Но при ежедневном употреблении даже в умеренных количествах продуктов животного происхождения (где очень много Ян-факторов) она становится все больше ЯН, нарушая изначальную гармонию. Некоторые из Ян-женщин испытывают ужас перед мужским началом. У них нет желания, чтобы их любил мужчина, они предпочитают пассивных и женоподобных мужчин, послушных и мягких. Таких Ян-женщин часто привлекает лесбийская любовь и сексуальные извращения. Существование их надрывно и несчастно, поскольку в них нарушен важный функциональный принцип жизни. Если женщина слишком Инь, она избегает всякой сексуальности и потому одинока, безрадостна и печальна всю свою жизнь ( 9, стр, 94-95)

И дальше Осава пишет, что «сексуальная активность мужчин и женщин зависит от уровня гормонов, но мало кто знает, как с помощью пищи сформировать и контролировать нормальное сексуальное влечение и возможности. Большинство людей почему-то предпочитает играть в жмурки, как по отношению к самому себе, так и по отношению к партнеру. Они выбирают себе спутника, не зная толком ни себя, ни того, кого выбирают, ни о том, кто им на самом деле нужен для достижения гармонии». ( 9 , стр.95-96).

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

Кроме того, Осава рекомендует при поиске семейного партнера ориентироваться на то, чтобы у них были противоположные космограммы (характерные для данного человека и зависящие от времени и места рождения расположения планет в знаках Зодиака) и чтобы они выбирали друг друга, зная рационы питания в своих семьях, которые должны при этом принципиально отличаться друг от друга. Людям, знающим основы макробиотики, совершенно понятно почему это так.

Восточная философия помогает странам типа Китая и Японии удерживать демографические факторы своего народонаселения на приличном уровне, у нас же, как и во всех западных странах, идет резкое падение рождаемости коренного населения. Как ни странно, одной из причин подобного процесса  является «демократическое правило» совместного обучения мальчиков и девочек, чего нет напрочь на Востоке.

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

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

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

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

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

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

4.  Мать праведна - ограда детям каменна.

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

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

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

8.  Братство в семье - милее богатства.

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

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

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

Малая Церковь - российская семья переживает не лучшие свои дни. Как и любая эта «церковь» крепка поклонением Богу, а, как ни поглядишь в храмах полно женщин с детьми, а отцы пока  мало  заметны.
Духовная особенность семьи не только в том, что она ячейка Социума, семья и базисная основа всей Вселенной, поэтому вселенский хаос, наступающий с распадом семьи, подобно кругам по воде от упавшего камня, захватывает  целиком и всю Вселенную. Без семьи у человечества нет Будущего.

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

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

             5. Глобальная катастрофа – испытание духа:

                                   «Одарив весьма обильно нашу землю,  Царь Небесный

                                                         Быть богатою и сильной повелел ей повсеместно.

                                                         Но, чтоб падали селенья, чтобы нивы пустовали,

                                                         Нам на то благословенья Царь Небесный дал едва ли…»

                                                                                                                             А.К. Толстой

   Мы уже отмечали важную для нашего исследования мысль о духовной значимости предстоящей глобальной катастрофы для преображения всей Вселенной.  

У катастрофы есть свои истоки, а главный из них – человечество оказалось не способным гармонизировать свои технические достижения  с развитым  духовно-религиозным потенциалом.  Потенциал Любви во всех сферах оказался у человечества меньше потенциала Жизни. Отсюда Жизнь начала вырождаться, ибо без Любви она существовать не может.

 Возможно, в каких-нибудь узких рамках  эта проблема выглядит не так впечатляюще, но едва она вышла за частные узкие и локальные размеры, она превратилась  в глобальную проблему кризиса Любви ( а, следовательно, и демографического кризиса) и  кризиса  Жизни.

Мне хочется перефразировать известное стихотворение Марины Цветаевой, обращенное от лица покинутой Женщины, сделав это обращение от лица оскорбленной в лучших чувствах Природы:

 «Вчера еще в глаза глядел, а нынче все косится в сторону.

   Вчера еще до  птиц сидел, все жаворонки – нынче вороны.

   Я – глупая, а ты – умен, живой – а я остолбенелая…

   О вопль женщин всех времен: «МОЙ МИЛЫЙ, ЧТО ТЕБЕ Я СДЕЛАЛА?» 

Действительно, что плохого  сделала нам родная природная среда, за  что же  мы так жестко отплатили ей? – Лишь за то, что  представила в наше распоряжение огромные  богатства?  


Именно  под таким углом зрения рассмотреть взаимоувязанные проблемы вырождения современного человека  нам представляется весьма важным. В основе всей современной патологии лежит один кризис- кризис ЛЮБВИ:

- нет  любви к Природе  и возник экологический кризис;

- отсутствие любви к земле породила продуктовый кризис в мире;
- отсутствие любви к детям  породило  кризис рождаемости;
- нет  любви между мужчиной и женщиной – возник кризис семьи;

- отсутствие любви между нациями породило военные и национальные кризисы и т.д. 

Дарвиновская теория выживания сильнейшего и отсутствия любви к слабым лежит в основе «социального дарвинизма», исповедуемого правительствами большинства стран, и, прежде всего США.

      Но измена христианскому духу отомстила за себя и привела к обострению всех социальных и природных катаклизмов планеты:

 - предстоящему Походу мусульман на Европу, предсказанному еще Нострадамусом;

-  глобальному загрязнению всей окружающей среды планеты;

- постоянному мусульманскому терроризму во всех частях  мира;

- шаткости мировой финансовой системы, построенной на Долларовой Пирамиде;

-  потеплению климата, исчезновению чистой воды, загрязнению озонового слоя планеты;

- другим глобальным проблемам, которые испытывает сегодня мир.

 Глобализм, выражающийся в катастрофической  потере человеком способности любить себе подобных и одновременно  природу, привел к краху всей человеческой цивилизации.

  Его сдерживает сейчас только государственный суверенитет отдельных стран, иначе бы они уже давно превратились в контролируемые межнациональными монополиями «локальные территории». 

   У нас не денег и хороших законов нет, а нет Любви друг к другу и к Природе.  Повсюду вместо культа Христа стал процветать культ Мамоны. Еще держалась Россия, но сегодня и её молодое поколение Христу не верит, а полностью находится под обаянием Мамоны. И это обстоятельство только приближает глобальный катаклизм.


         Почему он становится неизбежным? Нравственный Закон является слабой гарантией общечеловеческой нравственности потому что он придуман Моисеем для преступников, а не для верующих людей. Верующие получили вместо Закона – Любовь и Благодать.

Только они могут спасти мир, если верующих будет больше, чем преступников, даже под угрозой  Закона соблюдающих Мораль. Любовь работает изнутри, а Закон – извне действует на человека.  Любовь и Благодать одни способны спасти мир, ибо,  если мы нравственно переродимся, переродится и мир, составляющий с нами одно Целое. Но никаких других средств спасение, кроме способности полюбить мир и всех в мире и в результате обрести Благодать,  у человечества в данный момент нет и не предвидится. Надежда, что прилетят инопланетяне и нас спасут абсолютно иллюзорна.
 Австрийские социологи проанализировали биографии 300 западных ученых с ХУ111 по ХХ век и выяснили, что среди них было всего лишь 2 процента атеистов, 18 процентов – колеблющихся и 80 процентов – людей верующих. Мир еще окончательно  нами не потерян, именно поэтому нас ждет не КОНЕЦ СВЕТА, а всего лишь глобальный катаклизм, в котором погибнут все, не способные на Любовь.

Природа есть Божье творение и, очевидно, именно через неё Провидение творит свою волю по отношению к людям, через неё Бог  и осчастливливает,  и одновременно губит нас, если мы оказываемся этого Божьего творения не достойны. 


Природа обладает мощным импульсом воспроизведения самой себя. Как только  мы встаём на этом пути постоянного воспроизведения природой  самой себя,  через загрязнение её окружающей среды, через собственное моральное разложение, она легко расправляется с нами,  так, как это было описано, например,  в Библии в случае Содома и Гоморры.  

Природа находит свои способы борьбы с неразумным человечеством. Центральной частью России является территория Нечерноземья. За весь ХУ111 век её население возросло   на один миллион человек, за Х1Х оно увеличилось вдвое, а за ХХ век сократилось в пять раз! Основной удар при этом испытали русские. Россия вообще находится на грани гуманитарной катастрофы по демографическим показателям, каждый год население убывает на четыре миллиона. Только в 2006 году Правительство  фундаментально  взялось за решение этой проблемы.

 Однако главный ресурс спасения России – в нашем  отношении к земле. Пока никаких мер по защите крестьянства и спасению сельского хозяйства в стране всерьёз не было  принято. Никуда в деле оздоровления почв и окружающей природы мы не двинемся без нравственного возрождения, которое в России возможно только на почве диалога Православия и Ислама, имевшего место еще во  времена  татаро-монгольского нашествия.

Народ бежит от земли, а люди без Совести и Чести скупают её для последующих спекуляций. Но даст себя возродить земля только людям,  верующим в Бога и имеющим Совесть, Милосердие  и Честь.

Конечно, всякий человек имеет свободу воли и право выбирать Добро (Бога) или зло (Дьявола). Но впоследствии он несет ответственность за свой выбор, совсем не обязательно только в форме Смерти и посмертного воздаяния.

Сейчас настало на Руси  время неограниченной свободы. Но это лукавая свобода, ибо вне духовного подкрепления она несет человеку только разрушение – себя и близких людей. Просто русский атеист не обладает сознательной добровольной дисциплиной.  В смирении и нравственном выборе постоянных  постов верующий  человек ведь   не просто «издевается» над своей телесностью, а её духовно преображает.

Обычное голодание без духовного подкрепления не приносит нашему телу никаких  благ. Не случайно на многих длительные голодания действуют только отрицательно, ибо никак не связаны с моральным совершенствованием. 

Только через   Совесть  постоянно проявляется благодатный Покров, которым  Бог окутал нашу землю.  Не одни бессовестные олигархи живут на ней, народ еще пока «безмолвствует»... Поэтому Россия легче всех перенесет глобальный катаклизм, ибо  будет много народа уже частично подготовленного к тому, что нас во время экстремальных обстоятельств  будет впереди  ожидать.

 К примеру,  мир ждет в определенный момент  долларовая гиперинфляция, а мы её уже в 1998 году проходили, - и ничего: выжили! А вот выживет ли мир, если   «деревянный доллар» рухнет,  надо будет ещё посмотреть. 

Сатана извратил естественное состояние Жизни, ибо «греху дал дерзость, а поканию – стыд!» И теперь наше дело повернуть машину планеты в другом направлении, иначе….
                      6. Как выжить в экстремуме?

                                   «Владыка дней моих! Дух праздности унылой,

                                                            Любоначалия – змеи согретой сей 

                                                            И празднословия не дай душе моей.

                                                            Но дай мне зреть, о Боже, прегрешенья,

                                                            Да брат мой от меня не примет осужденья,

                                                            И дух смирения, терпения, любви

                                                            И целомудрия мне в сердце оживи!» 
                                                                                                                                            А.С. Пушкин  

                  А. Спасение от предстоящей катастрофы:

Россия более всего имеет шансов выжить в предстоящей  глобальной катастрофе и помочь другим, так  как  по официальной статистике в ней сохранилось наибольшее количество "экологически чистых" территорий -11 % от общей территории.


Предстоящий «Крах Долларовой Пирамиды” не так заденет экономику России, как экономику стран “Большой Семерки”, хотя  в ряде сфер индустриального производства потрясений не избежать (в сфере сельского хозяйства нашей страны  они будут минимальны).


 Россия имеет больше, чем другие страны, шансов справиться с энергетическим аспектом кризиса  при Переходе, ибо она, в отличие от них, уже имеет решения по альтернативной энергетике, которые будут интенсивно развиваться, как только кризис нагрянет.


Россия обладает еще политической волей, чтобы запустить эксперимент об отказе о “денег” как посредника в организации хозяйственной деятельности. На такой эксперимент ссылается, в частности, Святослав Забелин в своей последней книге. (11, 128)

 Россию не в такой степени поразил духовный кризис, как передовые страны Запада, ибо стихия Потребительства, вытеснившего Духовность, не свойственная для России. В силу особенностей её исторического развития она никогда не была богатой и хорошо материально живущей страной, и по воле Бога, скорей всего, никогда и не будет!


 Россия до сего времени является по преимуществу сельскохозяйственной цивилизацией, поэтому шанс ее хозяйства выжить в условиях приближающейся Катастрофы много выше, чем у чисто урбанизированных хозяйственных систем, свойственных странам Запада.


 Менталитет российского человека таков, что ему предстоящие духовно-телесные инновации, обеспечивающие адаптацию Человека к посткатастрофическому бытию, принять много проще, нежели человеку с западным менталитетом.


 Русская философия (в частности, философия русских космистов) явилась пионером в разработке основных идей, способствующих адаптации человека к Переходу. Она достаточно  знакома кругам русской интеллигенции, поэтому сам ход  процесс Перехода в России будет проще, чем на Западе.


России легче найти ресурсы для выживания в новых  условиях,  ибо они есть  в истории России,  в ходе самого развития  родной культуры. Нас никто не спасет, если мы не посмотрим в национальный корень  проблемы.  Надо ощутить логику нашего общего социального развития и поступать в соответствии с ней. Другого не дано, ибо упование на западные кредиты и западные способы решения проблем могут дать России только временное облегчение. Принципиальных проблем они не решат!


Только у российских граждан есть у кого учиться поведению в экстремальных ситуациях. В частности, мы на этих страницах предлагаем  “делать жизнь по Пушкину”. Изучение особенностей личной биографии и творчества  нашего национального поэта во многом может помочь найти правильное решение в трудных ситуациях, связанных с протеканием Перехода. Огромную важность имеет тот факт, как высоко Пушкин оценивал значение Православия в нашей стране!

      Именно в России будет впервые осознаны суть и масштаб предстоящих человечеству перемен.  Надеемся, что данная работа также явится вкладом в это осознание.

      Благодаря тому, что население России, прошедшее в ХХ веке крупнейшие социально-психологические и экономические катаклизмы, более подготовлено к предстоящим переменам,  оно  их  перенесет легче, чем население  других развитых стран.

           В России существует  огромное  количество  прецедентов этого типа поведения в экстремальных ситуациях (деятельность святых, деятелей культуры, народных целителей и т.д.), поэтому у нас так много примеров (не только А.С.Пушкин) "делать жизнь с кого". 

      Несмотря на все революционные перетурбации, Россия не изменила в принципе своему религиозному призванию, даже марксизм у нас был религией,  поэтому в этой стране  духовность  жива, что вряд  ли можно сказать о передовых в техническом отношении странах.

     Российскому менталитету свойственна "всемирная отзывчивость", отмеченная Достоевским у Пушкина.  Нам легче возглавить какое-то дело по  "спасению  мира",  ибо  России  всегда  на протяжении истории было  привычней спасать других,  нежели себя (Европу - от татаро-монгол  и Наполеона,  весь мир - от фашизма и большевизма).

      Экономический  хаос,  как предтеча глобальной трансформации,  миру только предстоит,  мы уже через него прошли благодаря Перестройке. Следовательно, "первый тайм мы уже отыграли". Западный мир в него только вступит в ближайшее время.  У нас есть фора, которой мы конечно же воспользуемся.  И выход из этого тупика мы также найдем, создав прецедент для всего мира.  И он связан с созданием нового типа  "неэкономической цивилизации", где двигателем экономики будут не деньги, а энергетика.

      Существует возможность открытия "спрятанных сокровищ", типа "Библиотеки  Ивана  Грозного" или сокровищ Египетских Пирамид,  в которых скрыта мудрость предков, так необходимая нам сейчас накануне Планетарного  Перехода. Надо только иметь в виду, что доступ к ним будет разрешен лишь  прошедшим Духовную Трансформу людям.

     В связи с вышесказанным следует  добавить, что в тяжелых ситуациях Россия всегда выделяла из своей среды выдающихся личностей, помогавших решать экстремальные проблемы. По этому поводу очень точно высказался академик В.И.Вернадский: ”Все решает человеческая личность, а не коллектив, элита страны, а не её демос, ведь в значительной мере её возрождение зависит от неизвестных нам законов появления больших личностей”.

Сейчас  эти  законы  более  или  менее  понятны:  возникает  социальный заказ (вызов ситуации) и страна, с Божьего благословения,  в ответ порождает гениев, способных с этими проблемами справиться!

   Б.    ЭКОДОМ как технология спасения в Чрезвычайной Ситуации:

Теоретический разговор о предстоящей катастрофе сегодня невозможно вести без практического подтверждения вопроса о том, возможно ли спасение в принципе? В качестве направлений спасения мы рассматриваем два важнейших:

         - создание экологического (ноосферного)  автономного сельского дома  с хомобитическим оборотом земли;

         - строительство этих домов в экологических поселениях, где воссоздается иной тип социальной жизни, построенный на духовных основах Бытия с использованием Закона Единства и Гармонии,

Наиболее полные сведения об экологическом доме можно получить из книги Юрия Николаевича Лапина « Экожилье - ключ к будущему» (Библиография № 8)

Наше последующее изложение во многом будет опираться на идеи, изложенные автором в этой книге. Как уже отмечалось, строительство экологически чистого жилья  является ответом на вопрос: «А как смягчить последствия приближающей глобальной катастрофы?»

В проект и последующее создание Экодома вносятся несколько принципиальных  новых идей, отличных от того, как сегодня  строится любая  высококачественная   «машина для жилья»:

1.  Выбор экологически чистого окружающего пространства (с учетом законов геопатологии земли) и обязательная  вписанность дома в окружающий пейзаж (по законам Фен-Шуй).

2.  Сбережение потребления энергии, опирающееся на использование автономных от городских сетей возобновляемых источников энергии: солнце, ветер, вода, аккумулирование этой энергии на будущее, и  специальную энергосберегающую конструкцию дома.

3.  Внутренние замкнутые циклы очистки воздуха, воды, мусора (сжигание без дыма) и других загрязняющих среду элементов функционирования дома во времени.

4.  Собственный экологический чистый участок земли  и свое сельхозпроизводство на нем, опирающееся на подготовку гумуса для почвы на основе очистки дома - биотуалетов, специальных технологических способов рекультивации окружающего участка земли (использование червей и т.д.).

5.  Сбережение денег на основе использование новых технологий строительства дома (опилкобетон, заливка дома, а не строительство и т.д.) и поддержания его экономного  функционирования в рабочем режиме, использование лечебных строительных материалов (типа «Геокамп»).

6.  Энергоинформационная сущность дома, делающая его независимым не только от коммунальных, но и от чисто  коммуникационных сетей, поскольку дом имеет все  самые современные средства связи с окружающим миром, опирающиеся, в том числе и на космические системы.

7.  Сбережение денег на транспорт, поскольку в доме можно жить и работать, никуда из него не выезжая.

8.  Сохранение здоровья, благодаря  направленным на это технологическим особенностям дома.

9.  Духовное богатство и духовные ориентации хозяев дома.

    Все эти вышеизложенные факторы должны быть рассмотрены отдельно, в связи с тем, что каждый из них представляет собой как огромное богатство, так и технологическую проработанность и возможность практически включаться в дело с нуля.

1.  Выбор экологически чистого окружающего пространства и вписанность дома в окружающий ландшафт.

Важнейшим условием здорового образа жизни, который должны вести хозяева будущего дома является его строительство на экологически чистом месте, удовлетворяющем следующим условиям:

· отсутствие геопатологических особенностей участка земли, выделенного для строительства;

· наличие поблизости мощного естественного очистителя природы  в лице реки, леса, озера, моря, гор  и т.д.;

· возможность создать вокруг дома еще ряд подобных домов, чтобы можно было выживать «Экологической общиной»;

· наличие на участке автономного источника воды.

Все эти аспекты важны сами по себе, но они становятся крайне важными в условиях развернувшейся экологической катастрофы, если она не приобретает характера космического катаклизма, при котором нас уже ничего не спасет. Во многом эти проблемы решаются по рекомендациям китайской технологии «Фен-Шуй», ориентированной на создание гармонических взаимоотношений дома и окружающей среды, дома и его хозяев, жителей дома между собой. О ней мы поговорим особо. 

2.Сбережение потребления энергии 

Для выполнения этого условия необходимыми и достаточными являются следующие требования:

· энергосберегающая специальная конструкция дома, ориентированная на характер окружающего дом климата, его разновременные особенности;

· создание автономных источников энергии, опирающихся на  возобновляемые источники энергии: энергию водопадов, солнечные батареи, ветродвигатели, тепловые аккумуляторы внутри дома, «биотуалеты» как источник тепловой энергии, аккоммуляторы энергии, накапливаемой летом, чтоб использовать ее зимой и т.д.;

· ограничение потребления энергии до размеров, минимально необходимых для выживания;

· использование получаемого при обработке мусора и других отходов газа и тепла  для отопления дома и приготовления пищи;

· подключение к местным энергосетям в качестве исключения для использования в крайнем случае.

Внутренние замкнутые циклы очистки воздуха, воды и мусора:
Создание подобных циклов предполагает  наличие  внутри дома:

· биотуалетов для превращение «отходов в доходы», а именно для получения гумуса с целью  обогащение используемой вокруг дома земли и ее рекультивации;

· замкнутых циклов очистки воды, как  для целей потребления, так и для технических целей при использовании воды внутри дома и её постоянной рекультивации;

· постоянная очистка воздуха внутри помещений с помощью вентиляторов, люстр Чижевского и других способов поддержания воздуха в допустимых санитарных пределах;

· рекультивация земли на выделенном участке с целью повышения плодородия земли и получения устойчивых хороших урожаев.

4.        Поддержание на выделенном участке высокого уровня плодородия почвы с помощью:

· гумуса, получаемого от используемых биотуалетов;

· специальных мер рекультивации почвы, опирающихся на использование земляных  червей, новых сельскохозяйственных технологий, эффективных органических удобрений и т.д.;

· сельскохозяйственного оборота растений, правильного чередования растений для поддержания высокого уровня плодородия;

· создания на выделенном участке земли открытой экосистемы, само 

     собой поддерживающей высокий уровень плодородия почвы;

· устройство собственного прудика для разведения рыб и собственной пасеки;

· хомобиотический оборот переработки отходов и активизации плодородия земли;

· использование только высоко плодородных культур для посевов;

  5. Сбережение денег как в ходе строительства, так и в ходе эксплуатации дома  путем:

· использования дешевых ресурсов строительства, опирающихся на новые энергосберегающие технологии;

· максимальной ориентации на замкнутые циклы процессов, связанных с ходом проживания в доме, превращения «отходов в доходы» и т.д.

· использования только таких способов получения энергии, которые опираются на возобновляемые ресурсы (солнце, ветер, вода, тепло самой земли т.д.;

· ограничение стихии материального потребления до аскетических размеров, достаточных для выживания;

· духовная поддержка друг друга как жителями дома, так и окружающей его общиной;

· активное участие в собственном сельскохозяйственном труде  на своём участке.

                 6.Энергоинформационная сущность экодома:

· использование всех современных технологий для поддержки коммуникации дома с окружающим пространством, включая другие страны;

· поддержка существующими медиа-технологиями творческих устремлений и коммуникативных усилий  хозяев дома;

· возможность творить не выходя из дома;

· включение в существующие духовные коммуникационные сети как способ поддержания  достойного  уровня  духовности  хозяев  дома;

· наличие достаточной энергии для поддержания информационной сущности дома;

· создание широких возможностей для творчески ориентированных хозяев дома для духовной  коммуникации  со всем миром.

         7.Сбережение денег на транспорт, благодаря автономности дома 

· ограничение необходимости для личного общения хозяев дома с миром, благодаря широкому использованию коммуникативных сетей и  связей;

· возможное отсутствие личного автомобильного транспорта;

· гостеприимство хозяев с целью приглашать гостей в дом, а не ездить самим;

· поездки только в условиях крайней необходимости.

8.   Сохранение хозяевами здоровья, благодаря технологическим особенностям дома, включающего:

· использование максимально чистой воды, воздуха и продуктов питания;

· использование в строительстве лекарственных компонентов стен, типа «Геокамп»;

· разведение на участке лекарственных трав;

· постоянный физический труд в рамках обеспечения себя  сельхозпродукцией;

· пасеку, дающую  мед как эффективное лекарственное средство;

· переход на вегетарианский образ жизни как более гуманный и более здоровый;

· использование всех современных новых технологий в плане сохранения здоровья и минимизации химических лекарств.

                 9.Духовное богатство и духовные ориентации хозяев дома:

Высокий уровень духовности является, в том числе, и гарантом и вышеупомянутого здоровья, но не только. Духовность - самый главный гарант выживания в условиях глобальной экологической катастрофы, как мы и старались это показать на протяжении всей данной книжки.

Свою книгу Юрий Лапин заканчивает так: «Маловероятно, что распространение экологического жилья за оставшееся время успеет предотвратить экологическую катастрофу, но оно, по крайней мер, может смягчить её последствия и помочь выиграть время для принятия более радикальных мер и по минимизации ущерба и выживанию.

Таким образом, те страны, которые раньше и дольше пойдут по пути строительства экожилья, будут при прочих равных условиях иметь больше шансов на выживание, или, точнее, меньше шансов на вымирание в предстоящей катастрофической полосе исторического развития в ХХ1 веке.  Экожилье в этот период окажется своеобразным пропуском в послекризисный мир.» (8, стр. 151-152)

Мы с ним в нынешней ситуации абсолютно согласны. Жаль только, что с нами не согласны власть имущие, или хотя бы имущие деньги... Видимо, не так пока приперло. Как только припрет,  быстро согласятся...

Как показывает опыт создания экологических поселений в мире , многие из них успешно разваливались под действием социальных конфликтов в общине, которая не предпринимала специальных усилий для создания особой духовной атмосферы ЕДИНСТВА И ГАРМОНИИ в поселении.

Мы предпримем далее специальное исследование этого вопроса, а сейчас только подчеркнем, что духовное развитие жителей - важная составная часть выживания в экодоме. 

В. ЭКООБЩИНА – РОССИЙСКИЕ ИСТОРИЧЕСКИЕ ТРАДИЦИИ:

            1. Личность в общине (русский человек и малая группа)

Соборное начало всегда было для русского менталитета основным резоном для понимания положения русского человека в малой группе, то есть,  в деревенской общине. Конечно, малые группы могут строиться не по общинному, а по профессиональному признаку: рабочие, крестьяне, интеллигенция и т.д. Но главная для россиян - их родовая специфика, а она тесными узами связана с общиной, местом  их сельского выживания на земле.

Современным методом выживания в экстремальных условиях глобальной катастрофы является создание экологических общин в поселениях, созданных из автономных экологических домов с хомобиотическим оборотом земли и с использованием в хозяйственной практике многих современных ноосферных технологий, способствующих выживанию.

Наряду с использованием ноосферных технологий, о которых разговор особый, нам бы хотелось привлечь внимание читателя к методам выживания (в условиях близких к глобальной катастрофе) наших предков в российских деревнях.

«Новое - это хорошо забытое старое». Все рецепты выживания уже не раз опробовались в русской истории, остаётся только их вспомнить и использовать в новых условиях.

Почему мы считаем, что древняя российская деревня моделирует экстремальные качества  выживания  в условиях глобальной катастрофы?

Прежде всего, потому, что деревенский дом автономен и не включен в никакие энергетические сети, кроме сетей «человеческих отношений».

Нам бы хотелось в дальнейшем  просмотреть важнейшие принципы выживания в сельском доме с позиции их полезности для опыта выживания в нынешних условиях.

Мы остановимся на:

· специфике соборного труда селян;

· особенностях домашнего быта россиян;

· типах и особенностях жилого  дома в городе и в деревне;

·  особенностях организации отдыха (праздники, песни, игрища и т.д.);

· специфике организации времени  ( календарь);

· приметах и погодных наблюдениях;

· способах организации важных сторон жизни (новосельях, свадьбах, похоронах, охоте и т.д.);

· народной медицине;

· о чем пели русские девушки.

 Опыт, накопленный россиянами в это связи, бесценен, и , с нашей точки зрения, будет весьма востребован в ближайшее время.

         2.  «Специфика соборного труда в деревне»

Соборная специфика сельского труда реализовалась в древности в нескольких направлениях:

· «помочь» -  помощь односельчанам во время сева или уборки урожая;

· коллективный артельный труд  в местных народных промыслах;

· организация и проведение земледельческих праздников.

Селяне в старину умели жить так, что с помощью театрализации жизни в праздниках и коллективных песнях, танцах, хороводах могли эффективно  снимать напряжение трудового дня.

Трудовой процесс всегда разбавлялся песней, имеющей и совместное организующее начало и психологический эффект снижения напряжений.

«Помочь» - это традиция в организации труда в деревне, когда народ собирался и коллективно помогал во время посевной или уборочной компании какой-то семье (например, вдове) сообща решать трудовые проблемы.

Кроме того, каждое село имело традиционный народный промысел, который исторически на этой территории сложился. Очень редкие из них носили индивидуальный творческий характер, а чаще всего совершались артельно, опираясь на соборный, общинный дух селян.


Смысл организации, как трудового процесса, так и рекреационной деятельности  в деревне носил соборный характер, ибо было  ясно, что сообща можно то же самое сделать быстрее и удачнее.

Сообща легче было бороться с врагами - разбойниками, к примеру, или противостоять нападкам хищных зверей - волков или медведей.

Поэтому и строились города (огороженное пространство) и  села, что соборный способ решения проблем был много более эффективен, чем индивидуальный.

Это не говорит о том, что индивидуальных дел не знала деревня. Ребенка коллективно не зачнешь, тут нужен индивидуальный подход, да и обед коллективно готовить не удобно.

              3.     Особенности организации домашнего быта:

Для домашней жизни в русской деревне характерны следующие особенности:

· хлебосольство;

· набожность, организация молельных комнат;

· определенное время для  сна и бдения;

· обязательное наличие в доме бань;

· раздельные спальни в особые благочестивые дни.

Хлебосольство - характерная черта русского менталитета, как в городе, так и в деревне. Эта особенность осталась в поговорках типа: «Хлеб да соль разбойника побеждает», «Что есть в печи, на стол мечи!» и других..

Со случайных прохожих, которым оказывался хлебосольный прием, денег никогда не брали. Хозяева традиционно обижались, если гости мало ели и пили, вплоть до того, что перед именитыми гостями вставали на колени и умоляли отведать еще чего-нибудь, хоть немножко.

Набожность - другая особенность русского семейного бытия. День начинался с коллективной молитвы, причем хозяин читал молитвы и акафисты, как правило, сам, также день и завершался. Перед любым принятием пищи были приняты обязательная молитва и её благословение старшим в доме, если нет священника.

Перед каким-то крупным делом, всегда ходили в церковь помолиться и получить на него  благословение священников.

В богатых домах создавались специальные комнаты - моленные или молельни, иногда во дворе строились часовни.

Перед опасными предприятиями, когда вопрос шел о жизни или смерти, обязательно исповедывались и причащались в храме.

Эти ритуалы укрепляли сам дух народа, его уверенность, что  година бедствий и несчастий пройдет без всяких потрясений. А таких годин в жизни русского человека было немало, как тогда, так и сегодня.


Определенное время для сна и бодрствования.

Наряду с организацией годичного круга времени по календарю, был расписан по времени и весь день. Обычно селяне вставали с восходом солнца летом, а зимой за несколько часов до него, то есть,   рано утром.

Время считалось от восхода - первый час дня и от захода - первый час ночи. Под этот график подгонялось время богослужений - вечерни и заутрени.

В этом графике четко определялось время обеда и ужина, а также время послеобеденного сна, который у русских раньше считался обязательным.

     4. Обязательное наличие в доме бань.

Русские очень любили ходить в баню, потому каждый деревенский двор обязательно сопровождался постройкой бани. Бани были так распространены, ибо сама домашняя жизнь сопровождалась большим количеством возможностей для загрязнения. Калош не было, грязь со двора неслась в комнаты, поэтому была  обязательной каждодневная уборка.

Да и сам обычай париться, доставлявший  русскому человеку  особое удовольствие и наслаждение, обычно  сопровождается большим количеством разных хитростей и ухищрений, типа развешивания в парилке пряных растений, подливания в каменку ароматических масел, использования веников от различных  растений, чаще всего дуба и березы, а иногда и ели.

Парились русские подолгу, проводя в бане несколько часов. Потом было обязательное разговление.


            5.Раздельные спальни в благочестивые дни

В богатых домах было принято иметь наряду с обычными (общими)   раздельные для мужей и жен спальни. Установился обычай не спать вместе  накануне Великих Праздников, в дни постов и накануне сред и пятниц, когда по православным обычаям верующие постятся.

В такие дни было принято мужу отдельно от жены по ночам вставать и тайно молиться в своей спальне перед образами. Такая молитва считалась более предпочтительной у Бога, чем дневная. То же самое делала и жена.

  В.  Особенности русского жилого дома.

Единицей жилого пространства был даже не «дом», а «двор». Дом строился не рядом с воротами, а посредине двора, а от ворот к нему вела мощеная дорога.  В городах дома строились не на «красной линии», как в Европе, а в глубине двора. Москва еще в чем-то сохранила эту структуру, а вот Петербург уже построен не по-русски, а на западный образец.

В подмосковных поселках, где полно коттеджей «новых русских» эта планировка, как правило, по сей день сохраняется.

Кроме жилого дома во дворе находились постройки другого назначения: служебные или кладовые, каретники и конюшни.

Жилые строения назывались: избами, горницами, повалушами или сенниками. Именно за избой сохранилось в дальнейшем название жилого дома.

Горницы - это строение верхнее или «горнее», надстроенное над нижним этажом и служившее для приёма гостей.

  «Повалуша» - чаще всего была холодной кладовой, но была и жилым помещением. «Сенник» - это холодная комната, надстроенная над конюшней или амбаром и служившая летней спальней.

В богатых домах было по несколько «горниц» и «повалуш».          При каждом отдельном здании обязательно были сени, а порою и двое: передние и задние, часто теплые. Сени начинались с крыльца. В городе он делался с кувшиообразными колоннами, а также с остроконечной кровлей.

В богатых городских домах внутри двора был обязательно храм, или, на крайний случай, часовня.

У богатых людей были в домах печи с трудами, выводящими дым на улицу, БЕДНЫЕ ИЗБЫ БЫЛИ ЧАЩЕ ВСЕГО ЧЕРНЫЕ , ТО ЕСТЬ, КУРНЫЕ - БЕЗ ТРУБ.

Печи строились так, что они служили лежбищем для всего семейства, ибо зимой спали только на печи. На печью обычно строили еще «полати» для хранения разной утвари.

У избы мог существовать еще «пристенок», то есть, пристройка для разных хозяйственных нужд.

Крыльцо вело, как правило, в горницу, то есть, на второй этаж, а вход в нижний хозяйственный этаж делался под крыльцом или изнутри дома.

             Крыльцо вело в сени, а пространство под сенями называлось «подсеньем». Крылец было по двое: передние и задние. В подсеньях устраивали «чуланы и коморки», иногда с окнами - светлые, иногда «темные» - без окон.

Низ дома служил для погребов, называемых «медушами», ибо там, как правило, хранился мед. Дом делился на «клети», комнаты, в них вели двери из центральных сеней.

Спальни могли пристраивать и отдельно, чтобы не мешать послеобеденному сну, который был неизменным правилом у наших предков.  Кроме горниц отдельно могли строить еще и кухни, которые назывались «дымом», в них варили обед и пекли хлеба.

В деревенских избах все было вместе, включая и скот, они тоже располагались в этих комнатах.

Окна обивались говяжьими пузырями или  слюдой, пока не научились готовить стекло.

Стены комнат были голыми и украшались только иконами.. К стенам были приделаны лавки, служившие и кроватями. В этом случае к ним приставлялись другие лавки. У богатых стены покрывались шкурами или коврами. Лавки могли быть покрыты тканями или бархатом.

До ХУ века дома строили только деревянными, а затем стали делать каменными. Низ мог быть каменным, а верх деревянным, так было полезнее для спален, которые всегда были на втором этаже.

В богатых домах, особенно царских, стены расписывались или обивались позолоченною кожей. У зажиточных граждан стены обивались досками. Позднее так стали делать и крестьяне в сельских избах.

Если двор был большим, то в нем обязательно делался сад, а уж огород существовал при каждом дворе.

На юге России избы ставились редко, ибо было мало деревьев, а чаще существовали курени или мазанки. Последние строились из веток кустарников и обмазывались глиной - отсюда название. Курени - это обширные землянки, вырытые в земле и покрытые  крышей.

                          Г.  ЭКОПОЛИС города в условиях ЭК:

  Попытаемся проанализировать некоторые аспекты гармонического Социума на примере «русского города»:

городской мир в России всегда был христианским миром; «двоеверие» сохранялось в основном в деревне;

хотя  город является «краеугольным камнем цивилизации», в условиях предстоящей глобальной катастрофы шансов у него выжить много меньше, чем у автономного сельского экологического поселения, более устойчивого к любому виду «черезвычайной ситуации»;

деление классического западного города на Асгард (мир светлых сил, реализованный в храмах), Митгард (земной мир, реализованный в городской застройке) и Утгард (подземный мир кладбищ и  бесовских сил, реализованный  в темной, подвальной жизни) не приемлемо для русского города, ибо он внутренне  стремится к светлому граду Китежу,  земной мир только  сквозь зубы допускает, а с подземным миром успешно борется, включив кладбища в ограду приходских храмов;

в отличие от западного города, русский город спроектирован так, чтобы из него, как можно скорей, можно было вырваться на Природу, или он включал природу в самого себя (парки и скверы), старинный западный город поражает лабиринтом узких улиц, на которых двум повозкам уже трудно разъехаться;

в отличие от стесненного западного города русский имеет усадебную застройку со своим садом - огородом и домом, стоящим в глубине двора; только Петр Первый  изменил этой традиции, построив Петербург с домами, выходящими, в отличие от Москвы, на уличную черту;

русский город не противостоит деревне,  а является её развитием, и тут и там  ядром застройки является односемейный двор-усадьба; эта традиция начала себя утрачивать только последние два века;

в старом русском городе все дороги ведут к храму («если нет на ней храма, то зачем такая дорога?»), в перспективе  улицы - всегда или храм или башня городских укреплений; этим она воздействовала на людей, как городская доминанта, обращенная к небесам;

в городе, в отличие от деревни, более высокий уровень социальной стратификации: сословные страты накладываются на церковно-приходскую пространственную организацию городской структуры; деревня более социально однородна;

русский город был «городом-садом», поскольку привычной цивилизационной дистанции от Природы, в отличие от западного города, в нем вообще  не было.

Если взять несколько  принципиально важных для нашего предмета исследования типов социальной общности «Толпа», «Группа верующих», «Исследовательское сообщество», «Духовная община», то взаимосвязи и взаимозависимости в них будет отражать следующая:                                                  Матрица № 2:                                                                                                                                       

СТРУКТУРА:
      ТОЛПА
ГРУППА 

ВЕРУЮЩИХ
СООБЩЕСТВО

ИССЛЕДОВАТЕЛЕЙ
ДУХОВНАЯ 

ОБЩИНА

Доминанта
Стадность
Обожествление

Абсолюта
Вера в познаваемость

Мира
Диалог с Богом

Программа
Верность штампу,

заражение общим 

стереотипом
Соблюдение

 Обрядов, канонов
Поиск Истины в 

конкретной области

реальности  
Просветление, 

обретение святости

Образ
«Пьющая 

компания» 
Церковный 

        Приход
НИИ, творческий 

Коллектив
Монастырь, 

экопоселение

Тип 

Управления
Тоталитарный лидер
Духовный лидер
Академическая

Иерархия
Святые, социальные

Пророки

Психология
Подростковый 

синдром
Юношеский 

Энтузиазм
Энергия истины и 

красоты 
Молчание,

смирение

Эмоции
Страсть
Вера
Мастерство
Единство с Высшим

Функции
Неосознаваемое

поведение
Поклонение

Идеалу
Исследовательская и

  творческая 

деятельность
Божья Воля

 Нам бы хотелось особо подчеркнуть, что каждый тип общности психологически  равноправен, поскольку функционально детерминирован. Нельзя сказать, что толпа - это плохо, а духовная община - хорошо. В определенной ситуации все мы вынуждены вести себя, как «толпа», а при попадании в «духовную общину» примем образцы поведения, именно  ей свойственные, если не хотим принципиально из неё выделяться.

Более того, в грядущем сообществе, которое, на наш взгляд, будет состоять большей частью из  экологических поселений, в коих будут обитать «экообщины», следует предполагать, что каждый тип социальной общности найдет себе там адекватное место и  применение. Естественно, ситуационно «адекватное».

Экообщина - это сельское поселение, в котором живут сельские жители, в основном занимающиеся сельским хозяйством. Зададимся вопросом, кто из городских  жителей поедет в нынешней ситуации жить в сельское поселение и ограничить свой тип выживания работой на земле? Это будут только потомки крестьян,  два-три поколения назад переселившиеся в город из-за невозможности в ту пору  выживать на земле.

Скорее всего, это будет старшее поколение, сохранившее еще связи с землей, готовое посвятить остатки дней своих земле и сельхозработам на ней. Вряд ли среди них будут представители молодого поколения, хотя не по причине невозможности получить образование, как раз  эта возможность будет им представлена и в деревне с помощью ИНТЕРНЕТА и дистанционного обучения.

Они не поедут скорей всего из-за ограниченных  в деревне возможностей  для получения досуга и культурного время провождения. Кто же будет работать на земле, готовя почву для выживания в случае попадания современного города в экстремальную ситуацию? Именно представители той общности, которую мы называем «Толпа». Пушкин пренебрежительно называл этот вид социальной общности «чернью». Мы не так решительны, как наш классик, ибо и в этой общности видим некий смысл, которого нет в других.

Другое дело, чтобы выжить экообщине придется пройти весь путь социального просветления от «Толпы» через «Группу верующих» и «Исследовательское сообщество», чтобы стать, в конце концов, «Духовной общиной. Иначе весь проект смысла вообще не имеет. Прежде всего, потому что, не став «Духовной общиной, жители любого экопоселения  быстро перессорятся и разбегутся.

Только духовный и творческий рост этих жителей  создаст условия для вливания в экопоселение новых граждан  из города, когда их вынудит к этому ситуация, чтобы они смогли найти в сельской общине и свой круг собеседников и место для своей личной самореализации. Все смогли найти, вне зависимости от уровня своего духовного развития!                                                                                                                                                     

                                              Д. Матрица натурального обмена:

Одной из весьма эффективных форм ослабления влияния глобального катаклизма на жизнь человека в деревне является повсеместное внедрение «Матрицы натурального обмена». Поскольку крах мировой финансовой системы – обязательное условие такого катаклизма необходимо подготовить население к переходу на безденежные формы эквивалентного обмена товарами и услугами, что очень удобно сделать на примере небольшого населенного пункта – села или деревни.

Матрица натурального обмена включает в себя с одной стороны список всех способных на труд жителей, а с другой стороны, товары и услуги, которые они согласны предложить другим для натурального обмена.

Специалист - информационщик, который может быть учителем местной школы, обходит всех жителей деревни и собирает информацию о том, что они готовы отдать на натуральный обмен с другими жителями, а также, что хотели бы получить взамен. 

Эквивалентность обмена решается путем достижения общего согласия в процессе переговоров. 

После того, как подобная информационная база создана, а вести её удобней на карточках, чем на компьютере, каждый желающий получить какие-либо товары и услуги знакомится с этими данными и решает для себя, что он может предложить взамен из того, что производитель товаров или услуг хотел бы получить.

Затем обмен производится, включая взаимный процесс коррекции по количеству и качеству производимых услуг.

       7. Жизнь и Смерть в свете голографии Духа:

                             «Есть много жизней достойных и одна лишь достойна смерть.

                                                  Лишь под пулями в рвах спокойных веришь в знамя Господне, твердь     

                              И за это знаешь так ясно, что в единственный,  строгий час,

                                                  В час, когда, словно облак красный, милый день уплывет из глаз,-

                                                  Свет небесный будет раздвинут пред душою и душу   ту

                                                  Белоснежные кони ринут в ослепительную высоту».   

                                                                                                                                                            Н.С. Гумилев

                                                           «Говорю вам тайну: не все мы умрем, но все изменимся

                                                            вдруг,  в  мгновение ока, при последней трубе».





                                                         Апостол  Павел (1. Кор.16,51-52)

                    А. Сущность Смерти                                                                                              

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.


Жизнь и Смерть - не противоположные сущности, а “ассиметричные качества в  рамках единой функциональности” Бессмертия. (Ю.А.Г: выделенное в кавычках определение принадлежит Ю.Забродоцкому).


Бытие функционально бессмертно, а Смерть и Жизнь - два ассиметричных качества  проявления этой функциональности, точнее придания ей устойчивой системы.


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.


Правомерность такого подхода можно проиллюстрировать на жизни как на примере 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.


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 счастии”, то есть, в Бытии, но не одинаковы в несчастии - Инобытии. Хотя , где больше счастья, еще не очень ясно...


Действительно, отдельный организм 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).


Принципиально различно Инобытие Человека и Человечества. 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 и 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 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 об одной такой Бифуркации, описанной там под названием “Потопа”,


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. И 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 Бифуркаций:


-  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 человечества.


Процесс Развития целесообразно сейчас представить как некий эквивалентный обмен между Жизнью и Смертью, как 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”.


Все мы вышли из этого Антибессмертия, из того первоначального Хаоса “летейских вод”, Великого Океана, над которым носился перед началом творения 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, 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, стимулирование себя химическими лекарствами, питание отравленной водой, воздухом, пищей и т.д.


 В нормальном, сбалансированном  обществе ни у Смерти, ни у Жизни не должно быть доминирующей приоритетности, ибо для развития системы они могут только дополнять друг друга,  находясь в состоянии “комплиментарности”!



Глобальная комплиментарность 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, чем “хуже, тем лучше”!


Механизм этой дополнительности очень сильно  напоминает  качание маятника:  чем выше Патология, тем больше и ресурс Развития.


Поэтому ( с точки зрения системной геополитики)  удачливые страны не имеют перспектив в Будущем, а страны находящиеся в перманентном кризисе, как Россия или Индия,  обладают самым большим потенциалом Грядущего.


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 по своим бокам, что дает возможность, манипулируя ими, добиваться гомеостазиса.


Жизнь и Смерть являют собой  нечто вроде фона, на котором идет процесс Развития,  динамического фона, где Маятник качается от Жизни к Смерти и обратно. Они именно асимметричные свойства единого Целого!


Качается Маятник вечно: от Жизни до  Смерти, обратно...


Лишь  это качанье - возможность устойчивым стать Бытию.


 Два Полюса, два Локала, туда и назад многократно,


Но это качанье так  грустно  личному в нас  житию!


Качанье проходит сквозь сердце - устойчивость  не бесконечна,


И, чтобы не лопнуло сердце, его укрепляет Любовь.


Любовь побеждает Зависть, Насилие иль Беспечность,


Но тянутся вереницей они  друг  за дружкою вновь.


Нет ничего на Свете важней, чем Любовь и Сердечность,


Нет ничего на Свете важнее, чем Вечности суть.


Мне философии мало: сердце мое конечно.


Как  же на уровне быта суметь одолеть  жизни  муть?









(23.03.2002.)

                      Б. Жизнь и Смерть человечества: 

 Смысл  существования (Жизнь и Смерть) отдельного индивида не могут  ни быть  связанными с судьбой всего Человечества. Более того,  наука подтвердила тождество онтогенеза Человечества и индивидуального развития Личности (филогенеза). Последний в целом воспроизводит первый. Не текстуально, но в основных чертах. Поэтому их очень важно правильно осознать.

Если ориентироваться на «Книгу книг» западной цивилизации - Библию, то судьба    Человечества может быть выстроена так:

  Бессмертное Человечество в Раю (Адам и Ева).

  Ветхозаветный период (От Изгнания из Рая до Первого пришествия Христа).

  Новозаветный период (От Первого до Второго Пришествия Христа).

4.    Бессмертное Человечество после Страшного Суда. («Новая жизнь»).

Каждый из этих периодов находился под покровительством той или иной сущности Всевышнего:

- первый - под покровительством Бога-Отца;

- второй - под покровительством Бога-Сына (в ожидании Мессии);

- третий - под покровительством  Бога - Духа Святого;

- четвертый - под Покровом Богородицы.


Райский человек находился в Боге и не осознавал себя чем-то отличным от Него. Гармония Мужского-Женского в Боге соответствовала гармонии Адама и Евы. Но Ева, не удовлетворенная, по всей видимости, невозможностью продолжать человеческий род, подвигла Адама на грех познания яблока с Древа Познания. Женское начало тем самым было резко отделено от Мужского и породило сознание стыда собственной наготы, какого прежде не было. Был нарушен завет Единства:

- Человека и Бога;

- Мужского и Женского.


Только благодаря первоначальному нарушению Завета и обретению иллюзорного чувства Свободы от запретов Бога Адам и Ева смогли зачать в грехе свое потомство. Но без греха его, по всей вероятности, вообще бы не было. Этим самым человек сделал первый шаг к осознанию своей собственной сущности Творца, пусть еще чисто на биологическом уровне.


Таким образом, первый переход (первая Перестройка) человечества произошла по инициативе Евы (или Падшего Ангела), если быть совсем точным. Но Бог не стал из-за этого меньше любить свое лучшее создание - Человека. Он дает потомкам Адама и Евы «языческое сознание», которое  мало чем отличается от сознания «райского человека», Просто «невыделенность себя из Бога» была на Земле заменена «невыделенностью себя из Природы».


Первый грех, таким образом, может быть рассмотрен как важнейшая веха на пути движения человечества к обретению своей творческой сущности. Но более важным обстоятельством в этой связи является наделение человека ощущением мифологической целостности  с Богом (пока под личиной Природы). Греховность этого перехода только в том, что тварная Природа замещает в сознании  Человека  Бога, хотя в некоторых языческих мировоззрениях, например, в славянском, духовная сущность Природы сама восходит к единому Богу.


Вторая Перестройка произошла по инициативе Бога и заключалась в даровании Человеку боговдохновенных книг: Библии, Вед, Авесты, Корана и других им подобных. Человек вступил в Ветхозаветный период, который окончился Пришествием Христа. Этот период оформляет такие  отношения Человека и Бога, которые строятся только  на Страхе Господнем. Христос внес в сознание человечества новую перестройку, дав завет Любви.


Он оказался вдвойне важен, потому что:

а) Страх был заменен как связующая нить на Любовь;

б) Человек обрел личностной Идеал в лице Христа, призвавший его  к развитию личностного сознания и своего индивидуализированного Познания Жизни.


Накануне Апокалипсиса мы готовимся к принятию нового типа сознания,   которое нам привычней называть духовно-инновационным. Человек окажется лицом к лицу со всем многообразием  ментальной Вселенной, в которой «есть множество  обителей»… Его традиционная двоичная логика мышления должна быть отброшена и изменена на «троичную логику». Восприятие мира как  традиционной картины, являвшейся словесным фильтром в мозгу человека, мешающим проникновению туда подлинного Знания о мире,  сменится  «прорывом к Реальности», через вытеснение-замену «вербальных образов» мира на «информационно-энергетические образы».  Этому служит и излагаемая нами концепция духовно-голографической Вселенной.

Традиционное познание мира через описание «объектов» и «субъектов» сменится пониманием Целостности мира и его Полноты, где «объекты» и «субъекты» соединены в четвертичном  синтезе.  

Понимание  энергетической сущности мира более близким окажется не ученым мужам, а верующим людям, не чуждающимся мистицизма. Прорыв в «новое сознание», к «новой жизни» к «новой Вселенной» можно сравнить по силе духовного преображение человека с Апокалипсисом. По сути дела,  он и будет Апокалипсисом, ибо смысл последнего - не физический, а чисто духовный.


Специфика этого «нового типа сознания» до конца пока не может быть описана, но главное уже можно отметить:

а) приоритет «энергетических механизмов» познания мира перед «словесным его описанием»;

б) замена двоичной логики на троичную и четвертичную;

в) постепенное вытеснение «традиционного поведения» - «инновационно-творческим» (то есть, духовно-экологическим);

г) вытеснение личностного монологического сознания  диалогическим  и духовным, замена одного типа «гармонии» (логического) на другой - «созвучие» («симфоническая духовность»);

д) динамическая картина Знания (диалектический диалог его получения).


Реальные контуры «энергетической Вселенной» нащупываются сейчас не в трудах ученых, а в «Откровении Иоанна Богослова» и в «учении Дона Хуана» Карлоса Кастанеды.


В теологической литературе очень часто можно встретить выражение «религия левой руки», (демонические культы), «религия правой руки» (традиционные религии). Нижеприведенная схема разъясняет их смысл.                                                                                                                                                  Матрица № 3:
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Как явствует из этой схемы духовное развитие человечества совершается по часовой стрелке (религии «правой руки»). Обратное движение - левостороннее (сатанинские культы), они тянут человека в другую сторону от духовного Движения и Саморазвития.


Недоучет  духовной стороны в развитии культуры делает порой научно уязвимыми даже серьезные культурологические исследования, как это случилось с авторами сборника «Экологические корни культуры» (См. библиография № 3)  В этой книге динамику общечеловеческой культуры авторы представили в форме трех сменяющихся культурных формаций: ДИКОСТЬ, ВАРВАРСТВО, ЦИВИЛИЗАЦИЯ.


Каждой формации соответствует один из «Великих философских вопросов»:

1. Вопрос об отношении человека и природы.

2.  Вопрос об отношении между людьми в обществе.

3.  Вопрос о смысле человеческой жизни.

Приведем на этот счет обширную цитату из данного исследования: «Первый из них об отношении человека и природы характерен для эпохи дикости (подчеркнуто - нами), когда зависимость от природы была в жизни людей определяющим фактором. Этот вопрос естественно отражается во всех произведениях, относящихся к этой эпохе: и в греческих сказаниях о титанах, и в сказках североамериканских индейцев, и в сказках аборигенов Австралии, и в сказках эскимосов и т.д.


Второй вопрос - об отношении между людьми в обществе - выдвигается на первый план в эпоху варварства (подчеркнуто - нами), когда давление природы было в значительной мере преодолено, благодаря развитию производительных сил. Люди, общественные отношения становятся главным явлением, определяющим жизнь человека. Отражение этого этапа осмысления места человека в мире можно найти в героических сказаниях, эпосах.


Для этой эпохи характерны личные отношения людей в общественной иерархии. А борьба  за преобладание в ней составляет основное содержание жизни.


Третий вопрос - о смысле жизни появляется с возникновением цивилизации. (подчеркнуто - нами). Цивилизация несла с собой закон как силу, регулирующую отношения людей в обществе и, следовательно, определяющую их место в мире. Эта сила была безлична, и для сознания людей того времени глубоко противоестественна. Установление безличных отношений подрывало самую основу естественного для человека мировосприятия, в силу чего возник вопрос о смысле жизни, и  возникла необходимость, так или иначе, ответить на него. Начало этого процесса мы находим в «Исландских сагах», конец - в мировых религиозных и философских системах. Наше время не выдвинуло новых Великих философских вопросов». (3, стр. 33-34)


Когда внимательно знакомишься с критикой  в адрес цивилизованного общества, присутствующей на страницах данного сборника, то вроде бы понятен авторский пессимизм, звучащий в утверждениях такого типа: «Введение христианства - религии внутренне противоречивой, плохо продуманной, логически неудовлетворительной, - отвечало остро осознаваемой современниками  крайней необходимости ограничения свободы личности, наложения на нее общественно необходимых рамок - Христовых Заповедей». ( 3, стр.28)


Вместе с тем, это последнее утверждение мало того, что неверно в оценочном смысле, оно не соответствует фактологической стороне дела, ибо главная Заповедь Христа - «Возлюби ближнего как самого себя» - открывала перед человеком совершенно невиданные горизонты свободы, простирающиеся через Бесконечность и Вечность Вселенской Любви прямо к Богу.


Являясь жертвами своей узкой классификации, авторы сборника не понимают, что величие проповеди Христа («Евангелия») в том, что оно показывает историческую обреченность цивилизации как временного, преходящего этапа в истории человечества. Беда цивилизации в том, что она заменила связь  человека с тварным миром естественной природы на искусственное многообразие культуры, не способное прорваться к подлинной сущности Вечности и Бесконечности Вселенной. И уж тем более, не способное прорваться до конца  к Богу.


Скрытая Сила христианства заключалась в том, что оно осознавало собственное историческое поражение, указав как оно (через Апокалипсис) дает человечеству  выход в «Новую жизнь» и в «Новые времена», подготовка к которым началась прямо с Первого пришествия Христа. Поражение христианства оборачивается, следовательно, победой человечества.


Авторы сборника не правы и в том, что наше время не способно родить новых Великих философских вопросов. Один такой вопрос нам представляется уже очевидным: «Теория духовного изменения», которой мы посвятим следующую главу нашего исследования. «Духовная инновация», в которую вступает человечество на рубеже ХХ и ХХ1 веков, открывает для нас и новую историософию, и новую культурологию, и новую духовную энергетику человека, в которой «магия» и «религия», «наука» и «вера» парадоксальным образом  переплетены и дают новый философский синтез, достойный статуса «Великого философского вопроса современности».

              В.  «Единство Жизни и Смерти,  и роль Женщины в нем»:
Единство Жизни и Смерти, Бытия и Небытия, Добра и Зла, Света и Тьмы, Запада и Востока реально может быть осуществлено только в целостной культуре, которая получила в нашей концепции название «духовно-инновационной».
У этой культуры, на первый взгляд достаточно новой, не изыскивается истоков. Кажется, что она была всегда. По крайней мере, когда мы начали разыскивать истоки русской национальной культуры, наиболее тянущейся к духовной инновационности, мы не остановились  только на ее славянско-языческих истоках. Оказывается, до Рюрика была удивительная культура, корни которой древнее чисто языческих. Цепочка розысков повела нас через Скифию к древним грекам, а от них - в Египет. От древне-египетской культуры мы сделали рывок в сторону древних ариев, духовно и материально связанных с культурой древней Атлантиды, а та, в свою очередь, - с еще более древними цивилизациями, жившими на Земле миллионы лет назад, к примеру, - с легендарными «гиперборейцами», заложивших основы и Лемурии и Атлантиды.


Истоки  высокой «Культуры» теряются в космосе, ибо «Культура - это цепь вечной передачи Космического Разума», которая не прерывается никогда. Точно также ей нет предела и в будущем, по крайней мере, переход от «вербального описания мира» к «энергетическому его описанию» даст мощный импульс для развития нового уровня миропонимания и духовного усовершенствования. С помощью энергоинформационного понимания мира мы готовимся к новой Жизни в Инобытии. И к «новой Жизни» в тысячелетнем Царстве Божьем на Земле.


В данном рассказе  мы рассматриваем как бы его временную горизонталь, но есть и вертикаль: хранящееся в культуре  «мировое дерево» смыслов;  где возможны  утверждения типа: «что наверху, то и внизу» и т.д. Бытие - это взаимодействие человека и природы, субъекта и объекта.

 Но не они были в начале. «В начале было Слово» (Иоанн,1,1), то есть, это был, говоря современным научным языком, «метаобъект», а  «метасубъект» -«Дух Господень носился над водою» (Бытие,1,2).


Если связь субъекта (S) и объекта (О) пронизывает наше «бытие» (S-O), то связь метасубъекта (Sm) и метаобъекта (Ом) пронизывает наше Небытие (Sm-Om). (или Бытие Бога). Единство «Бытия» и «Небытия» и составляет «Культуру», по крайней мере, так, как мы ее понимаем.(O-S-Om-Sm). Тогда «Миф» - это доминанта «объекта» в данной структуре, то есть. (O-Om-S-Sm), а «Норма» - доминанта «метаобъекта» (O-Om-S-Sm); «Факт» - доминанта «субъекта» (O-Om-S-Sm); «Инновация» - доминанта «метасубъекта», то есть (O-Om-S-Sm).Такое понимание Культуры способно решить главнейшую теоретическую проблему нашего времени: соединение Науки и Веры.


Бытие в соответствии с этой концепцией производится Небытием, ибо первично последнее. В соответствии с Библией Природа (объект) и Человек (субъект) творятся Богом последними. По Библии Человек приходит в этот мир из Рая, где он владел потерянной после Грехопадения возможностью постоянного контакта с Богом-Отцом, то есть, практически он приходит в этот мир из Небытия. Тогда ход развития Человека, а, по сути, это и есть движение Культуры таково:

1.Небытие;

2.Бытие;

3.Познание (после явления  Христа);

4.Преображение (после Апокалипсиса) - которое тесно связано с уходом в Небытие.( по крайней мере для смертного человека).


До Грехопадения  Первочеловек (Адам-Кадмон), в ребре которого еще находилась Ева, обладает определенным типом целостного (единство Мужского и Женского)  сознания, включающего возможность постоянной инстинктивной связи с Богом-Отцом. Он не ощущает себя чем-то от Него отдельным, а честно выполняет Его поручения (например, придумывание имен животным и растениям).  Грехопадение был не столько актом отпадения от Бога-родителя (Отца-Матери), сколько  первым шагом Адама по пути обретения самостоятельности в рамках собственной  свободы воли, которой он был лишен до этого, полностью находясь в «родительской воле».


Однако по великой милости Родителя после потери абсолютной связи с Ним Человек обретает инстинктивную связь с Природой, вставшей после изгнания из Рая на место Родителя. Смысл «греха» как раз в том, что на место Бога-родителя человек поставил тварную Природу. Но принципиально сознание его не изменилось из-за этого, он как было, так и осталось «мифологическим», по нашей терминологии.


Родитель любит Человека даже в отпавшем состоянии, поэтому для облегчения его жизни на каком-то этапе Бытия ему  дается Книга  - «Богооткровенное Слово», неважно: в форме «Вед». «Авесты», «Трипитаки», «Библии» или «Корана». Благодаря им,  Человек снова обретает Бога в душе, ощутив её (душу) «подобием Бога», каким на деле она и является.


Настоящее бытие Человека в мире начинается лишь после того, когда он, благодаря боговдохновенным книгам, обретает  свой личностной «Смысл жизни», и  от примитивного политеизма переходит к «монотеизму». Во всей этой духовной и культурной эволюции Человека есть еще один не всегда улавливаемый людьми аспект: до «Грехопадения» Адам и Ева не могли стать «прародителями», ибо в Раю они не могли иметь детей, а были бессмертными, но не как Боги, а по-своему. По своей абсолютной Полноте и Целостности Бог  является двуполым существом, так Ева в Раю была лишь частью Адама, поэтому она по Библии и создается из его ребра.


Таким образом, подлинная история человечества началась лишь после изгнания из Рая, правда, за счет потери полноты общения с Богом-Отцом. За всякое познание приходится платить. Человек заплатил за это Познание самую высокую цену - он обрек себя на принятие  Смерти как частный, отдельный человек, но, тем самым, двинулся к  Бессмертию всего Человеческого рода в будущем. Поэтому Бог-Отец и велел поставить стражу у древа Жизни.


Такова сущность человека: находить в поражении  - победу. Потеряв личное бессмертие, Адам и Ева обрели бессмертие всего Рода. Но родовое сознание (мифологическое, по нашему определению) у них было уже в Раю, поэтому  мифологическая  трансформация Человека и стала возможной. Вместе с тем потеря Полноты общения с Родителем породила еще одну величайшую  интенцию  человека - стремление к обретению Полноты осознания и ощущения Высшего Единого. Подлинный монотеизм будет осознан нами только после вступления в духовно-инновационное сознание.


На каждом этапе своего существования у Человека есть выбор из трех дорог, ведущих в будущее. Например, у «райского Человека» то же был выбор:

а) пребывание в полноте общения с Родителями;

б) реализация своей свободы воли путем познания яблока с древа Добра и Зла;

в) потеря личного бессмертия, но обретение бессмертия человеческого Рода.


Очевидно,  две последние альтернативы перевесили чашу весов при колебании Адама: «есть или не есть яблоко?».  Мы всегда так осуществляем выбор - путем отбора  количества наиболее привлекательных альтернатив из имеющихся, пусть за счет их качества. Поиск этого потерянного качества часто становится для человека постоянным смыслом его дальнейшей деятельности. Это его своеобразная  плата за выбор!


Воспоминания о «райской жизни» помогают человечеству создавать культуру, духовные планы которой частично компенсируют человеку его отпадение от Бога:

а) в «Мифе» - через связь с Природой;

б) в «Норме» - через обретение своей Церкви (религии);

в) в «Факте» - через получение личностного фактологического знания о мире и развитие личностных способностей;

г) в «Инновации» - через обретение прочной связи, постоянного диалога с Богом.


Круг духовного развития Человека, таким образом, замыкается, ибо Человек получает в «Инновации» то, что потерял на «мифологическом этапе» своего существования - связь с Богом, правда, уже не в инстинктивном, а в духовно-инновационном качестве. Эта связь будет заработана «потом и кровью», поэтому будет больше цениться. Кроме того, ее реализация лежит в самом замысле Бога по поводу Человека - создании партнера для сотворчества Мира. Очевидно, никто другой для этой цели Богу не подходил.


Отсюда важнейшей теоретической и практической проблемой культуры является обретение ею Целостности с Богом  и Полноты,  осознание самой сути этой полноты и целостности. Поэтому понимание связи Жизни и Смерти выводит нас на важнейший аспект этой целостности, становится, по сути дела, культурной проблемой. Или «духовно-инновационной», как нам удобнее ее называть.


Дополнительность Бытия и Небытия как культурная проблема возникает, когда мы осознаем «механизм компенсации» с помощью Культуры общечеловеческих потерь, неминуемых в ходе любого развития:

а) целостность Человека с Природой компенсирует потерю его целостности с Богом ( тварная природа занимает при этом в сознании Человека неподобающее ей место Бога);

б) правильное «нормативное» выполнение обрядов, канонов и догматов Церкви замещает Человеку прямой контакт с Богом (в католицизме один человек (Папа) является викарием Христа в мире);

в) иллюзия «фактологического познания» мира дополняет человеку его собственное слабое духовное самопознание - главный инструмент изменения мира (наука как бы становится на место Бога, а в результате у Человека возникает иллюзия, что он может один без Бога изменить и себя и  этот мир);

г) духовное познание (диалог с Богом) компенсирует у Человека сложность его дальнейшего углубления в многообразие Вселенной, открытие новой космической реальности («чем глубже в себя, тем дальше - в Космос, ибо, «что наверху, то и внизу»).


Мы не можем забыть, что Бог любит Человека и никогда не оставит его в опасности. Все духовное развитие Человека свидетельствует об этом. Стоило Человеку потерять инстинктивное Богообщение, ему дается «мифологическое сознание», где место Бога занимает Природа. Язычник перестал, как Адам, слышать голос Бога в своей душе, обрел единство с Природой, с ее низшими духами через волхвов и шаманов, способных воспринимать эти голоса. Пантеистически Бог оставался в душе язычника, пусть своей низшей частью (духами Природы), но этого Бога  можно было задобрить жертвами и получить Его благословение.


Правда, язычники при этом не подозревали, чем кровавее жертва, тем меньшая милость Бога в результате может быть получена. Но постепенно низшие духи были вытеснены из сознания человека монотеистическими религиями,  и голос Бога зазвучал в его душе с более  ощутимой полнотой. Однако у этого типа Богообщения (через Книгу) был один очень важный недостаток - оно было построено только на «Страхе Божьем». Бог как бы грозил Человеку пальцем: не делай Зла, а соблюдай 10 заповедей!


Принцип «свободы воли» не дает возможности  человеку жить, только подчиняясь чувству страха перед Господом. Поэтому по милости Божьей ему дается  иной тип контакта, который был построен на Любви - это подвиг Иисуса Христа. Своим примером Он стимулировал именно личностное развитие Человека.


Второй толчок после эллинизма (а эпоха Христа с последним тесно связана) Человек получил в эпоху Возрождения прежних эллинистических идей.. Это был Ренессанс именно личностного типа познания, открытия личностных смыслов жизни с помощью науки. Но, не учтя божественный план духовного развития, наука создала иллюзию решения человеком всех его проблем. «Бог умер», ибо вроде бы стал не нужен Человеку. Наступило прельщение Атеизмом.


Как Человек  ошибался, он понял только в конце ХХ века, когда открылась ситуация с загрязнением природной и духовной среды обитания. Выход для него один - полюбить Природу и через это вновь обрести Бога в душе. Духовное саморазвитие личности явится одновременно механизмом решения экологических проблем человечества.


До конца практически понять  процесс этой трансформации можно только  осознав роль Женщины в ходе духовного развития и  культурного становления человечества.


Мы рассмотрим ее на четырех примерах:

а) история Евы;

б) история свободной  Сарры и рабыни Агари;

в) история Девы Марии;

г) история современных женщин-политиков, женщин-творцов, женщин-ученых.


Ева сыграла ключевую роль в духовном движении человечества, ибо была по природе своей более любопытна и податлива к новому. Адам оказался более консервативен, поэтому Сатане удалось сдвинуть с позиции Несвободы прежде всего Еву. «Свобода воли», которой Бог наделили человека, была в Раю реализована чисто «де-юре», а не «де-факто».


Когда читаешь в Библии историю Адама и Евы в Раю, не покидает ощущение, что перед тобой разыгрывается великий спектакль, в котором и Ева и Адам , и Сатана и сам Бог играют кем-то написанные роли. Возникает ощущение, что над Богом-Отцом есть еще Всевышний, в замысле которого было само Грехопадение. Но в таком случае перед Ним у наших прародителей, да и нас самих, нет никакого греха!


Перед Богом-Отцом Адам и Ева, конечно, согрешили, но сделали это  для осознания своей собственной человеческой сущности, что и было в замысле Всевышнего.

Изгнание из Рая - с одной стороны греховное поражение человека, а с другой стороны - его новый шаг к победе по обретению  самого себя!


В результате этого грехопадения появился сам Человеческий род, а Человек вступил на Путь духовной трансформации, Путь Освоения своей человеческой сущности. Хотя человек включился в «Колеса Сансары» (по выражению индусов), но это не бессмысленный бег по кругу, а дальнейшее духовное движение, правостороннее развитие человека, новое освоение духовности. Конечно, иногда  он сбивается на левосторонний путь и устремляется к Сатане, но потом все же одумывается и возвращается «на круги своя».


Как уже отмечалось после Грехопадения «неспособность отделить себя от Бога» человек заменяет на «неспособность отделить себя от Природы», что позволяет ему существовать дальше, не ощущая до поры до времени своей Богооставленности. Просто через Природу человек был связан с Богом чисто мифологически. Связь с Богом, благодаря этому не рвалась, хотя была далека от первоначальной Полноты.


Ева оказалась в этой ситуации менее консервативной, чем Адам, быстрее его поняла опасность так долго находиться в «воле Бога-Отца». Таким образом,  женское сознание оказалось более пластичным в этой ситуации, говоря современным языком более «инновационным». Поэтому и в инновационную эпоху женщине предстоит сыграть уникальную Роль.


Значение женщины в ветхозаветные времена можно оценить по библейской истории Сарры и Агари. Духовный смысл этой истории раскрывается в Послании апостола Павла «К галатам»:

«Ибо написано: Авраам имел двух сынов: одного - от рабы, а другого - от свободной. (Быт.16,15;21,2-3)Но который - от рабы, тот рожден - по плоти, а который от свободной - тот - по обетованию. В этом есть иносказание. В этом два завета: один от горы Синайской, рождающей в рабстве, который есть Агарь, ибо Агарь означает гору Синай в Аравии и соответствует нынешнему Иерусалиму; потому что он с детьми своим в рабстве. А вышний Иерусалим - свободен; он - матерь всем нам... Что же говорит Писание? – «Изгони рабу и сына ее: ибо сын рабы не будет наследником вместе с сыном свободной». (Быт.21,10) Итак, братие, мы - дети не рабы, а свободной» (Гал.4,23-31)

Не раба Агарь, ставшая матерью мусульман, а свободная Сарра породила  современное инновационное сознание, ибо роль свободы в ходе духовной трансформации человека безмерна высока. Именно поэтому Ислам пока остается в объятиях фундаментализма, преодолеть которые ему будет весьма непросто. Но для спасения человечества просто необходима свобода! Таким образом,  без изменения роли женщины в мусульманских странах человечество просто не сумеет двинуться вперед.

Спасение человечества в будущем во многом видится в той роли,  которую начинает играть в судьбе человечества Дева Мария (Богородица, Мадонна), родившая в непорочном зачатии нам Христа. Любовь Бога к человеку столь велика, что Он посылает на подвиг по спасению человечества своего Сына, который, по сути  дела, и делает из нас людей, ибо открывает для каждого из нас дорогу к тому, чтобы стать Личностью.

Отличие нашего христианского Бога от индуистского, буддистского и даосско-конфуцианского в том, что боги тех религий внеличностные, а наш - Личность! Однако человек не может обрести новое духовное качество вне личностного озарения, вне возможности найти собственную индивидуальную трактовку «нормам» морали, библейским заповедям и любому социальному Закону. Он не может стать духовным  человеком, если только   боится их нарушить, живет  лишь в одном «в страхе Божьем», а не сделал их в душе своими «по Благодати», а не из-за Страха. 

Божья Благодать дает возможность вздохнуть ему «воздух свободы». Он обретает его, когда становится Личностью. У человека не открылась бы эта возможность, если бы Дева Мария не родила Христа, подготовив этот факт своей праведной жизнью.

Став Личностями, современные женщины, вроде Каррасон Акино или Индиры Ганди, идут в политику, развивают важнейшие экологические идеи современности (как теорию «устойчивого развития» человечества, продвинутую также женщиной - Ф.Х.Брутланд), шире и шире занимают свои позиции в искусстве или в науке. Если раньше их там были единицы, то теперь они вполне сравнялись с мужчинами в творческой деятельности.

Все это говорит о том, что женщина будет играть огромную роль в будущем. Возможно,  и Россия выйдет из своего тупика, лишь после того,  как к власти в ней придет женщина, пусть даже царица. По крайней мере, такое уже не раз бывало.
 8. Скрытый Порядок Любви (СПЛ) и Открытый Порядок Жизни (ОПЖ):

                                      «Но забыли мы, что осияно только Слово средь людских тревог,

                                                              И в «Евангельи от  Иоанна» сказано, что это слово – Бог!

                                                              Мы Ему поставили пределом скудные пределы естества,

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

                                                                                                                                        Н.С.Гумилев

            А. Механизмы Перехода от СПЛ к ОПЖ:

     Введение физиком   Дэвидом Бомом   в духовное рассмотрение голографической концепции мира и осознания её как  ГОЛОГРАФИЧЕСКОЙ ВСЕЛЕННОЙ даёт нам возможность более подробно поговорить о Скрытом Порядке Любви (СПЛ), как мы называем «Имплицитный Порядок Вселенной», предложенный Д. Бомом,  и Открытом  Порядке Жизни, который Д. Бом называет «Эксплицированным (явным) Порядком».

 Они более других  подходят нам, чтобы  ввести собственное  описание ВСЕЛЕННОЙ ДУХА, опирающееся на размышления этого лондонского  специалиста  по квантовой физике.

По мысли Д. Бома,  наша материальная Вселенная  представляет собой  физическую реализацию  некоей духовной сущности, находящейся в другом измерении  в свернутом (имплицитном)   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. 

Восприятие человеком мира в этой ситуации возникает как проявление нашими мозгами явленной  Голограммы Бога, превращающейся 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 13х20=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  это «порция вещества, некоторый шаг» его самодвижения.   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 и в ментальных процессах: духовное отношение возникает при обмене «эффективности» на «универсальность» при наличии  социальной активности наблюдателя в системе. «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   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 во 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 № 1, где основные закономерности разворачивания различных систем едины и для Вселенной, и для Социума,   и для отдельного организма.

                                                                                                                                                          Матрица № 4:

	Механизмы

Перехода
	Энергия
	Масштаб

Вселенной
	Масштаб 

Планеты
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Человечества
	Масштаб
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	Масштаб 

России

	1. Начало  

Творения
	Доминанта 

Святого

 Духа
	Замысел 

Вселенной Богом
	Начало 

Творения
	Сотворение 

разумных 

существ  в Раю
	Бытие души до 

Рождения
	Гиперборейское

предсуществование

	2.Сгущение  

эфирных

 оснований
	Доминанта

 Эфира
	Сотворение Вселенной 

формирование 

материального

 вещества  из эфирных оснований
	Формирование планеты в рамках 

Нарождающейся 

 Солнечной Системы

 и водной оболочки
	Изгнание из

Рая, появление 

людей на

 планете  

в земной плоти
	Зачатие
	Появление 

первых славян

 на будущей

 территории 

России

	3. Формирование

 водной основы
	Энергия 

Воды
	Формирование жизненной  субстанции на 

 Основе Воды
	Поворот 

магнитной оси

 и начало

 формирования

 земной тверди
	Адаптация человечества к Воде - основе Жизни
	Развитие плода

 в околоплодных    

        водах
	Крещение водой

 - Киевская Русь

	4. Огненная и

 воздушная

 стихии
	Энергия 

Огня
	  Резонансный 

 откат Воды-Огня

  и его роль в

  формировании 

 Вселенной
	Вулканическая 

деятельность в

формировании 

земного рельефа

 планет
	Освоение 

человечеством 

 Огня
	Рождение, 

глоток воздуха,

 набор энергии

 огня
	Крещение

 Огнем - 

татаро-монгольское

 иго

	5. Стихия земли- 

стабилизационная

 структура
	Энергия

 Земли
	 Формирование 

Галактического

   Центра Вселенной
	Получение современной конфигурации

 Планеты
	Язычество:

 земля - центр 

Вселенной
	Освоение земли: от  ползания

 До бега
	Основание

 Российского 

Центра -

Московская Русь

	6. Развитие

 флоры на

 земной основе
	Энергия

Дерева
	Возникновение на отдельных планетах фауны
	Развитие

 Биоценозов
	Монотеизм: обретение мудрость под

 деревом или

 на    Кресте
	    Контакт с 

   Природой: лесом, 

   растениями и 

т.д.
	Петербургская 

Империя

	7.Развитие

 фауны на  

  основе флоры,

 формирование

Разума
	Энергия 

Разума
	Возникновение 

на отдельных 

планетах

 Разумной Жизни
	Разрушение 

Природы

 Человеком
	Научное

 мировоззрение

 освоение

 Металлов
	Обучение и

 развитие 

Разума
	Послеоктябрьский 

       Период

	8.Бифуркацион-

ная  ситуация
	Доминанта 

Эфира
	Бифуркационные

 ситуации

и их преодоление
	Бифуркационная 

стадия: планета 

жаждет  стряхнуть

 человечество -

    катастрофизм
	Инновационно-

духовный этап
	Преодоление различных бифуркаций

 организма:

старости и т.д.
	Россия на

 рубеже 

ХХ - ХХ1 веков

	9.Переход в

принципиально 

новую стадию
	Доминанта

 Святого Духа
	Переход 

Вселенной

 в новое качество
	Переход 

планеты в 

новую стадию: духовно-инновационную
	Переход на другой уровень

существования
	Накопление 
Духовных
 потенций для

 Перехода в

Инобытие
	Россия в

 объятиях

 Единого Мира



                    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  СПЛ на  его  проявленное в жизни  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 (1, 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 (скрытость)  и Эксплицитность (проявленность);

- 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.  Любовь ассоциируется с волной, а Жизнь – оседает в частицах.  В случае ментальной Вселенной, эту идею можно  проиллюстрировать  на  таком  примере:   сознание  представляет  собой  осознанный    мозгом (проявленный) Порядок Жизни, а подсознание –  порядок неосознанный (скрытый),  любовное 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)  стороны Жизни и есть тайные, эзотерические проявления, не доступные для них, но  описывающиеся в богословии через таинство Любви.  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 ( локальной) экспликацией духовной  Любви-Тайны Инобытия. . Но они неразрывно связаны, так как одного без другого просто быть не может.  

   Нам  совершенно ясно, что полное отображение обмена  «явности Жизни »  на «скрытость Любви»,  частиц Жизни на   духовный континуум ( таинства Любви),  локальной  Части на глобальное Целое,  в принципе не возможно. 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 он также неисчерпаем, как Вселенная. И он также может любить и быть любимым. Жизнь полна подобных проявлений. 


    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 разделения  мирового  Целого Любви на фрагментарные  части построены явно патологические методы обращения с планетой  и социумом,  например:

-  добыча полезных ископаемых без Любви к Природе;

- решение демографических проблем без любви к детям;

- образовательная система, построенная на насилии над менталитетом детей;

- преодоление преступности и склонности подростков  к наркомании без учета их душевных движений и т.д.

           Все они опираются на  представление, что «жизненное  решение»  проблем не повредит Целому, несущему в себе Любовь как Тайну. 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, имеющей ребенка, в Социуме и  без прекращения загрязнения  окружающей  Природы, которая посылает в этом случае свои негативные импульсы мужчинам и женщинам, не желающим  в итоге заводить детей. Торжество безопасного секса, отвергающего деторождение, имеет прямое отношение к загрязнению природной  окружающей нас среды. В основе и там и там – отсутствие Любви. 

    Все системы образования построены на доминанте «передачи знаний от умных преподавателей  к глупым учащимся». На деле и те, и другие,  одинаково питаются информацией от единого 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.  Нее случайно не складывается большинство личных судеб преподавателей. Проведите анализ судеб  ваших знакомых в этой сфере, и вы внезапно убедитесь, что это так. Корень тот же: отсутствие Любви в Жизни, которое переносится и семью.

   Исправление преступлений путем сбора провинившихся молодых людей  в одном месте (тюрьмы), где они становятся заложниками самой исправительной  системы,  на деле служит лишь  поощрению преступлений и завязыванию  там 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  порядке, который мы называем Порядком Любви.  Сознание присутствует в разных степенях своего  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 целостности , например,  в строчках Уильяма Блейка:

«В одном мгновеньи видеть вечность, огромный мир – в зерне песка,

  В единой горсти – бесконечность, и небо – в чашечке цветка».

Творческий дар человека напрямую связан с его способностью   проявлять миру (например, для поэта – в словах)  скрытую в подсознании человека  бесконечность неявного Открытого  Порядка Любви, выявлять его красоту и совершенство,  при всем  многообразии различных способов проявления любовных  эстетических  форм. 

     Творчество духа  по сути дела – это повторение Божьего дара Любви  по творению (проявлению) уже имеющегося «скрытого потенциала мира» (термин Д. Бома)  в явленных материальных формах, постоянная способность перевода скрытых состояний в  открытые и проявленные, то есть,  претворение Духа в Материю, Любви – в реальную Жизнь.  

      Надо иметь в виду, что  скрытый духовный  потенциал мира – это не только любовная  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. Вообще энергия Любви творит миры, Бог также сотворил этот мир не из ничего, а из Своего грандиозного по размерам резерва Любви. 

     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 даже не даст ничего нового. Они об этом и так все уже давно  знают.

      Квантовая доктрина «Голографической Вселенной» является рациональным доказательством существования Бога (скрытого потенциала Любви) , она способна поколебать самые основы бездуховной  материальности науки, разрушить все устоявшиеся в ней традиционные  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 и не приняли эту концепцию, хотя её подтверждение на квантовом и духовном уровне для меня 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 его  мозга, оно носит сверхчеловеческий характер и является системным элементом  Вселенской  системы связи и взаимодействия «всего со всем» в мире. Эта способность сознания делает возможным сам факт существования  голографической Вселенной.

По сути дела, сознание как элемент поддержания этой голограммы 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.

Б. Понятие о специфике 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  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, где человек  является частью Скрытого Порядка Любви;

2. Падение в Бытие путем  духовной экспликации СПЛ и перевода его в открытый Порядок Жизни;

3. Познание своей духовной сущности с помощью Христа -  адекватная экспликация СПЛ;

4. Возвращение в Любовь после  соответствующего 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. Говоря другими словами, он жил в Любви, так как Ева была в нем («единая плоть»). В нашей терминологии он был носителем   ”мифологического сознания”. Как его носитель Человек тогда не отделяет себя от Бога (от Любви), 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 он не расходился с замыслом Бога в отношении Человека, должного пройти сложный путь Богопознания (понимания сущности СПЛ) в трудных земных условиях. Грех состоял лишь в том, что Человек с плодом с древа познания Добра и Зла впустил в себя Сатану, создав в самом себе неуязвимую для Бога оболочку Дьявола. Грешим мы то же по своей воле, Бог не может её нарушить, ибо она дарована нам навечно. Получив с помощью «грешных органов чувств» неадекватный механизм  Проявления Любви (только с помощью секса), человек с трудом прорывается к подлинной духовной сущности  СПЛ, по окончанию  резервов которого в мире и  грядёт Апокалипсис. 

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

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

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

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

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

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

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

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

“Изгнание из Рая” акцентировало в нас важный аспект смысла существования Человека - поиск и  обретение полноты общения с Богом. Таким образом, у Человека во время личного Бытия есть три 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) Культуры - ее                   важнейшее качество, гарант ее целостности.

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

Культура не исчерпывается только фиксацией Бытия, отражением этого физического мира, она должна                   ухватить “связь миров повсюду сущих”, как говорил Гаврила Державин. Культурная целостность Человека с                  Природой в МИФе компенсирует ему потерю первоначальной целостности с Богом. Суть язычества в том, что                  тварная природа в 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 чисто религиозное, является подлинным наследником сознание райского человека.

Культурное развитие в НОРМЕ (религиозном сознании) через нормативные обряды - каноны и догматы                Церкви компенсирует прямые контакты Человека с Богом. Церковь старается заместить Человеку Бога на земле,               а по догме католицизма даже один человек (“Папа”) способен быть викарием (заместителем) Бога для людей. 

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

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

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

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

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

Язычник перестал слышать “Божий глас”, но обрел единство с Природой, ее низшими духами, посредством связи с ними шаманов и волхвов, обслуживающих этот тип сознания. Пантеистически Бог все-таки оставался в душе язычника, 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                 выгодны Богу. Постепенно Природопоклонение (например, Солнцу, как у древних египтян) было  частично                 вытеснено из души Человека осознанным монотеизмом. Голос Бога все полнее зазвучал в душах людей. “Ветхий                 Завет” евреев - характерный пример этому.

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

Явление Христа стимулировало открытие познавательно-личностного сознания, ибо Любовь –                   качество индивидуальное, а Страх -  заведомо  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. Ею пользуемся и мы для прояснения различных аспектов Духовности.  

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.

                          В. Триалектика духовного развития:

Основные аспекты триалектического развития различных структур отражены в нижеприводимой матрице: 
                                                                                                                                                Матрица № 5.

	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. Скрытый   Порядок
	Явный Порядок
	Видимая 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.  Правое
	Левое
	 Пространственная Система
	Целое 


Попробуем дать к той матрице свой 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.

3.Тип человека  «Жаворонок» + тип  «Сова»  при наличии  смешанного  биоритма человека = означает гармоническое сочетаниие  их  биоритмов  при  условии функциональной дополнительности их в работе, например дежурство «совы»   ночью и «жаворонка» днем. 

 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, 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. 

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).  

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. 

13. БУДУЩЕЕ время в соединении с ПРОШЛЫМ и НАСТОЯЩИМ дают понимание ВЕЧНОСТИ как общего тринитарного синтеза предыдущих  темпоральных состояний. 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.Скрытый     Порядок  Любви во Вселенной  вместе с 
Явным Порядком Жизни   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.

17. Единство Эволюции (Развития)  с Инволюцией (Торможением развития) создают порядок  Свободного развития как ЗАКОНОМЕРНЫЙ ПУТЬ трансформации любой системы в ходе развития и изменения. 

18.  Соединение Порядка и Хаоса системы, опирающееся на Свободу воли её  элементов, обеспечивают  Духовное усовершенствование системы как Целого, ведут её эволюцию от Начала к Завершению.

19.  Обмены  Универсальности системы на её практическую Эффективность являются механизмами её Духовного совершенствования в процессе постоянной эволюции системы от плохого к хорошему.  

20.   Синтез Бытия Человека с его Небытием проявляют Инобытие мира  как  Универсальное единство Жизни и Смерти, как залог бессмертия человеческой души. 

            Г. Обратный Переход от СП к ОП 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 Открытом Порядке мира), а  при отсутствии  наблюдателя, как волновая структура в своём вибрационном состоянии.


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 (3, 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 о 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 ОП 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 мира, столь характерную для его сущности при троичном синтезе смыслов, осуществляющемся на уровне СП. 

Таким образом, сущность перехода от ОП 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 о его воинстве, возглавляемом, в частности, архангелом Михаилом. 

                         Д. Энергетическая сущность СП и её влияние на духовность:

Как считает Д.Бом в СП (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 наш 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
   Е.    Любовь к Природе  с точки зрения поэта и « народной мудрости»:

     В русской поэзии «любовь к Природе» - одна из основных важнейших для содержания самой поэзии тем.   Какие аспекты этой любви поэты представляют  нам как важнейшие для себя?

«Есть в светлости осенних вечеров умильная таинственная прелесть:

  Холодный блеск и пестроте дерев, румяных листьев влажный легкий шелест,

  Восторг и упоенье, и на всем та кроткая улыбка увяданья,

 Что в существе разумном мы зовем «божественной стыдливостью страданья»
Тютчев подмечает в русской природе ту «божественную стыдливость страданья», которую поэты раньше находили только в женщинах.

      «Всё цветет по дороге, весна настоящим сменяется летом.

      Протянула мне лапу сосна с красноватым чешуйчатым цветом.

      Цвет сосновый, смолою дыша, был не слишком приманчив для взгляда.                                     

      Но сказал я сосне - «хороша!» и была она кажется рада».

С. Маршака, как автора этого стихотворения, интересует не броская любовь к природе, а внимание к её деталям, добрая приязнь к тем  аспектам природы, которые не так бросаются в глаза, но если мы видим их, природа нам вдвойне благодарна.

 В очарованье русского пейзажа есть подлинная радость, но она


 Открыта не для каждого и даже не каждому художнику видна».

  Николай  Заболоцкий подчеркивает здесь смирение русской природы,   не броскую и яркую красоту, а незаметность, молчание и смирение, угодное только Богу.

  Ему вторит Михаил Лермонтов:

« Когда волнуется желтеющая нива, и свежий лес шумит при звуке ветерка,

И шепчется в саду малиновая слива под сенью радостной веселого листка,

Когда  росой обрызганный душистой прекрасным вечером иль в утра час златой

  Из под куста мне ландыш серебристый приветливо кивает головой,

  Тогда смиряется души моей тревога, тогда расходятся печали на челе,

  И счастье я могу увидеть на земле, а  в небесах я вижу Бога!
     Смирение русской природы таково, что только рядом с ней поэт видит Бога» -    состояние  для самого  Лермонтова не очень частое.   Еще один аспект «любования русской природой» задан стихами Марины Цветаевой:

    « Всяк дом мне пуст, всяк край мне чужд, мне все равно, мне все едино,

      Но если по дороге куст встаёт, особенно - рябина!»
В этом стихотворение «Тоска по родине - давно разоблаченная морока» Марина Цветаева признается в своей нелюбви к бросившей её  родине, но финал неожидан: «Но, если по дороге куст встаёт, особенно - рябина!» Только природа может искупить эту любовь и только ей поэтесса все готова простить!

 Иной аспект мы находим в стихах Сергея Есенина:

«Не жаль мне лет , растраченных напрасно, не жаль души сиреневую цветь,

   Горит вдали костер рябины красной, но никого не может он согреть!

   Не обгорят рябиновые кисти, от желтизны не пропадет трава, 

   Как дерево роняет тихо листья, так я роняю добрые слова.

   Но если время ветром разметая, сберёт их все в один ненужный ком,

   Скажите так, что «роща золотая отговорила милым языком»...

Значение разговора природы важнее «ненужного кома стихов поэта» - преклонение поэта перед природой таково, что он предпочитает все свои стихи ее святому диалогу.

   Преклонение перед чистой красотой природы звучит в стихах Пушкина:

« Унылая пора, очей очарованье! Приятна мне твоя прощальная краса.

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

Но именно только на фоне этого грандиозного увядания природы на поэта находит вдохновение  и «рождаются стихи в вечерней тишине»...

Одного природа не способна подсказать поэту, «куда ж нам плыть?» - этот выбор остается только лично за ним.

  Афанасий Фет в своем стихотворении «Я потрясен, когда кругом», предпочитает все красоты природы другой красоте:

«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»...           


                   Отсутствие утилитарности у поэзии о природе, невозможность её практического использования точно передает в своих стихах Ник. Гумилев:

          « Но  что нам делать с розовой зарей над холодеющими небесами,

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

            Не съесть, ни выпить, ни поцеловать…  Мгновение бежит неудержимо,

            А  мы ломаем руки, но опять обречены идти все мимо, мимо...»

 Природу русский поэт изображает в своих стихах не ради какой-то утилитарной цели, а во имя самой природы, любовь к ней он ценит  её во имя самой любви.

   Я внимательно изучил все имеющиеся на сегодняшний день учебники по экологии, но там нет ни слова о любви к природе, нет и намека на вклад, внесенный в этот процесс великой русской поэзией, да и не только русской!

Так нам проблемы экологии не решить, не повернув массовое российское сознание лицом к природе, не заставив её полюбить.

Ну а поскольку в научной экологии места для разговора о «любви к природе» не нашлось, я перейду к народной мудрости и посмотрю, запечатлена ли  эта любовь в «народных приметах?»


1.  Птица бьётся в окно - к  хорошим вестям.

2.  Орел парит над головой - предвестье счастья и крупной победы.

3.  Найти паука на платье - к прибыли.

4.  Если дни стоят сухие, на двор выставляют кувшин, чтобы Бог дождя дал.

5.  Лягушки на берегу прыгают к дождю.

6.  Пчелы очень рано летят за взяткой - будет хороший день.

7.  Ворона кричит - летом к дождю, зимой - к метели.

8.  Кошка лижет лапу - на хорошую погоду.

9.  Голуби разворковались, установится вёдро.

10.  Отсутствие росы в тихую светлую ночь предвещает ненастье, 

  чем больше росы - жарче  день.

11.Если звезды ярко блестят, летом будет зной, зимой - стужа.

12.Цикады сильно стрекочут вечером,  завтра - хороший день.

В этих приметах проявлена народная мудрость, густо замешанная на любви к природе. Добрые знаки предвещают хорошую погоду, плохие - ненастье.

                              9. Благодать Духа:

                                         «Но этой веры для немногих лишь тем даётся Благодать,

                                                                  Кто в искушеньях жизни строгих, как вы, умел, любя страдать.

                                                                  Чужие врачевать недуги своим страданием умел,

                                                                  Кто душу положил за други и до конца всё претерпел».

                                                                                                                                   Федор Тютчев

      А. Формы реализации духовности в меняющихся состояниях сознания:

1) МИФОЛОГИЧЕСКОЕ СОЗНАНИЕ:

- реализация себя в детях;

- помощь и поддержка семье;

- знание традиций своего семейного древа;

- верность родному краю, месту своего рождения;

- понимание, что мы – дети Природы, любовь к ней;
-  владение основами языческого сознания;

-  почитание предков и родителей;

- уход за могилами предков и родителей. 

2) НОРМАТИВНОЕ СОЗНАНИЕ:

 - служение Общине и Социуму;
-  служение Совести, Долгу и Чести;

- вера в Бога; постоянное следование обряду;
- осознание ценности труда на благо семьи и Общины;

- патриотизм, любовь к родине;

- защита отечества;

- национальная гордость;

- приобщение к национальной культуре и родному языку;

- сердечность. 

3) ФАКТОЛОГИЧЕСКОЕ СОЗНАНИЕ:
-  развитие личного творческого дара;

- фиксация жизненного опыта на других носителях, кроме памяти;

- здоровый образ жизни;

- понимание, что твоё лишь то, что ты отдал другим;

- склонность к науке и постоянным жизненным экспериментам;

- рационализм;

-  самодовольство и гордыня за полученные результаты.
4) ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННОЕ СОЗНАНИЕ:
-  смирение гордыни и самовосхвалений;
-  получение Благодати;
-  периодические покаяния и причастия в Церкви;

-  постоянное творческое совершенствование;

-  материальный аскетизм;

- стремление к духовному развитию и постижению Бога;

                     Б. Специфика духовной реализации Личности:

Говоря о преимуществах Благодати перед Законом,  мы имеем в виду специфику духовной реализации  Личности в рамках  светлой или  темной Благодати. См. следующую матрицу:
                                                                                    Матрица № 6:

	Качества Благодати
	Светлая реализация
	Темная реализация

	Отношение к богатству
	Милосердие и доброхотство
	Алчность

	Обладание силой
	Миролюбие
	Агрессия

	Греховные  искушения
	Постоянная борьба с ними
	Уступка страстям

	Обладание властью
	Мудрая политика
	Тоталитаризм, тиранство

	Наличие гордыни
	Смирение и покаяние
	Ослепление величием и славой

	Информированность
	Помощь  знаниями людям
	Хвастовство, эгоизм и самодовольство

	Духовность
	Святость, добротолюбие
	Злонамеренность

	Любовь
	Любовь к Богу, природе, людям
	Настороженность ко всему на свете

	Мудрость
	Служение людям
	Самовозвеличение

	Творчество
	Диалог с Богом
	Осознанное служение злу.


Из этой матрицы следует, что важны даже не отдельные качества светлой реализации духовной Благодати, а их направленность на Добро или на Зло.  
                          В.  Священное пространство Судьбы:
Одним из важных аспектов Духовности человека и вариантов обладания им Благодати Духа  является специфика кармического обустройства его жизни, которое  называется на одном языке «Судьбой», а на другом «Помощью Ангела-Хранителя».

Она складывается из нескольких аспектов:

а) гармонизация человека и его внешней среды во времени (соотношение Прошлого, Настоящего и Будущего) и в Пространстве (деревенском или городском);

б) социальная гармония человека с Семьей, Культурой, Цивилизацией и Духовностью;

в) специфика практических аспектов гармоничной судьбы (ЗОЖ, Питание, Лечение болезней, Энергообмен с окружающей средой);
г) числовые закономерности судьбы.
                     Попытаемся разобраться в них поглубже:
а) гармонизация человека и его внешней среды во Времени и в Пространстве:

Кармическое обустройство жизни человека в аспекте соотношения с Благодатью духа выстраивается в соответствии с духовной наполненностью человека и в Пространстве,  и во Времени.
Гармонизация отношений человека с окружающей его внешней средой во Времени предполагает духовное соответствие правильных отношений человека с Прошлым, Настоящим и Будущим, понимание им специфики ощущения самого себя в различных временных рамках.
Во Времени человек может прислоняться к одной из трех форм его проявления: жить Прошлым, увлекаться сиюминутностью или уповать на лучшее Будущее. 
Четыре аспекта  духовного сознания МИФ, НОРМА и  ИННОВАЦИЯ  тяготеют каждый по себе к одному их общих темпоральных проявлений: МИФ и НОРМА – к Прошлому; ФАКТ – к Настоящему, Инновация – к Будущему.

Для человека с постоянной привязкой к Прошлому характерна опора на традицию  на прежние  стандарты и ценности. Он живет в Прошлом, Настоящее – его пугает, а о Будущем он совершенно не догадывается. 
Фактологическое сознание привязывает человека к сиюминутности, ибо предполагает постоянную гонку  за  фактами и документальными проявлениями окружающей внешней среды.
Инновационное сознания имеет вектором Будущее, так как Инновация – это не только  постоянный поиск Нового, но и способ прорваться в Будущее с помощью этого нового, обустроить сегодняшнюю жизнь по инновационным образцам и технологиям.

Как проявляются эти темпоральные ориентация в реальной жизни? Мы попытались отразить их в 

                                                                                                                                  матрице № 7:

	Аспекты реальности 
	ПРОШЛОЕ
	НАСТОЯЩЕЕ
	БУДУЩЕЕ

	ТРАДИЦИИ 
	Абсолютизация
	Учет без увлечения
	Недооценка

	ЖИЗНЕННЫЕ ПЛАНЫ
	Как повезет
	Жить полной жизнью
	Лучшее будущее

	      ОТНОШЕНИЯ МЕЖДУ ЛЮДЬМИ
	Иерархия
	Меркантильность
	Духовность

	ЖИЗНЕННЫЙ УСПЕХ
	В прошлом
	Постоянная борьба за 
	Вера в Будущее

	УРОВЕНЬ БЛАГОСОСТОЯНИЯ
	Не имеет значения
	Необходимый минимум
	Надежда на Повышение

	ПОСТРОЕНИЕ СЕМЬИ
	Уважение к предкам
	Поиск своей второй половинки
	Воспитание детей как опоры
в будущем

	ЗНАНИЯ
	Знание традиций 
	Поиск актуальности
	Предвидение Будущего

	КАРЬЕРА
	Как сложилось в семье
	Актуальный поиск лучшего 
	Реализация своей личности

	СОХРАНЕНИЕ ЗДОРОВЬЯ
	Натуропатия 
	Современная медицина
	Целостное понимание 

Организма


Гармонизация отношений человека и внешней среды в Пространстве тесно связана со спецификой проживания человека в городской и ли в деревенской природной среде.
Для урбанизированной личности достижение гармонии в городе является сегодня недостижимой мечтой, ибо город как жилая среда начинает изживать себя по экологическим обстоятельствам. Погоня за комфортом, стремление к приобретению все современных средств, направленных на повышение комфортабельности жизни   в городе, означает только излишнее напряжение  городской инфраструктуры, которая уже и так не выдерживает современных нагрузок. 

Именно поэтому все современные большие города обросли дачными поселками и  сельскими пригородами, в которых почти нет постоянных жителей, а они появляются только на субботу и воскресение в лучшем случае, а чаще всего – только в летние месяцы.
Основанием гармонии сельского жителя с окружающей средой является не просто  его укорененность на земле как средстве  проживания и выживания, а обладание землёй   при полном понимании её духовной ценности как «Матери-сырой земли». 

Отрыв современного урбанизированного сознания от Земли является почти стопроцентной гарантией гибели городского человека в предстоящей экологической катастрофе. Чтобы выжить в деревне, надо не просто  
поменять городской образ жизни на деревенский,  надо любить «Матерь-сырую землю», надо уважать  и любить её и тогда она отплатит сторицей, а главное даст способ выживания в экстремальной ситуации.
 
Земле не нужны все наши «цивилизационные прелести»: пахать её можно с помощью лошади, повышать производительность с помощью навоза, а не химических удобрений, полюбив её, следовать её ритмам (в частности, лунным) и тогда она отплатить  на такое отношение сторицей. 
                            б) социальная гармония человека с семьёй, культурой, цивилизацией и духовностью:

Гармонию человека в семье мы уже рассмотрели на примере гармонии между мужским и женским началами в семье, гармонию человека и цивилизации можно кратко представить как гармонию человека и дома, так же нами рассмотренную в параграфе об Экодоме.  Гармоничные отношения человека и социума мы рассмотрим позднее  на примере взаимоотношений человека и социума на примере диалектики  культурного сознания:  от  Мифа через Норму и Факт – к Инновации. 

 Нам остаётся рассмотреть Духовность, но и о ней мы говорили в  разделе «Специфика духовной реализации Личности.  Важно понять их взаимное соотношение в рамках той же  диалектики культурного сознания.
                                                                                                                             Мы сделаем это в матрице № 8:

	
	Семья
	Культура
	Цивилизация
	Духовность

	МИФ
	Матриархат
	Доминанта Языческой 
Культуры
	Охота и 
Собирательство
	Страх перед богами

	НОРМА
	Патриархат
	Доминанта Религиозной
Культуры
	Доминанта Аграрной
     цивилизации
	Почитание богов и 
Обрядоверие

	ФАКТ
	Равноправие Мужского и 

Женского начал в семье 
	Доминанта Авторской 
Культуры
	Доминанта Промышленной
     цивилизации
	Любовь как система 

Связи с Богом

	ИННОВАЦИЯ
	Диалектика Мужского и 
Женского  с участием детей
	Доминанта духовно-
Инновационной культуры
	Равновесие Аграрной и

  Промышленной

Цивилизаций
	Постоянный диалог
С Богом


                        Г. Специфика практических аспектов гармонии человека и Судьбы:
Практические аспекты гармонии человека и Судьбы мы рассмотрим  под  четырьмя углами зрения:

а)  ведение человеком здорового образа жизни (ЗОЖ);

б)  организация полноценного питания;
в)   духовные методы лечения болезней;
г)  специфика энергообмена человека с окружающей внешней средой.

д) упование на силу и духовное лечение Господа Бога.
а)  ведение человеком здорового образа жизни (ЗОЖ):

     Видение  человеком здорового образа жизни каждый должен найти себе сам. Вместе с тем, могу поделиться своей собственной системой:
1) Постоянное чтение 90-го псалма Давида («Живущий под кровом Всевышнего, под сенью Всемогущего покоится»);

2) Использование вместо лекарств одной из следующих трав: зверобой, ромашка, липа, душица, пустырник, бузина, боярышник, брусничный лист, тысячелистник, шиповник, чабрец, мята, аир, девясил, фиалка трехцветная;

3