                                                                              Ю.А.Гусев

   Г О Л О Г Р А Ф И Ч Е С К А Я  В С Е Л Е Н Н А Я  Д У Х А

                                      Я существую точкой во Вселенной, но  в этой точке есть замес  Всего.

                                        От Господа порой бегу бегом, лишь вместе с Ним я остаюсь   нетленным. 

                                        Пока в  моей душе  пребудет Дух, пока моя душа -  в Его  лишь  власти,

                                        Мир сохраняется в моей, пусть малой, части,  а  у Вселенной на меня есть слух. 

                                                                                                                                                                              Ю. Гусев         

                              С О Д Е Р Ж А Н И Е:

                           Вступление

 1.   Глава первая «Готовность ко встрече со Смертью»; 

2 .   Глава вторая: « Технология духовного  выбора - триединая логика»;

3.    Глава  третья: «Единство Жизни и Смерти и роль Женщины в нем»;

4.   Глава четвертая: «Жизнь и Смерть Человечества»;

5    Глава пятая: »Теория духовного изменения»;

6.   Глава шестая: «Целостная структура Вселенной: Наш мир, Инобытиё и Голограмма»;

7.    Глава седьмая: «Инструментальная транскоммуникация – сигналы Инобытия»;

                                8.   Глава восьмая: «Голография Вселенной – человеческое сознание»;

9.   Глава девятая: «Методы сакральной  транскоммуникации»:

                   -  поэтическая транскоммуникация;

                   -  транскоммуникация волхва;

                   -  транскоммуникация по Карлосу Кастанеде;

                   -  общение с потустронним миром у святых и пророков.

10.    Глава десятая: «Потусторонний мир в инновационной богословской традиции»;

                    11. ЗАКЛЮЧЕНИЕ 

               12. БИБЛИОГРАФИЯ 


                 В  С  Т  У  П  Л  Е  Н  И Е

                                                     «Смерть не страшна, с ней встречались не раз мы в Пути,

                                                     Вот и теперь надо мною она кружится…»                                                                                                                                                                    
                                                                                                                        (Из  русской песни)


Смерть не страшна. Она – только переход в Инобытиё.  Бог создал  мироздание из двух половинок: Мир физический 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 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 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 направлений является  предложенная квантовыми физиками «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.

Эксплицитный Порядок человек воспринимает только в двух случаях: при наличии магической подготовки ( как Дон Хуан у Кастанеды) или при «измененных состояниях сознания».

В  раскрытии  этой Божественной голограммы  Человек выполняет важную роль: он поддерживает её существование и развитие, чем служит Господу, ибо делает это по Его программе и с Божественным разумением. 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  в наше время уже невозможно  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, Г.Шефер и  других).

 Человеческая жизнь - это не просто  тупая «череда  новых воплощений». Мировая культура подсказывает, что у души в Инобытии существует возможность выбора. Духовный путь Человека  включает не только эту  Жизнь, но и определенную альтернативу существования в Посмертии,  детерминированную  правильным выбором своего  Пути при Жизни.


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 человек не идет по Пути (ибо сам выбор остается 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 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.

 Но даже в кармических религиях священнослужители советуют прихожанам  сократить число реинкарнаций или увеличить срок  праведной земной длительности. Наряду с христианским  неприятием идеи «реинкарнации», 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 духовное  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 своем земном пути 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 этом 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.


Как «избавилось» Христианство от проблемы навязанного человеку постоянного земного воплощения души, многие религиозные учения жаждут  того же. Избавиться от них 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 так, чтобы добиться мощного посмертного воплощения рядом с Христом в сонме окружающих его праведников. Понятно, что такой Путь  для нашего современника 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 нем может быть достигнут.


До конца нам  весь механизм «массового воскресения 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 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, ибо и у неё есть свои собственные фундаментальные  заморочки. 


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. Оно мечтало 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 Библии  говорится и о «тысячелетнем Царстве Божьем» на Земле,  наступающим  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 остановились. Поэтому в основном корпусе Библии мы имеем одновременно два Завета: Ветхий и Новый. 


Нам  представляется очень важным 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 цепь бездуховных реинкарнаций и устремиться к  поставленной Богом  цели  более духовно продвинутыми способами собственного  существования.

 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.

Именно этому посвящена вторая часть нашего исследования, где мы стараемся показать структуру Инобытия и некоторые специфические знания об его «обителях», которых по утверждению Христа, у Его Отца на Небе «очень много».

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 «половиной» -  в единстве Мужского и Женского начал, по образцу и подобию Бога. Отсюда Христианство придаёт такое большое значение  браку и семье и не допускает развода супругов.


Итак, конец жизненного Пути, связанный с осознанием специфики Смерти,  - это важнейшая часть Пути, обладающая четырьмя основными векторами Грядущего (возможными 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» и православных воззрений о «Загробной жизни» показывает, что все конфессии оценивают важность после смерти 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.


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   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 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 его 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». Именно это и порождает в нашем сознании  четыре отдельных 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 себе подобными.  

 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 существования  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. Но пока, увы, её  не достигает…

Сама иллюзия четырех типов Божества (на деле Он, 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.

Но тогда 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 Раю 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». 

Он 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.  

Поэтому 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 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 открыть 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 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.


Идея Единой Троицы оказалась  близка и русскому 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 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).


В дальнейшем мы намереваемся раскрыть это движение на примерах суфизма в Исламе, «дзен» - в буддизме, высших аспектов даосизма, столкновения каббалистов и талмудистов в Иудействе.


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.


Наше 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 заметно  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  карма 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 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 № 12)

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  выбору, 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». 


Позднее мы более подробно рассмотрим  «теорию полного развоплощения и воскресения в теле». Оно, на наш взгляд тесно связано с возможностью «огненного воплощения» не только в образе человека, но и в образе сознательного кристалла, растения или животного. Все эти космические миры управляемы нами, и мы примем участие в их преобразовании, ибо  это и есть часть Общего Пути порождения Новой Вселенной, которая без участия всех никогда не сможет реализоваться.


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 отдаваться только пессимизму  и  во всякой ситуации видеть только негатив. Параноидальный психотип – это характер, привыкший за всеми проявления жизни видеть козни какого-то 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.


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 своих!» - 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 только желание, 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 «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  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! (1, стр. 176)


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 пары, затем - с самых близких. И только тогда всем в мире будет дано уважать выбор человека, даже при окончании Жизни.


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. 

Чисто технологически новое духовное знание стало возможным после открытия квантовой механикой механизмов  «Голографической парадигмы Мира». Суть этой концепции будет изложена нами позднее. Но главное в том, что материалисты были не правы – материя существует как результат 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 скрыт в понятиях,  во 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 по нашим словам, подчинившим себе восприятие  наших органов чувств. Давайте перейдём к деталям… 

    Глава первая: «ГОТОВНОСТЬ К ВСТРЕЧЕ С БОГОМ»



НО если жизнь -- базар крикливый Бога,
                                                                            То  только Смерть - Его бессмертный храм».



                                       А.Фет


                                                                                                             




                                              

 На определенном этапе жизни каждого начинает мучить проблема «ухода из Жизни». Все чаще уходят соратники по работе, друзья и подруги. Накоплен некий духовный  багаж, который рискует остаться невостребованным, пропасть втуне. Что же  такое этот Переход?


Страшен он  нам по единственной причине - своим неведением, что же это такое?

Страх выступает в этой связи компенсацией нашего незнания тайны Инобытия. На деле душа все знает, но не доверяет себе. Как заставить ее поверить в Загробную жизнь? Присмотримся к следующей схеме:

	     Виды

    сознаний:
	Инобытие

 как Радость
	Инобытие 

как Печаль
	Инобытие

 как Граница
	Инобытие как Импульс

 движения вперед

	    Языческое

   сознание
	Встреча с предками
	Утрата единства

 с Природой
	Между Верхним и 

Нижним миром
	Обретение Покоя

	    Сознание 

    верующего
	Встреча с Богом, конец 

земной юдоли
	Испытание степени

Любви к Богу
	Между Землей и 

Небом
	Обретение

Бессмертия

	     Научное

   сознание
	Конец физическому 

Страданию
	Финал жизни, в которой

 живешь лишь раз
	Между Известным и

 Неведомым
	Включение в 

круговорот веществ 

в Природе

	  Инновационно-   духовное 

     сознание
	Расширение сознания

 Единства с Богом
	Потеря близких, конец и

 Новое  Начало
	Граница между 

физическим

и духовным в душе
	Обретение Пути, где

жизнь и смерть - одно.



На всех этапах человеческого существования Смерть никогда не воспринималась однозначно. Даже материалистическая наука оценивает ее как рубеж между Познанным и Неведомым. Тем более оптимистично духовно-инновационное сознание.


Неверующий человек боится окончания Жизни только в связи со своим Незнанием, что следует за ним. Он вытеснил мысль о бренности Бытия в свое подсознание, чтобы не дрожать ежесекундно. Он боится, ибо не знает смысла своего существования, смысла (миссии) своего народа, судьбы человечества. Даже их частичным осознанием  снимается страх смерти.


Личностная потеря «смысла жизни» (экзистенциальный вакуум) сокращает жизнь, продление которой не имеет смысла, если человек ведет чисто животное существование в плотских удовольствиях, насилии над другими, в том числе сексуальном (без любви). Смерть как последний рубеж (финал всему) есть закономерный итог такой жизни, ибо на том свете «плотских удовольствий» нет, там - лишь  есть духовные.


Постоянное служение принципу: «иметь все здесь» противоположно принципу «быть всем там». Привязанность  к последнему  помогает человеку справиться со страхом Инобытия и подготовиться к трудному посмертному существованию. Доверие ему отнюдь не означает, что надо перестать жить полнокровной жизнью и стать монахом. «Стать аскетом» - тяжкий труд и далеко не всем по плечу. Посты у верующих не бывают круглогодичными, они следуют нормальному физиологическому ритму жизни и имеют большой терапевтический смысл.  По крайней мере, больший смысл, чем  имеет обжорство...


Перед  обычным человеком всегда стоит выбор - не просто «исключение третьего» («или - или»), а три дороги ( «и - и - и»):

а) простое выживание, не отрицающее никаких плотских удовольствий;

б) постоянный поиск истины, включая знание «смысла жизни»;

в) обретение свободы в творческом труде по изменению своей ситуации и окруженья.


В идеале он должен выбрать гармонический оптимум между ними, сочетающий все пути в соответствии со своими собственными намерениями:

а) психическими ориентациями (структурой души);

б) уровнем духовного продвижения и развития (духовным Путем);

в) соответствием окружающей среде (ситуационной уместностью в данный момент).


Но во всех случая работает древний принцип: «Помни о Смерти!»(memento mori). Каждый из трех имеющихся у человека выборов обладает своей долей обольстительности для души (например, - соответствие психотипу), но одновременно и  - собственной неполнотой и ущербностью:

а) борьба за одно  Выживание чревата бездуховностью и утратой «смысла жизни»;

б) поиск Истины приводит к ситуации, когда «во многих знаниях есть многие печали»;

в) обретение Свободы возникает лишь  на границе с Выживанием, ибо в ходе  любого развития происходит обмен Универсальности (стремления к высшей свободе) на Эффективность (способности изменять жизненные обстоятельства), а то и другое одновременно  не достижимо...


Где же выход? Он скрыт только в гармонии, в оптимальном сочетании всех трех выборов на границе возможной потери каждого из них: потери личного психотипа, либо забвения Смерти, либо психической адекватности окружающей среде. Нас тянет, либо в депрессию, либо в шизофрению, либо в паранойю. Гармония лишь на мгновение является нам в иллюзиях. Наш духовный уровень всегда таков, что она пока не достижима. 


«Все человечество знает две истины: первую, что умрем, а другую - неизвестно когда», как пишет монах Митрофан. (2, стр.8) На деле эти истины не абсолютны, ибо душа - бессмертна, а интуиция души все знает о часе и дне собственного Конца. Выбор не в том: жить или умирать, а в том, чтобы познать смерть при жизни. Это даст возможность перестать быть мертвым во время жизни. Такова диалектика синтеза этих полярностей.


Однако в бессмертие души пока верит меньшая часть человечества, и та часть, которая верит, очень мало зачастую делает во имя этой веры, потому что мало знает. А, как известно,  «Вера без дел мертва есть». Ведь без постоянного движения к Истине «вера» слишком слаба и не укрепляет человека. О точном часе Перехода в Инобытие знает такая малая часть человечества, что с точки зрения статистики ею можно, без сомнения, пренебречь. Однако это не значит, что срок жизни не открыт для людей. Но так ли это важно?


Монах Митрофан пишет: «Заповедано Богом, чтобы всякому человеку каждый час быть готовым к смерти».(Цит пр-е, с.8) Но жить столь интенсивно, чтобы каждый час проживался как «последний», удается лишь тем,  у кого постоянное  осознание специфики смертного Перехода становится «элементом духовности»,  частью личного творчества Жизни. Но и житейская интенсивность Бытия  ещё не означает, что ты в любой момент готов к встрече со Смертью. Важно другое:

А) Было ли в твоем сердце стремление к подлинной Любви? (к людям (врагам и друзьям),  Богу, к себе);

Б) Стремился ли ты к Божественной  Полноте и Целостности?


В реальной жизни человек обречен на страдания, равно, как и на радости. Страдания способны просветлять его, делать более свободным, приносить творческое удовлетворение, когда они направлены на его Просветление и пользу другим людям. Страдания делают его Личностью, воспитывают соборный Дух, когда он проходит их не один, а в коллективе единомышленников - «своим приходом, например».


Страдания готовят человека к приятию Конца Жизни, ибо через них постигается ее смысл.

«Смерть полезна человеку!» - утверждает монах Митрофан. (Цит пр-е, с.9) Это одна из тех духовных истин, которую неверующие люди никак  не способны  принять. Конец Жизни страшен разрывом связей с миром, уходом от близких людей, но, как он может быть  полезен?

 А ведь  по зрелому размышлению,  так оно  и есть. По воле Провидения, смерть случается как раз тогда, когда наиболее полезна для духовного развития души. Вот, например, смерть Владислава Листьева. Будучи человеком неоцерковленным, но верующим, он ушел без покаяния, хотя и был отпет митрополитом Питиримом. Но смерть застала его в момент наибольшей любви к нему, когда он еще не погрузился в абсолютную греховность своего нового назначения, а в результате сумел избежать  грязи, от которой никогда бы не смог отмыться. А так он не сделал ничего такого, что навеки приковало его к «вратам Адовым».

 Конечно, уповать в таком деле только на «милость Божию» было бы все-таки не разумно. Божий промысел не случайно сделал основой нашей творческой деятельности по изменению мира – Свободу Воли. Ежесекундно помня о бренности Бытия, человек должен сделать все, чтобы не завидовать людям, взявшим на себя смелость сказать: «Я к смерти готов!» Он не может быть никогда готовым до конца, поэтому страх при любой, самой ответственной  подготовке к ней частично гнездится в душе. Но дело не в нём.

Смысл знания о »memento mori» в том, чтобы быть к ней готовым и не стремиться к ней  одновременно. Это не «или - или», а «и - и!» Страх смерти приуменьшается в ходе духовной подготовки, в процессе постоянного следования конфессиональным ритуалам (например, покаянию и причащению святыми дарами). Свое бессмертие ты можешь обеспечить духовностью, творчеством,  памятованием  людей о твоих «хороших» делах.


Чем еще? Суть этой книги заключается в подготовке к Посмертию всякого человека, порою даже такого, который до конца не верит в бессмертие собственной души. Именно ему необходимо знать, как вести себя в случае неожиданной смерти.  Первая проблема заключена в понимании, что же  такое  «ПРАВИЛЬНЫЙ ВЫБОР  ПУТИ В ПОСМЕРТИИ»?


Необходимость этого выбора возникает потому, что человек в свое время, о котором мы еще поговорим, отвернул свое лицо от Бога, согрешил  отошел от абсолютного послушания Богу в поиске новой Свободы. Смягчающим обстоятельством было то, что он в то время иначе не представлял себе свой Духовный Путь, как только через Познание плодов с древа Добра и Зла. Поэтому за период земного пути им неминуемо накапливаются кармические отягощения или по христиански - грехи, которые будут всячески мешать ему нормально пройти Посмертие, устремясь поближе к Богу. 

Возможность духовного  Пути всегда остается, даже после чисто животной,  земной жизни. Человек должен знать  о нем, знать, что существует даже в самой плохой ситуации возможность выбора, он никогда не бывает  приперт к стенке.

«Путь» можно обозначить как выбор быстрой и   чисто духовной дороги, когда все остальные пути ведут к более долгим. Земные аспекты бытия при обсуждении Пути в Посмертии становятся наиболее важными, ибо Путь в своей исчерпывающей Полноте делается только здесь - в земной жизни. Смерть прерывает земной  Путь в ситуации, когда человек часто не готов к этому. Возникает сильный страх, который должен быть преодолен в первую очередь, ибо посмертный выбор - это выбор в полном сознании и   при духовном осознании!

Именно поэтому человек  должен помнить о Конце в любой час своего земного бытия, должен подготовиться к преодолению своего посмертного страха в течение земного бытия. Божье Провидение  будет помогать ему и здесь, а также божественное знание, накопленное в других культурах, более серьезно относящихся к Инобытию, чем наша. Нам поможет разобраться в технологии «посмертного выбора» знаменитая «Тибетская книга мертвых» с нашим христианским комментарием к ней.

Но кое-что  будет и мешать. Как говорится, и «самыми добрыми намерениями выстлана дорога в Ад». Противопоставить этому можно только стремление к постоянному духовному совершенствованию, пониманию, если человек мало знает о природной земной  жизни, то - о духовной, небесной -  и  того  меньше. Это означает, что впереди большая дорога! А главное, что человек должен познать на ней, – уметь отличать Плохое от Хорошего, не путать Добро и Зло. Это самое трудное, учитывая насколько они плотно друг с другом связаны.


К концу жизни, накопив груз грехов, человек начинает желать Смерти. «Смерть полезна», но не самоубийство! Груз кармических отягощений еще одним «отягощением» не смягчишь. Самоубийство во всех религиях считается величайшим грехом. В старину на Руси самоубийц даже не хоронили в пределах церковной ограды - на приходском погосте.

Так, например, не был у церкви похоронен Ленский в «Евгении Онегине», ибо силам зла (в лице Зарецкого)  удалось представить ситуацию его смерти на дуэли как «самоубийство». Человек не должен прерывать нить собственной жизни, ибо этим он крайне отягощает свою карму, не выполняя своего долга, своей миссии на этой земле, которая есть у каждого. Человек должен пройти свой «Путь на Голгофу», должен сораспяться с Христом в этой жизни, познав великую Любовь и великую Истину: »Христос есть Путь, Истина и Жизнь!» 

Не давая нам естественной смерти, Всевышний ждет, что мы еще успеем,  что-то осознать, сумеем что-то исправить и предстать готовыми к совершению Посмертного Выбора. Христианство – самая милосердная из религий, она не требует, как восточные религии,  физической смерти, чтобы очиститься и спастись: путем  постоянного покаяния и причастия это можно сделать и при жизни. 

Переход в Инобытие в бездуховной  ситуации - награда, которую мы еще, возможно, не заслужили. Подлинная оценка  любого жизненного искушения зависит от контекста, в котором это искушение воспринимается. Он есть прямое следствие нашей способности творить Добро и осознавать, что есть Добро, а что - зло. Дан ли нам от рождения такой дар? Очень редко, но духовная работа  может нас к нему  приблизить.


Для духовного человека: «смерти нет!» Во-первых, потому что «её попрал своею смертью Иисус Христос», а через свою Любовь мы сораспялись с Ним на  собственной Голгофе. Во-вторых, потому что мы всегда стоим перед смертью или после неё, а сам Переход  осознается очень немногими. В земной жизни свою смерть мы не увидим, хотя увидим множество смертей других. Любовь помогает нам поставить себя на их место и ощутить дыхание Инобытия на своем челе, начав, наконец, готовиться к нему всерьез!


Свидетельством праведности человека служит праведная смерть по христианскому канону (если он - христианин), то есть, с покаянием и причащением перед смертью,  а затем - с отпеванием и соборованием. Но Уход в другой ситуации также не закрывает дороги на Небо. Благие дела человека при Жизни могут превзойти  его греховность, а Любовь Всевышнего к нам неизмерима. Монах Митрофан пишет: «Иногда Господь, по неисповедимым судьбам своим, удостаивает перед смертью Святого причащения людей, не отличавшихся благочестием, и, напротив: за какие-то прежние грехи, хотя в свое время очищенные покаянием, Он лишает этого последнего напутствия и самого праведника». (2, с.17)


Обычная бинарная логика при решении духовных проблем не работает. Духовная логика - троична! Это не бинарная логика «исключения третьего», а триединый Путь выбора. Он прослеживается и в Триединости Божества и в Триединости нашего жизненного Выбора, и в Триединости нашего посмертного Пути.

     Глава вторая: «Технология духовного  выбора - триединая логика»

                                                                      «Чаю воскресения мертвых и жизни Будущего Века. Аминь!»

                                                                                                                    (Из молитвы «Символ веры»)

    На основе нашей системной методологии анализа  можно сделать некоторые предварительные выводы:


1. Важны не «Жизнь» или «Смерть», а «Духовный Путь», объединяющий земную и небесную дорогу и ведущий

 в Бессмертие.

 2. Не просто  «Добро» или «зло», а Любовь, примиряющая людей и приучающая «возлюбить врагов наших».

3. Не выбор  «Богатства» или «Бедности», а выбор  Истины во Христе, дающей понимание подлинного богатства - богатства Духа.

4. Не «Рай» или «Ад», а постоянное духовное усовершенствование души, связанное с претворением «Ада» в «Рай», изживанием «мук Ада», облагораживанием земных страстей.

5. Не альтернатива «Страха смерти» или «Радостей  жизни», а выбор  Мудрости («Софийности») бытия, где и горе и 
радость  - одинаково не выражают суть человека.

6. Не различение  «Мужского» и «Женского», а их духовно-физическая связь через Любовь, через создание новой Жизни.

7. Не абстракция  «Истины» или «Лжи», а духовная Свобода, перед которой  Истина и Ложь - преходящи и временны.

                   Более четко механизм триединой логики работает в  матрице  КАРТИНЫ МИРА (КМ):

	Элементы 

Картины мира
	Доминирующий

 элемент 

Картины мира
	Противоположный ему 

элемент картины мира
	Гармонизирующее 

последствие развития 

картины мира

	Составные части

 (с.ч.)
	Многообразие с.ч.
	Единообразие с.ч.
	Оптимальное и ситуационно

 уместное их сочетание

	Пространство КМ
	Космическое 

пространство КМ
	Локальное пространство КМ
	Полнота описания 

пространства  КМ

	Время КМ
	Вечность
	Сиюминутность
	Прошлое-Настоящее-Будущее 

как единое Целое

	Развитие КМ
	Континуальное

 Развитие
	Неограниченное

развитие (прогресс)
	Неограниченное развитие

 в рамках своего Континуума

	Предназначение 

КМ
	Универсальное 

Предназначение
	Функциональное

 Предназначение
	Локальная эффективность 

в условиях приоритета

 глобального оптимума

	Способ

 существования 

составных частей
	Соборное 

Существование
	Индивидуализация
	Свобода индивидуального

 развития в условиях 

приоритета  соборности

	-«-«-«-«-«-«-«-«-
	Кооперация 

составных  частей
	Борьба составных частей
	Глобальная кооперация при

 возможных локальных 

столкновениях

	-«-«-«-«-«-«-«-«-«-«-«
	Равноправие 

составных частей частей (дополнительность)
	Иерархичность во 

взаимоотношениях

 (первенство одних над

 другими)
	Глобальное равноправие в 

иерархически построенной 

структуре

	Информационный

 обмен КМ 

со средой
	Открытость системы 

для информационного

 обмена
	Закрытость системы для 

информационного обмена
	Открытый обмен при 

замкнутом (закрытом) контуре

	Энергетика КМ
	Поддержание

 негаэнтропии

 системы в творческо-

духовном процессе
	Энтропия внутри локальных

 Подсистем
	Поддержание общей 

духовно-творческой 

негаэнтропии при 

возможных локальных 

 проявлениях энтропии

	Отношение КМ к 

Внешней среде
	Духовное 

преображение
	Прагматическое 

использование
	Общее духовно-творческое

 отношение при локальном 

прагматизме

	Основной импульс 

развития  КМ
	Расширение поля

 свободы данной КМ
	   Осознание

 необходимости

 негативных аспектов развития
	Расширение поля свободы

 при осознании локальной

 необходимости

	Политические

 средства достижения

 целей в данной КМ
	Миротворчество
	Агрессивность
	Стремление к активному

 достижению целей при 

глобальной миротворческой 

политике

	Путь развития
	Единство

 Двух

 противоположностей
	              Борьба

 двух противоположностей
	Выявление скрытых интересов 

третьего за борьбой

 двух противоположностей

	-«-«-«-«-«-«-«-«-«-
	Стремление к 

абсолютной истине
	Возможное умолчание

 Истины во имя благих целей
	Глобальная истинность при

 локальной возможности 

умолчания истины

	-«-«-«-«-«-«-«-«-«-«-
	Принятие абсолютной 

ответственности за

 действия
	Допущение безответственных

 действий
	Минимизация

 Безответственности

	-«-«-«-«-«-«-«-«-«-
	 Стремление к 

  абсолютной

 справедливости
	Локальная несправедливость
	Минимизация 

Несправедливости

	-«-«-«-«-«-«-«-«-«-
	Использование 

бинарной логики 

 (исключение третьего)
	Использование жесткой

 одномерной логики
	Использование троичной 

Логики

	Мораль КМ
	Абсолютизация Добра
	Абсолютизация Зла
	Допущение Зла для конечной

 победы Добра


Как явствует из этой матрицы, сущность мира не просто в разведении полярностей его составных частей, а в их тринитарном единстве, обеспечивающим большую устойчивость системы и выбор более уравновешенных решений в ходе её постоянного развития.

Тринитарный характер принимаемых системой решений обеспечивает и наиболее оптимальные условия для существования в ней человека. Мы знаем, что именно таковы характеристики основных параметров Вселенной, зафиксированные наукой в так называемом «Антропном Принципе». Закон аналогии гласит: «Что наверху, то и внизу». Подобная идентичность  свидетельствует в пользу справедливости нашего предположения о бинарной структуре и самой  ментальной Вселенной. 

                                                           Троичный Путь и психотипы человека:

	Искупление (Сын)
	  Откровение (Дух)
	Творение (Отец)
	 Троичный Синтез(Троица)

	Шизофренический психотип

 Человека – чаяние Свободы
	Параноидальный психотип Человека – чаяние Истины
	Депрессивный психотип

 Человека – стремление к Выживанию
	Смешанный Психотип Человека –

Системный синтез в Любви

	Свобода и самоорганизация
	Правда, Законность и Истина
	Выживание
	Любовь

	Христианский путь
	Христианская
истина
	Жизнь по Христу
	Единство Пути, Истины и Жизни

	Свобода - избавление от

Страха Смерти
	Высшая форма 
соответствия

 Правде - Святость
	Выживание толкает Вас в объятия 

Мамоны, а тот - в объятья Зла
	Правильное поведение и в Жизни

 и в  Посмертии

	«Царствие мое – не от мира 

сего»
	«Не в силе Бог, а в 
Правде»
	«Не хлебом единым жив человек, а

 Словом из уст Бога».
	«Идите и научите все народы, крестя их

во имя Отца, Сына и Святого Духа».

	Свобода - избавление от

Рабства греху
	«Но вы не по плоти живете, а 
по Духу, если только Дух Божий живет в вас. Если же кто Духа Христова не имеет,

 тот и не Его» 
(Рим.,8,9)
	«Закон духа жизни во Христе 

освобождает нас от закона греха и 

закона Смерти»
  (ап. Павел)
	Бог – это Любовь

	«Свобода - это есть отказ от 

греха, совершающийся в Духе, 

свободным решением 

воли при содействии

 Благодати Божьей».
	«Закон дан от Моисея, 

Благодать и Истина –

 от Иисуса Христа».
	«Вера становится уверовавшим 

единственной силой и дыханием 

Жизни».
	Единственный  Путь  постижения 

Свободы, Истины и Жизни – через

Любовь

	«Познайте Истину и Истина 

сделает  вас

 свободными» (Иоанн,8,32)
	«Поступающий
 по Правде

 идет  к Свету»
	«Мы ничего не принесли в этот мир, 

явно, что ничего не можем и 

вынести из него»(1Тим.,6,7)
	Единство Веры, Слова и Дела.


Сравнительный анализ трех доминирующих психотипов и одного смешанного психотипа  Личности показывает, что разведение основных психологических характеристик человека по трем полярностям не спасает его от неразумных  поступков,  явно не принадлежащих полю оптимальности. В этой стороне удачно мог бы работать только «смешанный психотип», ибо именно ему дано находить наиболее разумные альтернативы психологического решения проблем на жизненном Пути.  В том числе и чисто духовные решения. Посмотрим, какие… 

  Глава третья: «Единство Жизни и Смерти,  и роль Женщины в нем»
«Говорю вам тайну: не все мы умрем, но все изменимся

 вдруг,  в  мгновение ока, при последней трубе».


Апостол  Павел (1. Кор.16,51-52)

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.
             Глава четвертая: «Жизнь и Смерть Человечества»
«Он ждет, чтоб Высшее Начало его все чаще побеждало,

  Чтобы ему расти в ответ!»







Э.М.Рильке


Смысл существования (Жизнь и Смерть) отдельного индивида не могут быть не 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:

1.    Бессмертное Человечество в Раю (Адам и Ева).

2.    Ветхозаветный период (От Изгнания из Рая до Первого пришествия Христа).
3.    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.
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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».


Глава пятая: »Теория духовного изменения»



«Как мир меняется! И как я сам меняюсь!



 Лишь именем одним я называюсь, -



 На самом деле то, что именуют мной, - 



 Не я один. Нас много...» 

                                                                                         
Н.Заболоцкий

                    

1.  П р е а м б у л а:

Центральная духовная проблема, с которой, на наш взгляд, человек столкнется в предстоящем тысячелетии, -  это личностная стратегия «духовного изменения», включающая «рождение» и «смерть» как важные, но отнюдь  не исчерпывающие по отдельности смыслы его бытия, его «реперные точки» существования. К такой «Теории духовного изменения» нам бы хотелось приковать внимание читателя в настоящей главе.

Без осознания места и значения «Смерти», равно как  «рождения» и самой Жизни, а также Посмертия, в духовной трансформации Человека, истинное  понимание смысла самого человека совершенно  невозможно. Иллюзия «колеса Сансары» прикрывает сложную картину включенности человека в духовный Космос, в котором постоянное изменение, развитие или напротив «регресс» души, создают лишь островки в океане Вечности Божественного Бытия. 

Было бы наивно предполагать, что  его божественная Полнота и Сущность  будут нами когда-нибудь постигнуты не то, чтобы до конца, а хотя бы даже частично. Такая наивность может быть связана только с нашим непониманием подлинной структуры Вечности и Бесконечности Вселенной.  Проблема отнюдь не в глубине Познания мира. Человечество давно уже научилось принимать решения в ситуации неполноты информации, но пока еще живо. Проблема только в выборе нашей, хотя бы интуитивной и заведомо неполной, стратегии «духовного изменения», ее согласованности с общим порядком и импульсом движения Абсолюта. Проблема - в нашей неспособности настроить собственную изменчивость в резонанс  с  ритмом  Божественного Космоса.

Этот «резонанс изменчивости» человека был вечной темой духовной поэзии России. Когда-нибудь мы к нему вернемся, чтобы показать многообразие точек зрения, высказанных по этому поводу нашими поэтами. Сейчас приведем одно стихотворение, быть может, не лучшего нашего отечественного поэта А. Майкова:



«Есть смысл в  платоновском ученье: как новый миг перерожденья, -



Пускай убьет меня недуг, но, как мерцание Авроры,



Как лилий чистый фимиам, как лир торжественные хоры,



Иная жизнь нас встретит там! В душе - за сим земным пределом



Проснутся, выглянут на свет иные чувства роем целым,



Которым органа здесь нет. Мы - боги, скованные телом,



А в этот дивный перелом, когда я покидаю землю,



Я прежний образ свой приемлю, вступая в Небо божеством!»





                           (А.Майков »Стихотворения. Поэмы», М., 1987, с.425)


Выбор стратегии «Духовного Изменения» должен быть основан на Знании, пусть неполном, интуитивном, но системном и отражающим,  скорее  не букву, а   с у т ь  структуры Мира. Смысл этой стратегии связан со стремлением нашего меняющегося сознания оставаться в тесной связи с изменяющейся Вселенной, двигателем ее духовного изменения  - Богом. Сотворение Мира еще не закончено, хотя специфика «8-го дня творения» вносит в ход его движения некий аспект, который раньше ускользал от внимания человека. Речь идет о том, что творение в условиях «8-го дня» - это совместное творение Мира Святым Духом, сошедшим в Мир на Пятидесятницу, и Познающим мир Духовным Разумом  самого Человека. Этапы этого глобального культурного и духовного процесса  мы наметили в прошлой главе: 

1.  Творение мира Богом.

2.   Неосознанное сотворчество Человека и Бога (Первичная культура). 

3.  Цивилизация (Творение мира Человеком без Бога).

4.  Духовная культура (Совместное  сотворчество Человека и Бога).

 Эффективность  такого творчества для Человека во многом зависит от его способности  в ходе деятельности  осмыслить Опыт Процесса, познать Бога. Этот «опыт Процесса» и лежит в основе стратегии человеческого «духовного изменения».


По сути дела,  речь идет об уяснении  творческой  «коэволюции» Человека и Бога, резонансе их изменяющихся систем. Об изменении Бога мы можем говорить только очень условно, лишь как о более полном нашем собственном уяснении Бога,  чисто духовном  Богопознании. Этому процессу мешают определенные социокультурные «фильтры». Попытаемся понять  их как «песочные часы», в которых песок  Жизни пересыпается из воронки «Бытия» в воронку «Инобытия», или «Небытия», если так вам будет  удобней.


«Теория духовного изменения» предполагает вычленение некоего системного элемента «Глобального духовного изменения» (ГДИ), который  имеет отношение,  как к нашей планете, так и всему Космосу, материальному и духовному одновременно. Символически мы изображаем их в форме двух треугольников, разделенных  своеобразным «фильтром».

 Вершины первого треугольника можно обозначить как «Человек» (Душа), «Человечество», «Мир»:

1. Душа (ощущающая, рациональная, познающая, духовно-творческая);

2. Трансформирующееся Человечество (в Мифе, в Норме, в Факте, в Инновации);

3. Мир (природа; природа и религиозный социум; природа и нерелигиозный социум (цивилизация); природа и духовная культура).

Вершины второго треугольника, представляющего собой Божественную Троицу,

мы обозначим через  следующую синонимию:

А. Бог-Отец (Абсолют,  Церковь, Космос, Божественная Энергия);

Б. Бог-Сын (Логос-Слово, Иисус Христос, Познающая Личность, Абсолютная Любовь);

В. Бог-Дух Святой (Душа мира, Благодать, София,  Духовное Преображение (изменение).


Очень важным является правильное понимание фильтров, разделяющих Бытие (Человека и человечества в Мире) и Инобытие (Мир Бога). Их сущность носит вербально-энергетический характер. Изложу, как это понимал до появления голографической концепции.


 На начальном этапе своего духовного развития Человек, чтобы не сойти с ума от многозначности духовного Космоса, создавал с помощью Бога-Слова - вербальную картину Мира, помогающую ему одновременно и познавать Мир и отгораживаться от его многообразия собственной системой фильтров - «вербальных образов Мира»,  возможно, весьма далеких от подлинной Сути Мира. Однако они работали, так как осуществлялся резонанс человеческого Духа и Божественной Троицы. Естественно, что на разных этапах духовного развития Человека (в Мифе, в Норме, в Факте, и в Инновации) они работали совершенно по-разному. 
      В дальнейшем мы более подробно покажем механизмы их функционирования на разных уровнях сознания. По иному это происходит на голографическом уровне, когда нами понимается  роль Голограммы Бога в функционировании Мира и самого Человека.

        2. СПЕЦИФИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ «Мы-сознания» (МИФ)

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


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

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

Как явствует из указанной схемы, треугольник Инобытия поворачивается к носителю «Мы-сознания» вершиной «Духи», олицетворяющей Божественное «Я-сознание». Вершина «Абсолют» в этой связи выступает как синтез Мужского и Женского (единство «Он-Она»). В разных языческих религиях роль Мужского начала  принижалась или возвеличивалась в сравнении с Женским, доминирующим в образах «Матери-Сырой Земли», Матери Мира и т.д. Вместе с тем любая языческая культура изобилует так называемыми «фаллическими символами», утверждающими и роль Мужского начала, и саму идею Плодородия как их синтеза Мужского и Женского. Тем не менее, сначала был Матриархат, а потом Патриархат.


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


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


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

Какие особенности «мифологических фильтров» можно считать главными?

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

б) единство Рода и Природы;

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

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


Любая дописьменная культура всегда носит мифологический характер, ибо она построена на инстинктивном, а, следовательно, весьма неглубоком и поверхностном понимании человеком  мира и на  единстве с ним (у «райского человека - с Богом), неспособности человека выделить себя из этой целостности, самоотождествиться, осознать себя Личностью.

3.            СПЕЦИФИКА «НЕ-МЫ - СОЗНАНИЯ» («НОРМА»)

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

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

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


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


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

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

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

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


Поэтому носителям нормативного сознания Бог дан первоначально лишь как внешний «Закон», Он не снисходит пока как внутренняя «Благодать».  Исключением являются праведники и святые, сразу же прорывающиеся к более высокому типу сознания. Для его достижения нужен мученический подвиг «личностного свидетельства» Любви.

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


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

Как отмечалось в цитируемой книге «Экологические корни культуры», ЗАКОН был еще безличной силой, определяющей место людей в мире.  Он дополнялся личностными отношениями людей в этом социуме, который был невелик и позволял всем людям знать друг друга лично. В социологии такой тип социума называется «малой группой». Но общество разрасталось, возможность лично знать друг друга всем членам общества «проходила», ибо была ограничена психологическими  и информационными возможностями души.

Безличная сила ЗАКОНА была преодолена только БЛАГОДАТЬЮ, иным механизмом социальных связей, построенном на Любви. Эту идею принес с собой Иисус Христос, совершивший великую жертву Слова, Логоса во имя Любви.

Касаемо специфики фильтров нормативного сознания можно утверждать следующее:

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

2.Божественное понимание Единого Пространства  реализуется через  Живой Космос.

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

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


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


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


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


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


«Все то, что внизу, то и наверху». Поэтому изменения затронули и уровень познания  «Инобытия». Там на первое место выступает Логос, ибо любая  личная энергетика не существует вне поддержки «духовным Словом». Дух приобретает форму «Мы-сознания», а приобщение к духовности «Я-сознания» становится важной задачей сохранения их «симфонии». Поэтому возникает очень большая опасность отрыва Бытия от Инобытия, из-за иллюзии самодостаточности человека,  даже ненужности ему Бога. Нечто подобное утверждал Наполеону Лаплас. 


Атеистическая трактовка мира, свойственная начальным стадиям обретения «ТЯ-сознания», объясняется возникающими разрывами связей Бытия и Инобытия. Именно поэтому Дух приобретает нежную форму «Мы-сознания», чтобы преодолеть искус атеистической трактовки мира, разрыв Бытия и Инобытия.


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


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



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


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

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

Специфика фильтров «фактологического  сознания» такова:

 1.Научное (приблизительное) понимание энергетической сущности Природы.

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


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

       Человек в рамках этого сознания как бы начинает понимать, что он – частичка Бога и обращается к Нему на «Ты».


Сложность современной духовной ситуации на рубеже двух тысячелетий толкает человека на выбор поведения, бывшее ранее  уделом единиц и носившее  название «святости». Сейчас оно начинает приобрести массовый характер. Иначе – Глобальная Экокатастрофа мира.   Человечество еще может встать на  путь постоянной духовной трансформации Личности,  преображения себя и окружающего Мира.


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


Перед лицом материальной реализации  Апокалипсиса человечество будет вынуждено подвинуть себя на духовное преображение, чтобы спастись и избежать Адова огня. Апокалипсис - не столько катастрофа, сколько предупреждение о ней. Человечество способно  преодолеть  негативные аспекты этого явления, если осуществит массовый выход на духовно-инновационный уровень, если обратится за помощью к Богу. 


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


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


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


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


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


При этом отпадает необходимость в материальном путешествии, ибо всякое движение может носить чисто духовный характер, позволяющий управлять и Пространством и Временем. В мистических учениях этот способ перемещения называется «астральной проекцией». Огромную роль в духовной трансформации человека, наряду с освоением мистических наследий мировых религий, должно сыграть открытие М.М.Бахтиным «диалогического сознания».


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


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


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


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


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


Именно такой космический детский сад будет рассадником нового духовно-инновационного сознания, ибо «Сын человеческий» (по слову Иисуса Христа) с детства приучится помогать «братьям своим меньшим», способствовать дальнейшему продвижению Эстафеты Разума, которая и есть Культура. Инновационная культура, которую мы обретаем.

                                      6.Голографическое сознание:

Для голографической концепции имеет значение не общность с одним из фрагментов мира:

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

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

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

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

  Бог творит БГ и Человека как механизм её  иллюзорного превращения в реальность с помощью органов чувств человека, опредмечивающих мир с помощью слов, отвечающих за функционирование отдельных фрагментов мира. 

Этот механизм включает социальность  восприятия и воспроизведения мира в форме:

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

- опора на конфессиональную   и общую  для  её членов историю творящего мир Бога, характерную для данной конфессии и взывающую к необходимости Веры в  рамках конфессиональной Нормы;

- создание личностного понятийного  мира восприятия, характерного для личности данного человека и обретение в итоге собственной самости в Факте;

-  понимание необходимости поддержания постоянного диалога с Богом для изменения БГ в случае необходимости  при выработке духовно-инновационного сознания. Это последнее предполагает постоянный диалог с Богом для уточнения характера постоянно  меняющихся в мире  понятий и зарождения совершенно новых.

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

Как доказал Карл Прибрам,  наш мозг является голографическим инструментом воспроизведения Божественной Голограммы, ибо в нем нет функциональных  отделов, отвечающих за исполнение его отдельных функций, он весь целостен. Как голограмма работает серией целостных энергетических импульсов, несущих информацию органам чувств о специфике отдельных аспектов Вселенной, так и мозг,  по мнению К. Прибрама, является  скопищем нервных импульсов, оплетающих всё его Целое, подобно тому, как луч лазера оплетает кусочек голограммы, хранящей всё изображение целиком. 

                                           Глава шестая: 

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

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

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

                                                                                               Уильям Блейк.

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

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

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

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

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

                     2.Голографическая модель Вселенной обладает целостностью, характерной для любой голограммы, когда в   

            каждом участке голограммы содержится все изображение целиком, то есть, работает  принцип « не часть вместо 

            Целого, а Целое вместо части»;

                     3. Если существует  механизм  голографического явления Вселенной в любой необходимый момент, то  сама 

             материальная Вселенная  может быть только фантомом, ей не обязательно  постоянно существовать в 

             проявленном виде, достаточно быть только  «потенциальной возможностью», что  колоссальным образом 

            экономит энергию на её поддержание;

                       4. Характерной особенностью голограммы является взаимосвязанность всех её элементов, точно также 

            взаимосвязаны все ментальные (непроявленные аспекты) и физические (проявленные аспекты) существования 

    Вселенной, причем не просто связаны, но влияют друг на друга; поддерживают друг друга, постоянно  глядясь друг в     друга, как    в зеркало.

5.  Проявленные и непроявленные аспекты голограммы обладают «памятью», то есть, помнят о  различных  

аспектах  своего  явления в мир, как в Прошлом, так и в Настоящем и  Будущем.    Практические это свидетельствует о  полной относительности пространства-времени в подобной Вселенной, а, значит,  и возможности её    элементов общаться друг с другом  со   скоростью выше   скорости света. Эта точка зрения подтверждена экспериментами парижского  физика Алана Аспекта.(http://www.crystalinks.com/holographic.html)

6.  Для проявления Вселенной нужен не только ментальный свет, отбрасываемый человеческим мозгом.  

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

7.  Качество мозга, способного  воспроизводить голограмму Вселенной, описывает его сознание, причем не                                    

являющееся   чистой функций мозга, а  характеристикой всей системы голографического                           воспроизведения Вселенной, всех связей и взаимосвязей, в ней возникших        и потенциально способных       

возникнуть. 

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


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

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

Особенность этого единства  - бесконечность во Времени  и в Пространстве. То же самое имеет        отношение к нашему пониманию Культуры.
Как только начинаешь глубинный поиск, то выясняется, что у Культуры,       как   бы и  нет истоков, кажется, что она была всегда. К примеру, мы ищем истоки русской инновационной культуры  в  славянском язычестве. Но оказалось, что до Рюрика на этой территории была великая культура, теряющаяся в            глубине веков. Цепочка изысканий ведет нас к скифам, от них - к древним грекам, потом к их прародителям - этрусскам (возможно, они и  есть наши предки – «это русские», но это шутка!), а от них - к древним ариям в их северном, гиперборейском   варианте. 

Там также не конец, ибо гиперборейцы вышли из Атлантиды или (по другой теории) были параллельной с нею  цивилизацией.  Атланты спасались от катастрофы   тремя путями: одни шли в Америку и окопались на Юкатане, другие пошли на Юг: через Африку (часть осела в Египте)      и Азию - в Индию, а третьи  пошли  северным путем - через Европу и Сибирь. Там тогда было много теплее. Однако невозможность найти истоки не означает их фактическое отсутствие. Истоки - в той же культуре атлантов, полученной, скорей всего, от их космических покровителей. Об этом свидетельствует судьба первой ветви потомков атлантов, ушедших от катастрофы на американский континент: тольтеков, ольмеков, инков и   майя. Они как будто канули в Небытие, уйдя почти целиком с лица планеты, как это стало известно из книг    К. Кастанеды и Х. Аргуэльеса. Очевидно, “космическая дорога”, всем атлантам была уже знакома, но части из них что-то помешало  ею воспользоваться. Скорей всего, какие-то духовные ограничения.

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

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

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

 Sm -  Om -  О - S.

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

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

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


1.Пребывание в Раю.


2.Падение в Бытие после Грехопадения .


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


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

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

Находясь в Раю, первочеловек Адам-Кадмон, включающий и Еву как свою часть, обладал начальным               типом сознания, сущностью которого является постоянная, хотя и инстинктивная, связь с Богом. В нашей               терминологии это ”мифологическое сознание”. Как его носитель Человек тогда не отделял себя от Бога, а              выполнял все Его поручения, типа называния растений и животных и т.д. Так ведут себя ангелы, являясь              вестниками Бога. Своей воли у них, как бы и нет.

Лишь “Грехопадение” было первым личностным поступком Человека, осуществленным в строгом соответствии с правом на Свободу воли, которую Бог даровал Человеку. Пусть он был сделан по навету Сатаны, но он не расходился с замыслом Бога в отношении Человека, должного пройти сложный путь Богопознания в трудных земных условиях. Грех состоял лишь в том, что Человек с плодом с древа познания Добра и Зла впустил в себя Сатану, создав в самом себе неуязвимую для Бога оболочку Дьявола. Грешим мы то же по своей воле, Бог не может её нарушить, ибо она дарована нам навечно.

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

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

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

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

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

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

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

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

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


- Путь ВЫЖИВАНИЯ;


- Путь СВОБОДЫ и ТВОРЧЕСТВА;


- Путь поисков ИСТИНЫ и СПРАВЕДЛИВОСТИ.

У Первочеловека в Раю также было три  альтернативных выбора:


- остаться в Полноте общения с Богом;


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


- потерять личное бессмертие, обретя Бессмертие для человеческого рода.


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

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

а) через инстинктивную связь с Природой в МИФЕ;

б) через обретение своей религии и Церкви в НОРМЕ;

в) путем активизации личной познавательной деятельности в ФАКТЕ;

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

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

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

Культура не исчерпывается только фиксацией Бытия, отражением этого физического мира, она должна                   ухватить “связь миров повсюду сущих”, как говорил Гаврила Державин. Культурная целостность Человека с                  Природой в МИФе компенсирует ему потерю первоначальной целостности с Богом. Суть язычества в том, что                  тварная природа в сознании язычника заняла место, которое должен был бы занимать Бог. Но другого пути в                 культурном развитии Человека просто не было, да и  нет!

Поэтому антикультурными выглядят все филиппики современных теологов против язычества и     неоязычества. Богословское отрицание язычества с культурной точки зрения  ненаучно  и несистемно. Это       тупиковый путь отрицания Целостности в Культуре, обожествление “pars pro  toto” (части вместо целого). Именно    языческое сознание, а не чисто религиозное, является подлинным наследником сознание райского человека.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

которой находится мир. Трансмутация организма человека, раскрытие в нем новых способностей, дающих                   возможность человеку без всяких технических приспособлений летать в Космосе, даст возможность                   существовать даже в условиях частично загубленной предстоящей катастрофой планеты. Голографическая парадигма Д.Бома, которой мы собираемся воспользоваться, более всего подходит не просто для квантовой физики, где она рождена, а для  изучения  специфики человеческой души, чем и воспользовался Карл Прибрам, сочинивший голографическую концепцию работы нашего мозга. 

Самым слабым местом  в атеистической культуре является понимание Природы, как внешней среды, не связанной с Богом. Формула Культуры перевернулась и стала писаться так: O- Om - S - Sm. 

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

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

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

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

                      Я мыслил, человек, в сияющей пустыне,  и  следом огненным – я не прейду отныне.

Способность Человека мыслить накапливает с помощью такого качества, как Память, - духовную мудрость, именуемую во всех эзотерических источниках Софией – Мудростью Божьей.  Именно ориентация на Божью Мудрость делает нас способными выполнить Божий Завет и поддержать существование ментальной и физической  Вселенной.

                                           Глава седьмая:

     «Инструментальная транскоммуникация – сигналы Инобытия»

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

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

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

                                                                                                                             К.Бальмонт

Для скептиков естественнонаучным доказательством существования Инобытия и Бессмертия человеческой души являются многочисленные сообщения с того Света, полученные не просто талантливыми спиритами и сенситивами, весьма привычными ошибаться, а  с помощью технических средств: записи голосов Инобытия  на магнитофонах, посланий по телефону, записи изображений с помощью телевизоров, передачи текстов через компьютер  и т.д., где  субъективная ошибка человека сведена к минимуму. ( Библиография, № 4)

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

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

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

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

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

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

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

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

                             Вообще, я мог в году последнем в девицах наших городских

                             Заметить страсть к воздушным бредням и мистицизму – бойтесь их!

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

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

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

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

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


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

е) Инструментальная транскоммуникация;

            Более подробно о ней мы поговори позднее. 

ж) Регрессивный  гипноз (психологические методы изучения реинканации);
   

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

з)  Астральная проекция:

     Об астральной проекции существует обширная литература, как книгах, так и в Интернете (См. Библиография, № 5)

и) Молитва или медитация:

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

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

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

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

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

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

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

2) «Человек – это часть существа, которое находится за пределами времени и пространства, принадлежит к совершенно разным полям и измерениям (4, с.114)

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

3)  «Страдания, которые человек должен  или вынужден  переживать и переносить, являются частью его собственного самоё себя, частично заработаны его собственными действиями, либо направлены высшей силой для ускорения процесса учебы для улучшения   познания и совершенствования» (4, стр. 119)
Ясно, что страдание – не самодостаточная сущность, а всего лишь учебный  механизм  познания мира и совершенствования самого себя! Поэтому  их не надо, как  переоценивать, так и не дооценивать.

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

5)  По поводу  проблемы ГРЕХОПАДЕНИЯ  там было сказано следующее: «Большая часть того, что написано по этому поводу, неверно: это не так, что люди должны вернуть себе что-то утерянное ими. Они находятся на пути прогресса. Не было никакого отступления от Бога, но люди находятся на пути, чтобы стать теми, кого они называют «богами».  Это – идеал, которого люди однажды достигнут».  (4, стр. 121)

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

6) «Мы все можем входить  в общение с минералами, растениями и животными, вы признаете это, когда научитесь»(4, 107).

Контакт со всеми предыдущими формами материальной жизни  важен для человека, как более разумной формы жизни, потому что на человеке лежит обязанность помогать низшим формам, решать проблемы, которые они не в состоянии сами  решить. Хотя бы не загрязнять природу отбросами своей же грязной цивилизации… Убийство растений и животных также кармически опасно, как и убийство других людей.  Еще более опасно самоубийство, ибо это убийство Бога в себе. 
7)  Человеку  не следует давать свободу своим эмоциям, но он должен держать их под контролем.  Конечно, это – мастерство, и для этого необходима тренировка. Если человек действительно имеет желание делать добро, а не просто так проживает день, не оглядываясь духовно назад, тогда для него будет невозможно достичь этого. Однако, если он каждое утро со всей душой напоминает себе о том, чтобы  никого не обижать, относиться ко всем хорошо, то ему придется всегда держать в душе эти хорошие намерения.  Вначале это будет трудно для него, поскольку он быстро забывает о своих благих устремлениях и вновь возвращается к своим предыдущим ошибкам. Но со временем ему это удастся. Обзор прошлого – основное условие для осуществления этого. Со временем появится сила,  и он придет к выводам, как овладеть собой и тем самым что-то дать многим людям». (4, 115) 

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

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

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

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

Немыслимые возможности ожидают человечество впереди. Люди достигли того пункта, который открывает дорогу к долгожданному совершеннолетию, они, так сказать, посередине течения эволюции»(4,118).  

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

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

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

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

9) В одном из сообщений Тонкого мира специально подчеркивалась разница между спецификой различных каналов передачи информации от Тонкого мира: «Что касается информации, приходящей к вам из наших сфер через медиумов, а, значит, и через «автоматическое письмо», - там психика медиума играет большую роль, чем  в случае технически поддерживаемой транскоммуникации. В сообщениях, приходящих через медиумов, находящихся в трансе или полутрансе,  четыре пятых приходит от «психе» (т.е., - души медиума – Ю.Г.), а одна пятая – с другой стороны. В случае технически поддерживаемой коммуникации – одна пятая от психе и четыре пятых из Потустроннего мира.» ( 4, 137) 
Так можно оценить надежность всех девяти  обозначенных нами каналов сообщений с Тонким миром. Чем больший упор в канале сделан на антропоморфные средства  связи, тем более ненадежным этот канал  является. Хотя нет правил, без исключений. Духовная одаренность, данная отдельным личностям, может во много раз повысить эффективность любого, даже самого  ненадежного,  канала  коммуникации с Инобытиём.

                                        Глава восьмая:

«ГОЛОГРАФИЯ ВСЕЛЕННОЙ – ЧЕЛОВЕЧЕСКОЕ СОЗНАНИЕ»

                                   «Сердце будет памятью хранимо вплоть до дня, когда взойдут, ясны,

                                                           Стены нового Иерусалима на полях моей родной страны».  

                                                           И тогда повеет ветер странный и прольётся с Неба страшный Свет, 

                                                           Это Млечный Путь расцвел нежданно садом ослепительных комет».  

                                                                                                                                                              Н.С. Гумилев

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

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

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

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

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

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

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

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

- собственной фрагментарностью, воспроизводящей только части Божественной Голограммы;

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

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

Традиционно мы пользуемся целостным сознанием при опоре на интуицию, доверяя собственному подсознанию,

используя молитвенные приёмы обращения к Богу.

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

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

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

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

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

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

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

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

 Мы говорили уже об открытии голографической 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. 

              2. Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

- многочисленных степеней свободы поведения всей системы;

- многообразие  её элементов;

- многовариантность поведения этих элементов. 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                          3. Эзотерика Голограммы Бога:

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

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

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

а) телекинез;

б) телепатию;

в) проскопию;

г) левитацию;

д) ясновидение и яснослышание;

е) ченнелинг;

ж)  все формы  индивидуальной коммуникации с Иномиром;

з) полтергейст;

и)  феномен реинкарнации;

к) магию;

л) глобальное расширение самосознания;

м) герметизм;

н) астральная проекцию;

о) психометрию;

п) концепцию   Акаши  – энергоинформационное пространство 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 «déjà vu» -  ощущение, что подобная ситуация тобой уже была однажды пройдена,  или крайнее психическое  возбуждение, когда что-то экстремальное происходит с близким тебе человеком.  В  рамках  голографической  парадигмы  этот  феномен  можно  объяснить,  как      интерференцию посланий (наложение голографических образов друг на друга) близких по духу или генетических родственников.

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

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

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

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

                                                   г) Левитация:

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

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

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

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

                                    д) Ясновидение и яснослышание:

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

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

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

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

                                          е) Ченнелинг:

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

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

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

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

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

                                 ж)  Техническая транскоммуникация с Иномиром:

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

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

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

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

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

                                   з) Полтергейст:

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

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



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

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

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

                                               и)  Феномен реинкарнации:



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

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



Внетелесный опыт существования души – астральная проекция будет рассмотрена позднее.

                                              к)  Магия:          

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

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

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

                                    л) Глобальное расширение самосознания:

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

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

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

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

                                                         м) Герметизм:

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

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

                                     н) Астральная проекция:

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

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

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

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

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

                                                            о)  Психометрия:

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

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

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

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

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

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

           Еще Парацельс предвидел, что всё   называемое сегодня  «магией» завтра может стать фактом  традиционной науки. Парадигма «Голографической Вселенной» это успешно доказывает. 

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

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

Покроется Небо пылинками звезд, и выгнутся ветки упруго,

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

В следующей главе мы подробно осветим их. 

                              Глава девятая:

 «Методы  сакральной  транскоммуникации»

                                                                      «Не станет он искать побед. Он ждет, чтобы Высшее Начало

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

                                                                                                                                        Э.М. Рильке

                 1. Поэтическая транскоммуникация;

                 2 Мои стихи разных лет о Природе  и  Вечности;

                 3. Транскоммуникация волхва;

                 4.Транскоммуникация с Тонким миром  по Карлосу Кастанеде;

                  5. Общение с потусторонним миром в разных культурах.

                                1.ПОЭТИЧЕСКАЯ ТРАНСКОММУНИКАЦИЯ:

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


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


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


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


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


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


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



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


Представители любой религиозной конфессии всегда готовы дать нам конфессиональный совет, “как духовно расти”, но конкретную тропинку к Богу, свой духовный путь личность должна протоптать сама. Как неповторим каждый человек, так и уникален его личный путь к Богу!


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

 они должны быть поняты и приняты;

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

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


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


Модель общего духовного развития

	Этапы развития:
	первый этап
	второй этап
	третий этап
	четвертый этап

	Доминанта

 развития
	Верность

 Инстинкту
	Следование 

Традиции
	Обретение 

Знаний
	Возвышение 

Духовности

	Тип сознания
	Мифологическое
	Нормативное
	Фактологическое
	Инновационно- духовное

	Механизмы

 развития
	Рефлекс 

целостности
	Верность социальной  и 

конфессиональной

 норме
	Личностное

 открытие смыслов жизни
	Использование духовно-

творческой интуиции и фантазии, диалог с Богом


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

Такие отклонения в биоразвитии сейчас стали исключением, а в те времена были правилом. Понятие “грех” тесно связано с понятием “пол” /sex/. Вкусив яблоко с Древа познания, они ощутили себя разнополыми и устыдились. Пока не было разделения по половым признакам, не было и “греха”. Но без “греха”, очевидно, не было бы и самого человечества, способного в будущем стать “космической силой”, любимым помощником Бога.

В свете голографической картины Вселенной библейская история «грехопадения» выступает несколько неожиданным образом. Бог создал голографическую модель Вселенной и человека как её «проявителя», но сомневается в необходимости окончательно  «проявить её в трехмерном плане», ибо людей всего двое – Адам и Ева, которые не способны всю Вселенную удержать с помощью своих ограниченных мозгов. Сомнения Бога  выражены в запрете людям  есть плоды с «Древа познания Добра и Зла».  Но дьявол толкает людей на этот грех, в итоге которого они смогли размножаться и плодиться, а Вселенная стала в реальности той, какой она была  ранее только в проекте.

За  все  в мире приходится платить! Согрешив, люди, конечно,  стали способными плодить себе подобных, но потеряли особое “райское состояние”, заключавшееся в прямом и непосредственном  /инстинктивном/ контакте с Богом. Таким образом, как это и вытекает из голографической модели, на первом этапе своего духовного развития люди, /по крайней мере, Адам и Ева/, находились в непосредственной связи с Богом, осуществлявшейся на основе механизма “инстинктивной целостности”.

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

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

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

По милости Божьей потеря духовного инстинкта, подсказывавшего человеку, что ему нужно делать в любой трудной ситуации,  стала для него толчком к новому духовному развитию, породив сам процесс постоянного духовного самоусовершенствования! Наши достоинства - суть продолжения наших ошибок и наоборот.

Таким образом,  спровоцированные  Дьяволом новые качества Вселенная несли в себе противоречивые  (божественные и дьявольские) начала, содействующие полному духовному совершенствованию человека.  Антропный принцип – свидетельство Божественного замысла  не просто порождения Вселенной Богом, но и заложенного в ней принципа самосовершенствования, через совершенствование самого человека, проявляющего скрытые имплицитные качества Вселенной, заложенные в ней Богом. 

Человек сумел выработать и опереться на целую “систему  традиций” - полученных в ходе эволюции /иногда и напрямую от Бога/ в форме социальных и конфессиональных норм Бытия /например, “Десять заповедей Моисея”/. Именно поэтому, в отличие от первого этапа, который мы назвали “мифологическим”/миф - это инстинктивное, но весьма приблизительное знание Истины/, второй этап в нашей модели получил название “нормативного”, то есть, опирающегося на традицию, норму, ритуал, догму.

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

Большинство из них (святые - исключение!) не могли уже подниматься до прямой связи с Богом, а вступали лишь  в контакт с Сатаной, с темными духовными сущностями самой Природы. Но там, где языческие религии были лишены кровавых жертв, как,  например, в большинстве славянских культов, такой контакт все-таки происходил! Поэтому для славянского язычества свойственно инстинктивное стремление не к  многобожию, а именно - к единобожию, точней – к Трибожию, характерному для языческих представлений древних славян. 

Конечно, большинство шаманов “камлало”, вызывая демонические сущности и обращаясь к  бесовской помощи! В ответ на грехопадение человека Бог как бы отвернулся от него, но заставил его тем самым проявить творческие способности и развернуть гамму мировых религий, открывших человеку новую, более адекватную, чем раньше, картину мира.

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

Если  причиной грехопадения и, следовательно, появления “мифологического сознания” у человека был “падший ангел”, от открытие мировых религий пришло к человеку несомненно по воле Бога. Это хорошо известно из Библии. Именно поэтому в качестве “компенсации” Сатана вручил человеку новый инструмент духовного развития, каким стала наука, по крайней мере,  та её часть, которая предпочитала существовать отдельно от нравственности, строя себя на основе атеизма.

Как и почему это произошло?  Как только Наука сделал своим объектом исследования только Природу Земли, отгородив ее от духовной сферы, она сосредоточила своей объект исследования фактически на одном Сатане, ибо он в определенной момент  времени укрылся от Бога именно на Земле, в её Природе.

Человек после попадания на Землю был вынужден поменять свою ориентацию   на Бога в Раю на увлечение природой Земли, а, следовательно,  поместил в Сатану прямо в  своё сердце. Отсюда все его беды, включая выбор антиприродной машинной цивилизации!

В  основе Грехопадения  лежал импульс обретения новой связи с Природой. Человеку показалось, что конфессиональные нормы не позволяют ему справиться с Природой, необходим более эффективный  инструмент её преобразования, каким и стала естественная наука. Она-то и помогла человеку  заменить “нормы” на “знания” и “факты”, открыв новый этап в духовном развитии. Но только позднее, ближе к ХХ1 веку стало ясно, что это “сатанинские факты”.

Не случайно, же именно Сатана   находился у  алхимических истоков науки. По его благословлению наука и техника завели человека в экологический тупик - перманентное загрязнение окружающей среды. Сначала физической, природной, а сейчас уже и духовной, ибо “падший ангел”  является великим мастером вымывать из плодов человеческого труда остатки совестливости, нравственности и духовности!


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

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

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

Не просто  “покинутый Богом”, а отринувший Бога человек стал плодить “технотронное исчадье ада” - атомную бомбу -  апофеоз машинной цивилизации, вытесняющей человека из этого мира. Человек оказывается лишним в этом мире, поскольку его душа с Божественной искрой не вписывается в сатанинский мир технической цивилизации. По плану Сатаны, если бы его не вытеснили машины, он сгорел бы в огне экологического кризиса, не справившись с загрязнением окружающей среды.

Однако, наука не однородна. На каком-то этапе своего чисто технического (а, следовательно, и не духовного) развития она приходит к «голографической парадигме», имеющей уже (по своим последствиям) и духовный – тонкий План, проясняющий подлинный смысл и структуру существования Вселенной.  Этим самым запущен механизм дальнейшего духовного совершенствования человека, а, следовательно,  и мира!

В отличие от Бога, Сатана способен, как и Человек, только предполагать... Располагает только Бог! Но Человек может изменить ситуацию в мире:

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

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

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

Все большее количество мыслителей в конце ХХ века заявляет о принципиальной возможности синтеза “науки” и “веры”, создания нового экологического и инновационно-духовного сознания, способного вывести человека из нынешнего физического  и духовного тупика. «Голографическая парадигма» показывает ясный выход в преодолении этого тупика. 

Древний духовный инстинкт прямой связи человека с Богом восстанавливается  сейчас  в форме творческой интуиции, способности Человека на духовную инновацию, как  мира, так  и самого себя в нем, путем  постоянного диалога с Богом.

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

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

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

 выбор аскетизма в личном потреблении, опираясь на христианскую традицию, ориентируясь, в частности, на «энергетический аскетизм», заложенный Богом в основание голографической модели Вселенной;

 принятие ответственности за окружающую среду не только перед современниками, но и перед потомками, отдавшим  Землю в долг своим предкам;

 воспитание у детей любви к Природе, понимания, что она - живая, и связанной с этим невозможности нанести ей незаживающие раны;

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

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

                                           
Б. Роль Творчества

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

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

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

Помочь человеку в этом плане могут только многочисленные ресурсы его собственной культуры, в особенности культуры российской. Вспоминается глубокое предвидение поэта О.Мандельштама, предрекавшего необходимость “Культуре стать Церковью нашего времени”.

Речь, конечно,  не идет о замене религиозных учреждений культурно-просветительными. Поэт понимал этот призыв как необходимость повышения роли творчества в будущей жизни общества. Творческая интуиция и художественная фантазия совместимы с религиозным чувством, и должны,  не замещая его, совершить прорыв в духовно-инновационную цивилизацию, реализовать скрытую в человеке возможность его инстинктивного и интуитивно-творческого способа общения с Богом. Речь идет именно о сакральной коммуникации.

Любая из существующих в мире конфессий имеет в этой цивилизации шансы выжить, если даст своим прихожанам большую, чем другие, возможность для творческой реализации духовных, эстетических и культурных потребностей каждой личности. Она выживет, если сумеет мобилизовать собственные духовно-инновационные ресурсы: исихазма - в  Православии; суфизма - в Исламе;  каббалистического знания - в Иудаизме; высшей йоги - в Индуизме; дзен - в Буддизме.

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

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

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

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

  Эта договорная устойчивость нашего восприятия оказывает нам плохую услугу в плане идеализации иллюзорной картины мира. Но есть в Социуме  творцы, способные задавать Богу вопросы и получать на них более адекватные, чем традиционное восприятие, ответы.  Основой возможности задавать такие вопросы является обычное человеческое сомнение. Сомнение в адекватности работы наших чувств должно быть дополнено доверием собственной Интуиции и самым сакральным  органом нашей души - способности к духовным Изменениям.

Творческий человек тем и отличается от нетворческого, что он, получив ответ, образует пространство для новых сомнений и новых вопросов. Он как бы провоцирует Бога на открытие новых тайн, направленных  на творческую переделку мира. Картина Мира  становится более устойчивой, ибо она адаптируется к условиям восприятия новой истины о себе самой. Мир духовно познаваем, и верящие в Бога творцы предназначены для этой роли.

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

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


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

Пол /секс/ взаимосвязан с Любовью, но она отнюдь не исчерпывается “половой истомой”. Любовь - всегда жертва любимому, всегда - самоотдача. Смысл жизни - в том, чтобы найти этот объект /твою половину/, готовую понять и оценить  Любовь, даже отвергая её при этом, как Татьяна Ларина отвергла любовь Евгения Онегина в романе А.С. Пушкина. Это была её подлинная жертва мужу, хотя она его и не любила.

Земная Любовь связана с инстинктом продления человеческого рода, но никак не исчерпывается им, ведь она имеет и земную,  и духовную компоненту: смирение, сострадание и жертвенность. Настоящая любовь включает все важнейшие духовные аспекты бытия:

 “инстинкт”, выражающийся в радостях секса;

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

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

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

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

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

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

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

Если мы получаем в своей любви ответный импульс, мы счастливы. Если нет, страдаем. Духовный аспект любви включает страдание. Как закономерный этап собственного просветления на пути усовершенствования. Просветление и очищение души невозможно без страдания, без боли, без эмоций. Но страдание - не самоцель, а лишь средство, ибо, становясь самоценным,  оно деформирует основную  духовную цель человека - христианскую любовь. Смысл не в самой  боли, а в радости, которая за ней следует, как,  например, при родах. 

Любовь - всегда радость, всегда счастье, даже жертвенная любовь. Если нет радости, значит, это не любовь, а принуждение. Как “поиск Истины всегда должен быть истинным” /слова К.Маркса/, так и любовь должна всегда быть счастливой. Огромное счастье приносит Любовь к Богу, когда человек ощущает ответный импульс, когда понимает, что Бог не оставил его в несчастье. Но такое Просветление приходит далеко не сразу.

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

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

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



Я Вас любил. Любовь моя, быть может,



В душе моей угасла не совсем.



Но пусть она Вас больше не тревожит,



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

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



Алина, жальтесь надо мною!



Не смею требовать любви.



Быть может, за грехи свои,



Мой ангел, я любви не стою...



Так притворитесь! Этот взгляд



Все может выразить так чудно...



Ах, обмануть меня не трудно, -



Я сам обманываться рад. /А.Пушкин/

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



Я встретил Вас и все былое



В застывшем сердце снова ожило.



Я вспомнил время золотое



И сердцу стало так тепло. /Ф.Тютчев/

Или стихи Бориса Пастернака:

Как будто бы железом, обмокнутым в сурьму, тебя вели нарезом по сердцу моему.

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

И от того двоится вся эта ночь в дыму и провести границы меж нас я не могу.

Любовь является такой же самоотдачей себя любимому, как и творчество. Они одинаково тождественны в своей жертвенности. Они тождественны даже в иллюзорности Любви и творческих успехов!



Не властны мы в самих себе,



И в молодые наши лета



Творим поспешные обеты,



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


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


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

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


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

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


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


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


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


Заря закрыла половину неба и предвещает добрую погоду.


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


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


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


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


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


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


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


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

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






                                                                11.09.82.

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


Природа России - Среда обитанья, великий, таинственный мир.


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


Пока загрязненье нас мало тревожит, но  необратимый урон


Природы мы чувствуем собственной кожей в проталинах лиственных крон.


Важнейшие части Среды обитанья быть могут убиты в упор,


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







      11.12.79.

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


Во всякой грани года зри мудрости резон.


Близка мне ныне мода: глядеть со всех  сторон.


Зима - пора тревоги и горечи в груди,


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


Весна - надежды время, душе с ней веселей.


Все легче жизни бремя примериваешь с ней.


Пора цветенья - лето, время трудов, хлопот.


Есть верная примета: залог успехов - пот!


Итогов время - осень, но нужен глаз да счет.


Лишь сердце вечно просит чего-нибудь еще!


Поэтому с деревней вновь ныне я дружу,


И смысл в занятье  древнем все чаще нахожу.








21.04.80. 


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


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


На стебельках комочки ржавые свисают, словно клочья пены.


В траве зеленой и воинственной являют комары отвагу,


А ветерок чуть слышно листьями свою рассказывает сагу.


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


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


Там, окружен стеною древнею и глядя на её вершины,


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


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


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


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


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







                                   22.09.79, Болтино

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


Оттепель. Плачется тихо капель в бликах неяркого света.


В зимнем уборе высокая ель кажется в саван одетой.


Старые ели тихонько скрипят,  к ним  приближаюсь по тропке.


Скоро снежинки уже  полетят, может быть медленно, робко.


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


Эти святые минуты украсть у надоевших делишек.


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


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


Снова с надеждой сюда прибежать, не разбирая дороги, 


Но ощутить сердца трепетный жар перед зеленым порогом.


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


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






09.11.79.

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

.
Крепите ауру, деревья, подпитывайте душу мне,


Как это делает деревня иль космос в глубочайшем сне.


Его я чувствую флюиды, ночной энергии исток.


Благоухают фитонциды сквозь раны, где сочится сок.


Я боли леса ощущаю, его неброскую печаль.


В ней нету гордости вещами, а есть инвариантов даль,


Призыв есть тихий к равновесью, души и тела мастерству.


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










28.12.82.

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

                              
3.Цикл стихов «Беседы с Вечностью»:

1. 
Сегодня я итожу рубежи, оглядываю новые пределы.


Твои подходы принимаю жизнь, но многое надеюсь переделать.


В поэзии я неизменно добр, ищу в любой букашке бесконечность,


С детьми не учиняю больше ор, а в малом часе открываю Вечность.


Я по-восточному сегодня мудр, спокоен и природой очарован;


Как осень, начинаю новый тур исканий Истины - прекрасной и суровой.


Хвала и слава добрым тайнам муз, хвала и слава мирному досугу


И тяжести моих семейных уз, зашедшему ко мне на ужин другу;


Хвала и слава всем, с кем я дружу, мне самому, коль я чего-то стою,


Когда, хотя и явственно дрожу, тревожу мира прежние  устои.


Хвала и слава новым рубежам, всему тому, с чем я к ним отправляюсь,


И, от чего стараясь убежать, иду осенними пустынными полями.










16.09.1979.

2.
О, чудных размышлений гений, спаси у роковой черты!


Я пребываю в заблужденьях, в тисках душевной слепоты.


Ищу я  в памяти забвенье среди глухого забытья, 


Как раньше жаждал дел творенья и интенсивность бытия.


Из Книги Мудрости открытой,  что мы сегодня почерпнем?


Ужели снова только сытость, объятость беспробудным сном?


Душа сейчас охотней дремлет, как лес, спокойствие храня,


Бездеятельность вновь приемлет, страшась духовного огня.


Его пожар у нас не любят, он “под контролем” должен быть.


А инновации “голубят”, когда нельзя иначе жить.


Пружину, вложенную в тело, спешу я снова осознать,


Познать край  собственных пределов, Грядущего увидеть стать.


Дух  туп всегда  без размышленья, без философии утех.


Воспрянут прежние сомненья, вещизма вновь возникнет грех.


Как часто душу что-то манит, томит предчувствием новых дат,


Порой обыденность тиранит - моя всегдашняя беда!


Мечтаю снова майским садом пройти, где веет аромат,


Чтоб за моей спиною рядом расположился Духа сад.


Исполнен он глубоких мыслей и исцеленья старых ран,


А на ветвях плоды повисли: заветы Истины, Добра.


Там правит духом Озаренье,  духовных  смыслов пестрота.


Я  там лишь нахожу спасенье, да вот судьба пока не та!       6.06.80.

3.
Духа последней тайною вечно жива душа,  верой необычайною смерти напор круша.


Веку не полагается ведать, что в нем творят. Сны на субботу сбываются, только сбываются зря!


Молодость мысль тревожит, тихой надеждой дыша: “Кто нам поможет, о Боже, правильный сделать шаг?”


Бог от беды нас укроет, Истиной одарит...
Замок Надежды я строю, чтобы Мечту   сохранить!

                                                                                                    





3.05.81.

4.
Душа не страшится привычного срама, а  снова своё нетерпение ценит.


Глухие её выставляются рамы, как будто у дома порою весенней.


Вот рифмы толпой надвигаются новой, ты полон досадой тревожного ритма.


Но манит реальность духовной  основы, как манит туристов в центр города Рима.


Я вновь погружаюсь в стихию свободы, в простор поэтических вольностей слова,


Мне эти тревоги и сердца заботы важнее,  чем поиск и пищи и крова.


Стараюсь я прах отряхнуть серых буден, взлетаю, как птица, парю в поднебесье...


Мне новый резон открывается в людях, иными являются дали и веси.


Стихия свободы, стихия простора, где вольному - воля, где небо бездонно,


Стремятся в душе поломать все заторы и груза условность вычистить тонны.







                                                                     10.05.81.

5.
Поэт в России - больше, чем поэт, в особенности, признан коль посмертно.


Политики же в массе, - вы проверьте, бесследно исчезают в бездне лет.


Душа поэта между двух огней: сиюминутность держит верх иль Вечность?


Не потому ль так часто он беспечен, уверенный, что  творчество верней!


Поэты жили раньше сорок лет, теперь побольше жизни срок назначен.

              В веках останется лишь тот, кому удача за сорок бед найти один ответ!


Узнать природой отведенный срок и к Мудрости ход обнаружить плавный,


Понять судьбы ударов смысл и прок, в себе найти толк времени заглавный.


Поэт обязан обнаружить дар смешенья удовольствий с вдохновеньем,


Холодность головы, души пожар, терпенье глаз и сердца нетерпенье!


Поэт, возможно, потому поэт, что пребывает в Вечности и с нами.


Спрессованы в душе мильоны лет, живет он их трудом и чудесами.







16.09.81.

6.
Есть Будущее в Настоящем! Его преодолеть порог

               Бывает трудно и летящим, а если нет  - ни крыл, ни ног?


Прогнозы дать уже сегодня - задача мудрым на века. 

               Поэзия была бы сводней, да воспарила  в облаках!


Прогноз мы часто составляем, да только не проводим в быт.

              Его романтики - не Рая вкус ныне хорошо забыт!


 В Раю нам скучно, скучно, скучно, и гложет сердце пустота. 


Жить без противоречий душно, несет развитие беда!


А если в Космос устремимся, и  вырастет преград масштаб, 

              Тогда мы с мифами простимся: “Венец творенья - я иль раб?”

             Осталась лишь одна задача: к войне стремленье победить.

              Её решенье будет значить, что ждет нас Вечность впереди!

              Пойдут другие беды строем: кометы хвост, метеорит... 

              Мы Сферу Дайсона построим, и обретет планета вид!

              Мужая в трудном одоленьи моих земных и прочих бед, 

              Я маюсь только сожаленьем, что проживу так мало  лет!

             Опасности не понимая, я к тайнам Космоса тянусь, 

             Уверенный:  беда лихая МИНУЕТ НАШУ ЗЕМЛЮ - РУСЬ!

              Хоть трудности не разрешимы, бедою не обделены, 

              Все ж против чести не грешим мы и долгу совести верны!







16.02.82.

7. 
Спешу не растерять нежданной благодати,


Открывшей мне в злочастьи положительный исход.


Хотя Добром и Злом мир равно вероятен,


Сейчас сулит беду планет по небу ход.


Но я пока живу в России - не на Марсе.


Тут сколько ни мечтай о царственной Лилит,


Не устоять никак в трагикомичном фарсе


Участие принять, карьеру что сулит.


Нам Счастье не дано, даны - Любовь и Сердце!


Им верен я теперь, познавши Жизни смысл.


В своей душе ищу я в область тайны дверцу,


Которую прикрыть спешит “благая мысль”.


Я пробую принять момент чудес тревожных,


Вновь в Доброте найти волшебный элексир.


Мечтаю обладать чудесный подорожной,


Чтоб Космосом владеть, как мной владеет  мир.


Дано нам пребывать в потемках быта властных,


Во Времени Большом ждать братьев по мечте.


Что сделано, - то есть! Дорога не напрасна,


Вселенная, к твоей мы рвемся красоте.


Свиданье без Добра с какой нужно мне  стати? -


Лишь для того, чтоб длить судьбы тревожный миг?


Отрину я момент дешевой благодати,


Пока свою Любовь не до конца постиг!







22.02.82.

8.
Борюсь за цельность Бытия и за свободу Человека!


Своей судьбой стреножу я напор агрессии от века.


С годами противостоять труднее тем поползновеньям.


Идет на приступ стрессов рать, дана нам  радость на мгновенья!


Все чаще в лес теперь бегу: уединенных далей остров


Рассеет бед тревожный гул и укрепит разбитый остов


Мечты, настоянной на днях,  в которых я был  очень счастлив,


К  друзьям и родичам участлив, задор не оставлял меня.


Не верю я, что глупым был, а счастье - отзвуком незнанья,


Что адекватно Мирозданью простое Равновесье сил!


Я четко вижу: чем трудней, тем ухищренья сердца дольше!


Решений нахожу я больше, пока дружу с бедой своей.


На самом острие атак я к тайнам духа прорываюсь,


Себя собой одолеваю и в Космос попадаю так!









16.06.82.

9.
Как иллюзорен наш покой: нас может зло везде настигнуть


И так зажать, что трудно пикнуть, когда объят его тоской.


Как иллюзорен наш покой!


Но давиденты нам даёт России чахленькая местность.


Храня потенции и честность, блюдя достоинство своё,


И  давиденты нам даёт.


Земли привольное житьё, полей размах, лесов извечность


В нас пробуждают человечность, и вносит счастье в Бытиё


Земли привольное житьё.


Готов я вечно постигать России разные мотивы.


России  образ горделивый во мне чувств  пробуждает рать.


Готов их вечно постигать!


Иду наперекор судьбе,  в звезду России слепо верю,


И не считаюсь в должной мере с дыханьем века за собой.


Иду наперекор судьбе!


Всем вопреки судьбы делам, преодолев её препоны,


Стереотипов сеть ученых рву в сердце с кровью пополам,


Всем вопреки судьбы делам.



14.04.82.

       4.«Транскоммуникация волхва»:

Волхв – герой моего большого прозаического цикла из пяти повестей.  Проведенный мной анализ его духовного становления  становится для меня   способом описания   сознания  продвинутого в духовном плане человека. 




А. Витки духовной  спирали
            Спираль духовного становления волхва включает четыре этапа, кратко которые можно охарактеризовать так:


- колдун-шаман;


- духовный авторитет;


- алхимик-исследователь;


- духовный новатор.


Характеристика каждого из этих этапов дана   в следующей матрице:

	СУЩНОСТИ
	МИФ
	НОРМА
	ФАКТ
	ИННОВАЦИЯ

	Элементы Духозрения
	Колдун-шаман
	Духовный авторитет
	Алхимик - исследователь
	Духовный новатор

	Духовно-материальные продукты
	Мифы, предания
	Религиозные догмы, нормы нравственности,

 социальные штампы и

 стереотипы
	Информация, “голые факты”, научные и художественные открытия
	Озарения, сознательный обмен духовными открытиями с Космосом

	Фрагменты действий
	Волшебство,

 Целительство
	Ритуалы, 

священнодействия
	Открытие, исследование, изобретение
	Прозрения, озарения, творческая интуиция, духовные

 Метаморфозы

	Духовные качества
	Сильная воля, 

Профессиональное

 Мастерство
	Вера, доверие 

Абсолюту, 

духовная мощь
	Разум, Мудрость, 

Исследовательский

 потенциал
	Творческое начало,

 Любовь

	Питание
	Любая пища
	Постная пища
	Научно-сбалансированный 

тип питания
	Предпочтительное 

питание тонкой энергией

	Главная ориентация
	Творение Добра и

 отклик на Добро
	Раскаяние в

 допущенных грехах
	Исправление ошибок без

 упорства  в них
	Просветление, духовное самоусовершенствование

	Энергетический обмен
	Владение магической

 Силой
	Впитывание “праны”
	Поиск энергии  “ци”
	Поклонение 

Святому               Духу

	Тип Сознания
	Мифопоэтическое 

Сознание
	Религиозно-

догматическое сознание
	Научно-познающее 

сознание
	Духовно-инновационное

Сознание





А. Шаманский виток духовной спирали:


Исторически  к этому периоду относится время Инициации волхва и нескольких лет жизни в своей деревне.  Основные характеристики периода даны в соответствующей колонке матрицы.

	СУЩНОСТИ
	МИФ

	Элементы Духозрения
	Колдун-шаман

	Духовно-материальные продукты
	Мифы, предания, природные предметы

	Фрагменты действий
	Волшебство, целительство

	Духовные качества
	Сильная воля, профессиональное мастерство

	Питание
	Любая освященная духом пища

	Главная ориентация
	Творение Добра и отклик на Добро

	Энергетический обмен
	Поклонение Солнцу, Свету и Огню

	Тип Сознания
	Мифопоэтическое сознание


Но нам интересно не это. Интересно, каким образом волхв, вопреки своему мифопоэтическому сознанию, присущему ему в это время, проявлял такие качества, как “полеты в Тонком мире”, для осуществления которых необходимо духовно-инновационное сознание?  

Потенциальная вероятность таких прорывов связана традиционно  с единственной возможностью: Духовидение не есть линейный процесс, оно носит целостный  голографический  характер. Если тебе в принципе (пусть в старости) дано прорваться к вершинам  духовно-инновационного сознания, то  вспышки подобного озарения у тебя могут быть на любом этапе жизненной Спирали. Только надо быть к ним готовым и не пугаться этой возможности, если она случайно является перед твоими глазами. Хотя, конечно, ничего случайного в нашей жизни не бывает. Вопрос лишь в нашем понимании происходящих “случайностей”. 

С позиции «голографической парадигмы» решение этой проблемы выглядит несколько странно: полеты  в Тонком миру  происходят не в проявленной Вселенной, в имплицитной – скрытой от посторонних глаз.  Если сознание волхва сумело осознать себя в ней, то овладеть полетами в нем – дело техники и известного опыта. Но, если ты пребываешь в мифологическом обаянии Природой и не способен отделить себя от неё, то полеты в Тонком мире не  для тебя. 




Б.  Этап  “духовного авторитета”

Исторически с этим периодом связана уже описанная встреча волхва вместе с двумя другими с младенцем Иисусом Христом, работа  при дворе князя Владимира Красное Солнышко, служение иноком у преподобного Сергия Радонежского  и  жизнь в городе Суроже в эпоху Средневековья.

Ничего удивительного нет в том, что в это время у него доминировало религиозно-догматическое сознание, выжить без него в те трудные времена было  бы вряд ли возможно.

И он действительно был тогда для всех “духовным авторитетом”: для всего населения Вифлеема, узнавшего о посещение волхвами только что родившегося сына Марии и Иосифа; для князя Владимира, прислушавшегося к совету волхва принять Православие; для владыки  Сергия, которому волхв подтвердил его сомнения по поводу необходимости  миссии князя Дмитрия  на Куликовом поле.

Вместе с тем, средневековый период  жизни требовал Смирения и Анонимности. Этим требованиям соответствовала жизнь в Суроже, где волхв  скрывался вместе с семьей, не занимая никаких рангов и должностей. Это обстоятельство отнюдь не препятствовало драматичности событий, происходящих  вокруг  него.

Но покой давало ощущение причастности к «голографической парадигме», понимание  всего, что вокруг происходит в мире, которому  ты сотворишь в известной степени сам, конечно, не один ты, но и с твоим участием то же. Если надо что-то изменить, следовало только  воздействовать на окружающий  человеческий экгрегор и увлечь людей своей идеей.

Голографическая парадигма сознания четко опирается на понятие экзистенциальной ответственности и личной воли. Мы не всегда можем все изменить, что творится вокруг, но все, что творится, находится и в нашей воле то же. То есть, мы несем ответственность за окружение, даже если дистанцируемся от него. Это вечная идея русской классики: «Мы ответственны за всё вокруг!»

                                     
В. Исследовательский виток спирали

Исследовательский период у волхва сопрягался с  его интересом к социальным процессам и работе в сфере “Движения ”Зеленых”, а также с детьми-сиротами.

Для этого периода характерна интенсивная исследовательская деятельность волхва, опирающаяся на голографическую парадигму, и потому  представляющая собой ясное  осознание и постоянное  преображение  Местообитания и Времяположения Человека в Мире.

Исторически это время было у него неразрывно связано и с культурологической деятельностью, преподаванием основ литературного мастерства и истории русской литературы для московских детей-сирот, также  в  средней школе для детей крестьян в костромской деревне, где он прожил три года. 

Не лишенный  доли честолюбия  он  сознательно сменил  столичный образ Местообитания, переехав в костромскую деревню, пожертвовав какими-то благами, представляемые ему цивилизационной практикой  его эпохи, отчетливо понимая, что все  блага времени  условны, не условен лишь ты сам, разместившийся в нём.



Г. Духовно-инновационный виток спирали
Доминантой духовно-инновационного сознания начинается  у волхва период космических приключений. Осознание себя частью духовного замысла  Создателя подвинуло волхва к принципиальной духовно-телесной трансформе и дало ему возможность работать в Космосе.

Конечно, эта трансформа началась еще во время Инициации, когда наставник молодого волхва - лесной дух  Айвен впервые показал ему способ перехода в Сверхпространство ( полеты в Тонком мире). Волхву это  удалось только потому, что он к этому  уже был подготовлен всем ходом своей Духовной  Инициации. Он называл  Тонкий Мир  Топохроналом. 
Позднее уже самостоятельно он пришел к пониманию голографической парадигмы Вселенной и осознал миссию, которую возложил на него Создатель. 

Пытаемся пройти все эти исторические этапы в другой последовательности, в зависимости от доминирующего на каждом этапе типа энергий: 

                        


1)  Эпоха Первопричины

Существовал ли волхв во  время Первопричины? Нет, его тогда не было! Первопричина - это время до первых семи дней творения, это время, когда Бог, наконец,  осознал свое неиссякаемое одиночество в  мире и 

пожелал иметь себе собеседника в лице носителя Разума, хотя бы немного приближающегося к Его уровню. Это время первых дней творения, когда закладывалась основа голографической парадигмы, в ходе создания которой чисто игровым способом Бог приходит к необходимости создать носителя голографического поля – человека и заложить  в нём механизм его духовного совершенствования - путь проб и  ошибок через постоянные духовные бифуркации. 
                                   
    2) Эпоха  неоформленного Хаоса

Бог  начал творить Мир и как венец творения - Человека из неоформленного хаоса, путем ли “Большого взрыва”, как утверждает наука, или тем путем, который описан в Библии.  Мы не склонны принимать концепцию Большого взрыва, поскольку она  плохо корреспондирует с голографической парадигмой. 

По крайне мере, в проекте Человека как собеседника, сотворца и соработника Бога  волхв уже предполагался. И он, как мог, успешно справлялся с этой задачей.  

Именно, благодаря этому замыслу он и стал тем, чем он стал - разумным собеседником Богов, Иерархии: от Высшего Разума до ангелов и архангелов. Свободное перемещение по Топохроналу  давало ему возможность выходить на те уровни Топохронала, которые открывались перед ним по мере его собственного духовного просветления.
Но со временем волхв понял, что первичный Хаос существовал не только в эпоху первоначального творения мира, он существует и сейчас в наших душах, куда охотно поселяются темные сущности, уловившие  нас в свои сети.

Время Хаоса - это время “темных сил”, наступающее в определенные промежутки Истории, чтобы заставить нас изменить пассивную точку зрения, активизировать свое стремление к Светлому, Духовному и Высокому Началу. В рамках «голографической парадигмы» - темные силы – это механизм свертки голографической матрицы, противодействующий развертке, осуществляемой светлыми силами. 


                        

                 3) Эпоха Воды
Эпоха воды - это время Инициации волхва, которое он провел на берегу Озера. Стихия Воды в духовном смысле противоречива, как и другие стихии. Она символизирует и Сок Жизни (творческий потенциал народа) и одновременно несет в себе избыток пустой информации, ненужных и не подлежащих использованию Знаний («Мертвая вода» и пустые разговоры, когда праздно болтающий «напрасно льёт воду»).  Периодически жизнь на планете заливается Потопом - избытком  стихии Воды. Его сможет не допустить только высокая мораль стихии Дерева или сможет  стабилизировать устойчивое равновесие стихии Земли. 

Избыток “Мертвой  Воды”  обычно  ослабляет власть сил, управляющих Социумом. Неслучайно Айвен ничего не стал объяснять волхву, когда учил его обращению в Сверхпространство, он просто показал, как это надо делать. Недаром сказано: “Во многих знаниях есть многие печали!” 

 Как правило, механизм избытка Мертвой Воды срабатывает, когда люди отходят от Меры (Земли), предают “Мать-сыру Землю”, перестают любить и уважать Природу, произрастающую на Земле. Энергии «Воды» и «Дерева»и  тесно связаны между собой, ослабление одной приводит к ослаблению другого. Мертвая Вода возникает по причине «древесного негатива», то есть, низкой морали. Но избыток Воды (Потоп) лечит  низкую мораль, заставляя  человечество осознавать свои грехи  и  всё начинать с начала. «Подобное лечится подобным». Нам это, конечно,  известно из истории о Потопе.
Поскольку Мертвая Вода тушит Огонь (сердечность), важным становится сердечный творческий аспект Жизнедеятельности. Без Любви (Сердца) творчество не только бессмысленно, но и вредно.
Внутри концепции «Голографической Вселенной» вода выполняет роль носителя Памяти. Она обладает памятью, что доказано эффективностью гомеопатических лекарств, в которых количество полезного лекарства сведено до нескольких молекул. Но они все же  действуют и довольно эффективно. Впрочем, действует и «плацебо». Почему? Именно  потому,  что голографическая парадигма  эффективно работает.  Для излечения нам не обязательно эксплицировать материальную часть лекарств,  вполне достаточно и его имплицитной части.  Стоит нас убедить, что мы приняли эффективное лекарство, как дело пойдет на поправку. Всё сработает. 

                                                             4) Эпоха Огня:

В организме волхва эту стихию олицетворяло сердце, а в Общине - управленческая структура, правильно организованная и исправно работающая.  В своих общинах волхв всегда  находил себя среди  управленческого аппарата Социума. Укрепляет Огонь стихия Дерева, поэтому высокая нравственность является основой нашей благожелательности, сердечности и милосердия. Одно без другого не существует.


Тесно взаимосвязаны стихии Земли и Огня. Огонь порождает пепел, иначе говоря,  Землю. Поэтому позитивная сердечность укрепляла в волхве его социальную устойчивость и духовную Меру.


Сердечность без Меры - это то же,  что и Мера без ограничений, то есть “нонсенс”, парадокс. Огонь страстей плодит в человеке лишь  Хаос, потерю Меры и Устойчивости. Социальный Беспорядок и Дезорганизация  убивает  стабильность Жизни на всех уровнях социальной организации: семья, племя, народ, человечество и Космос.


Ослабленный нравственный контроль в личности также приводит  к социальной нестабильности

 из-за выплесков Огня страстей. Что может остановить этот  эмоциональный  жар? В жизни волхва такие события в юности имели место, но он очень быстро научился ими управлять, контролируя свои страсти. Он быстро осознал, что:


а) Огонь гасит Вода, то есть, страсти могут быть погашены творческими усилиями личности, работой ее духовных органов. В Общине их частью  были сами волхвы;


б) Позитивный Огонь будет усилен при условии высокой Морали людей, то есть “древесного позитива”.


 Только наиболее духовно ориентированные творцы (волхвы в их числе) с помощью плодов  религиозного творчества способны  справиться с этими проблемами в будущем. Духовное творчество (высокая миссия Воды) начинается с Морали. Община, в которой есть поэты, всегда живет долго, ибо высокая поэзия не существует  без связей с высокой моралью. Творческая гениальность не совместима в жизни Общины со Злом.

Что все это означает  для голографической парадигмы? Огонь, Вода, Дерево, Металл, Земля -  это виды энергий, необходимых для  экспликации голографических образов в материальные предметы. Энергия черпается частью из окружающего нас энергоинформационного поля, а частично мы приносим её из своих собственных энергетических  и ментальных запасов: Разума,  Любви, Нравственности, Организованности, Творчества и т.д. 

Энергия Меры нужна для того, чтобы не нарушать при экспликации законы Красоты и Божественной Пропорции.  



                     
5) Эпоха Земли

Сущность первоначальной шаманской Инициации волхва как раз и заключалась в том, чтобы прислушаться к Матушке-Земле, проведя  в непосредственной близости с ней (в девственном Лесу)  целый год.


Раздумья о стихии Земли - это раздумья об энергетике Матери-Природы. Можно сформулировать их итог следующим образом: “Кто не думает о Матери-Земле, тот не думает вообще”…


Именно стихия Земли укрепляет Металл (Разум), а “жизнь одними страстями” построена только на удовлетворении низших потребностей в еде, сексе или  зрелищах.  Ограничение только подобным аспектом Разума привело Человека и Человечество к полному Неразумию и Деградации. Думаю, что в голографическом аспекте  речь идет о  неустойчивости создаваемого нашими усилиями мира, если в них мало соответствующих высоких ментальных энергий. 


Неразумная Община обязательно покатится в бездну загрязнения Природы, а, следовательно, будет обречена на вымирание.
Чтобы остановить скольжение в пропасть, волхв всегда  помнил о главном завете, сформулированным древними: ”Пища должна быть лекарством, а лекарство - пищей”. Кроме того, исходя из общей картины  энергетических взаимовлияний,  для выживания Общины постоянно следует:


а) усиливать позитивную энергетику Дерева, укрепляющую нравственность;


б) укреплять позитивную стихию Огня, то есть, сердечность, милосердие, благожелательность.


Все беды человечества начались с того, что Первочеловек  “что-то не то съел” - к примеру, “яблоко” с “Древа познания Добра и зла”. Нарушив запрет Бога, он открыл ящик несчастий, с которыми не может  справиться до сих пор. Читатель помнит, конечно,  древнегреческую легенду о “ящике несчастий Пандоры”?


Дисбаланс (патология, болезнь)  организма начинается, таким образом, с неправильного образа питания, в частности, поедания трупов убитых животных. В этом случае стихия Земли поражает стихию Воды в организме, то есть, неправильное питание поражает, прежде всего, почки. Затем плохие почки поражают сердце и организм гибнет. 

На социальном (общинном) уровне происходит то же самое. Отсутствие устойчивого Равновесия  (Меры), связанное  с работой   стихии Земли, приводит  Общину к ее духовной и творческой деградации.

Стихия Земли обладает  центральным положением в группе стихий. Но каждой стихии соответствует и определенная духовная сущность. Так Земле соответствует Бог, ибо только  именно Его энергия занимает центральное положение посреди всех  типов энергетических стихий. Именно поэтому сдвиг  Равновесия в духовной системе - это всегда принижение Бога, отказ от понимания доминанты   Космоса, высших Божественных Иерархий -  Мирового Древа всей Вселенной.

  В голографическом аспекте «земля» – это «осевая энергия»,   на базе которой и творится  наш земной мир в ходе экспликации нами голографического образа Мира.  Название энергий не случайно, как не случайно совпадение названия нашей планеты и её «осевой энергии». 

                                                 6) Эпоха Дерева

Время, проведенное в дикой природе, - было самым желанным в жизни волхва. Потребность бывать на лоне Природы - показатель Духовности, высшего  предначертания Человека.


В Библии рассказано, как первые люди, еще в духовной телесности, жили в Раю. Некоторые называют его Эдемом, некоторые  - по-другому. Но суть древних  мифов  любых народов, в сущности, везде     одинакова: люди когда-то   согрешили, а Высший Дух  изгнал их за это из Рая.  Телесно в Раю люди  были весьма приспособлены для жизни: их не жег Огонь, не могла поглотить  Земля или потопить Вода, Металл не мог повредить им каким-нибудь своим действием, но они “прокололись” … на «Дереве». 


Вопреки запрету Высшего Разума не есть плодов с Древа познания Добра и Зла, они возмечтали стать такими, как Боги, и нарушили этот  запрет. В результате, познав Добро и Зло, то есть, дав Злу место в себе, они стали смертными и были изгнаны из Рая.


Один из аспектов этой притчи таков: Дерево (как и любая другая стихия) несет в себе как злое, так и доброе начало. Диалектика Добра и Зла, поддерживаемая Деревом, воспитывает в нас  нравственные качества. Поэтому Дерево играет огромную роль в любой религии: у друидов каждое дерево по-своему священно и в любых обстоятельствах  помогает своим адептам.


 В буддизме именно под священным деревом принцу  Гаутаме (Будде) пришло в голову понимание  восьми великих истин буддизма. Но и Христа распяли на кресте из дерева. Поэтому  именно Дерево одновременно символизирует  Мораль и  религиозное начало Жизни. Во всех древних мифологиях есть идея «Древа Мира» - оси  родовой основы Бытия.


Религия укрепляет Власть правителей и Общественную мораль. Религия волхвов действует точно так же: мы управляем племенем и  поддерживаем в неприкосновенности его Мораль. Пока поддерживаем... Хотя это становится делать все труднее.


Исходя из Закона взаимодействия стихий (“Правил их усиления-ослабления”), Мораль укрепляется творческим импульсом (Водой), а ослабляется Металлом (Материальным благополучием и рациональным сознанием). История наших западных народов подтверждает этот  Закон  с необыкновенной устойчивостью. Материально благополучные народы, как правило, имеют ослабленный творческий потенциал и вынуждены приглашать мозговитых людей из других стран. Слава  Всевышнему, что наша родная  земля отсутствием мозгов пока не страдает! Хотя, материальным благополучием,  мы то же не блещем. Одно компенсирует другое.

          Из рассказа о  библейском сотворении мира мы помним, что раньше всего возникла Земля,  затем  Огонь и Вода, а потом  только Дерево и Металл, олицетворяемый в Разуме человека.  Само по себе это говорит  о важности энергетических стихий, в том числе и при голографической развертке реальности.  

                                                                                  7) Эпоха Металла:

Рассмотрим традиционную духовную точку зрения. По ней понимание сущности Металла пришло к волхву, скорей всего во время проживания в  крымском  Суроже. Стихия Металла с её духовной амбивалентностью хорошо известна: с одной стороны, - Материальное богатство  и  благополучие, а с другой - Духовное богатство (Ум и Разум народа).

 Духовное богатство общества всегда скрыто, оно всегда в потенции, ибо  только импульс Саморазвития включает механизм, ведущий к накоплению духовного Разума и Мудрости. 

 Почему?  Дело в том, что Человек подобен Космосу, все его духовные богатства  есть и в Человеке, но включаются лишь при Саморазвитии, когда  Человек преодолевает барьеры и преграды на пути к скрытой в нем сокровищнице Духа и просветленному Сердцу, при условии  благословения Высших сил на это. 

Негативный огонь (элементарные человеческие страсти) поражает  позитивный Металл (Разум),  так как  Огонь  обычно плавит Металл. Высокое духовное и разумное развитие Человека невозможно, если  в нем не участвует позитивный накал Сердечности (Огня). Он проявляется через Благожелательность, Милосердие, Соучастиие и Сочувствие  к людям, через Сострадание их бедам.

Низкие энергии Металла несут с собой алчность, накопительство, стяжательство и все негативные аспекты поведения, направленные на получение материальных выгод. Напротив, высокие энергии Металла иницируют в Человеке Разумное начало, Мудрость, способность к духовному Саморазвитию, прокладывают пути к Всевышнему, дорогу  к полетам в Топохронале..  Печально, что ныне  человечество продолжает зацикливаться на низких металлических энергиях, что добром для него  не кончится...

Поскольку Металл  «порождает» Воду, можно утверждать, что человек с низкими энергиями Металла будет бессмысленно расходовать свой творческий дар - “Сок Жизни”. Существует легенда о “шагреневой коже” (эквиваленте творческого  дара Человека), которая тает по мере увеличения  материальных благ  его  жизни. Эта закономерность воплощается в указанном взаимодействии стихий  Воды и Металла.

Чем богаче Община, тем более она охвачена огнем собственного самосожжения, поражающего ее Разум. Поэтому  “импульс Жизни” Общины, ее творческий потенциал  постепенно гаснет. “Волхвы”, или  замещающие их Личности, испокон веков хранили этот потенциал, старались развивать и приумножать его, но, увлекшись сокрытием  своих тайн, чтобы не навредить Общине, они перешли некую положенную  Богом  грань. Община же в испуге от Неведомого будет изолировать волхвов  все дальше и больше, пока не останется без Высшего Разума вообще. Такое положение чревато глобальной катастрофой.

Общине  будет трудно, но она найдет выход. Многие интуитивно его уже знают, хотя и не догадываются об этом. Это - обращение к Единому, осознание всеобщей Целостности, постоянных  связей Плотного и Тонкого миров.

Предполагая подобные трудности, волхвы, должны  предвидеть Будущее. Как? Стихия Воды подпитывается Металлом. Следовательно, Духовность  ставит преграды ослаблению творческого потенциала Общины. Задача волхвов - очищать энергию Металла, переводить низкие ее планы - погоню за материальными благами в высокий план - Саморазвитие и обретение духовной Мудрости.

 Волхвы выработали определенные правила и технологию поддержания достойного уровня  Духовной Мудрости внутри племени, но многие из них все ещё боятся отдавать её  неподготовленным умам. Тут может быть перекос, молодым, его и исправлять, если хорошо подумать об этом на природном  досуге...

  Давайте проинтерпретируем эту традиционную духовную точку зрения в терминах голографической традиции. «Металлические энергии» способствуют при экспликации материальной Вселенной росту двух начал: Материальных богатств и начал Разумности и Рациональности. Мерой выступает огненное начало – Сердечность. Если человек его лишен, он устремляется во все тяжкие, стремится стать миллионером или напротив уходит в мудрствование,  чреватое точно   таким же  по знаку негативом. 

Способность к нормальной гармоничной экспликации мира зависит от Меры – единства огненного и водного начал в человеке. Изначально мир таков, каковы люди его породившие.



8) Эпоха духовно-инновационной Трансформации (время Эфира):


Эфир - это символ изменчивости, поэтому время ему отведенное по закону является временем трансформаций, революций и бифуркаций.

Время социальной бифуркации - один из важнейших периодов в жизни волхва. По сути дела,  вся его многообразная деятельность во многом свелась в конце жизни к тому, чтобы смягчить переход к “Новой жизни”, который инициировался этой бифуркацией. В его записках она получила название “Глобального Планетарного Перехода”. (ГПП)

Пути смягчения Перехода, именуемые в некоторых эзотерических текстах смягчением Кармы, стали важнейшим направлением деятельности волхва на этом этапе развития.


Бифуркационные обстоятельства в мире в соответствии с голографической традицией порождены отсутствием мира (Порядка)  в самом человеке,  перенесением его ментального  дизбаланса (Хаоса)   в материальную жизнь.

Но это всегда и время Перехода. Именно поэтому так часто совпадали природные катастрофы, типа Потопов и Оледенений с духовным Преображением и Трансформой самого человека. Медленное накопление духовности на планете Земля объясняется во многом тем, что Бог творил человека  в условиях  равноправия всех энергий, какая из них  в данный момент возьмет власть,  было  не всегда ясно, ибо это зависело  от многих, в том числе и случайных, обстоятельств.  Проблема человека в том, что он не всегда находит Меру, как Божественную Пропорцию, чаще всего стремится к соотношению «фифти-фифти». А это совершенно не верно. 

                    

9)  Время Святого Духа:

Со временем Святого Духа в жизни волхва были связаны краткие моменты пребывания в Топохронале Сверхпространства. (в голографических терминах – в имплицитном, непроявленном мире). Волхв очень хорошо сознавал, что его мир не исчерпывается тем, что он наблюдает в реальной жизни. К Сверхпространству он стремился задолго до того, как научился попадать туда  так, как все остальные: только после Смерти. Именно там он осознал сам механизм голографической развертки Мира. 


Побывав в Сверхпространстве, волхв  стал совсем иным, он стал  более добрым, чутким, смиренным. Он больше не гордился - не просто перед другими людьми, -  этого  и раньше не было,   он не гордился уже и перед самим собой, ибо понял, насколько далеко ушли от его уровня развития  высшие духовные сущности в Сверхпространстве Топохронала. 


Имея соответствующие ориентиры, любой человек правильно построит свои взаимоотношения с миром Топохронала , найдет слова,  молитвы  и другие технические средства для общения с Ним.


В рамках голографических представлений о сущности Мира «Время Святого Духа» - это время Гармонии и торжества Меры.  Это время человека, осознавшего значительность умиротворения всех энергий в себе самом  и стремления гармонично эксплицировать  творимый им вокруг  мир. Это время, к которому нас так упорно стремит Бог, - время,  когда мы научимся быть Его  Сотворцами и равноправными Собеседниками. 

                     4. Транскоммуникация с Тонким миром  по Карлосу Кастанеде

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

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

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

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

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

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


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


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

 
Благодаря ему,   наша концепция  полностью совпадает с основной доктриной квантовой механики, в которой «мир локальных объектов тоже не является основой Реальности. В её основе на фундаментальном уровне лежит нелокальный квантовый источник, из которого локальные объекты могут лишь «проявляться»  в процессе декогерренции. И любой проявленный объект, как классический домен, окружен квантовым гало, квантовым ореолом, пронизывающим его плотную локальную сердцевину». (Из статьи С.Доронина – www.nagualism.ru/ nagualtime/n2/gosti- Doronin.html).

                  Нагуаль – это та мысленная голограмма, существующая  в наших мозгах, помимо нашего осознания, из которого мы,  с помощью заложенного в нас Богом механизма чувственного восприятия, воплощаем видение  материальной реальности.      


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


По мнению Дона Хуана, нагуаль – это место, где «обитает сила», а, по мнению квантовой механики, –  некое голографическое пространство, где скрываются до воплощения все  виды энергий,  материализующихся позднее в  материальном мире, в том числе и с помощью наших собственных мозгов, но не обязательно только с их помощью.  Есть среди них  такие, к которым мы не имеем никакого отношения. Они существуют объективно, вне зависимости от нас, ибо энергоинформационный мир вокруг имеет своё материальное (по крайней мере, на энергетическом уровне) существование. Тогда секрет их поддержания скрыт в деятельности  духовной Иерархии. 

    Итак, каким образом материализуется мир? В «голографической парадигме» Д.Бома  - с помощью божественной голограммы, из которой наш мозг черпает силы и энергию  для материализации мира с помощью наших пяти органов чувств.  А у Кастанеды, к примеру,  за этот процесс отвечает так называемая «точка сборки». Как пишет С.Доронин, она выполняет две основные функции: «обуславливает наличие сознания у живых существ и  формирует устойчивую картину воспринимаемого ими  мира».

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

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

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

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

Кастанеда вводит еще понятие «сталкинга» как процесс согласования  «точки сборки» с гармоническим восприятием  окружающей картины мира, то есть,  преобразования Хаоса мира (или  неадекватно воспринятой нами  его голограммы) в Порядок нашего  фрактального и  чувственного восприятия. Использование в данной ситуации понятий Хаос и Порядок не носит оценочного характера, ибо неизвестно, где больше Хаоса – в наших головах или в Божественной  Голограмме мира.  Просто у нас с Богом разные понятия о Порядке и Хаосе. По крайней мере,  Божественная система всегда предполагает единство двух полярных сущностей с их общей божественной функциональной направленностью. 

Герой книг Кастанеды -  индеец из племени «яки» Дон  Хуан утверждает, что « смещение «точки сборки»  за пределы средней линии энергетического кокона человека  заставляет окружающий мир исчезнуть из поля зрения, потому что его  «стабильность» и «субстанциональность», кажущиеся принадлежащими окружающему миру, на деле   не принадлежат ему, а являются  всего лишь  плодом   нашей  силы настройки на него (в нашем контексте – нашей способности воспроизводить Божественную Голограмму). 

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

Поскольку энергетика Голограммы вечна и бесконечна, наши  сенсорные  способности в конечном итоге возрастают от  минимальных к  максимальным,  свойственным   только древним магам и святым. Но,  тем не менее,  диапазон нашего восприятия всегда ограничен, ибо всегда есть типы  плотных энергий, которые мы принципиально не можем воспринять сами по себе. Однако существует наука со своими возможностями познания мира, в том числе, и за границами наших органов чувств. Мир познаваем, ибо Бог – не обманщик. Он просто против того, чтобы мы зацикливались на одном способе объяснения мира.  Он  ждет, чтобы мы открывали новое,  приближаясь к Его – Божественному  уровню постижения мира. Механизмы этого постижения – целостная Интуиция и   Божественное (Измерение) Сотворчество,  способное  на постоянную  духовную корректировку (изменение)  Мира. 

Нам остаётся рассмотреть ещё одно важнейшее  для  Кастанеды понятие  - «остановка внутреннего диалога» (ОВД). ОВД – это магическая техника манипуляции с окружающим миром, освобождение  нашего восприятия от постоянной привязки к  его  лишь к одному фиксированному состоянию.  Как считал Георгий Гурджиев, это  освобождение восприятия от матричного механистического воспроизведения  чисто внешней картины мира, завязанной на несовершенство наших органов чувств. 

В нормальной жизни «точка сборки»  жестко привязана к одному ментальному   состоянию, а   ОВД  есть    наша способность освободить  «точку сборки» от привязки к  нему. Наше восприятие  окружающей действительности держится на  внутреннем диалоге, ибо он обеспечивает синхронизацию нашего мысленного комментирования реальности  с таким  же точно диалогом   других людей, ведь они пользуются теми же словами, что и мы,   и обладают  сходной с нашей  пространственно-временной ориентацией.

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

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

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

           5.Общение с потусторонним миром и вера в бессмертие души  в разных культурах:

Нам остаётся кинуть краткий взгляд на воззрения разных эпох и разных культур на  проблему транскоммуникации.

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

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

9.Древние славяне. Они верили в бессмертие души, но  умершие души по их понятиям могли жить  и на этом свете в форме леших, русалок, кикимор и другой лесной или  любой болотной нечисти.   Воплощения «духов зла» и в мире Бытия и в мире Инобытия многообразны. Человечество из-за ложного страха боится подойти к ним поближе, но на каком-то этапе таковое познание необходимо. Чтобы победить врага, его надо познать. 
10.Поверия мезоамериканских индейцев. Они считали, что души мертвых уходят после смерти в «Землю немых», местоположение которой неизвестно, скорей всего, - на небесах. Они верили в реинкарнацию.

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


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

11.Догоны. Для них характерен культ предков, которые возрождаются после смерти на небе в форме змей.  Поэтому догоны вырезали фигурки змей и им молились. Дух предка являлся избираемому  жрецом человеку и просил его  организовать святилище и ему поклоняться. Он также предлагал людям  наиболее подходящий тотем для поклонения,  причем необязательно только  змею.

Подводя итоги этим мифологическим  верованиям в загробный мир, можно  выявить                    следующие его   основополагающие  элементы:

1. Культ умерших  предков в самых разнообразных формах;

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

3. Временность пребывания на Небесах (через реинкарнацию или окончательную победу Добра над Злом);

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

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

6. Закон  небесного возмездия за зло;

7. Оказание помощи живыми  людьми   мертвым душам, олицетворенные в разнообразных обрядах похорон и  предметах, положенных в могил, а также в  поминании мертвых.
8.  Преодоление  умершей душой на своём пути  массы трудных испытаний.
                                       Глава десятая: 

«Потусторонний мир в инновационной богословской традиции»:

                                                 «Пора понять, что Смерть и Жизнь – одно

                                                                                     Нам в назиданье данное Единство»

                                                                                                                                  Георгий Феникс

    Структура Потустороннего Мира по представлениям многих  есть некое повторение структуры нашего мира с его Иерархией, многообразием и столкновением Добра и Зла. Нам ближе точка зрения отца Александра Меня, считавшего, что «когда душа входит в атмосферу миров иных, в ней сгорает всё темное, всё злое, всё черное и полнота бытия человека в Посмертии в значительной степени зависит от того, сколько, выражаясь метафорически, останется после этого сгорания». (10, 205) 

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


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


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


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


Там картина, как ни странно,  обратная: Земной мир – ипостась Хаоса,  Инобытие – максимально упорядоченно и теперь  (в Инобытии) нам становится  совершенно ясно, каким образом. И чем больше это происходит с нами еще здесь в мире Бытия, тем явственнее  неосознаваемый нами Хаос Божественного Замысла превращается для нас в Порядок, который позднее помогает нам жить в мире Инобытия. НО это осознание никогда не бывает окончательным. 


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


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

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


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


Однако у большинства это происходит, как вспышка молнии, а святые не только получают Откровение, но и сами становятся при этом носителями Божественной Жизни. Эта способность дана представителям всех религий, поэтому у них у всех есть общее – их диалог с Богом, благодаря которому человечество способно спастись и в самом трудном испытании.

Антиподом Любви отец Александр  считал человеческую самость, которая, по его мнению, лежит в основе магического противления Человека Богу. «Магизм лежит у истоков коллективного родового сознания, связанного с подавлением личности коллективом, которое само по себе глубоко антагонистично христианскому учению о человеке. Коллектив, подчиненный воле царя-мага, заставляет личность раствориться среди племенного целого, ибо властителям легче управлять массами, нежели личностями. Результат этого оказывается трагичным: коллективное магическое сознание давит на народы, парализует творческую активность и религиозный гений человечества, тормозит движение культуры». (10, стр. 208-209)

Наиболее четкое представление о Том Свете  здесь в миру даёт деятельность матери Терезы, не на словах, а на деле доказывающей всем, что Бог – это единственное Благо Мира.  Ад и Рай – это грани  восприятия этого Блага  после Смерти. Если ты не привык ощущать Бога как единственное Благо, ты в Инобытии будешь мучиться наиболее жестким огнем – муками собственной совести.  Если ты поверил  Христу в мире Бытия, на Том свете ты будешь в Раю, будешь наслаждаться осознанием своей Правоты.

Как и Бог на Том свете  помогает всем туда приходящим, а их неимоверное количество, так и сестричество Матери Терезы не отказывает в помощи никому. Именно поэтому она выбрала для своей деятельности самый бедный город в мире - Калькутту. 

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

Возвращаясь к сущности нашего Бытия в Инобытии Потустороннего мира, можно сказать, что главная для нас там проблема – проблема  духовных изменений. Они не следует слепо за изменениями физическими – мы получаем там иную «телесность», она носит,  скорей всего, «волновой» или близкий к оному характер.

Однако с духовным преображением не все так просто. Рассмотрим две принципиально существующие  в Инобытии возможности ( См. об этом № 11 в Библиографии).

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

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

При милосердном понимании Бога реинкарнационное воплощение должно последовать, если запас духовных накоплений, которые мы несем с собой из мира Бытия, мал для выживания в мире Инобытия и он выталкивает нас вновь на Землю, а не обрекает на Ад. Соответствующий же уровню Инобытия  духовный запас даёт возможность нам существовать в Раю Инобытия, хотя этот Рай совсем не таков, как об этом повествуют нам все посюсторонние  религии мира. 

Другими словами мы будем чувствовать себя в мире Инобытия так,  насколько в мире Бытия мы ощущали тот мир и готовились к его принятию в себя, то есть, говоря  языком богословия, - спасались.

Судя по  бездуховному поведению в наши времена  большей части населения земли, оно обречено на повторную реинкарнацию. При этом возникает проблема с  интерпретацией Глобального экокатаклизма планеты, который прогнозируют все инновационным образом настроенные богословы.

Пройдя через все его испытания и погибнув в огне это  катаклизма человеческие души должны воплотиться для «Новой Жизни» на Земле, если они духовно изменились и извлекли урок из этого испытания, или воплотиться в другом месте (например, попасть в Ад), если остались на прежнем духовном уровне.

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

-  традиция  заботы  об умерших родственниках;

- родственные нам души в духовном плане;

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

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

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

Спасшаяся душа еще на Земле приобретает все необходимые духовные ресурсы для существования на Том свете и поэтому может быть принята для  посмертного Бытия  на какой  душе угодно срок.

                    

ЗАКЛЮЧЕНИЕ:

  Голографическая Вселенная Духа – что это такое? Было бы крайней гордыней попытаться дать на этот  вопрос окончательный ответ.  Наш трактат носит экспериментальный и далекий от завершения характер, тем более,  что контуры объекта исследования  не могут быть окончательно определены. Но, опираясь на квантовую концепцию Дэвида Бома о голографичности Бытия Вселенной, мы попытались дать в пандан ей  соответствующий остов духовности подобной Вселенной, не противоречащий её физической сущности. При этом  существенную помощь нам оказал свойственный голограмме образ Цельности и Полноты единства миров Бытия и Небытия. 

Конечно, голографический образ Вселенной, сколь полезным бы он ни был для объяснения различных духовных явлений, может оказаться лишь этапом на бесконечном Пути познания сакральной Вселенной, как физической, так и духовной, но  в данный момент он даёт свои результаты в деле адекватного её, как мы этом пониманием, объяснения.
Какие основные качества «голографичности Духа» мы отметили в своём исследовании?

                     1. Целостность Духа, проявляющаяся в первичном  Единстве их  Бытия и  Небытия. Это первичное единство является изначальной формой существования Духа, проявленное, с нашей точки зрения в мифологическом сознании.

2. Нормативность Духа, проявляющаяся в доминанте Небытия, апофеозе Законов Бога в моральной  жизни человечества с принесением законов Бытия в жертву Божественному Небытию.

3. Фактологичность Духа, проявляющаяся в доминанте законов Бытия, осмысленных как личностное, антропоморфное восприятие Бытия, в котором законы Божественного Небытия  отходят в сторону перед так называемой «Правдой Жизни». Признание Тотальной Греховности Бытия.

4. Духовно-инновационное проявление Духа, имеющее основой вторичную целостность Бытия и Небытия, в которой первоосновой является доминирующее  Божественное Небытие, ибо сознание воспринимается как «диалог Человека и Бога. Необходимость выработки такого типа сознания двойная:

- нравственная  - в мире Бытия;

- онтологическая – в мире Небытия.

5. Дихотомичность Духа – единство в нем полярных начал и явлений при общей функциональности единых проявлений.

6. Важнейшим аспектом нашего исследования является  понимание чисто прагматической необходимости духовного спасения для выживания в мире Инобытия.  Для этого нами прослежены разнообразные формы накопления духовного качества в мире Бытия и помощи Бытия из Инобытия, в частности с помощью инструментальной транскоммуникации. 

 7. В реальной жизни человек обречен на страдания, равно, как и на радости. Страдания способны просветлять его, делать более свободным, приносить творческое удовлетворение, когда они направлены на его Просветление и пользу другим людям. Страдания делают его Личностью, воспитывают соборный Дух, когда он проходит их не один, а в коллективе единомышленников - «своим приходом».Страдания готовят человека к приятию Конца Жизни, ибо через них постигается ее смысл.

     На основе нашей системной методологии анализа проблемы единства Бытия-Небытия  можно сделать некоторые предварительные выводы:


1. Важны не просто  «Жизнь» или «Смерть», а «Духовный Путь», объединяющий земную и небесную дорогу и ведущий  в Бессмертие.

 2. Не просто  «Добро» или «Зло» по отдельности , а Любовь, примиряющая людей и приучающая «возлюбить врагов наших», а  «если тебя ударят по левой щеке,  то подставить и правую». 


3. Не выбор  «Богатства» или «Бедности», а выбор  Истины во Христе, дающей понимание подлинного богатства – богатства Святого  Духа.


4. Не «Рай» или «Ад», а постоянное духовное усовершенствование души, связанное с претворением «Ада» в «Рай», изживанием «мук Ада», облагораживанием земных страстей, понимания их функциональной необходимости.


5. Не альтернатива «Страха смерти» или «Радостей  жизни», а выбор  Мудрости («Софийности») бытия, где и горе и радость  - одинаково не выражают духовную  суть человека,  а только - продвижение к Мудрости Бога.


6. Не различение  «Мужского» и «Женского», а их духовно-физическая связь через Любовь, через создание новой Жизни в «Брачном Чертоге».

7. Не абстракция  «Истины» или «Лжи», а духовная Свобода, перед которой  Истина и Ложь - преходящи и временны, способны легко превращаться друг в друга..

8. Не Порядок или  Хаос, а их единство на разных уровнях, где Хаос воспринимается как провокация Порядка,   а 

Порядок со временем утрачивает свою жесткость и превращается в Хаос на высшем  уровне Бытия.
Настоящее бытие Человека в мире начинается лишь после того, когда он благодаря боговдохновенным книгам обретает «Смысл жизни», 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 познание  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 породил 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

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


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


Именно такой космический детский сад будет рассадником нового духовно-инновационного сознания, ибо «Сын человеческий» (по слову Иисуса Христа) с детства приучится помогать «братьям своим меньшим», способствовать дальнейшему продвижению Эстафеты Разума, которая и есть Культура. Инновационная культура, которую мы обретаем.

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

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

Во-вторых, духовность – единственная сила, которая одинаково присуща Человеку и в Бытии и в Инобытии, более того возможность его  эффективного  существования в Инобытии зависит от силы его 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 Изменение, включающее Сотворчество с Богом.

Подлинная их активизация происходит в мире Инобытия, по крайней мере, если не в нас самих, то для нас, как наблюдателей этого процесса у других, более духовно-продвинутых личностей. 

Человек задуман Богом как Сотворец Мира, способный завершить Божественное  Творчество на Восьмой день творения. В реальной жизни людям не всегда удаётся выходить на уровень творцов, а, тем более, Сотворцов  с Богом, но в Инобытии они видят возможности, которые есть у Человека в этом плане.  Понять разницу между Бытием и Инобытием можно, оценив различие в понимании Порядка и Хаоса. Мы воспринимаем здесь Голограмму Мира как Хаос,  из-за нашей неспособности подняться до её Божественного осознания. Но нам совершенно ясно, что Порядок в физическом мире поддерживается с помощью Божественной Энергии, частично достигающей и самого Человека. 

Там картина, как ни странно,  обратная: Земной мир – ипостась Хаоса,  Инобытие – максимально упорядоченно и теперь  (в Инобытии) нам становится  совершенно ясно, каким образом. И чем больше это происходит с нами еще здесь в мире Бытия, тем явственнее  неадекватно осознаваемый нами, якобы,  Хаос Божественного Замысла превращается для нас в Порядок, который позднее помогает нам жить в мире Инобытия.

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

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

 
Дело в том, что на Том свете Человек нужен Богу как активная, свободная и самостоятельная единица, принявшая на себя ответственность за свой выбор. Только такой человек способен стать Его сотворцом, соработником, способным завершить обожение всей этой  Вселенной и начать творчество  принципиально новых.
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                                                                              Ю.А.Гусев

   Г О Л О Г Р А Ф И Ч Е С К А Я  В С Е Л Е Н Н А Я  Д У Х А

                                      Я существую точкой во Вселенной, но  в этой точке есть замес  Всего.

                                        От Господа порой бегу бегом, лишь вместе с Ним я остаюсь   нетленным. 

                                        Пока в  моей душе  пребудет Дух, пока моя душа -  в Его  лишь  власти,

                                        Мир сохраняется в моей, пусть малой, части,  а  у Вселенной на меня есть слух. 

                                                                                                                                                                              Ю. Гусев         
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В  С  Т  У  П  Л  Е  Н  И Е

                                                                             «Смерть не страшна, с ней встречались не раз мы в Пути,

                                                                                         Вот и теперь надо мною она кружится…»

                                                                                                                                                                    (Из  русской песни)


Смерть не страшна. Она – только переход в Инобытиё.  Бог создал  мироздание из двух половинок: Мир физический 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 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 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 направлений является  предложенная квантовыми физиками «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.

Эксплицитный Порядок человек воспринимает только в двух случаях: при наличии магической подготовки ( как Дон Хуан у Кастанеды) или при «измененных состояниях сознания».

В  раскрытии  этой Божественной голограммы  Человек выполняет важную роль: он поддерживает её существование и развитие, чем служит Господу, ибо делает это по Его программе и с Божественным разумением. 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  в наше время уже невозможно  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, Г.Шефер и  других).

 Человеческая жизнь - это не просто  тупая «череда  новых воплощений». Мировая культура подсказывает, что у души в Инобытии существует возможность выбора. Духовный путь Человека  включает не только эту  Жизнь, но и определенную альтернативу существования в Посмертии,  детерминированную  правильным выбором своего  Пути при Жизни.


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 человек не идет по Пути (ибо сам выбор остается 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 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.

 Но даже в кармических религиях священнослужители советуют прихожанам  сократить число реинкарнаций или увеличить срок  праведной земной длительности. Наряду с христианским  неприятием идеи «реинкарнации», 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 духовное  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 своем земном пути 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 этом 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.


Как «избавилось» Христианство от проблемы навязанного человеку постоянного земного воплощения души, многие религиозные учения жаждут  того же. Избавиться от них 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 так, чтобы добиться мощного посмертного воплощения рядом с Христом в сонме окружающих его праведников. Понятно, что такой Путь  для нашего современника 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 нем может быть достигнут.


До конца нам  весь механизм «массового воскресения 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 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, ибо и у неё есть свои собственные фундаментальные  заморочки. 


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. Оно мечтало 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 Библии  говорится и о «тысячелетнем Царстве Божьем» на Земле,  наступающим  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 остановились. Поэтому в основном корпусе Библии мы имеем одновременно два Завета: Ветхий и Новый. 


Нам  представляется очень важным 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 цепь бездуховных реинкарнаций и устремиться к  поставленной Богом  цели  более духовно продвинутыми способами собственного  существования.

 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.

Именно этому посвящена вторая часть нашего исследования, где мы стараемся показать структуру Инобытия и некоторые специфические знания об его «обителях», которых по утверждению Христа, у Его Отца на Небе «очень много».

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 «половиной» -  в единстве Мужского и Женского начал, по образцу и подобию Бога. Отсюда Христианство придаёт такое большое значение  браку и семье и не допускает развода супругов.


Итак, конец жизненного Пути, связанный с осознанием специфики Смерти,  - это важнейшая часть Пути, обладающая четырьмя основными векторами Грядущего (возможными 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» и православных воззрений о «Загробной жизни» показывает, что все конфессии оценивают важность после смерти 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.


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   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 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 его 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». Именно это и порождает в нашем сознании  четыре отдельных 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 себе подобными.  

 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 существования  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. Но пока, увы, её  не достигает…

Сама иллюзия четырех типов Божества (на деле Он, 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.

Но тогда 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 Раю 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». 

Он 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.  

Поэтому 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 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 открыть 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 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.


Идея Единой Троицы оказалась  близка и русскому 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 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).


В дальнейшем мы намереваемся раскрыть это движение на примерах суфизма в Исламе, «дзен» - в буддизме, высших аспектов даосизма, столкновения каббалистов и талмудистов в Иудействе.


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.


Наше 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 заметно  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  карма 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 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 № 12)

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  выбору, 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». 


Позднее мы более подробно рассмотрим  «теорию полного развоплощения и воскресения в теле». Оно, на наш взгляд тесно связано с возможностью «огненного воплощения» не только в образе человека, но и в образе сознательного кристалла, растения или животного. Все эти космические миры управляемы нами, и мы примем участие в их преобразовании, ибо  это и есть часть Общего Пути порождения Новой Вселенной, которая без участия всех никогда не сможет реализоваться.


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 отдаваться только пессимизму  и  во всякой ситуации видеть только негатив. Параноидальный психотип – это характер, привыкший за всеми проявления жизни видеть козни какого-то 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.


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 своих!» - 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 только желание, 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 «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  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! (1, стр. 176)


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 пары, затем - с самых близких. И только тогда всем в мире будет дано уважать выбор человека, даже при окончании Жизни.


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. 

Чисто технологически новое духовное знание стало возможным после открытия квантовой механикой механизмов  «Голографической парадигмы Мира». Суть этой концепции будет изложена нами позднее. Но главное в том, что материалисты были не правы – материя существует как результат 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 скрыт в понятиях,  во 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 по нашим словам, подчинившим себе восприятие  наших органов чувств. Давайте перейдём к деталям… 

    Глава первая: «ГОТОВНОСТЬ К ВСТРЕЧЕ С БОГОМ»






«Но  если Жизнь - базар крикливый Бога,






 То  только Смерть - Его бессмертный храм».









Афанасий Фет.


 На определенном этапе жизни каждого начинает мучить проблема «ухода из Жизни». Все чаще уходят соратники по работе, друзья и подруги. Накоплен некий духовный  багаж, который рискует остаться невостребованным, пропасть втуне. Что же  такое этот Переход?


Страшен он  нам по единственной причине - своим неведением, что же это такое?

Страх выступает в этой связи компенсацией нашего незнания тайны Инобытия. На деле душа все знает, но не доверяет себе. Как заставить ее поверить в Загробную жизнь? Присмотримся к следующей схеме:

	     Виды

    сознаний:
	Инобытие

 как Радость
	Инобытие 

как Печаль
	Инобытие

 как Граница
	Инобытие как Импульс

 движения вперед

	    Языческое

   сознание
	Встреча с предками
	Утрата единства

 с Природой
	Между Верхним и 

Нижним миром
	Обретение Покоя

	    Сознание 

    верующего
	Встреча с Богом, конец 

земной юдоли
	Испытание степени

Любви к Богу
	Между Землей и 

Небом
	Обретение

Бессмертия

	     Научное

   сознание
	Конец физическому 

Страданию
	Финал жизни, в которой

 живешь лишь раз
	Между Известным и

 Неведомым
	Включение в 

круговорот веществ 

в Природе

	  Инновационно-   духовное 

     сознание
	Расширение сознания

 Единства с Богом
	Потеря близких, конец и

 Новое  Начало
	Граница между 

физическим

и духовным в душе
	Обретение Пути, где

жизнь и смерть - одно.



На всех этапах человеческого существования Смерть никогда не воспринималась однозначно. Даже материалистическая наука оценивает ее как рубеж между Познанным и Неведомым. Тем более оптимистично духовно-инновационное сознание.


Неверующий человек боится окончания Жизни только в связи со своим Незнанием, что следует за ним. Он вытеснил мысль о бренности Бытия в свое подсознание, чтобы не дрожать ежесекундно. Он боится, ибо не знает смысла своего существования, смысла (миссии) своего народа, судьбы человечества. Даже их частичным осознанием  снимается страх смерти.


Личностная потеря «смысла жизни» (экзистенциальный вакуум) сокращает жизнь, продление которой не имеет смысла, если человек ведет чисто животное существование в плотских удовольствиях, насилии над другими, в том числе сексуальном (без любви). Смерть как последний рубеж (финал всему) есть закономерный итог такой жизни, ибо на том свете «плотских удовольствий» нет, там - лишь  есть духовные.


Постоянное служение принципу: «иметь все здесь» противоположно принципу «быть всем там». Привязанность  к последнему  помогает человеку справиться со страхом Инобытия и подготовиться к трудному посмертному существованию. Доверие ему отнюдь не означает, что надо перестать жить полнокровной жизнью и стать монахом. «Стать аскетом» - тяжкий труд и далеко не всем по плечу. Посты у верующих не бывают круглогодичными, они следуют нормальному физиологическому ритму жизни и имеют большой терапевтический смысл.  По крайней мере, больший смысл, чем  имеет обжорство...


Перед  обычным человеком всегда стоит выбор - не просто «исключение третьего» («или - или»), а три дороги

 ( «и - и - и»):

а) простое выживание, не отрицающее никаких плотских удовольствий;

б) постоянный поиск истины, включая знание «смысла жизни»;

в) обретение свободы в творческом труде по изменению своей ситуации и окруженья.


В идеале он должен выбрать гармонический оптимум между ними, сочетающий все пути в соответствии со своими собственными намерениями:

а) психическими ориентациями (структурой души);

б) уровнем духовного продвижения и развития (духовным Путем);

в) соответствием окружающей среде (ситуационной уместностью в данный момент).


Но во всех случая работает древний принцип: «Помни о Смерти!»(memento mori). Каждый из трех имеющихся у человека выборов обладает своей долей обольстительности для души (например, - соответствие психотипу), но одновременно и  - собственной неполнотой и ущербностью:

а) борьба за одно  Выживание чревата бездуховностью и утратой «смысла жизни»;

б) поиск Истины приводит к ситуации, когда «во многих знаниях есть многие печали»;

в) обретение Свободы возникает лишь  на границе с Выживанием, ибо в ходе  любого развития происходит обмен Универсальности (стремления к высшей свободе) на Эффективность (способности изменять жизненные обстоятельства), а то и другое одновременно  не достижимо...


Где же выход? Он скрыт только в гармонии, в оптимальном сочетании всех трех выборов на границе возможной потери каждого из них: потери личного психотипа, либо забвения Смерти, либо психической адекватности окружающей среде. Нас тянет, либо в депрессию, либо в шизофрению, либо в паранойю. Гармония лишь на мгновение является нам в иллюзиях. Наш духовный уровень всегда таков, что она пока не достижима. 


«Все человечество знает две истины: первую, что умрем, а другую - неизвестно когда», как пишет монах Митрофан. (2, стр.8) На деле эти истины не абсолютны, ибо душа - бессмертна, а интуиция души все знает о часе и дне собственного Конца. Выбор не в том: жить или умирать, а в том, чтобы познать смерть при жизни. Это даст возможность перестать быть мертвым во время жизни. Такова диалектика синтеза этих полярностей.


Однако в бессмертие души пока верит меньшая часть человечества, и та часть, которая верит, очень мало зачастую делает во имя этой веры, потому что мало знает. А, как известно,  «Вера без дел мертва есть». Ведь без постоянного движения к Истине «вера» слишком слаба и не укрепляет человека. О точном часе Перехода в Инобытие знает такая малая часть человечества, что с точки зрения статистики ею можно, без сомнения, пренебречь. Однако это не значит, что срок жизни не открыт для людей. Но так ли это важно?


Монах Митрофан пишет: «Заповедано Богом, чтобы всякому человеку каждый час быть готовым к смерти».(Цит пр-е, с.8) Но жить столь интенсивно, чтобы каждый час проживался как «последний», удается лишь тем,  у кого постоянное  осознание специфики смертного Перехода становится «элементом духовности»,  частью личного творчества Жизни. Но и житейская интенсивность Бытия  ещё не означает, что ты в любой момент готов к встрече со Смертью. Важно другое:

А) Было ли в твоем сердце стремление к подлинной Любви? (к людям (врагам и друзьям),  Богу, к себе);

Б) Стремился ли ты к Божественной  Полноте и Целостности?


В реальной жизни человек обречен на страдания, равно, как и на радости. Страдания способны просветлять его, делать более свободным, приносить творческое удовлетворение, когда они направлены на его Просветление и пользу другим людям. Страдания делают его Личностью, воспитывают соборный Дух, когда он проходит их не один, а в коллективе единомышленников - «своим приходом, например».


Страдания готовят человека к приятию Конца Жизни, ибо через них постигается ее смысл.

«Смерть полезна человеку!» - утверждает монах Митрофан. (Цит пр-е, с.9) Это одна из тех духовных истин, которую неверующие люди никак  не способны  принять. Конец Жизни страшен разрывом связей с миром, уходом от близких людей, но, как он может быть  полезен?

 А ведь  по зрелому размышлению,  так оно  и есть. По воле Провидения, смерть случается как раз тогда, когда наиболее полезна для духовного развития души. Вот, например, смерть Владислава Листьева. Будучи человеком неоцерковленным, но верующим, он ушел без покаяния, хотя и был отпет митрополитом Питиримом. Но смерть застала его в момент наибольшей любви к нему, когда он еще не погрузился в абсолютную греховность своего нового назначения, а в результате сумел избежать  грязи, от которой никогда бы не смог отмыться. А так он не сделал ничего такого, что навеки приковало его к «вратам Адовым».

 Конечно, уповать в таком деле только на «милость Божию» было бы все-таки не разумно. Божий промысел не случайно сделал основой нашей творческой деятельности по изменению мира – Свободу Воли. Ежесекундно помня о бренности Бытия, человек должен сделать все, чтобы не завидовать людям, взявшим на себя смелость сказать: «Я к смерти готов!» Он не может быть никогда готовым до конца, поэтому страх при любой, самой ответственной  подготовке к ней частично гнездится в душе. Но дело не в нём.

Смысл знания о »memento mori» в том, чтобы быть к ней готовым и не стремиться к ней  одновременно. Это не «или - или», а «и - и!» Страх смерти приуменьшается в ходе духовной подготовки, в процессе постоянного следования конфессиональным ритуалам (например, покаянию и причащению святыми дарами). Свое бессмертие ты можешь обеспечить духовностью, творчеством,  памятованием  людей о твоих «хороших» делах.


Чем еще? Суть этой книги заключается в подготовке к Посмертию всякого человека, порою даже такого, который до конца не верит в бессмертие собственной души. Именно ему необходимо знать, как вести себя в случае неожиданной смерти.  Первая проблема заключена в понимании, что же  такое  «ПРАВИЛЬНЫЙ ВЫБОР  ПУТИ В ПОСМЕРТИИ»?


Необходимость этого выбора возникает потому, что человек в свое время, о котором мы еще поговорим, отвернул свое лицо от Бога, согрешил  отошел от абсолютного послушания Богу в поиске новой Свободы. Смягчающим обстоятельством было то, что он в то время иначе не представлял себе свой Духовный Путь, как только через Познание плодов с древа Добра и Зла. Поэтому за период земного пути им неминуемо накапливаются кармические отягощения или по христиански - грехи, которые будут всячески мешать ему нормально пройти Посмертие, устремясь поближе к Богу. 

Возможность духовного  Пути всегда остается, даже после чисто животной,  земной жизни. Человек должен знать  о нем, знать, что существует даже в самой плохой ситуации возможность выбора, он никогда не бывает  приперт к стенке.

«Путь» можно обозначить как выбор быстрой и   чисто духовной дороги, когда все остальные пути ведут к более долгим. Земные аспекты бытия при обсуждении Пути в Посмертии становятся наиболее важными, ибо Путь в своей исчерпывающей Полноте делается только здесь - в земной жизни. Смерть прерывает земной  Путь в ситуации, когда человек часто не готов к этому. Возникает сильный страх, который должен быть преодолен в первую очередь, ибо посмертный выбор - это выбор в полном сознании и   при духовном осознании!

Именно поэтому человек  должен помнить о Конце в любой час своего земного бытия, должен подготовиться к преодолению своего посмертного страха в течение земного бытия. Божье Провидение  будет помогать ему и здесь, а также божественное знание, накопленное в других культурах, более серьезно относящихся к Инобытию, чем наша. Нам поможет разобраться в технологии «посмертного выбора» знаменитая «Тибетская книга мертвых» с нашим христианским комментарием к ней.

Но кое-что  будет и мешать. Как говорится, и «самыми добрыми намерениями выстлана дорога в Ад». Противопоставить этому можно только стремление к постоянному духовному совершенствованию, пониманию, если человек мало знает о природной земной  жизни, то - о духовной, небесной -  и  того  меньше. Это означает, что впереди большая дорога! А главное, что человек должен познать на ней, – уметь отличать Плохое от Хорошего, не путать Добро и Зло. Это самое трудное, учитывая насколько они плотно друг с другом связаны.


К концу жизни, накопив груз грехов, человек начинает желать Смерти. «Смерть полезна», но не самоубийство! Груз кармических отягощений еще одним «отягощением» не смягчишь. Самоубийство во всех религиях считается величайшим грехом. В старину на Руси самоубийц даже не хоронили в пределах церковной ограды - на приходском погосте.

Так, например, не был у церкви похоронен Ленский в «Евгении Онегине», ибо силам зла (в лице Зарецкого)  удалось представить ситуацию его смерти на дуэли как «самоубийство». Человек не должен прерывать нить собственной жизни, ибо этим он крайне отягощает свою карму, не выполняя своего долга, своей миссии на этой земле, которая есть у каждого. Человек должен пройти свой «Путь на Голгофу», должен сораспяться с Христом в этой жизни, познав великую Любовь и великую Истину: »Христос есть Путь, Истина и Жизнь!» 

Не давая нам естественной смерти, Всевышний ждет, что мы еще успеем,  что-то осознать, сумеем что-то исправить и предстать готовыми к совершению Посмертного Выбора. Христианство – самая милосердная из религий, она не требует, как восточные религии,  физической смерти, чтобы очиститься и спастись: путем  постоянного покаяния и причастия это можно сделать и при жизни. 

Переход в Инобытие в бездуховной  ситуации - награда, которую мы еще, возможно, не заслужили. Подлинная оценка  любого жизненного искушения зависит от контекста, в котором это искушение воспринимается. Он есть прямое следствие нашей способности творить Добро и осознавать, что есть Добро, а что - зло. Дан ли нам от рождения такой дар? Очень редко, но духовная работа  может нас к нему  приблизить.


Для духовного человека: «смерти нет!» Во-первых, потому что «её попрал своею смертью Иисус Христос», а через свою Любовь мы сораспялись с Ним на  собственной Голгофе. Во-вторых, потому что мы всегда стоим перед смертью или после неё, а сам Переход  осознается очень немногими. В земной жизни свою смерть мы не увидим, хотя увидим множество смертей других. Любовь помогает нам поставить себя на их место и ощутить дыхание Инобытия на своем челе, начав, наконец, готовиться к нему всерьез!


Свидетельством праведности человека служит праведная смерть по христианскому канону (если он - христианин), то есть, с покаянием и причащением перед смертью,  а затем - с отпеванием и соборованием. Но Уход в другой ситуации также не закрывает дороги на Небо. Благие дела человека при Жизни могут превзойти  его греховность, а Любовь Всевышнего к нам неизмерима. Монах Митрофан пишет: «Иногда Господь, по неисповедимым судьбам своим, удостаивает перед смертью Святого причащения людей, не отличавшихся благочестием, и, напротив: за какие-то прежние грехи, хотя в свое время очищенные покаянием, Он лишает этого последнего напутствия и самого праведника». (2, с.17)


Обычная бинарная логика при решении духовных проблем не работает. Духовная логика - троична! Это не бинарная логика «исключения третьего», а триединый Путь выбора. Он прослеживается и в Триединости Божества и в Триединости нашего жизненного Выбора, и в Триединости нашего посмертного Пути.

     Глава вторая: «Технология духовного  выбора - триединая логика»

                                                                      «Чаю воскресения мертвых и жизни Будущего Века. Аминь!»

                                                                                                                    (Из молитвы «Символ веры»)

    На основе нашей системной методологии анализа  можно сделать некоторые предварительные выводы:


1. Важны не «Жизнь» или «Смерть», а «Духовный Путь», объединяющий земную и небесную дорогу и ведущий

 в Бессмертие.

 2. Не просто  «Добро» или «зло», а Любовь, примиряющая людей и приучающая «возлюбить врагов наших».


3. Не выбор  «Богатства» или «Бедности», а выбор  Истины во Христе, дающей понимание подлинного богатства - богатства Духа.


4. Не «Рай» или «Ад», а постоянное духовное усовершенствование души, связанное с претворением «Ада» в «Рай», изживанием «мук Ада», облагораживанием земных страстей.


5. Не альтернатива «Страха смерти» или «Радостей  жизни», а выбор  Мудрости («Софийности») бытия, где и горе и радость  - одинаково не выражают суть человека.


6. Не различение  «Мужского» и «Женского», а их духовно-физическая связь через Любовь, через создание новой Жизни.


7. Не абстракция  «Истины» или «Лжи», а духовная Свобода, перед которой  Истина и Ложь - преходящи и временны.

                   Более четко механизм триединой логики работает в  матрице  КАРТИНЫ МИРА (КМ):

	Элементы 

Картины мира
	Доминирующий

 элемент 

Картины мира
	Противоположный ему 

элемент картины мира
	Гармонизирующее 

последствие развития 

картины мира

	Составные части

 (с.ч.)
	Многообразие с.ч.
	Единообразие с.ч.
	Оптимальное и ситуационно

 уместное их сочетание

	Пространство КМ
	Космическое 

пространство КМ
	Локальное пространство КМ
	Полнота описания 

пространства  КМ

	Время КМ
	Вечность
	Сиюминутность
	Прошлое-Настоящее-Будущее 

как единое Целое

	Развитие КМ
	Континуальное

 Развитие
	Неограниченное

развитие (прогресс)
	Неограниченное развитие

 в рамках своего Континуума

	Предназначение 

КМ
	Универсальное 

Предназначение
	Функциональное

 Предназначение
	Локальная эффективность 

в условиях приоритета

 глобального оптимума

	Способ

 существования 

составных частей
	Соборное 

Существование
	Индивидуализация
	Свобода индивидуального

 развития в условиях 

приоритета  соборности

	-«-«-«-«-«-«-«-«-
	Кооперация 

составных  частей
	Борьба составных частей
	Глобальная кооперация при

 возможных локальных 

столкновениях

	-«-«-«-«-«-«-«-«-«-«-«
	Равноправие 

составных частей частей (дополнительность)
	Иерархичность во 

взаимоотношениях

 (первенство одних над

 другими)
	Глобальное равноправие в 

иерархически построенной 

структуре

	Информационный

 обмен КМ 

со средой
	Открытость системы 

для информационного

 обмена
	Закрытость системы для 

информационного обмена
	Открытый обмен при 

замкнутом (закрытом) контуре

	Энергетика КМ
	Поддержание

 негаэнтропии

 системы в творческо-

духовном процессе
	Энтропия внутри локальных

 Подсистем
	Поддержание общей 

духовно-творческой 

негаэнтропии при 

возможных локальных 

 проявлениях энтропии

	Отношение КМ к 

Внешней среде
	Духовное 

преображение
	Прагматическое 

использование
	Общее духовно-творческое

 отношение при локальном 

прагматизме

	Основной импульс 

развития  КМ
	Расширение поля

 свободы данной КМ
	   Осознание

 необходимости

 негативных аспектов развития
	Расширение поля свободы

 при осознании локальной

 необходимости

	Политические

 средства достижения

 целей в данной КМ
	Миротворчество
	Агрессивность
	Стремление к активному

 достижению целей при 

глобальной миротворческой 

политике

	Путь развития
	Единство

 Двух

 противоположностей
	              Борьба

 двух противоположностей
	Выявление скрытых интересов 

третьего за борьбой

 двух противоположностей

	-«-«-«-«-«-«-«-«-«-
	Стремление к 

абсолютной истине
	Возможное умолчание

 Истины во имя благих целей
	Глобальная истинность при

 локальной возможности 

умолчания истины

	-«-«-«-«-«-«-«-«-«-«-
	Принятие абсолютной 

ответственности за

 действия
	Допущение безответственных

 действий
	Минимизация

 Безответственности

	-«-«-«-«-«-«-«-«-«-
	 Стремление к 

  абсолютной

 справедливости
	Локальная несправедливость
	Минимизация 

Несправедливости

	-«-«-«-«-«-«-«-«-«-
	Использование 

бинарной логики 

 (исключение третьего)
	Использование жесткой

 одномерной логики
	Использование троичной 

Логики

	Мораль КМ
	Абсолютизация Добра
	Абсолютизация Зла
	Допущение Зла для конечной

 победы Добра


Как явствует из этой матрицы, сущность мира не просто в разведении полярностей его составных частей, а в их тринитарном единстве, обеспечивающим большую устойчивость системы и выбор более уравновешенных решений в ходе её постоянного развития.

Тринитарный характер принимаемых системой решений обеспечивает и наиболее оптимальные условия для существования в ней человека. Мы знаем, что именно таковы характеристики основных параметров Вселенной, зафиксированные наукой в так называемом «Антропном Принципе». Закон аналогии гласит: «Что наверху, то и внизу». Подобная идентичность  свидетельствует в пользу справедливости нашего предположения о бинарной структуре и самой  ментальной Вселенной. 

                                                           Троичный Путь и психотипы человека:

	Искупление (Сын)
	  Откровение (Дух)
	Творение (Отец)
	 Троичный Синтез(Троица)

	Шизофренический психотип

 Человека – чаяние Свободы
	Параноидальный психотип 

Человека – чаяние Истины
	Депрессивный психотип

 Человека – стремление к Выживанию
	Смешанный Психотип Человека –

Системный синтез в Любви

	Свобода и самоорганизация
	Правда, Законность и Истина
	Выживание
	Любовь

	Христианский путь
	Христианская истина
	Жизнь по Христу
	Единство Пути, Истины и Жизни

	Свобода - избавление от

Страха Смерти
	Высшая форма соответствия

 Правде - Святость
	Выживание толкает Вас в объятия 

Мамоны, а тот - в объятья Зла
	Правильное поведение и в Жизни

 и в  Посмертии

	«Царствие мое – не от мира 

сего»
	«Не в силе Бог, а в Правде»
	«Не хлебом единым жив человек, а

 Словом из уст Бога».
	«Идите и научите все народы, крестя их

во имя Отца, Сына и Святого Духа».

	Свобода - избавление от

Рабства греху
	«Но вы не по плоти живете, а 

по Духу, если только Дух

 Божий живет в вас. Если же 

кто Духа Христова не имеет,

 тот и не Его» (Рим.,8,9)
	«Закон духа жизни во Христе 

освобождает нас от закона греха и 

закона Смерти»  (ап. Павел)
	Бог – это Любовь

	«Свобода - это есть отказ от 

греха, совершающийся в Духе, 

свободным решением 

воли при содействии

 Благодати Божьей».
	«Закон дан от Моисея, 

Благодать и Истина –

 от Иисуса Христа».
	«Вера становится уверовавшим 

единственной силой и дыханием 

Жизни».
	Единственный  Путь  постижения 

Свободы, Истины и Жизни – через

Любовь

	«Познайте Истину и Истина 

сделает  вас

 свободными» (Иоанн,8,32)
	«Поступающий по Правде

 идет  к Свету»
	«Мы ничего не принесли в этот мир, 

явно, что ничего не можем и 

вынести из него»(1Тим.,6,7)
	Единство Веры, Слова и Дела.


Сравнительный анализ трех доминирующих психотипов и одного смешанного психотипа  Личности показывает, что разведение основных психологических характеристик человека по трем полярностям не спасает его от неразумных  поступков,  явно не принадлежащих полю оптимальности. В этой стороне удачно мог бы работать только «смешанный психотип», ибо именно ему дано находить наиболее разумные альтернативы психологического решения проблем на жизненном Пути.  В том числе и чисто духовные решения. Посмотрим, какие… 

  Глава третья: «Единство Жизни и Смерти,  и роль Женщины в нем»
«Говорю вам тайну: не все мы умрем, но все изменимся

 вдруг,  в  мгновение ока, при последней трубе».





Апостол  Павел (1. Кор.16,51-52)

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.
             Глава четвертая: «Жизнь и Смерть Человечества»
«Он ждет, чтоб Высшее Начало его все чаще побеждало,

  Чтобы ему расти в ответ!»







Э.М.Рильке


Смысл существования (Жизнь и Смерть) отдельного индивида не могут быть не 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:

5.    Бессмертное Человечество в Раю (Адам и Ева).

6.    Ветхозаветный период (От Изгнания из Рая до Первого пришествия Христа).
7.    Новозаветный период (От Первого до Второго Пришествия Христа).
8.    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.
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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.

4.  Вопрос об отношении между людьми в обществе.

5.  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».



Глава пятая: »Теория духовного изменения»




«Как мир меняется! И как я сам меняюсь!




 Лишь именем одним я называюсь, -




 На самом деле то, что именуют мной, - 




 Не я один. Нас много...» 

                                                                 
Н.Заболоцкий

                    

1.  П р е а м б у л а:


Центральная духовная проблема, с которой, на наш взгляд, человек столкнется в предстоящем тысячелетии, -  это личностная стратегия «духовного изменения», включающая «рождение» и «смерть» как важные, но отнюдь  не исчерпывающие по отдельности смыслы его бытия, его «реперные точки» существования. К такой «Теории духовного изменения» нам бы хотелось приковать внимание читателя в настоящей главе.


Без осознания места и значения «Смерти», равно как  «рождения» и самой Жизни, а также Посмертия, в духовной трансформации Человека, истинное  понимание смысла самого человека совершенно  невозможно. Иллюзия «колеса Сансары» прикрывает сложную картину включенности человека в духовный Космос, в котором постоянное изменение, развитие или напротив «регресс» души, создают лишь островки в океане Вечности Божественного Бытия. 


Было бы наивно предполагать, что  его божественная Полнота и Сущность  будут нами когда-нибудь постигнуты не то, чтобы до конца, а хотя бы даже частично. Такая наивность может быть связана только с нашим непониманием подлинной структуры Вечности и Бесконечности Вселенной.  Проблема отнюдь не в глубине Познания мира. Человечество давно уже научилось принимать решения в ситуации неполноты информации, но пока еще живо. Проблема только в выборе нашей, хотя бы интуитивной и заведомо неполной, стратегии «духовного изменения», ее согласованности с общим порядком и импульсом движения Абсолюта. Проблема - в нашей неспособности настроить собственную изменчивость в резонанс  с  ритмом  Божественного Космоса.


Этот «резонанс изменчивости» человека был вечной темой духовной поэзии России. Когда-нибудь мы к нему вернемся, чтобы показать многообразие точек зрения, высказанных по этому поводу нашими поэтами. Сейчас приведем одно стихотворение, быть может, не лучшего нашего отечественного поэта А. Майкова:



«Есть смысл в  платоновском ученье: как новый миг перерожденья, -



Пускай убьет меня недуг, но, как мерцание Авроры,



Как лилий чистый фимиам, как лир торжественные хоры,



Иная жизнь нас встретит там! В душе - за сим земным пределом



Проснутся, выглянут на свет иные чувства роем целым,



Которым органа здесь нет. Мы - боги, скованные телом,



А в этот дивный перелом, когда я покидаю землю,



Я прежний образ свой приемлю, вступая в Небо божеством!»





                           (А.Майков »Стихотворения. Поэмы», М., 1987, с.425)


Выбор стратегии «Духовного Изменения» должен быть основан на Знании, пусть неполном, интуитивном, но системном и отражающим,  скорее  не букву, а   с у т ь  структуры Мира. Смысл этой стратегии связан со стремлением нашего меняющегося сознания оставаться в тесной связи с изменяющейся Вселенной, двигателем ее духовного изменения  - Богом. Сотворение Мира еще не закончено, хотя специфика «8-го дня творения» вносит в ход его движения некий аспект, который раньше ускользал от внимания человека. Речь идет о том, что творение в условиях «8-го дня» - это совместное творение Мира Святым Духом, сошедшим в Мир на Пятидесятницу, и Познающим мир Духовным Разумом  самого Человека. Этапы этого глобального культурного и духовного процесса  мы наметили в прошлой главе: 

5.  Творение мира Богом.

6.   Неосознанное сотворчество Человека и Бога (Первичная культура). 

7.  Цивилизация (Творение мира Человеком без Бога).

8.  Духовная культура (Совместное  сотворчество Человека и Бога).

 Эффективность  такого творчества для Человека во многом зависит от его способности  в ходе деятельности  осмыслить Опыт Процесса, познать Бога. Этот «опыт Процесса» и лежит в основе стратегии человеческого «духовного изменения».


По сути дела,  речь идет об уяснении  творческой  «коэволюции» Человека и Бога, резонансе их изменяющихся систем. Об изменении Бога мы можем говорить только очень условно, лишь как о более полном нашем собственном уяснении Бога,  чисто духовном  Богопознании. Этому процессу мешают определенные социокультурные «фильтры». Попытаемся понять  их как «песочные часы», в которых песок  Жизни пересыпается из воронки «Бытия» в воронку «Инобытия», или «Небытия», если так вам будет  удобней.


«Теория духовного изменения» предполагает вычленение некоего системного элемента «Глобального духовного изменения» (ГДИ), который  имеет отношение,  как к нашей планете, так и всему Космосу, материальному и духовному одновременно. Символически мы изображаем их в форме двух треугольников, разделенных  своеобразным «фильтром».

 Вершины первого треугольника можно обозначить как «Человек» (Душа), «Человечество», «Мир»:

1. Душа (ощущающая, рациональная, познающая, духовно-творческая);

2. Трансформирующееся Человечество (в Мифе, в Норме, в Факте, в Инновации);

3. Мир (природа; природа и религиозный социум; природа и нерелигиозный социум (цивилизация); природа и духовная культура).

Вершины второго треугольника, представляющего собой Божественную Троицу,

мы обозначим через  следующую синонимию:

А. Бог-Отец (Абсолют,  Церковь, Космос, Божественная Энергия);

Б. Бог-Сын (Логос-Слово, Иисус Христос, Познающая Личность, Абсолютная Любовь);

В. Бог-Дух Святой (Душа мира, Благодать, София,  Духовное Преображение (изменение).


Очень важным является правильное понимание фильтров, разделяющих Бытие (Человека и человечества в Мире) и Инобытие (Мир Бога). Их сущность носит вербально-энергетический характер. Изложу, как это понимал до появления голографической концепции.


 На начальном этапе своего духовного развития Человек, чтобы не сойти с ума от многозначности духовного Космоса, создавал с помощью Бога-Слова - вербальную картину Мира, помогающую ему одновременно и познавать Мир и отгораживаться от его многообразия собственной системой фильтров - «вербальных образов Мира»,  возможно, весьма далеких от подлинной Сути Мира. Однако они работали, так как осуществлялся резонанс человеческого Духа и Божественной Троицы. Естественно, что на разных этапах духовного развития Человека (в Мифе, в Норме, в Факте, и в Инновации) они работали совершенно по-разному. 
      В дальнейшем мы более подробно покажем механизмы их функционирования на разных уровнях сознания. По иному это происходит на голографическом уровне, когда нами понимается  роль Голограммы Бога в функционировании Мира и самого Человека.

        2. СПЕЦИФИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ «Мы-сознания» (МИФ)

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


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

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

Как явствует из указанной схемы, треугольник Инобытия поворачивается к носителю «Мы-сознания» вершиной «Духи», олицетворяющей Божественное «Я-сознание». Вершина «Абсолют» в этой связи выступает как синтез Мужского и Женского (единство «Он-Она»). В разных языческих религиях роль Мужского начала  принижалась или возвеличивалась в сравнении с Женским, доминирующим в образах «Матери-Сырой Земли», Матери Мира и т.д. Вместе с тем любая языческая культура изобилует так называемыми «фаллическими символами», утверждающими и роль Мужского начала, и саму идею Плодородия как их синтеза Мужского и Женского. Тем не менее, сначала был Матриархат, а потом Патриархат.


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


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


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

Какие особенности «мифологических фильтров» можно считать главными?

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

б) единство Рода и Природы;

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

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


Любая дописьменная культура всегда носит мифологический характер, ибо она построена на инстинктивном, а, следовательно, весьма неглубоком и поверхностном понимании человеком  мира и на  единстве с ним (у «райского человека - с Богом), неспособности человека выделить себя из этой целостности, самоотождествиться, осознать себя Личностью.

4.            СПЕЦИФИКА «НЕ-МЫ - СОЗНАНИЯ» («НОРМА»)

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

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

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


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


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

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

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

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


Поэтому носителям нормативного сознания Бог дан первоначально лишь как внешний «Закон», Он не снисходит пока как внутренняя «Благодать».  Исключением являются праведники и святые, сразу же прорывающиеся к более высокому типу сознания. Для его достижения нужен мученический подвиг «личностного свидетельства» Любви.

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


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

Как отмечалось в цитируемой книге «Экологические корни культуры», ЗАКОН был еще безличной силой, определяющей место людей в мире.  Он дополнялся личностными отношениями людей в этом социуме, который был невелик и позволял всем людям знать друг друга лично. В социологии такой тип социума называется «малой группой». Но общество разрасталось, возможность лично знать друг друга всем членам общества «проходила», ибо была ограничена психологическими  и информационными возможностями души.

Безличная сила ЗАКОНА была преодолена только БЛАГОДАТЬЮ, иным механизмом социальных связей, построенном на Любви. Эту идею принес с собой Иисус Христос, совершивший великую жертву Слова, Логоса во имя Любви.

Касаемо специфики фильтров нормативного сознания можно утверждать следующее:

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

2.Божественное понимание Единого Пространства  реализуется через  Живой Космос.

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

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


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


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


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


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


«Все то, что внизу, то и наверху». Поэтому изменения затронули и уровень познания  «Инобытия». Там на первое место выступает Логос, ибо любая  личная энергетика не существует вне поддержки «духовным Словом». Дух приобретает форму «Мы-сознания», а приобщение к духовности «Я-сознания» становится важной задачей сохранения их «симфонии». Поэтому возникает очень большая опасность отрыва Бытия от Инобытия, из-за иллюзии самодостаточности человека,  даже ненужности ему Бога. Нечто подобное утверждал Наполеону Лаплас. 


Атеистическая трактовка мира, свойственная начальным стадиям обретения «ТЯ-сознания», объясняется возникающими разрывами связей Бытия и Инобытия. Именно поэтому Дух приобретает нежную форму «Мы-сознания», чтобы преодолеть искус атеистической трактовки мира, разрыв Бытия и Инобытия.


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


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



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


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

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

Специфика фильтров «фактологического  сознания» такова:

 1.Научное (приблизительное) понимание энергетической сущности Природы.

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


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

       Человек в рамках этого сознания как бы начинает понимать, что он – частичка Бога и обращается к Нему на «Ты».


Сложность современной духовной ситуации на рубеже двух тысячелетий толкает человека на выбор поведения, бывшее ранее  уделом единиц и носившее  название «святости». Сейчас оно начинает приобрести массовый характер. Иначе – Глобальная Экокатастрофа мира.   Человечество еще может встать на  путь постоянной духовной трансформации Личности,  преображения себя и окружающего Мира.


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


Перед лицом материальной реализации  Апокалипсиса человечество будет вынуждено подвинуть себя на духовное преображение, чтобы спастись и избежать Адова огня. Апокалипсис - не столько катастрофа, сколько предупреждение о ней. Человечество способно  преодолеть  негативные аспекты этого явления, если осуществит массовый выход на духовно-инновационный уровень, если обратится за помощью к Богу. 


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


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


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


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


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


При этом отпадает необходимость в материальном путешествии, ибо всякое движение может носить чисто духовный характер, позволяющий управлять и Пространством и Временем. В мистических учениях этот способ перемещения называется «астральной проекцией». Огромную роль в духовной трансформации человека, наряду с освоением мистических наследий мировых религий, должно сыграть открытие М.М.Бахтиным «диалогического сознания».


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


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


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


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


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


Именно такой космический детский сад будет рассадником нового духовно-инновационного сознания, ибо «Сын человеческий» (по слову Иисуса Христа) с детства приучится помогать «братьям своим меньшим», способствовать дальнейшему продвижению Эстафеты Разума, которая и есть Культура. Инновационная культура, которую мы обретаем.

                                      6.Голографическое сознание:

Для голографической концепции имеет значение не общность с одним из фрагментов мира:

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

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

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

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

  Бог творит БГ и Человека как механизм её  иллюзорного превращения в реальность с помощью органов чувств человека, опредмечивающих мир с помощью слов, отвечающих за функционирование отдельных фрагментов мира. 

Этот механизм включает социальность  восприятия и воспроизведения мира в форме:

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

- опора на конфессиональную   и общую  для  её членов историю творящего мир Бога, характерную для данной конфессии и взывающую к необходимости Веры в  рамках конфессиональной Нормы;

- создание личностного понятийного  мира восприятия, характерного для личности данного человека и обретение в итоге собственной самости в Факте;

-  понимание необходимости поддержания постоянного диалога с Богом для изменения БГ в случае необходимости  при выработке духовно-инновационного сознания. Это последнее предполагает постоянный диалог с Богом для уточнения характера постоянно  меняющихся в мире  понятий и зарождения совершенно новых.

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

Как доказал Карл Прибрам,  наш мозг является голографическим инструментом воспроизведения Божественной Голограммы, ибо в нем нет функциональных  отделов, отвечающих за исполнение его отдельных функций, он весь целостен. Как голограмма работает серией целостных энергетических импульсов, несущих информацию органам чувств о специфике отдельных аспектов Вселенной, так и мозг,  по мнению К. Прибрама, является  скопищем нервных импульсов, оплетающих всё его Целое, подобно тому, как луч лазера оплетает кусочек голограммы, хранящей всё изображение целиком. 

                                           Глава шестая: 

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

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

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

                                                                                               Уильям Блейк.

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

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

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

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

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

                     2.Голографическая модель Вселенной обладает целостностью, характерной для любой голограммы, когда в   

            каждом участке голограммы содержится все изображение целиком, то есть, работает  принцип « не часть вместо 

            Целого, а Целое вместо части»;

                     3. Если существует  механизм  голографического явления Вселенной в любой необходимый момент, то  сама 

             материальная Вселенная  может быть только фантомом, ей не обязательно  постоянно существовать в 

             проявленном виде, достаточно быть только  «потенциальной возможностью», что  колоссальным образом 

            экономит энергию на её поддержание;

                       4. Характерной особенностью голограммы является взаимосвязанность всех её элементов, точно также 

            взаимосвязаны все ментальные (непроявленные аспекты) и физические (проявленные аспекты) существования 

    Вселенной, причем не просто связаны, но влияют друг на друга; поддерживают друг друга, постоянно  глядясь друг в     друга, как    в зеркало.

10.  Проявленные и непроявленные аспекты голограммы обладают «памятью», то есть, помнят о  различных  

аспектах  своего  явления в мир, как в Прошлом, так и в Настоящем и  Будущем.    Практические это свидетельствует о  полной относительности пространства-времени в подобной Вселенной, а, значит,  и возможности её    элементов общаться друг с другом  со   скоростью выше   скорости света. Эта точка зрения подтверждена экспериментами парижского  физика Алана Аспекта.(http://www.crystalinks.com/holographic.html)

11.  Для проявления Вселенной нужен не только ментальный свет, отбрасываемый человеческим мозгом.  

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

12.  Качество мозга, способного  воспроизводить голограмму Вселенной, описывает его сознание, причем не                                    

являющееся   чистой функций мозга, а  характеристикой всей системы голографического                           воспроизведения Вселенной, всех связей и взаимосвязей, в ней возникших        и потенциально способных       

возникнуть. 

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


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

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

Особенность этого единства  - бесконечность во Времени  и в Пространстве. То же самое имеет        отношение к нашему пониманию Культуры.
Как только начинаешь глубинный поиск, то выясняется, что у Культуры,       как   бы и  нет истоков, кажется, что она была всегда. К примеру, мы ищем истоки русской инновационной культуры  в  славянском язычестве. Но оказалось, что до Рюрика на этой территории была великая культура, теряющаяся в            глубине веков. Цепочка изысканий ведет нас к скифам, от них - к древним грекам, потом к их прародителям - этрусскам (возможно, они и  есть наши предки – «это русские», но это шутка!), а от них - к древним ариям в их северном, гиперборейском   варианте. 

Там также не конец, ибо гиперборейцы вышли из Атлантиды или (по другой теории) были параллельной с нею  цивилизацией.  Атланты спасались от катастрофы   тремя путями: одни шли в Америку и окопались на Юкатане, другие пошли на Юг: через Африку (часть осела в Египте)      и Азию - в Индию, а третьи  пошли  северным путем - через Европу и Сибирь. Там тогда было много теплее. Однако невозможность найти истоки не означает их фактическое отсутствие. Истоки - в той же культуре атлантов, полученной, скорей всего, от их космических покровителей. Об этом свидетельствует судьба первой ветви потомков атлантов, ушедших от катастрофы на американский континент: тольтеков, ольмеков, инков и   майя. Они как будто канули в Небытие, уйдя почти целиком с лица планеты, как это стало известно из книг    К. Кастанеды и Х. Аргуэльеса. Очевидно, “космическая дорога”, всем атлантам была уже знакома, но части из них что-то помешало  ею воспользоваться. Скорей всего, какие-то духовные ограничения.

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

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

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

 Sm -  Om -  О - S.

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

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

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


1.Пребывание в Раю.


2.Падение в Бытие после Грехопадения .


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


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

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

Находясь в Раю, первочеловек Адам-Кадмон, включающий и Еву как свою часть, обладал начальным               типом сознания, сущностью которого является постоянная, хотя и инстинктивная, связь с Богом. В нашей               терминологии это ”мифологическое сознание”. Как его носитель Человек тогда не отделял себя от Бога, а              выполнял все Его поручения, типа называния растений и животных и т.д. Так ведут себя ангелы, являясь              вестниками Бога. Своей воли у них, как бы и нет.

Лишь “Грехопадение” было первым личностным поступком Человека, осуществленным в строгом соответствии с правом на Свободу воли, которую Бог даровал Человеку. Пусть он был сделан по навету Сатаны, но он не расходился с замыслом Бога в отношении Человека, должного пройти сложный путь Богопознания в трудных земных условиях. Грех состоял лишь в том, что Человек с плодом с древа познания Добра и Зла впустил в себя Сатану, создав в самом себе неуязвимую для Бога оболочку Дьявола. Грешим мы то же по своей воле, Бог не может её нарушить, ибо она дарована нам навечно.

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

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

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

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

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

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

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

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

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


- Путь ВЫЖИВАНИЯ;


- Путь СВОБОДЫ и ТВОРЧЕСТВА;


- Путь поисков ИСТИНЫ и СПРАВЕДЛИВОСТИ.

У Первочеловека в Раю также было три  альтернативных выбора:


- остаться в Полноте общения с Богом;


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


- потерять личное бессмертие, обретя Бессмертие для человеческого рода.


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

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

а) через инстинктивную связь с Природой в МИФЕ;

б) через обретение своей религии и Церкви в НОРМЕ;

в) путем активизации личной познавательной деятельности в ФАКТЕ;

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

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

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

Культура не исчерпывается только фиксацией Бытия, отражением этого физического мира, она должна                   ухватить “связь миров повсюду сущих”, как говорил Гаврила Державин. Культурная целостность Человека с                  Природой в МИФе компенсирует ему потерю первоначальной целостности с Богом. Суть язычества в том, что                  тварная природа в сознании язычника заняла место, которое должен был бы занимать Бог. Но другого пути в                 культурном развитии Человека просто не было, да и  нет!

Поэтому антикультурными выглядят все филиппики современных теологов против язычества и     неоязычества. Богословское отрицание язычества с культурной точки зрения  ненаучно  и несистемно. Это       тупиковый путь отрицания Целостности в Культуре, обожествление “pars pro  toto” (части вместо целого). Именно    языческое сознание, а не чисто религиозное, является подлинным наследником сознание райского человека.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

которой находится мир. Трансмутация организма человека, раскрытие в нем новых способностей, дающих                   возможность человеку без всяких технических приспособлений летать в Космосе, даст возможность                   существовать даже в условиях частично загубленной предстоящей катастрофой планеты. Голографическая парадигма Д.Бома, которой мы собираемся воспользоваться, более всего подходит не просто для квантовой физики, где она рождена, а для  изучения  специфики человеческой души, чем и воспользовался Карл Прибрам, сочинивший голографическую концепцию работы нашего мозга. 

Самым слабым местом  в атеистической культуре является понимание Природы, как внешней среды, не связанной с Богом. Формула Культуры перевернулась и стала писаться так: O- Om - S - Sm. 

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

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

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

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

                      Я мыслил, человек, в сияющей пустыне,  и  следом огненным – я не прейду отныне.

Способность Человека мыслить накапливает с помощью такого качества, как Память, - духовную мудрость, именуемую во всех эзотерических источниках Софией – Мудростью Божьей.  Именно ориентация на Божью Мудрость делает нас способными выполнить Божий Завет и поддержать существование ментальной и физической  Вселенной.

                                           Глава седьмая:

     «Инструментальная транскоммуникация – сигналы Инобытия»

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

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

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

                                                                                                                             К.Бальмонт

Для скептиков естественнонаучным доказательством существования Инобытия и Бессмертия человеческой души являются многочисленные сообщения с того Света, полученные не просто талантливыми спиритами и сенситивами, весьма привычными ошибаться, а  с помощью технических средств: записи голосов Инобытия  на магнитофонах, посланий по телефону, записи изображений с помощью телевизоров, передачи текстов через компьютер  и т.д., где  субъективная ошибка человека сведена к минимуму. ( Библиография, № 4)

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

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

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

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

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

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

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

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

                             Вообще, я мог в году последнем в девицах наших городских

                             Заметить страсть к воздушным бредням и мистицизму – бойтесь их!

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

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

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

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

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


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

е) Инструментальная транскоммуникация;

            Более подробно о ней мы поговори позднее. 

ж) Регрессивный  гипноз (психологические методы изучения реинканации);
   

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

з)  Астральная проекция:

     Об астральной проекции существует обширная литература, как книгах, так и в Интернете (См. Библиография, № 5)

и) Молитва или медитация:

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

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

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

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

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

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

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

2) «Человек – это часть существа, которое находится за пределами времени и пространства, принадлежит к совершенно разным полям и измерениям (4, с.114)

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

3)  «Страдания, которые человек должен  или вынужден  переживать и переносить, являются частью его собственного самоё себя, частично заработаны его собственными действиями, либо направлены высшей силой для ускорения процесса учебы для улучшения   познания и совершенствования» (4, стр. 119)
Ясно, что страдание – не самодостаточная сущность, а всего лишь учебный  механизм  познания мира и совершенствования самого себя! Поэтому  их не надо, как  переоценивать, так и не дооценивать.

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

5)  По поводу  проблемы ГРЕХОПАДЕНИЯ  там было сказано следующее: «Большая часть того, что написано по этому поводу, неверно: это не так, что люди должны вернуть себе что-то утерянное ими. Они находятся на пути прогресса. Не было никакого отступления от Бога, но люди находятся на пути, чтобы стать теми, кого они называют «богами».  Это – идеал, которого люди однажды достигнут».  (4, стр. 121)

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

6) «Мы все можем входить  в общение с минералами, растениями и животными, вы признаете это, когда научитесь»(4, 107).

Контакт со всеми предыдущими формами материальной жизни  важен для человека, как более разумной формы жизни, потому что на человеке лежит обязанность помогать низшим формам, решать проблемы, которые они не в состоянии сами  решить. Хотя бы не загрязнять природу отбросами своей же грязной цивилизации… Убийство растений и животных также кармически опасно, как и убийство других людей.  Еще более опасно самоубийство, ибо это убийство Бога в себе. 
7)  Человеку  не следует давать свободу своим эмоциям, но он должен держать их под контролем.  Конечно, это – мастерство, и для этого необходима тренировка. Если человек действительно имеет желание делать добро, а не просто так проживает день, не оглядываясь духовно назад, тогда для него будет невозможно достичь этого. Однако, если он каждое утро со всей душой напоминает себе о том, чтобы  никого не обижать, относиться ко всем хорошо, то ему придется всегда держать в душе эти хорошие намерения.  Вначале это будет трудно для него, поскольку он быстро забывает о своих благих устремлениях и вновь возвращается к своим предыдущим ошибкам. Но со временем ему это удастся. Обзор прошлого – основное условие для осуществления этого. Со временем появится сила,  и он придет к выводам, как овладеть собой и тем самым что-то дать многим людям». (4, 115) 

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

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

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

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

Немыслимые возможности ожидают человечество впереди. Люди достигли того пункта, который открывает дорогу к долгожданному совершеннолетию, они, так сказать, посередине течения эволюции»(4,118).  

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

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

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

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

9) В одном из сообщений Тонкого мира специально подчеркивалась разница между спецификой различных каналов передачи информации от Тонкого мира: «Что касается информации, приходящей к вам из наших сфер через медиумов, а, значит, и через «автоматическое письмо», - там психика медиума играет большую роль, чем  в случае технически поддерживаемой транскоммуникации. В сообщениях, приходящих через медиумов, находящихся в трансе или полутрансе,  четыре пятых приходит от «психе» (т.е., - души медиума – Ю.Г.), а одна пятая – с другой стороны. В случае технически поддерживаемой коммуникации – одна пятая от психе и четыре пятых из Потустроннего мира.» ( 4, 137) 
Так можно оценить надежность всех девяти  обозначенных нами каналов сообщений с Тонким миром. Чем больший упор в канале сделан на антропоморфные средства  связи, тем более ненадежным этот канал  является. Хотя нет правил, без исключений. Духовная одаренность, данная отдельным личностям, может во много раз повысить эффективность любого, даже самого  ненадежного,  канала  коммуникации с Инобытиём.

                                        Глава восьмая:

«ГОЛОГРАФИЯ ВСЕЛЕННОЙ – ЧЕЛОВЕЧЕСКОЕ СОЗНАНИЕ»

                                   «Сердце будет памятью хранимо вплоть до дня, когда взойдут, ясны,

                                                           Стены нового Иерусалима на полях моей родной страны».  

                                                           И тогда повеет ветер странный и прольётся с Неба страшный Свет, 

                                                           Это Млечный Путь расцвел нежданно садом ослепительных комет».  

                                                                                                                                                              Н.С. Гумилев

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

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

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

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

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

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

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

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

- собственной фрагментарностью, воспроизводящей только части Божественной Голограммы;

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

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

Традиционно мы пользуемся целостным сознанием при опоре на интуицию, доверяя собственному подсознанию,

используя молитвенные приёмы обращения к Богу.

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

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

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

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

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

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

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

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

 Мы говорили уже об открытии голографической 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. 

              2. Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

- многочисленных степеней свободы поведения всей системы;

- многообразие  её элементов;

- многовариантность поведения этих элементов. 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                          3. Эзотерика Голограммы Бога:

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

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

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

а) телекинез;

б) телепатию;

в) проскопию;

г) левитацию;

д) ясновидение и яснослышание;

е) ченнелинг;

ж)  все формы  индивидуальной коммуникации с Иномиром;

з) полтергейст;

и)  феномен реинкарнации;

к) магию;

л) глобальное расширение самосознания;

м) герметизм;

н) астральная проекцию;

о) психометрию;

п) концепцию   Акаши  – энергоинформационное пространство 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 «déjà vu» -  ощущение, что подобная ситуация тобой уже была однажды пройдена,  или крайнее психическое  возбуждение, когда что-то экстремальное происходит с близким тебе человеком.  В  рамках  голографической  парадигмы  этот  феномен  можно  объяснить,  как      интерференцию посланий (наложение голографических образов друг на друга) близких по духу или генетических родственников.

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

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

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

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

                                                   г) Левитация:

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

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

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

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

                                    д) Ясновидение и яснослышание:

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

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

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

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

                                          е) Ченнелинг:

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

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

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

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

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

                                 ж)  Техническая транскоммуникация с Иномиром:

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

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

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

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

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

                                   з) Полтергейст:

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

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



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

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

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

                                               и)  Феномен реинкарнации:



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

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



Внетелесный опыт существования души – астральная проекция будет рассмотрена позднее.

                                              к)  Магия:          

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

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

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

                                    л) Глобальное расширение самосознания:

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

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

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

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

                                                         м) Герметизм:

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

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

                                     н) Астральная проекция:

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

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

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

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

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

                                                            о)  Психометрия:

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

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

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

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

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

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

           Еще Парацельс предвидел, что всё   называемое сегодня  «магией» завтра может стать фактом  традиционной науки. Парадигма «Голографической Вселенной» это успешно доказывает. 

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

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

Покроется Небо пылинками звезд, и выгнутся ветки упруго,

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

В следующей главе мы подробно осветим их. 

                              Глава девятая:

 «Методы  сакральной  транскоммуникации»

                                                                      «Не станет он искать побед. Он ждет, чтобы Высшее Начало

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

                                                                                                                                        Э.М. Рильке

                 1. Поэтическая транскоммуникация;

                 2 Мои стихи разных лет о Природе  и  Вечности;

                 3. Транскоммуникация волхва;

                 4.Транскоммуникация с Тонким миром  по Карлосу Кастанеде;

                  5. Общение с потусторонним миром в разных культурах.

                                1.ПОЭТИЧЕСКАЯ ТРАНСКОММУНИКАЦИЯ:

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


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


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


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


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


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


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



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


Представители любой религиозной конфессии всегда готовы дать нам конфессиональный совет, “как духовно расти”, но конкретную тропинку к Богу, свой духовный путь личность должна протоптать сама. Как неповторим каждый человек, так и уникален его личный путь к Богу!


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

 они должны быть поняты и приняты;

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

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


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


Модель общего духовного развития

	Этапы развития:
	первый этап
	второй этап
	третий этап
	четвертый этап

	Доминанта

 развития
	Верность

 Инстинкту
	Следование 

Традиции
	Обретение 

Знаний
	Возвышение 

Духовности

	Тип сознания
	Мифологическое
	Нормативное
	Фактологическое
	Инновационно- духовное

	Механизмы

 развития
	Рефлекс 

целостности
	Верность социальной  и 

конфессиональной

 норме
	Личностное

 открытие смыслов жизни
	Использование духовно-

творческой интуиции и фантазии, диалог с Богом


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

Такие отклонения в биоразвитии сейчас стали исключением, а в те времена были правилом. Понятие “грех” тесно связано с понятием “пол” /sex/. Вкусив яблоко с Древа познания, они ощутили себя разнополыми и устыдились. Пока не было разделения по половым признакам, не было и “греха”. Но без “греха”, очевидно, не было бы и самого человечества, способного в будущем стать “космической силой”, любимым помощником Бога.

В свете голографической картины Вселенной библейская история «грехопадения» выступает несколько неожиданным образом. Бог создал голографическую модель Вселенной и человека как её «проявителя», но сомневается в необходимости окончательно  «проявить её в трехмерном плане», ибо людей всего двое – Адам и Ева, которые не способны всю Вселенную удержать с помощью своих ограниченных мозгов. Сомнения Бога  выражены в запрете людям  есть плоды с «Древа познания Добра и Зла».  Но дьявол толкает людей на этот грех, в итоге которого они смогли размножаться и плодиться, а Вселенная стала в реальности той, какой она была  ранее только в проекте.

За  все  в мире приходится платить! Согрешив, люди, конечно,  стали способными плодить себе подобных, но потеряли особое “райское состояние”, заключавшееся в прямом и непосредственном  /инстинктивном/ контакте с Богом. Таким образом, как это и вытекает из голографической модели, на первом этапе своего духовного развития люди, /по крайней мере, Адам и Ева/, находились в непосредственной связи с Богом, осуществлявшейся на основе механизма “инстинктивной целостности”.

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

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

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

По милости Божьей потеря духовного инстинкта, подсказывавшего человеку, что ему нужно делать в любой трудной ситуации,  стала для него толчком к новому духовному развитию, породив сам процесс постоянного духовного самоусовершенствования! Наши достоинства - суть продолжения наших ошибок и наоборот.

Таким образом,  спровоцированные  Дьяволом новые качества Вселенная несли в себе противоречивые  (божественные и дьявольские) начала, содействующие полному духовному совершенствованию человека.  Антропный принцип – свидетельство Божественного замысла  не просто порождения Вселенной Богом, но и заложенного в ней принципа самосовершенствования, через совершенствование самого человека, проявляющего скрытые имплицитные качества Вселенной, заложенные в ней Богом. 

Человек сумел выработать и опереться на целую “систему  традиций” - полученных в ходе эволюции /иногда и напрямую от Бога/ в форме социальных и конфессиональных норм Бытия /например, “Десять заповедей Моисея”/. Именно поэтому, в отличие от первого этапа, который мы назвали “мифологическим”/миф - это инстинктивное, но весьма приблизительное знание Истины/, второй этап в нашей модели получил название “нормативного”, то есть, опирающегося на традицию, норму, ритуал, догму.

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

Большинство из них (святые - исключение!) не могли уже подниматься до прямой связи с Богом, а вступали лишь  в контакт с Сатаной, с темными духовными сущностями самой Природы. Но там, где языческие религии были лишены кровавых жертв, как,  например, в большинстве славянских культов, такой контакт все-таки происходил! Поэтому для славянского язычества свойственно инстинктивное стремление не к  многобожию, а именно - к единобожию, точней – к Трибожию, характерному для языческих представлений древних славян. 

Конечно, большинство шаманов “камлало”, вызывая демонические сущности и обращаясь к  бесовской помощи! В ответ на грехопадение человека Бог как бы отвернулся от него, но заставил его тем самым проявить творческие способности и развернуть гамму мировых религий, открывших человеку новую, более адекватную, чем раньше, картину мира.

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

Если  причиной грехопадения и, следовательно, появления “мифологического сознания” у человека был “падший ангел”, от открытие мировых религий пришло к человеку несомненно по воле Бога. Это хорошо известно из Библии. Именно поэтому в качестве “компенсации” Сатана вручил человеку новый инструмент духовного развития, каким стала наука, по крайней мере,  та её часть, которая предпочитала существовать отдельно от нравственности, строя себя на основе атеизма.

Как и почему это произошло?  Как только Наука сделал своим объектом исследования только Природу Земли, отгородив ее от духовной сферы, она сосредоточила своей объект исследования фактически на одном Сатане, ибо он в определенной момент  времени укрылся от Бога именно на Земле, в её Природе.

Человек после попадания на Землю был вынужден поменять свою ориентацию   на Бога в Раю на увлечение природой Земли, а, следовательно,  поместил в Сатану прямо в  своё сердце. Отсюда все его беды, включая выбор антиприродной машинной цивилизации!

В  основе Грехопадения  лежал импульс обретения новой связи с Природой. Человеку показалось, что конфессиональные нормы не позволяют ему справиться с Природой, необходим более эффективный  инструмент её преобразования, каким и стала естественная наука. Она-то и помогла человеку  заменить “нормы” на “знания” и “факты”, открыв новый этап в духовном развитии. Но только позднее, ближе к ХХ1 веку стало ясно, что это “сатанинские факты”.

Не случайно, же именно Сатана   находился у  алхимических истоков науки. По его благословлению наука и техника завели человека в экологический тупик - перманентное загрязнение окружающей среды. Сначала физической, природной, а сейчас уже и духовной, ибо “падший ангел”  является великим мастером вымывать из плодов человеческого труда остатки совестливости, нравственности и духовности!


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

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

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

Не просто  “покинутый Богом”, а отринувший Бога человек стал плодить “технотронное исчадье ада” - атомную бомбу -  апофеоз машинной цивилизации, вытесняющей человека из этого мира. Человек оказывается лишним в этом мире, поскольку его душа с Божественной искрой не вписывается в сатанинский мир технической цивилизации. По плану Сатаны, если бы его не вытеснили машины, он сгорел бы в огне экологического кризиса, не справившись с загрязнением окружающей среды.

Однако, наука не однородна. На каком-то этапе своего чисто технического (а, следовательно, и не духовного) развития она приходит к «голографической парадигме», имеющей уже (по своим последствиям) и духовный – тонкий План, проясняющий подлинный смысл и структуру существования Вселенной.  Этим самым запущен механизм дальнейшего духовного совершенствования человека, а, следовательно,  и мира!

В отличие от Бога, Сатана способен, как и Человек, только предполагать... Располагает только Бог! Но Человек может изменить ситуацию в мире:

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

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

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

Все большее количество мыслителей в конце ХХ века заявляет о принципиальной возможности синтеза “науки” и “веры”, создания нового экологического и инновационно-духовного сознания, способного вывести человека из нынешнего физического  и духовного тупика. «Голографическая парадигма» показывает ясный выход в преодолении этого тупика. 

Древний духовный инстинкт прямой связи человека с Богом восстанавливается  сейчас  в форме творческой интуиции, способности Человека на духовную инновацию, как  мира, так  и самого себя в нем, путем  постоянного диалога с Богом.

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

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

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

 выбор аскетизма в личном потреблении, опираясь на христианскую традицию, ориентируясь, в частности, на «энергетический аскетизм», заложенный Богом в основание голографической модели Вселенной;

 принятие ответственности за окружающую среду не только перед современниками, но и перед потомками, отдавшим  Землю в долг своим предкам;

 воспитание у детей любви к Природе, понимания, что она - живая, и связанной с этим невозможности нанести ей незаживающие раны;

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

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

                                           
Б. Роль Творчества

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

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

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

Помочь человеку в этом плане могут только многочисленные ресурсы его собственной культуры, в особенности культуры российской. Вспоминается глубокое предвидение поэта О.Мандельштама, предрекавшего необходимость “Культуре стать Церковью нашего времени”.

Речь, конечно,  не идет о замене религиозных учреждений культурно-просветительными. Поэт понимал этот призыв как необходимость повышения роли творчества в будущей жизни общества. Творческая интуиция и художественная фантазия совместимы с религиозным чувством, и должны,  не замещая его, совершить прорыв в духовно-инновационную цивилизацию, реализовать скрытую в человеке возможность его инстинктивного и интуитивно-творческого способа общения с Богом. Речь идет именно о сакральной коммуникации.

Любая из существующих в мире конфессий имеет в этой цивилизации шансы выжить, если даст своим прихожанам большую, чем другие, возможность для творческой реализации духовных, эстетических и культурных потребностей каждой личности. Она выживет, если сумеет мобилизовать собственные духовно-инновационные ресурсы: исихазма - в  Православии; суфизма - в Исламе;  каббалистического знания - в Иудаизме; высшей йоги - в Индуизме; дзен - в Буддизме.

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

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

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

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

  Эта договорная устойчивость нашего восприятия оказывает нам плохую услугу в плане идеализации иллюзорной картины мира. Но есть в Социуме  творцы, способные задавать Богу вопросы и получать на них более адекватные, чем традиционное восприятие, ответы.  Основой возможности задавать такие вопросы является обычное человеческое сомнение. Сомнение в адекватности работы наших чувств должно быть дополнено доверием собственной Интуиции и самым сакральным  органом нашей души - способности к духовным Изменениям.

Творческий человек тем и отличается от нетворческого, что он, получив ответ, образует пространство для новых сомнений и новых вопросов. Он как бы провоцирует Бога на открытие новых тайн, направленных  на творческую переделку мира. Картина Мира  становится более устойчивой, ибо она адаптируется к условиям восприятия новой истины о себе самой. Мир духовно познаваем, и верящие в Бога творцы предназначены для этой роли.

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

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


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

Пол /секс/ взаимосвязан с Любовью, но она отнюдь не исчерпывается “половой истомой”. Любовь - всегда жертва любимому, всегда - самоотдача. Смысл жизни - в том, чтобы найти этот объект /твою половину/, готовую понять и оценить  Любовь, даже отвергая её при этом, как Татьяна Ларина отвергла любовь Евгения Онегина в романе А.С. Пушкина. Это была её подлинная жертва мужу, хотя она его и не любила.

Земная Любовь связана с инстинктом продления человеческого рода, но никак не исчерпывается им, ведь она имеет и земную,  и духовную компоненту: смирение, сострадание и жертвенность. Настоящая любовь включает все важнейшие духовные аспекты бытия:

 “инстинкт”, выражающийся в радостях секса;

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

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

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

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

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

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

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

Если мы получаем в своей любви ответный импульс, мы счастливы. Если нет, страдаем. Духовный аспект любви включает страдание. Как закономерный этап собственного просветления на пути усовершенствования. Просветление и очищение души невозможно без страдания, без боли, без эмоций. Но страдание - не самоцель, а лишь средство, ибо, становясь самоценным,  оно деформирует основную  духовную цель человека - христианскую любовь. Смысл не в самой  боли, а в радости, которая за ней следует, как,  например, при родах. 

Любовь - всегда радость, всегда счастье, даже жертвенная любовь. Если нет радости, значит, это не любовь, а принуждение. Как “поиск Истины всегда должен быть истинным” /слова К.Маркса/, так и любовь должна всегда быть счастливой. Огромное счастье приносит Любовь к Богу, когда человек ощущает ответный импульс, когда понимает, что Бог не оставил его в несчастье. Но такое Просветление приходит далеко не сразу.

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

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

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



Я Вас любил. Любовь моя, быть может,



В душе моей угасла не совсем.



Но пусть она Вас больше не тревожит,



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

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



Алина, жальтесь надо мною!



Не смею требовать любви.



Быть может, за грехи свои,



Мой ангел, я любви не стою...



Так притворитесь! Этот взгляд



Все может выразить так чудно...



Ах, обмануть меня не трудно, -



Я сам обманываться рад. /А.Пушкин/

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



Я встретил Вас и все былое



В застывшем сердце снова ожило.



Я вспомнил время золотое



И сердцу стало так тепло. /Ф.Тютчев/

Или стихи Бориса Пастернака:

Как будто бы железом, обмокнутым в сурьму, тебя вели нарезом по сердцу моему.

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

И от того двоится вся эта ночь в дыму и провести границы меж нас я не могу.

Любовь является такой же самоотдачей себя любимому, как и творчество. Они одинаково тождественны в своей жертвенности. Они тождественны даже в иллюзорности Любви и творческих успехов!



Не властны мы в самих себе,



И в молодые наши лета



Творим поспешные обеты,



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


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


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

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


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

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


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


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


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


Заря закрыла половину неба и предвещает добрую погоду.


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


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


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


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


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


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


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


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

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






                                                                11.09.82.

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


Природа России - Среда обитанья, великий, таинственный мир.


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


Пока загрязненье нас мало тревожит, но  необратимый урон


Природы мы чувствуем собственной кожей в проталинах лиственных крон.


Важнейшие части Среды обитанья быть могут убиты в упор,


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







      11.12.79.

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


Во всякой грани года зри мудрости резон.


Близка мне ныне мода: глядеть со всех  сторон.


Зима - пора тревоги и горечи в груди,


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


Весна - надежды время, душе с ней веселей.


Все легче жизни бремя примериваешь с ней.


Пора цветенья - лето, время трудов, хлопот.


Есть верная примета: залог успехов - пот!


Итогов время - осень, но нужен глаз да счет.


Лишь сердце вечно просит чего-нибудь еще!


Поэтому с деревней вновь ныне я дружу,


И смысл в занятье  древнем все чаще нахожу.








21.04.80. 


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


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


На стебельках комочки ржавые свисают, словно клочья пены.


В траве зеленой и воинственной являют комары отвагу,


А ветерок чуть слышно листьями свою рассказывает сагу.


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


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


Там, окружен стеною древнею и глядя на её вершины,


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


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


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


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


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







                                   22.09.79, Болтино

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


Оттепель. Плачется тихо капель в бликах неяркого света.


В зимнем уборе высокая ель кажется в саван одетой.


Старые ели тихонько скрипят,  к ним  приближаюсь по тропке.


Скоро снежинки уже  полетят, может быть медленно, робко.


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


Эти святые минуты украсть у надоевших делишек.


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


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


Снова с надеждой сюда прибежать, не разбирая дороги, 


Но ощутить сердца трепетный жар перед зеленым порогом.


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


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






09.11.79.

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

.
Крепите ауру, деревья, подпитывайте душу мне,


Как это делает деревня иль космос в глубочайшем сне.


Его я чувствую флюиды, ночной энергии исток.


Благоухают фитонциды сквозь раны, где сочится сок.


Я боли леса ощущаю, его неброскую печаль.


В ней нету гордости вещами, а есть инвариантов даль,


Призыв есть тихий к равновесью, души и тела мастерству.


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










28.12.82.

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

                              
3.Цикл стихов «Беседы с Вечностью»:

1. 
Сегодня я итожу рубежи, оглядываю новые пределы.


Твои подходы принимаю жизнь, но многое надеюсь переделать.


В поэзии я неизменно добр, ищу в любой букашке бесконечность,


С детьми не учиняю больше ор, а в малом часе открываю Вечность.


Я по-восточному сегодня мудр, спокоен и природой очарован;


Как осень, начинаю новый тур исканий Истины - прекрасной и суровой.


Хвала и слава добрым тайнам муз, хвала и слава мирному досугу


И тяжести моих семейных уз, зашедшему ко мне на ужин другу;


Хвала и слава всем, с кем я дружу, мне самому, коль я чего-то стою,


Когда, хотя и явственно дрожу, тревожу мира прежние  устои.


Хвала и слава новым рубежам, всему тому, с чем я к ним отправляюсь,


И, от чего стараясь убежать, иду осенними пустынными полями.










16.09.1979.

2.
О, чудных размышлений гений, спаси у роковой черты!


Я пребываю в заблужденьях, в тисках душевной слепоты.


Ищу я  в памяти забвенье среди глухого забытья, 


Как раньше жаждал дел творенья и интенсивность бытия.


Из Книги Мудрости открытой,  что мы сегодня почерпнем?


Ужели снова только сытость, объятость беспробудным сном?


Душа сейчас охотней дремлет, как лес, спокойствие храня,


Бездеятельность вновь приемлет, страшась духовного огня.


Его пожар у нас не любят, он “под контролем” должен быть.


А инновации “голубят”, когда нельзя иначе жить.


Пружину, вложенную в тело, спешу я снова осознать,


Познать край  собственных пределов, Грядущего увидеть стать.


Дух  туп всегда  без размышленья, без философии утех.


Воспрянут прежние сомненья, вещизма вновь возникнет грех.


Как часто душу что-то манит, томит предчувствием новых дат,


Порой обыденность тиранит - моя всегдашняя беда!


Мечтаю снова майским садом пройти, где веет аромат,


Чтоб за моей спиною рядом расположился Духа сад.


Исполнен он глубоких мыслей и исцеленья старых ран,


А на ветвях плоды повисли: заветы Истины, Добра.


Там правит духом Озаренье,  духовных  смыслов пестрота.


Я  там лишь нахожу спасенье, да вот судьба пока не та!       6.06.80.

3.
Духа последней тайною вечно жива душа,  верой необычайною смерти напор круша.


Веку не полагается ведать, что в нем творят. Сны на субботу сбываются, только сбываются зря!


Молодость мысль тревожит, тихой надеждой дыша: “Кто нам поможет, о Боже, правильный сделать шаг?”


Бог от беды нас укроет, Истиной одарит...
Замок Надежды я строю, чтобы Мечту   сохранить!

                                                                                                    





3.05.81.

4.
Душа не страшится привычного срама, а  снова своё нетерпение ценит.


Глухие её выставляются рамы, как будто у дома порою весенней.


Вот рифмы толпой надвигаются новой, ты полон досадой тревожного ритма.


Но манит реальность духовной  основы, как манит туристов в центр города Рима.


Я вновь погружаюсь в стихию свободы, в простор поэтических вольностей слова,


Мне эти тревоги и сердца заботы важнее,  чем поиск и пищи и крова.


Стараюсь я прах отряхнуть серых буден, взлетаю, как птица, парю в поднебесье...


Мне новый резон открывается в людях, иными являются дали и веси.


Стихия свободы, стихия простора, где вольному - воля, где небо бездонно,


Стремятся в душе поломать все заторы и груза условность вычистить тонны.







                                                                     10.05.81.

5.
Поэт в России - больше, чем поэт, в особенности, признан коль посмертно.


Политики же в массе, - вы проверьте, бесследно исчезают в бездне лет.


Душа поэта между двух огней: сиюминутность держит верх иль Вечность?


Не потому ль так часто он беспечен, уверенный, что  творчество верней!


Поэты жили раньше сорок лет, теперь побольше жизни срок назначен.

              В веках останется лишь тот, кому удача за сорок бед найти один ответ!


Узнать природой отведенный срок и к Мудрости ход обнаружить плавный,


Понять судьбы ударов смысл и прок, в себе найти толк времени заглавный.


Поэт обязан обнаружить дар смешенья удовольствий с вдохновеньем,


Холодность головы, души пожар, терпенье глаз и сердца нетерпенье!


Поэт, возможно, потому поэт, что пребывает в Вечности и с нами.


Спрессованы в душе мильоны лет, живет он их трудом и чудесами.







16.09.81.

6.
Есть Будущее в Настоящем! Его преодолеть порог

               Бывает трудно и летящим, а если нет  - ни крыл, ни ног?


Прогнозы дать уже сегодня - задача мудрым на века. 

               Поэзия была бы сводней, да воспарила  в облаках!


Прогноз мы часто составляем, да только не проводим в быт.

              Его романтики - не Рая вкус ныне хорошо забыт!


 В Раю нам скучно, скучно, скучно, и гложет сердце пустота. 


Жить без противоречий душно, несет развитие беда!


А если в Космос устремимся, и  вырастет преград масштаб, 

              Тогда мы с мифами простимся: “Венец творенья - я иль раб?”

             Осталась лишь одна задача: к войне стремленье победить.

              Её решенье будет значить, что ждет нас Вечность впереди!

              Пойдут другие беды строем: кометы хвост, метеорит... 

              Мы Сферу Дайсона построим, и обретет планета вид!

              Мужая в трудном одоленьи моих земных и прочих бед, 

              Я маюсь только сожаленьем, что проживу так мало  лет!

             Опасности не понимая, я к тайнам Космоса тянусь, 

             Уверенный:  беда лихая МИНУЕТ НАШУ ЗЕМЛЮ - РУСЬ!

              Хоть трудности не разрешимы, бедою не обделены, 

              Все ж против чести не грешим мы и долгу совести верны!







16.02.82.

7. 
Спешу не растерять нежданной благодати,


Открывшей мне в злочастьи положительный исход.


Хотя Добром и Злом мир равно вероятен,


Сейчас сулит беду планет по небу ход.


Но я пока живу в России - не на Марсе.


Тут сколько ни мечтай о царственной Лилит,


Не устоять никак в трагикомичном фарсе


Участие принять, карьеру что сулит.


Нам Счастье не дано, даны - Любовь и Сердце!


Им верен я теперь, познавши Жизни смысл.


В своей душе ищу я в область тайны дверцу,


Которую прикрыть спешит “благая мысль”.


Я пробую принять момент чудес тревожных,


Вновь в Доброте найти волшебный элексир.


Мечтаю обладать чудесный подорожной,


Чтоб Космосом владеть, как мной владеет  мир.


Дано нам пребывать в потемках быта властных,


Во Времени Большом ждать братьев по мечте.


Что сделано, - то есть! Дорога не напрасна,


Вселенная, к твоей мы рвемся красоте.


Свиданье без Добра с какой нужно мне  стати? -


Лишь для того, чтоб длить судьбы тревожный миг?


Отрину я момент дешевой благодати,


Пока свою Любовь не до конца постиг!







22.02.82.

8.
Борюсь за цельность Бытия и за свободу Человека!


Своей судьбой стреножу я напор агрессии от века.


С годами противостоять труднее тем поползновеньям.


Идет на приступ стрессов рать, дана нам  радость на мгновенья!


Все чаще в лес теперь бегу: уединенных далей остров


Рассеет бед тревожный гул и укрепит разбитый остов


Мечты, настоянной на днях,  в которых я был  очень счастлив,


К  друзьям и родичам участлив, задор не оставлял меня.


Не верю я, что глупым был, а счастье - отзвуком незнанья,


Что адекватно Мирозданью простое Равновесье сил!


Я четко вижу: чем трудней, тем ухищренья сердца дольше!


Решений нахожу я больше, пока дружу с бедой своей.


На самом острие атак я к тайнам духа прорываюсь,


Себя собой одолеваю и в Космос попадаю так!









16.06.82.

9.
Как иллюзорен наш покой: нас может зло везде настигнуть


И так зажать, что трудно пикнуть, когда объят его тоской.


Как иллюзорен наш покой!


Но давиденты нам даёт России чахленькая местность.


Храня потенции и честность, блюдя достоинство своё,


И  давиденты нам даёт.


Земли привольное житьё, полей размах, лесов извечность


В нас пробуждают человечность, и вносит счастье в Бытиё


Земли привольное житьё.


Готов я вечно постигать России разные мотивы.


России  образ горделивый во мне чувств  пробуждает рать.


Готов их вечно постигать!


Иду наперекор судьбе,  в звезду России слепо верю,


И не считаюсь в должной мере с дыханьем века за собой.


Иду наперекор судьбе!


Всем вопреки судьбы делам, преодолев её препоны,


Стереотипов сеть ученых рву в сердце с кровью пополам,


Всем вопреки судьбы делам.



14.04.82.

       4.«Транскоммуникация волхва»:

Волхв – герой моего большого прозаического цикла из пяти повестей.  Проведенный мной анализ его духовного становления  становится для меня   способом описания   сознания  продвинутого в духовном плане человека. 




А. Витки духовной  спирали
            Спираль духовного становления волхва включает четыре этапа, кратко которые можно охарактеризовать так:


- колдун-шаман;


- духовный авторитет;


- алхимик-исследователь;


- духовный новатор.


Характеристика каждого из этих этапов дана   в следующей матрице:

	СУЩНОСТИ
	МИФ
	НОРМА
	ФАКТ
	ИННОВАЦИЯ

	Элементы 
Духозрения
	Колдун-шаман
	Духовный 
авторитет
	Алхимик –

 исследователь
	Духовный
 новатор

	Духовно-материальные продукты
	Мифы, предания
	Религиозные догмы, нормы нравственности,

 социальные штампы и

 стереотипы
	Информация, “голые факты”,научные и художественные
 Открытия
	Озарения, 
сознательный обмен духовными 
открытиями 
с Космосом

	Фрагменты действий
	Волшебство,

 Целительство
	Ритуалы, 

священнодействия
	Открытие, исследование, изобретение
	Прозрения, озарения, творческая интуиция, духовные

 Метаморфозы

	Духовные качества
	Сильная воля, 

Профессиональное

 Мастерство
	Вера, доверие 

Абсолюту, 

духовная мощь
	Разум, Мудрость, 

Исследовательский

 Потенциал
	Творческое начало,

 Любовь

	Питание
	Любая пища
	Постная пища
	Научно-сбалансированный 

тип питания
	Предпочтительное 

питание тонкой энергией

	Главная ориентация
	Творение Добра и

 отклик на Добро
	Раскаяние в

 допущенных грехах
	Исправление ошибок без

 упорства  в них
	Просветление, духовное самоусовершенствование

	Энергетический обмен
	Владение магической

 Силой
	Впитывание “праны”
	Поиск энергии  “ци”
	Поклонение 

Святому               Духу

	Тип Сознания
	Мифопоэтическое 

Сознание
	Религиозно-

догматическое сознание
	Научно-познающее 

Сознание
	Духовно-инновационное

Сознание



А. Шаманский виток духовной спирали:


Исторически  к этому периоду относится время Инициации волхва и нескольких лет жизни в своей 
деревне.  Основные характеристики периода даны в соответствующей колонке матрицы.

	СУЩНОСТИ
	МИФ

	Элементы Духозрения
	Колдун-шаман

	Духовно-материальные продукты
	Мифы, предания, природные предметы

	Фрагменты действий
	Волшебство, целительство

	Духовные качества
	Сильная воля, профессиональное мастерство

	Питание
	Любая освященная духом пища

	Главная ориентация
	Творение Добра и отклик на Добро

	Энергетический обмен
	Поклонение Солнцу, Свету и Огню

	Тип Сознания
	Мифопоэтическое сознание


Но нам интересно не это. Интересно, каким образом волхв, вопреки своему мифопоэтическому сознанию, присущему ему в это время, проявлял такие качества, как “полеты в Тонком мире”, для осуществления которых необходимо духовно-инновационное сознание?  

Потенциальная вероятность таких прорывов связана традиционно  с единственной возможностью: Духовидение не есть линейный процесс, оно носит целостный  голографический  характер. Если тебе в принципе (пусть в старости) дано прорваться к вершинам  духовно-инновационного сознания, то  вспышки подобного озарения у тебя могут быть на любом этапе жизненной Спирали. Только надо быть к ним готовым и не пугаться этой возможности, если она случайно является перед твоими глазами. Хотя, конечно, ничего случайного в нашей жизни не бывает. Вопрос лишь в нашем понимании происходящих “случайностей”. 

С позиции «голографической парадигмы» решение этой проблемы выглядит несколько странно: полеты  в Тонком миру  происходят не в проявленной Вселенной, в имплицитной – скрытой от посторонних глаз.  Если сознание волхва сумело осознать себя в ней, то овладеть полетами в нем – дело техники и известного опыта. Но, если ты пребываешь в мифологическом обаянии Природой и не способен отделить себя от неё, то полеты в Тонком мире не  для тебя. 




Б.  Этап  “духовного авторитета”

Исторически с этим периодом связана уже описанная встреча волхва вместе с двумя другими с младенцем Иисусом Христом, работа  при дворе князя Владимира Красное Солнышко, служение иноком у преподобного Сергия Радонежского  и  жизнь в городе Суроже в эпоху Средневековья.

Ничего удивительного нет в том, что в это время у него доминировало религиозно-догматическое сознание, выжить без него в те трудные времена было  бы вряд ли возможно.

И он действительно был тогда для всех “духовным авторитетом”: для всего населения Вифлеема, узнавшего о посещение волхвами только что родившегося сына Марии и Иосифа; для князя Владимира, прислушавшегося к совету волхва принять Православие; для владыки  Сергия, которому волхв подтвердил его сомнения по поводу необходимости  миссии князя Дмитрия  на Куликовом поле.

Вместе с тем, средневековый период  жизни требовал Смирения и Анонимности. Этим требованиям соответствовала жизнь в Суроже, где волхв  скрывался вместе с семьей, не занимая никаких рангов и должностей. Это обстоятельство отнюдь не препятствовало драматичности событий, происходящих  вокруг  него.

Но покой давало ощущение причастности к «голографической парадигме», понимание  всего, что вокруг происходит в мире, которому  ты сотворишь в известной степени сам, конечно, не один ты, но и с твоим участием то же. Если надо что-то изменить, следовало только  воздействовать на окружающий  человеческий экгрегор и увлечь людей своей идеей.

Голографическая парадигма сознания четко опирается на понятие экзистенциальной ответственности и личной воли. Мы не всегда можем все изменить, что творится вокруг, но все, что творится, находится и в нашей воле то же. То есть, мы несем ответственность за окружение, даже если дистанцируемся от него. Это вечная идея русской классики: «Мы ответственны за всё вокруг!»

                                     
В. Исследовательский виток спирали

Исследовательский период у волхва сопрягался с  его интересом к социальным процессам и работе в сфере “Движения 
”Зеленых”, а также с детьми-сиротами.

Для этого периода характерна интенсивная исследовательская деятельность волхва, опирающаяся на голографическую парадигму, и потому  представляющая собой ясное  осознание и постоянное  преображение  Местообитания и Времяположения Человека в Мире.

Исторически это время было у него неразрывно связано и с культурологической деятельностью, преподаванием основ литературного мастерства и истории русской литературы для московских детей-сирот, также  в  средней школе для детей крестьян в костромской деревне, где он прожил три года. 

Не лишенный  доли честолюбия  он  сознательно сменил  столичный образ Местообитания, переехав в костромскую деревню, пожертвовав какими-то благами, представляемые ему цивилизационной практикой  его эпохи, отчетливо понимая, что все  блага времени  условны, не условен лишь ты сам, разместившийся в нём.



Г. Духовно-инновационный виток спирали
Доминантой духовно-инновационного сознания начинается  у волхва период космических приключений. Осознание себя частью духовного замысла  Создателя подвинуло волхва к принципиальной духовно-телесной трансформе и дало ему возможность работать в Космосе.

Конечно, эта трансформа началась еще во время Инициации, когда наставник молодого волхва - лесной дух  Айвен впервые показал ему способ перехода в Сверхпространство ( полеты в Тонком мире). Волхву это  удалось только потому, что он к этому  уже был подготовлен всем ходом своей Духовной  Инициации. Он называл  Тонкий Мир  Топохроналом. 
Позднее уже самостоятельно он пришел к пониманию голографической парадигмы Вселенной и осознал миссию, которую возложил на него Создатель. 

Пытаемся пройти все эти исторические этапы в другой последовательности, в зависимости от доминирующего на каждом этапе типа энергий: 

                        


1)  Эпоха Первопричины

Существовал ли волхв во  время Первопричины? Нет, его тогда не было! Первопричина - это время до первых семи дней творения, это время, когда Бог, наконец,  осознал свое неиссякаемое одиночество в  мире и 

пожелал иметь себе собеседника в лице носителя Разума, хотя бы немного приближающегося к Его уровню. Это время первых дней творения, когда закладывалась основа голографической парадигмы, в ходе создания которой чисто игровым способом Бог приходит к необходимости создать носителя голографического поля – человека и заложить  в нём механизм его духовного совершенствования - путь проб и  ошибок через постоянные духовные бифуркации. 
                                   
    2) Эпоха  неоформленного Хаоса

Бог  начал творить Мир и как венец творения - Человека из неоформленного хаоса, путем ли “Большого взрыва”, как утверждает наука, или тем путем, который описан в Библии.  Мы не склонны принимать концепцию Большого взрыва, поскольку она  плохо корреспондирует с голографической парадигмой. 

По крайне мере, в проекте Человека как собеседника, сотворца и соработника Бога  волхв уже предполагался. И он, как мог, успешно справлялся с этой задачей.  

Именно, благодаря этому замыслу он и стал тем, чем он стал - разумным собеседником Богов, Иерархии: от Высшего Разума до ангелов и архангелов. Свободное перемещение по Топохроналу  давало ему возможность выходить на те уровни Топохронала, которые открывались перед ним по мере его собственного духовного просветления.
Но со временем волхв понял, что первичный Хаос существовал не только в эпоху первоначального творения мира, он существует и сейчас в наших душах, куда охотно поселяются темные сущности, уловившие  нас в свои сети.

Время Хаоса - это время “темных сил”, наступающее в определенные промежутки Истории, чтобы заставить нас изменить пассивную точку зрения, активизировать свое стремление к Светлому, Духовному и Высокому Началу. В рамках «голографической парадигмы» - темные силы – это механизм свертки голографической матрицы, противодействующий развертке, осуществляемой светлыми силами. 


                        

                 3) Эпоха Воды
Эпоха воды - это время Инициации волхва, которое он провел на берегу Озера. Стихия Воды в духовном смысле противоречива, как и другие стихии. Она символизирует и Сок Жизни (творческий потенциал народа) и одновременно несет в себе избыток пустой информации, ненужных и не подлежащих использованию Знаний («Мертвая вода» и пустые разговоры, когда праздно болтающий «напрасно льёт воду»).  Периодически жизнь на планете заливается Потопом - избытком  стихии Воды. Его сможет не допустить только высокая мораль стихии Дерева или сможет  стабилизировать устойчивое равновесие стихии Земли. 

Избыток “Мертвой  Воды”  обычно  ослабляет власть сил, управляющих Социумом. Неслучайно Айвен ничего не стал объяснять волхву, когда учил его обращению в Сверхпространство, он просто показал, как это надо делать. Недаром сказано: “Во многих знаниях есть многие печали!” 

 Как правило, механизм избытка Мертвой Воды срабатывает, когда люди отходят от Меры (Земли), предают “Мать-сыру Землю”, перестают любить и уважать Природу, произрастающую на Земле. Энергии «Воды» и «Дерева»и  тесно связаны между собой, ослабление одной приводит к ослаблению другого. Мертвая Вода возникает по причине «древесного негатива», то есть, низкой морали. Но избыток Воды (Потоп) лечит  низкую мораль, заставляя  человечество осознавать свои грехи  и  всё начинать с начала. «Подобное лечится подобным». Нам это, конечно,  известно из истории о Потопе.
Поскольку Мертвая Вода тушит Огонь (сердечность), важным становится сердечный творческий аспект Жизнедеятельности. Без Любви (Сердца) творчество не только бессмысленно, но и вредно.
Внутри концепции «Голографической Вселенной» вода выполняет роль носителя Памяти. Она обладает памятью, что доказано эффективностью гомеопатических лекарств, в которых количество полезного лекарства сведено до нескольких молекул. Но они все же  действуют и довольно эффективно. Впрочем, действует и «плацебо». Почему? Именно  потому,  что голографическая парадигма  эффективно работает.  Для излечения нам не обязательно эксплицировать материальную часть лекарств,  вполне достаточно и его имплицитной части.  Стоит нас убедить, что мы приняли эффективное лекарство, как дело пойдет на поправку. Всё сработает. 

                                                             4) Эпоха Огня:

В организме волхва эту стихию олицетворяло сердце, а в Общине - управленческая структура, правильно организованная и исправно работающая.  В своих общинах волхв всегда  находил себя среди  управленческого аппарата Социума. Укрепляет Огонь стихия Дерева, поэтому высокая нравственность является основой нашей благожелательности, сердечности и милосердия. Одно без другого не существует.


Тесно взаимосвязаны стихии Земли и Огня. Огонь порождает пепел, иначе говоря,  Землю. Поэтому позитивная сердечность укрепляла в волхве его социальную устойчивость и духовную Меру.


Сердечность без Меры - это то же,  что и Мера без ограничений, то есть “нонсенс”, парадокс. Огонь страстей плодит в человеке лишь  Хаос, потерю Меры и Устойчивости. Социальный Беспорядок и Дезорганизация  убивает  стабильность Жизни на всех уровнях социальной организации: семья, племя, народ, человечество и Космос.


Ослабленный нравственный контроль в личности также приводит  к социальной нестабильности

 из-за выплесков Огня страстей. Что может остановить этот  эмоциональный  жар? В жизни волхва такие события в юности имели место, но он очень быстро научился ими управлять, контролируя свои страсти. Он быстро осознал, что:


а) Огонь гасит Вода, то есть, страсти могут быть погашены творческими усилиями личности, работой ее духовных органов. В Общине их частью  были сами волхвы;


б) Позитивный Огонь будет усилен при условии высокой Морали людей, то есть “древесного позитива”.


 Только наиболее духовно ориентированные творцы (волхвы в их числе) с помощью плодов  религиозного творчества способны  справиться с этими проблемами в будущем. Духовное творчество (высокая миссия Воды) начинается с Морали. Община, в которой есть поэты, всегда живет долго, ибо высокая поэзия не существует  без связей с высокой моралью. Творческая гениальность не совместима в жизни Общины со Злом.

Что все это означает  для голографической парадигмы? Огонь, Вода, Дерево, Металл, Земля -  это виды энергий, необходимых для  экспликации голографических образов в материальные предметы. Энергия черпается частью из окружающего нас энергоинформационного поля, а частично мы приносим её из своих собственных энергетических  и ментальных запасов: Разума,  Любви, Нравственности, Организованности, Творчества и т.д. 

Энергия Меры нужна для того, чтобы не нарушать при экспликации законы Красоты и Божественной Пропорции.  



                     
5) Эпоха Земли

Сущность первоначальной шаманской Инициации волхва как раз и заключалась в том, чтобы прислушаться к Матушке-Земле, проведя  в непосредственной близости с ней (в девственном Лесу)  целый год.


Раздумья о стихии Земли - это раздумья об энергетике Матери-Природы. Можно сформулировать их итог следующим образом: “Кто не думает о Матери-Земле, тот не думает вообще”…


Именно стихия Земли укрепляет Металл (Разум), а “жизнь одними страстями” построена только на удовлетворении низших потребностей в еде, сексе или  зрелищах.  Ограничение только подобным аспектом Разума привело Человека и Человечество к полному Неразумию и Деградации. Думаю, что в голографическом аспекте  речь идет о  неустойчивости создаваемого нашими усилиями мира, если в них мало соответствующих высоких ментальных энергий. 


Неразумная Община обязательно покатится в бездну загрязнения Природы, а, следовательно, будет обречена на вымирание.
Чтобы остановить скольжение в пропасть, волхв всегда  помнил о главном завете, сформулированным древними: ”Пища должна быть лекарством, а лекарство - пищей”. Кроме того, исходя из общей картины  энергетических взаимовлияний,  для выживания Общины постоянно следует:


а) усиливать позитивную энергетику Дерева, укрепляющую нравственность;


б) укреплять позитивную стихию Огня, то есть, сердечность, милосердие, благожелательность.


Все беды человечества начались с того, что Первочеловек  “что-то не то съел” - к примеру, “яблоко” с “Древа познания Добра и зла”. Нарушив запрет Бога, он открыл ящик несчастий, с которыми не может  справиться до сих пор. Читатель помнит, конечно,  древнегреческую легенду о “ящике несчастий Пандоры”?


Дисбаланс (патология, болезнь)  организма начинается, таким образом, с неправильного образа питания, в частности, поедания трупов убитых животных. В этом случае стихия Земли поражает стихию Воды в организме, то есть, неправильное питание поражает, прежде всего, почки. Затем плохие почки поражают сердце и организм гибнет. 

На социальном (общинном) уровне происходит то же самое. Отсутствие устойчивого Равновесия  (Меры), связанное  с работой   стихии Земли, приводит  Общину к ее духовной и творческой деградации.

Стихия Земли обладает  центральным положением в группе стихий. Но каждой стихии соответствует и определенная духовная сущность. Так Земле соответствует Бог, ибо только  именно Его энергия занимает центральное положение посреди всех  типов энергетических стихий. Именно поэтому сдвиг  Равновесия в духовной системе - это всегда принижение Бога, отказ от понимания доминанты   Космоса, высших Божественных Иерархий -  Мирового Древа всей Вселенной.

  В голографическом аспекте «земля» – это «осевая энергия»,   на базе которой и творится  наш земной мир в ходе экспликации нами голографического образа Мира.  Название энергий не случайно, как не случайно совпадение названия нашей планеты и её «осевой энергии». 

                                                 6) Эпоха Дерева

Время, проведенное в дикой природе, - было самым желанным в жизни волхва. Потребность бывать на лоне Природы - показатель Духовности, высшего  предначертания Человека.


В Библии рассказано, как первые люди, еще в духовной телесности, жили в Раю. Некоторые называют его Эдемом, некоторые  - по-другому. Но суть древних  мифов  любых народов, в сущности, везде     одинакова: люди когда-то   согрешили, а Высший Дух  изгнал их за это из Рая.  Телесно в Раю люди  были весьма приспособлены для жизни: их не жег Огонь, не могла поглотить  Земля или потопить Вода, Металл не мог повредить им каким-нибудь своим действием, но они “прокололись” … на «Дереве». 


Вопреки запрету Высшего Разума не есть плодов с Древа познания Добра и Зла, они возмечтали стать такими, как Боги, и нарушили этот  запрет. В результате, познав Добро и Зло, то есть, дав Злу место в себе, они стали смертными и были изгнаны из Рая.


Один из аспектов этой притчи таков: Дерево (как и любая другая стихия) несет в себе как злое, так и доброе начало. Диалектика Добра и Зла, поддерживаемая Деревом, воспитывает в нас  нравственные качества. Поэтому Дерево играет огромную роль в любой религии: у друидов каждое дерево по-своему священно и в любых обстоятельствах  помогает своим адептам.


 В буддизме именно под священным деревом принцу  Гаутаме (Будде) пришло в голову понимание  восьми великих истин буддизма. Но и Христа распяли на кресте из дерева. Поэтому  именно Дерево одновременно символизирует  Мораль и  религиозное начало Жизни. Во всех древних мифологиях есть идея «Древа Мира» - оси  родовой основы Бытия.


Религия укрепляет Власть правителей и Общественную мораль. Религия волхвов действует точно так же: мы управляем племенем и  поддерживаем в неприкосновенности его Мораль. Пока поддерживаем... Хотя это становится делать все труднее.


Исходя из Закона взаимодействия стихий (“Правил их усиления-ослабления”), Мораль укрепляется творческим импульсом (Водой), а ослабляется Металлом (Материальным благополучием и рациональным сознанием). История наших западных народов подтверждает этот  Закон  с необыкновенной устойчивостью. Материально благополучные народы, как правило, имеют ослабленный творческий потенциал и вынуждены приглашать мозговитых людей из других стран. Слава  Всевышнему, что наша родная  земля отсутствием мозгов пока не страдает! Хотя, материальным благополучием,  мы то же не блещем. Одно компенсирует другое.

          Из рассказа о  библейском сотворении мира мы помним, что раньше всего возникла Земля,  затем  Огонь и Вода, а потом  только Дерево и Металл, олицетворяемый в Разуме человека.  Само по себе это говорит  о важности энергетических стихий, в том числе и при голографической развертке реальности.  

                                                                                  7) Эпоха Металла:

Рассмотрим традиционную духовную точку зрения. По ней понимание сущности Металла пришло к волхву, скорей всего во время проживания в  крымском  Суроже. Стихия Металла с её духовной амбивалентностью хорошо известна: с одной стороны, - Материальное богатство  и  благополучие, а с другой - Духовное богатство (Ум и Разум народа).

 Духовное богатство общества всегда скрыто, оно всегда в потенции, ибо  только импульс Саморазвития включает механизм, ведущий к накоплению духовного Разума и Мудрости. 

 Почему?  Дело в том, что Человек подобен Космосу, все его духовные богатства  есть и в Человеке, но включаются лишь при Саморазвитии, когда  Человек преодолевает барьеры и преграды на пути к скрытой в нем сокровищнице Духа и просветленному Сердцу, при условии  благословения Высших сил на это. 

Негативный огонь (элементарные человеческие страсти) поражает  позитивный Металл (Разум),  так как  Огонь  обычно плавит Металл. Высокое духовное и разумное развитие Человека невозможно, если  в нем не участвует позитивный накал Сердечности (Огня). Он проявляется через Благожелательность, Милосердие, Соучастиие и Сочувствие  к людям, через Сострадание их бедам.

Низкие энергии Металла несут с собой алчность, накопительство, стяжательство и все негативные аспекты поведения, направленные на получение материальных выгод. Напротив, высокие энергии Металла иницируют в Человеке Разумное начало, Мудрость, способность к духовному Саморазвитию, прокладывают пути к Всевышнему, дорогу  к полетам в Топохронале..  Печально, что ныне  человечество продолжает зацикливаться на низких металлических энергиях, что добром для него  не кончится...

Поскольку Металл  «порождает» Воду, можно утверждать, что человек с низкими энергиями Металла будет бессмысленно расходовать свой творческий дар - “Сок Жизни”. Существует легенда о “шагреневой коже” (эквиваленте творческого  дара Человека), которая тает по мере увеличения  материальных благ  его  жизни. Эта закономерность воплощается в указанном взаимодействии стихий  Воды и Металла.

Чем богаче Община, тем более она охвачена огнем собственного самосожжения, поражающего ее Разум. Поэтому  “импульс Жизни” Общины, ее творческий потенциал  постепенно гаснет. “Волхвы”, или  замещающие их Личности, испокон веков хранили этот потенциал, старались развивать и приумножать его, но, увлекшись сокрытием  своих тайн, чтобы не навредить Общине, они перешли некую положенную  Богом  грань. Община же в испуге от Неведомого будет изолировать волхвов  все дальше и больше, пока не останется без Высшего Разума вообще. Такое положение чревато глобальной катастрофой.

Общине  будет трудно, но она найдет выход. Многие интуитивно его уже знают, хотя и не догадываются об этом. Это - обращение к Единому, осознание всеобщей Целостности, постоянных  связей Плотного и Тонкого миров.

Предполагая подобные трудности, волхвы, должны  предвидеть Будущее. Как? Стихия Воды подпитывается Металлом. Следовательно, Духовность  ставит преграды ослаблению творческого потенциала Общины. Задача волхвов - очищать энергию Металла, переводить низкие ее планы - погоню за материальными благами в высокий план - Саморазвитие и обретение духовной Мудрости.

 Волхвы выработали определенные правила и технологию поддержания достойного уровня  Духовной Мудрости внутри племени, но многие из них все ещё боятся отдавать её  неподготовленным умам. Тут может быть перекос, молодым, его и исправлять, если хорошо подумать об этом на природном  досуге...

  Давайте проинтерпретируем эту традиционную духовную точку зрения в терминах голографической традиции. «Металлические энергии» способствуют при экспликации материальной Вселенной росту двух начал: Материальных богатств и начал Разумности и Рациональности. Мерой выступает огненное начало – Сердечность. Если человек его лишен, он устремляется во все тяжкие, стремится стать миллионером или напротив уходит в мудрствование,  чреватое точно   таким же  по знаку негативом. 

Способность к нормальной гармоничной экспликации мира зависит от Меры – единства огненного и водного начал в человеке. Изначально мир таков, каковы люди его породившие.



8) Эпоха духовно-инновационной Трансформации (время Эфира):


Эфир - это символ изменчивости, поэтому время ему отведенное по закону является временем трансформаций, революций и бифуркаций.

Время социальной бифуркации - один из важнейших периодов в жизни волхва. По сути дела,  вся его многообразная деятельность во многом свелась в конце жизни к тому, чтобы смягчить переход к “Новой жизни”, который инициировался этой бифуркацией. В его записках она получила название “Глобального Планетарного Перехода”. (ГПП)

Пути смягчения Перехода, именуемые в некоторых эзотерических текстах смягчением Кармы, стали важнейшим направлением деятельности волхва на этом этапе развития.


Бифуркационные обстоятельства в мире в соответствии с голографической традицией порождены отсутствием мира (Порядка)  в самом человеке,  перенесением его ментального  дизбаланса (Хаоса)   в материальную жизнь.

Но это всегда и время Перехода. Именно поэтому так часто совпадали природные катастрофы, типа Потопов и Оледенений с духовным Преображением и Трансформой самого человека. Медленное накопление духовности на планете Земля объясняется во многом тем, что Бог творил человека  в условиях  равноправия всех энергий, какая из них  в данный момент возьмет власть,  было  не всегда ясно, ибо это зависело  от многих, в том числе и случайных, обстоятельств.  Проблема человека в том, что он не всегда находит Меру, как Божественную Пропорцию, чаще всего стремится к соотношению «фифти-фифти». А это совершенно не верно. 

                    

9)  Время Святого Духа:

Со временем Святого Духа в жизни волхва были связаны краткие моменты пребывания в Топохронале Сверхпространства. (в голографических терминах – в имплицитном, непроявленном мире). Волхв очень хорошо сознавал, что его мир не исчерпывается тем, что он наблюдает в реальной жизни. К Сверхпространству он стремился задолго до того, как научился попадать туда  так, как все остальные: только после Смерти. Именно там он осознал сам механизм голографической развертки Мира. 


Побывав в Сверхпространстве, волхв  стал совсем иным, он стал  более добрым, чутким, смиренным. Он больше не гордился - не просто перед другими людьми, -  этого  и раньше не было,   он не гордился уже и перед самим собой, ибо понял, насколько далеко ушли от его уровня развития  высшие духовные сущности в Сверхпространстве Топохронала. 


Имея соответствующие ориентиры, любой человек правильно построит свои взаимоотношения с миром Топохронала , найдет слова,  молитвы  и другие технические средства для общения с Ним.


В рамках голографических представлений о сущности Мира «Время Святого Духа» - это время Гармонии и торжества Меры.  Это время человека, осознавшего значительность умиротворения всех энергий в себе самом  и стремления гармонично эксплицировать  творимый им вокруг  мир. Это время, к которому нас так упорно стремит Бог, - время,  когда мы научимся быть Его  Сотворцами и равноправными Собеседниками. 

                     4. Транскоммуникация с Тонким миром  по Карлосу Кастанеде

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

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

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

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

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

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


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


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

 
Благодаря ему,   наша концепция  полностью совпадает с основной доктриной квантовой механики, в которой «мир локальных объектов тоже не является основой Реальности. В её основе на фундаментальном уровне лежит нелокальный квантовый источник, из которого локальные объекты могут лишь «проявляться»  в процессе декогерренции. И любой проявленный объект, как классический домен, окружен квантовым гало, квантовым ореолом, пронизывающим его плотную локальную сердцевину». (Из статьи С.Доронина – www.nagualism.ru/ nagualtime/n2/gosti- Doronin.html).

                  Нагуаль – это та мысленная голограмма, существующая  в наших мозгах, помимо нашего осознания, из которого мы,  с помощью заложенного в нас Богом механизма чувственного восприятия, воплощаем видение  материальной реальности.      


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


По мнению Дона Хуана, нагуаль – это место, где «обитает сила», а, по мнению квантовой механики, –  некое голографическое пространство, где скрываются до воплощения все  виды энергий,  материализующихся позднее в  материальном мире, в том числе и с помощью наших собственных мозгов, но не обязательно только с их помощью.  Есть среди них  такие, к которым мы не имеем никакого отношения. Они существуют объективно, вне зависимости от нас, ибо энергоинформационный мир вокруг имеет своё материальное (по крайней мере, на энергетическом уровне) существование. Тогда секрет их поддержания скрыт в деятельности  духовной Иерархии. 

    Итак, каким образом материализуется мир? В «голографической парадигме» Д.Бома  - с помощью божественной голограммы, из которой наш мозг черпает силы и энергию  для материализации мира с помощью наших пяти органов чувств.  А у Кастанеды, к примеру,  за этот процесс отвечает так называемая «точка сборки». Как пишет С.Доронин, она выполняет две основные функции: «обуславливает наличие сознания у живых существ и  формирует устойчивую картину воспринимаемого ими  мира».

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

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

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

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

Кастанеда вводит еще понятие «сталкинга» как процесс согласования  «точки сборки» с гармоническим восприятием  окружающей картины мира, то есть,  преобразования Хаоса мира (или  неадекватно воспринятой нами  его голограммы) в Порядок нашего  фрактального и  чувственного восприятия. Использование в данной ситуации понятий Хаос и Порядок не носит оценочного характера, ибо неизвестно, где больше Хаоса – в наших головах или в Божественной  Голограмме мира.  Просто у нас с Богом разные понятия о Порядке и Хаосе. По крайней мере,  Божественная система всегда предполагает единство двух полярных сущностей с их общей божественной функциональной направленностью. 

Герой книг Кастанеды -  индеец из племени «яки» Дон  Хуан утверждает, что « смещение «точки сборки»  за пределы средней линии энергетического кокона человека  заставляет окружающий мир исчезнуть из поля зрения, потому что его  «стабильность» и «субстанциональность», кажущиеся принадлежащими окружающему миру, на деле   не принадлежат ему, а являются  всего лишь  плодом   нашей  силы настройки на него (в нашем контексте – нашей способности воспроизводить Божественную Голограмму). 

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

Поскольку энергетика Голограммы вечна и бесконечна, наши  сенсорные  способности в конечном итоге возрастают от  минимальных к  максимальным,  свойственным   только древним магам и святым. Но,  тем не менее,  диапазон нашего восприятия всегда ограничен, ибо всегда есть типы  плотных энергий, которые мы принципиально не можем воспринять сами по себе. Однако существует наука со своими возможностями познания мира, в том числе, и за границами наших органов чувств. Мир познаваем, ибо Бог – не обманщик. Он просто против того, чтобы мы зацикливались на одном способе объяснения мира.  Он  ждет, чтобы мы открывали новое,  приближаясь к Его – Божественному  уровню постижения мира. Механизмы этого постижения – целостная Интуиция и   Божественное (Измерение) Сотворчество,  способное  на постоянную  духовную корректировку (изменение)  Мира. 

Нам остаётся рассмотреть ещё одно важнейшее  для  Кастанеды понятие  - «остановка внутреннего диалога» (ОВД). ОВД – это магическая техника манипуляции с окружающим миром, освобождение  нашего восприятия от постоянной привязки к  его  лишь к одному фиксированному состоянию.  Как считал Георгий Гурджиев, это  освобождение восприятия от матричного механистического воспроизведения  чисто внешней картины мира, завязанной на несовершенство наших органов чувств. 

В нормальной жизни «точка сборки»  жестко привязана к одному ментальному   состоянию, а   ОВД  есть    наша способность освободить  «точку сборки» от привязки к  нему. Наше восприятие  окружающей действительности держится на  внутреннем диалоге, ибо он обеспечивает синхронизацию нашего мысленного комментирования реальности  с таким  же точно диалогом   других людей, ведь они пользуются теми же словами, что и мы,   и обладают  сходной с нашей  пространственно-временной ориентацией.

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

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

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

           5.Общение с потусторонним миром и вера в бессмертие души  в разных культурах:

Нам остаётся кинуть краткий взгляд на воззрения разных эпох и разных культур на  проблему транскоммуникации.

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

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

9.Древние славяне. Они верили в бессмертие души, но  умершие души по их понятиям могли жить  и на этом свете в форме леших, русалок, кикимор и другой лесной или  любой болотной нечисти.   Воплощения «духов зла» и в мире Бытия и в мире Инобытия многообразны. Человечество из-за ложного страха боится подойти к ним поближе, но на каком-то этапе таковое познание необходимо. Чтобы победить врага, его надо познать. 
10.Поверия мезоамериканских индейцев. Они считали, что души мертвых уходят после смерти в «Землю немых», местоположение которой неизвестно, скорей всего, - на небесах. Они верили в реинкарнацию.

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


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

11.Догоны. Для них характерен культ предков, которые возрождаются после смерти на небе в форме змей.  Поэтому догоны вырезали фигурки змей и им молились. Дух предка являлся избираемому  жрецом человеку и просил его  организовать святилище и ему поклоняться. Он также предлагал людям  наиболее подходящий тотем для поклонения,  причем необязательно только  змею.

Подводя итоги этим мифологическим  верованиям в загробный мир, можно  выявить                    следующие его   основополагающие  элементы:

9. Культ умерших  предков в самых разнообразных формах;

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

11. Временность пребывания на Небесах (через реинкарнацию или окончательную победу Добра над Злом);

12. Залог блаженной жизни на Небе – праведность на Земле;

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

14. Закон  небесного возмездия за зло;

15. Оказание помощи живыми  людьми   мертвым душам, олицетворенные в разнообразных обрядах похорон и  предметах, положенных в могил, а также в  поминании мертвых.
16.  Преодоление  умершей душой на своём пути  массы трудных испытаний.
                                       Глава десятая: 

«Потусторонний мир в инновационной богословской традиции»:

                                                 «Пора понять, что Смерть и Жизнь – одно

                                                                                     Нам в назиданье данное Единство»

                                                                                                                                  Георгий Феникс

    Структура Потустороннего Мира по представлениям многих  есть некое повторение структуры нашего мира с его Иерархией, многообразием и столкновением Добра и Зла. Нам ближе точка зрения отца Александра Меня, считавшего, что «когда душа входит в атмосферу миров иных, в ней сгорает всё темное, всё злое, всё черное и полнота бытия человека в Посмертии в значительной степени зависит от того, сколько, выражаясь метафорически, останется после этого сгорания». (10, 205) 

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


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


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


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


Там картина, как ни странно,  обратная: Земной мир – ипостась Хаоса,  Инобытие – максимально упорядоченно и теперь  (в Инобытии) нам становится  совершенно ясно, каким образом. И чем больше это происходит с нами еще здесь в мире Бытия, тем явственнее  неосознаваемый нами Хаос Божественного Замысла превращается для нас в Порядок, который позднее помогает нам жить в мире Инобытия. НО это осознание никогда не бывает окончательным. 


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


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

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


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


Однако у большинства это происходит, как вспышка молнии, а святые не только получают Откровение, но и сами становятся при этом носителями Божественной Жизни. Эта способность дана представителям всех религий, поэтому у них у всех есть общее – их диалог с Богом, благодаря которому человечество способно спастись и в самом трудном испытании.

Антиподом Любви отец Александр  считал человеческую самость, которая, по его мнению, лежит в основе магического противления Человека Богу. «Магизм лежит у истоков коллективного родового сознания, связанного с подавлением личности коллективом, которое само по себе глубоко антагонистично христианскому учению о человеке. Коллектив, подчиненный воле царя-мага, заставляет личность раствориться среди племенного целого, ибо властителям легче управлять массами, нежели личностями. Результат этого оказывается трагичным: коллективное магическое сознание давит на народы, парализует творческую активность и религиозный гений человечества, тормозит движение культуры». (10, стр. 208-209)

Наиболее четкое представление о Том Свете  здесь в миру даёт деятельность матери Терезы, не на словах, а на деле доказывающей всем, что Бог – это единственное Благо Мира.  Ад и Рай – это грани  восприятия этого Блага  после Смерти. Если ты не привык ощущать Бога как единственное Благо, ты в Инобытии будешь мучиться наиболее жестким огнем – муками собственной совести.  Если ты поверил  Христу в мире Бытия, на Том свете ты будешь в Раю, будешь наслаждаться осознанием своей Правоты.

Как и Бог на Том свете  помогает всем туда приходящим, а их неимоверное количество, так и сестричество Матери Терезы не отказывает в помощи никому. Именно поэтому она выбрала для своей деятельности самый бедный город в мире - Калькутту. 

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

Возвращаясь к сущности нашего Бытия в Инобытии Потустороннего мира, можно сказать, что главная для нас там проблема – проблема  духовных изменений. Они не следует слепо за изменениями физическими – мы получаем там иную «телесность», она носит,  скорей всего, «волновой» или близкий к оному характер.

Однако с духовным преображением не все так просто. Рассмотрим две принципиально существующие  в Инобытии возможности ( См. об этом № 11 в Библиографии).

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

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

При милосердном понимании Бога реинкарнационное воплощение должно последовать, если запас духовных накоплений, которые мы несем с собой из мира Бытия, мал для выживания в мире Инобытия и он выталкивает нас вновь на Землю, а не обрекает на Ад. Соответствующий же уровню Инобытия  духовный запас даёт возможность нам существовать в Раю Инобытия, хотя этот Рай совсем не таков, как об этом повествуют нам все посюсторонние  религии мира. 

Другими словами мы будем чувствовать себя в мире Инобытия так,  насколько в мире Бытия мы ощущали тот мир и готовились к его принятию в себя, то есть, говоря  языком богословия, - спасались.

Судя по  бездуховному поведению в наши времена  большей части населения земли, оно обречено на повторную реинкарнацию. При этом возникает проблема с  интерпретацией Глобального экокатаклизма планеты, который прогнозируют все инновационным образом настроенные богословы.

Пройдя через все его испытания и погибнув в огне это  катаклизма человеческие души должны воплотиться для «Новой Жизни» на Земле, если они духовно изменились и извлекли урок из этого испытания, или воплотиться в другом месте (например, попасть в Ад), если остались на прежнем духовном уровне.

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

-  традиция  заботы  об умерших родственниках;

- родственные нам души в духовном плане;

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

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

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

Спасшаяся душа еще на Земле приобретает все необходимые духовные ресурсы для существования на Том свете и поэтому может быть принята для  посмертного Бытия  на какой  душе угодно срок.

                    

ЗАКЛЮЧЕНИЕ:

  Голографическая Вселенная Духа – что это такое? Было бы крайней гордыней попытаться дать на этот  вопрос окончательный ответ.  Наш трактат носит экспериментальный и далекий от завершения характер, тем более,  что контуры объекта исследования  не могут быть окончательно определены. Но, опираясь на квантовую концепцию Дэвида Бома о голографичности Бытия Вселенной, мы попытались дать в пандан ей  соответствующий остов духовности подобной Вселенной, не противоречащий её физической сущности. При этом  существенную помощь нам оказал свойственный голограмме образ Цельности и Полноты единства миров Бытия и Небытия. 

Конечно, голографический образ Вселенной, сколь полезным бы он ни был для объяснения различных духовных явлений, может оказаться лишь этапом на бесконечном Пути познания сакральной Вселенной, как физической, так и духовной, но  в данный момент он даёт свои результаты в деле адекватного её, как мы этом пониманием, объяснения.
Какие основные качества «голографичности Духа» мы отметили в своём исследовании?

                     1. Целостность Духа, проявляющаяся в первичном  Единстве их  Бытия и  Небытия. Это первичное единство является изначальной формой существования Духа, проявленное, с нашей точки зрения в мифологическом сознании.

2. Нормативность Духа, проявляющаяся в доминанте Небытия, апофеозе Законов Бога в моральной  жизни человечества с принесением законов Бытия в жертву Божественному Небытию.

3. Фактологичность Духа, проявляющаяся в доминанте законов Бытия, осмысленных как личностное, антропоморфное восприятие Бытия, в котором законы Божественного Небытия  отходят в сторону перед так называемой «Правдой Жизни». Признание Тотальной Греховности Бытия.

4. Духовно-инновационное проявление Духа, имеющее основой вторичную целостность Бытия и Небытия, в которой первоосновой является доминирующее  Божественное Небытие, ибо сознание воспринимается как «диалог Человека и Бога. Необходимость выработки такого типа сознания двойная:

- нравственная  - в мире Бытия;

- онтологическая – в мире Небытия.

5. Дихотомичность Духа – единство в нем полярных начал и явлений при общей функциональности единых проявлений.

6. Важнейшим аспектом нашего исследования является  понимание чисто прагматической необходимости духовного спасения для выживания в мире Инобытия.  Для этого нами прослежены разнообразные формы накопления духовного качества в мире Бытия и помощи Бытия из Инобытия, в частности с помощью инструментальной транскоммуникации. 

 7. В реальной жизни человек обречен на страдания, равно, как и на радости. Страдания способны просветлять его, делать более свободным, приносить творческое удовлетворение, когда они направлены на его Просветление и пользу другим людям. Страдания делают его Личностью, воспитывают соборный Дух, когда он проходит их не один, а в коллективе единомышленников - «своим приходом».Страдания готовят человека к приятию Конца Жизни, ибо через них постигается ее смысл.

     На основе нашей системной методологии анализа проблемы единства Бытия-Небытия  можно сделать некоторые предварительные выводы:


1. Важны не просто  «Жизнь» или «Смерть», а «Духовный Путь», объединяющий земную и небесную дорогу и ведущий  в Бессмертие.

 2. Не просто  «Добро» или «Зло» по отдельности , а Любовь, примиряющая людей и приучающая «возлюбить врагов наших», а  «если тебя ударят по левой щеке,  то подставить и правую». 


3. Не выбор  «Богатства» или «Бедности», а выбор  Истины во Христе, дающей понимание подлинного богатства – богатства Святого  Духа.


4. Не «Рай» или «Ад», а постоянное духовное усовершенствование души, связанное с претворением «Ада» в «Рай», изживанием «мук Ада», облагораживанием земных страстей, понимания их функциональной необходимости.


5. Не альтернатива «Страха смерти» или «Радостей  жизни», а выбор  Мудрости («Софийности») бытия, где и горе и радость  - одинаково не выражают духовную  суть человека,  а только - продвижение к Мудрости Бога.


6. Не различение  «Мужского» и «Женского», а их духовно-физическая связь через Любовь, через создание новой Жизни в «Брачном Чертоге».

7. Не абстракция  «Истины» или «Лжи», а духовная Свобода, перед которой  Истина и Ложь - преходящи и временны, способны легко превращаться друг в друга..

8. Не Порядок или  Хаос, а их единство на разных уровнях, где Хаос воспринимается как провокация Порядка,   а 

Порядок со временем утрачивает свою жесткость и превращается в Хаос на высшем  уровне Бытия.
Настоящее бытие Человека в мире начинается лишь после того, когда он благодаря боговдохновенным книгам обретает «Смысл жизни», 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 познание  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 породил 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

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


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


Именно такой космический детский сад будет рассадником нового духовно-инновационного сознания, ибо «Сын человеческий» (по слову Иисуса Христа) с детства приучится помогать «братьям своим меньшим», способствовать дальнейшему продвижению Эстафеты Разума, которая и есть Культура. Инновационная культура, которую мы обретаем.

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

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

Во-вторых, духовность – единственная сила, которая одинаково присуща Человеку и в Бытии и в Инобытии, более того возможность его  эффективного  существования в Инобытии зависит от силы его 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 Изменение, включающее Сотворчество с Богом.

Подлинная их активизация происходит в мире Инобытия, по крайней мере, если не в нас самих, то для нас, как наблюдателей этого процесса у других, более духовно-продвинутых личностей. 

Человек задуман Богом как Сотворец Мира, способный завершить Божественное  Творчество на Восьмой день творения. В реальной жизни людям не всегда удаётся выходить на уровень творцов, а, тем более, Сотворцов  с Богом, но в Инобытии они видят возможности, которые есть у Человека в этом плане.  Понять разницу между Бытием и Инобытием можно, оценив различие в понимании Порядка и Хаоса. Мы воспринимаем здесь Голограмму Мира как Хаос,  из-за нашей неспособности подняться до её Божественного осознания. Но нам совершенно ясно, что Порядок в физическом мире поддерживается с помощью Божественной Энергии, частично достигающей и самого Человека. 

Там картина, как ни странно,  обратная: Земной мир – ипостась Хаоса,  Инобытие – максимально упорядоченно и теперь  (в Инобытии) нам становится  совершенно ясно, каким образом. И чем больше это происходит с нами еще здесь в мире Бытия, тем явственнее  неадекватно осознаваемый нами, якобы,  Хаос Божественного Замысла превращается для нас в Порядок, который позднее помогает нам жить в мире Инобытия.

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

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

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