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                                                                                               Так им безмолвный рост открыться хочет:

                                                                                               Светила, ночь и тайный звездопад…»

                                                                                                                                                         Э.М.Рильке

                                В С Т У П Л Е Н И Е:

                    00. Семисферная технология исследования души:
Духовные энергии наших душ мы рассматриваем  через призму семисферной технологии единства  семи типов  стихий-энергий.

1. Энергия Духа связывает  душу человека с Божественной Средой  посредством его собственной Духовности;

2. Энергия Космического «Разума-Эфира» связывает нас  с ментальной структурой Вселенной через Разум, посредством Интуиции и творческого дара, присущего каждому человеку. В зависимости от энергетической силы Эфира-Разума нам дан творческий дар, способность преображения нашего воображения в творческие  плоды Духа, украшающие и осветляющие этот мир. От этой энергии  зависит также наш познавательный потенциал, ориентированный на рациональность. Про эту стихию говорят: «Разум правит миром», хотя это не совсем верно, ибо миром правит ДУХ.
3. Энергия Воды, присутствующая в организме, связывает нас с внешней средой, посредством Информации, которую она в своих структурах  содержит, и её резонанса с «водной информацией»  извне;
4. Энергия Огня – несет нам тепло, а также  хранит жар наших эмоций;

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

6. Энергия Дерева  наиболее близка к структуре биоэнергии и питает её непосредственно через кислород, выделяемый деревьями, а также через биорезонанс нашей крови и энергии окружающего нас «зеленого мира»;
7. Энергия Земли - подпитывает биоэнергетику человека настолько сильно, что в древности о ней говорили «как о Матери - сырой земле». Кроме того, планета служит реадаптатором космических энергий, приспосабливая их  к возможностям и параметрам  биоэнергетики всего  человечества.

Душа человеческая живет подпиткой всеми этими  семью энергетическими стихиями, проникающими в конкретную реальную сферу  человеческой Души в разной степени. У всех у нас свои духовные  и физические способности, разное здоровье. А главное,  у нас у всех – разный биоэнергетический потенциал, данный нам от Бога. Он реализуется и в дарованном нам  творческом уровне, и в гносеологических способностях каждого, ориентированных на Высший уровень Познания. В конечном итоге он реализуется в уровне счастья, доступного каждому в жизни,  и  в извивах судьбы, выпадающей каждому, в зависимости от его умения управлять целостностью стихий-энергий.
Но дело не только, а может даже – не столько,  в индивидуальных энергетических отличиях наших душ. Дело в вызовах по отношению к ним со стороны внешней среды. Именно она требует от нас постоянного  ответного  проявления того или иного накала энергетики в функционально приспособительных целях. Постигшее нас горе делает нас способными на индивидуальный творческий отклик, необходимый нам для компенсации полученной порции печали, а приобретенное увечье пробуждает мистические способности к контакту с энергоинформационным костяком планеты – Акашей, зацикленной на энергии Разума-Эфира. (Судьба Ванги – тому хороший пример).
 Кроме всего прочего, у каждого из нас разный адаптивный уровень: один на вызов среды реагирует быстро и качественно, другой приспосабливается медленно и очень осторожно.

                 В данном исследовании мы сосредоточимся на целостном изучении стихии-энергии «Эфир-Разум». Целостность подразумевает единство энергий, движение их  по кругу, где одна подпитывает другую. «Эфир-Разум» - космическая энергия, питающая высшие духовные центры в человеке. Её проявления  в разных пространствах  души мы стремимся проследить сегодня.
                 01. Разум как  технология редукции знаний   к Известному:
Традиционно человеческое познание, опираясь на доверие органам чувств человека, строит познание рациональным образом, сводя полученные знания, как бы велики и оригинальны они не были, к уже Известному и прежде понятому человеком. Девизом при этом служит правило средневекового монаха Оккама, известное как «Бритва Оккама»: «Не плоди сущностей выше необходимости!»

Этим правилом все неизвестное, непонятное и не укладывающееся в рациональные рамки, уже начерченные Разумом, отбрасывается как ненужный хлам.  Логика Познания требует всё непонятое, «что и не снилось нашим мудрецам», отбрасывать в сторону, как неважное.  На  традиционной «редукции к Известному» построена вся технологическая основа нашего социально-экономического Бытия. Представить себе, что промышленная технология обретения чего-то искусственного в мире строится на Неизвестном, сейчас не представляется возможным.

Но выясняется, что   в  Неизвестном слишком много остаётся  важного, принципиально значимого для нашего будущего. Потому-то любая тайна так и притягательна и для ученых, и для исследователей  других ориентаций. Большая часть художественного искусства, к примеру, строится на Неизвестном, хотя искусство и  программирует реакцию зрителей, оно её твердо никогда до конца не знает, предполагая возможность  неизвестных на данный момент  компонентов реакции зрителя.
Как только мы всерьёз задумались о важности Неизвестного для существования Будущего, «Принцип Оккама» начинает трещать по швам.  Апология Разума,   импульс чисто Рационального Поведения стали шататься под ударами последствий совершенных Разумом человеческих  ошибок. Наука начала озираться в поисках другой более значимой на данный момент исследовательской парадигмы.
Такая парадигма существует, и ею веками пользуется искусство, в частности поэзия, которой мы и иллюстрируем наше исследование.

                 02. Эфир как творческая  редукция информации к Неизвестному:
     Поэтому-то  мы  и возвращаемся к забытой концепции «Эфира», когда-то отброшенной за ненадобностью бурно  развивающейся  в Х1Х веке  физикой.  «Эфир» попал  в сферу «выше необходимости», но сейчас  выясняется, что это было поспешное и недальновидное решение.

 
Энергия «Эфира», как мы её понимаем, не является полной редукцией информации к Неизвестному, но она включает Неизвестное, как необходимую часть Целого. Смешно отвергать уже познанное, надо лишь не переоценивать его значение при выборе эффективных стратегий, ведущих в Будущее. За порогом известного круга знания и явлений остаётся ещё много такого, «что и не снилось нашим мудрецам»…

Эфир не случайно называют «космическим», ибо этим определением описывает всё то, что пока не дано нам понять в далеком и неисследованном Космосе, включая Бога.
Приведу в качестве примера вроде бы легенду об открытии американскими космонавтами на невидимой стороне Луны следов неизвестной цивилизации, в техническом отношении намного перегнавшей нас в своем развитии...

Проинтерпретировать эту информацию в рамках «Бритвы Оккама»  лучшим умам американской космической организации НАСА не удалось, поэтому она была просто засекречена, что завершилось в итоге  переходом большинства  американских космонавтов, побывавших на Луне, к вере в Бога. (См. об этом: Библиография , №1, с. 5).
                                        03. Целостность «Разума-Эфира»:
Поэтому мы будем говорить о единой «стихии-энергии» «Эфир-Разум» вместе. Именно такой подход даёт нам возможность рассмотреть их в рамках дополняющих друг друга сущностей, хранящих одновременно и рациональные и иррациональные аспекты энергетики  человеческой деятельности, имея в виду одновременно и космическое их основание.
Целостное рассмотрение «Разума-Эфира» предполагает его познание как духовной системы, включающей и физическое понимание «Космического вакуума» и духовное понимание  его как   эфирной Пустоты-Наполненности энергоинформационным полем  Творчества, включая наше постоянное   сотворчество с  Богом.
Целостное рассмотрение предполагает и единство технологического и чисто творческого подходов к реальности, использование  самой «творческой тайны», неоткрытого в ней,  как механизма познания реальности. «Подобное всегда открывается  только с помощью  «подобного же  ключа». Наиболее заметно это в искусстве и мистических аспектах религии.
                                    Глава первая: 
       «Временные и пространственные координаты стихии «Эфир-Разум»:

                                                         «Да обретут мои уста первоначальную немоту, 

                                                            Как  кристаллическую ноту, что от рождения чиста…»

                                                                                                       Осип Мандельштам

Объём любой пространственной системы создают не её Наполненность и Пустота, а  её ЗОЛОТАЯ СЕРЕДИНА – мера объёма, на основании оценки которой можно судить: устойчиво пространство системы или напротив зыбко в духовном смысле слова. «Золотая середина» любого произведения искусства определяет смысловую его важность. Если в неё не попадают самые важные смысловые аспекты данного произведения,  его ценность  в итоге совершенно  сводится  к нулю.  В духовных системах – всегда  то же самое.
   Любое физическое  Пространство в конечном итоге  есть некоторое единство его  «частиц» и «волновых аспектов», то есть, совокупность «поля» и  «твердой материи», называемой  «частицами». Именно  «поле» отвечает за энергетику пространства, а энергетика космического вакуума на порядок превышает, по мнению академика Г.Шипова, соответствующую энергетику твердых тел.

Устойчивость  единству Поля и Твердых частиц, импульс которых по законам физики невозможно одновременно определить, придают  вибрационные резонансы материальных частиц и поля. Там где эти резонансы возникают, мы имеем дело с устойчивым пространством, где их нет – пространство распадается. Любая бифуркационная ситуация (разновидность которой – атомный взрыв), с наглядностью демонстрирует нам «устойчивость» как преддверие  «глобального распада системы». Точно также в социальных системах, любая революция – это крах прежней социальной структуры, причем не всегда ведущий к её практическому  духовному обновлению. Наглядный пример – Октябрьская революция в России.
Бифуркационное состояние системы, таким образом, выступает прямым антагонистом элементу, отвечающему за Баланс и Равновесие в системе. Умный Пушкин точно высказался на этот предмет: «Не дай Господи видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный!» 
Вместе с тем, других путей двинуться в неизвестное и инновационное  «завтра» пока не открыли. Бифуркационная ситуация – это ситуация изменений, к которой в основном и приковано наше внимание в современную эпоху. Раньше важнее было изучать традицию, редуцированную к Известному.  Сегодня на повестнку дня встают в качестве основных объектов изучения бифуркационные состояния Вещества, Поля и их духовных отражений в Социуме.
Александру Пушкину также принадлежит ныне часто цитированное (правда, без финальной части) высказывание: «О, сколько нам открытий чудных готовит Просвещенья дух: и опыт - сын ошибок трудных, и гений – парадоксов друг, и случай – Бог-изобретатель». Окончание этого четверостишия традиционно  забывается, поскольку оно никак не  вписывалось в материалистические трафареты нашего менталитета.. Сегодня мы понимаем, что именно «Бог-Изобретатель» готовит  нам впереди основные открытия. 

Гениальный Пушкин в одном четверостишии дал собственную познавательную модель, выделив в ней три важнейшие момента:

- плоды опыта – сына «ошибок трудных»;

- работу гения – друга просвещенья;

- результаты случая, в котором по Пушкину скрыт «Бог-изобретатель».

Гармонизатором в этой троице выступает «гений», открывающий и работу «случая», и плоды трудных ошибок «опыта»…

Нам представляется, что для материальной жизни  нашей Вселенной именно «Эфир-Разум» выполняет  основную стабилизирующую  и гармонизирующую роль, ибо Бог (Святой Дух) временно устранился от дел на восьмой день творения, ушел  от Своего прямого влияния на жизнь Вселенной, предоставив это право  человеку.
               1.1.1. Трехмерность в пространстве Вакуума:
В физическом плане Вакуум (Разум-Эфир) Космоса, как и  любая материальная система, имеет трехмерное пространство: «Вправо–влево - вверх-вниз», «вперед – назад». Пространственные координаты Духовной «Пустоты»  Разума-Эфира носят более сложный характер и требуют отдельного рассмотрения.  Поскольку нас интересует именно духовный аспект этой проблемы, на нем мы,  прежде всего, более  подробно и остановимся. 
             1.1.2. «Пустота» Духовного Пространства:

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

Тринитарные системы всегда более устойчивы. Если взять для примера бинарную систему, включающую элементы Хаоса (элементы, ответственные за Изменения) и элементы  Порядка (ответственные за  устойчивые традиции),  то её глобальная устойчивость объясняется только третьим элементом - Балансом между двумя первыми. Балансирующую функцию в Божественной Троице выполняет Святой Дух, снизошедший на апостолов в Пятидесятнице. Он появился в Божественной Троице позднее всех и потому является, по сути, промежуточным элементом  между  двумя основными элементами Божественной Троицы: Отцом и Сыном. 
Бинарные системы тяготеют к устойчивости и «нормативности», тринитарные системы – в свою очередь к «фактологичности и аналитике». Позднее мы раскроем содержание этих понятий, сейчас нам важно показать,  что в тринитарных системах выше импульс Изменчивости (больше присутствия Хаоса),  а в   бинарных – импульс Порядка, тяга к незыблемости и отсутствию изменений.

Уже указывалось, что спецификой этой стихии-энергии «Эфир-Разум» является единство в нашем сознании элементов устойчивости, построенных на сведении всех аспектов мира к Известному (Разум) или  к Неизвестному (Эфир). Устойчивость этой системе и придает «Эфир-Разум», гармонизирующий в системе скачку двух доминант: Известного и Неизвестного.
Что же  выполняет роль «Балансирующего элемента» в  подобной  глобальной  структуре всего Космоса? На наш взгляд, - Космическое сознание, позволяющее нам оперировать Целым как «Единством Неизвестного и Известного» одновременно. В человеческом сознании такую роль играет Интуиция - наше Подсознание, одинаково признающее и рациональные и иррациональные аспекты Бытия. Другой вопрос в том, в какой полноте нам дано опереться на Интуицию в своей деятельности. Многие ещё бояться ей в должной мере  доверять.
Если рассмотреть любую устойчивую духовную  систему, то мы можем всегда в ней выделить элементы, выполняющие роль Порядка (Негаэнтропии) или Хаоса (Энтропии)  в системе. Как показывает опыт, жесткое насаждение Порядка в бинарных системах, равно эскалации Хаоса в них и не способствует нормальному развитию системы. Важен только третий составляющий элемент - оптимальный Баланс обоих элементов, диктуемый функциональной необходимостью системы, её способностью  «быть эффективной  здесь и сейчас», поскольку  только Баланс  приводит к  системной устойчивости,  вовремя реагируя на окружающие изменения.  Такую функцию в произведении искусств, например,  выполняет «Золотая середина» - аспект произведения, гармонизирующий всю структуру целиком.
  Эта схема выглядит адекватной даже при применении её к Человеку, сущность которого также троична: Тело (Хаос) – Порядок (Дух) – Баланс (Душа).  Потребительские притязания  Тела вносят Хаос в систему, ибо превышение некоторых их пределов приводит организм к болезни, а  Баланс устанавливается только с помощью Души, путем духовной оптимизации работы организма - на физическом и духовном уровнях… Душа улавливает  положительные импульсы Духа и благоприятно действует на Тело, оптимизируя его составляющие  по велению Духа. Если бы это поняли наши медики, они сменили бы доминирующую сегодня в медицине парадигму, предоставив большее поле деятельности священникам и психотерапевтам. А, может быть, даже экстрасенсам, правда,  религиозной ориентации.
Энергия–стихия «Разума-Эфира», подобна системе   «Мирового Древа», являющегося, на наш взгляд,  символом «внутренней формы Космического Разума», который также троичен: Корни – Ствол – Ветки и листья. «Корни» символизируют Бога – Отца в форме Акаши, «Ствол» – Бога-Сына, в форме святых отцов, повторявших Подвиги Христа в мире, «Ветки и листья» – богословское знание, выполняющее роль носителей  Святого Духа, оформившегося в нашем мире  после Пятидесятницы, то есть после снисхождения Духа в этот  мир.
Конечно,  эфирные  элементы существуют  в реальных деревьях и отдельно, в качестве ауры Дерева, его энергоинформационных полей, исходящих от корней и распространяющихся вверх по всему древу вплоть до самых верхних веток. У язычников было принято подпитываться энергией у деревьев, надо было только знать,  на кого и когда это наиболее плодотворно воздействует.
                          1.1.3. Пустота «как внутренняя форма» Разума-Эфира:

Человек, требующий оставить его в «святом покое», по-своему «конченый человек». «Пустота духовная» может способствовать  «Духовной  Полноте»,  психическая  и моральная пустота  чреваты только  вхождением в бифуркационное состояние Смерти. 

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

   А. Пустота Вселенной  (Космический эфир).

   Б. Пустота как Нирвана в буддизме.

   В. Пустота как имплицитная виртуальная голограмма.

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

   Д. Пустота Загробного мира.

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

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

  З.  Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса.

  И. «Пустота» энерго-информационного банка данных Вселенной – Акаши:

    Рассмотрим их более подробно….
 А. Пустота Вселенной (Вакуум, Космический Эфир):

Физику и Метафизику Пустоты нельзя понять вне понятия «энергия». Вакуум  Космоса  полон различных полей невидимых энергий:

а) теплоплазменной;

б) электромагнитной (радиоволны);

в) гравитационной;

г) энергоинформационной (торсионные поля);

д) живой энергии биополей и  т.д.

      «Космический эфир», размышление о  котором  физика в свое время отбросила как фальшивое понятие, сейчас вновь возвращается в умы ученых. Космос не  заполнен «абсолютным ничто» – « физическим вакуумом»,  напротив  полон  таинственных энергий «эфира», кубический сантиметр которых может содержать, по мнению академика РАЕН Г.Шипова,  энергии больше, чем вся Солнечная Система целиком. Именно поэтому мы настаиваем на отдельном понимании энергии «Эфир-Разума», отличной от энергий такого качества, как, к примеру,   «Энергия Духа», ведущего нас прямо к Богу.  Отличие их можно проследить только на операциональном уровне: энергии Разума-Эфира можно уловить с помощью соответствующих элементов, для оценки энергии Духа  инструментов нет – только человеческие мозги!
Стихия-энергия – это есть та материальная и  одновременно духовная (в некоторых своих частях) сила, которая делает возможной Полноту и Целостность обоих миров - мира Посмертия и мира Бытия.  В соответствии с троичным кодом развития Вселенной – это единство двух полярных сущностей (Пустоты и Полноты), функционально единых, чтобы поддерживать Вечность и Бесконечность Космоса  в созданной Богом  Вселенной. Механизм балансирования – Творчество и Божественное Соучастие в делах Человека  Бога, а также  духовно одаренных творцов – носителей Святого Духа. Эту силу мы для краткости обозвали Космическим Разумом.
Наряду с важностью в Космосе Пустоты как доминирующего в нем Вакуума, огромное место в нем сейчас имеют так называемые светлые и темные участки материи.
 По современным космологическим понятиям, «Темная Материя» занимает в Космосе примерно 94% всего его объёма, оставшиеся 6 % - «Светлая Материя».

Интересно, что и психологи, говоря о соотношении   в нашем сознании осознаваемых и неосознанных моментов,  останавливаются на этой цифре: 6% Осознанного и  94% - Неосознанного. Случайность этого совпадения остаётся за пределами «Бритвы Оккама». «Макрокосм подобен Микрокосму».
                             Б. Пустота как Нирвана в буддизме:

               Буддистская концепция Нирваны даёт нам понятие о совершеннейшей Пустоте, в которой воплощается правоверная по буддистским понятиям душа. Она получает там полное и совершенное блаженство Небытия, в противовес Бытию с его печалями, несчастиями, бедами, скорбями  и злоключениями человека. 

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

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

Между буддизмом и Православием есть еще одно общее качество - принципиальная возможность человеку творить – это возможность черпать из  наполненной неизвестным нам содержанием «Пустоты Бога» - Нирваны, духовную информацию  которой и потребляет  человеческое творчество. Именно поэтому мы согласны с Идеей Акаши – некоего энергоинформационного костяка Вселенной, хранящего информацию обо  всех событиях в ней (Вселенной) протекающих. Но. Акаша – это не Бог! Именно поэтому в нашей методике есть принципиальное различие между энергией Разум-Эфир и энергией Святого Духа.
                        В. Пустота как имплицитная виртуальная голограмма:

Для того, чтобы воплотить материальную реальность в голограмме с помощью человеческих лазеров и компьютеров – наших мозгов должна существовать в имплицитном виде виртуальная матрица – Космический Разум-Эфир, воплощающий развивающуюся  модель Вселенной, которую человеческие  мозги разворачивают в трехмерном, а точнее – четырехмерном  (где время – дополнительная координата) мире.

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

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

Наличие такой памяти позволяет нам поддерживать  голограмму мира в рабочем состоянии, хотя на деле её материальное воплощение - только видимость, майя, «прочная иллюзия». Её иллюзорность – полная аналогия иллюзорности голографического изображения, которое не существует вне освещения лазером. 

Тот факт, что людям  пока удаётся поддерживать эти иллюзии о внешнем  мире, служит доказательством и творческих потенций  верующего  человека, и подтверждает существование Бога.  Божественный  Свет и есть тот самый уникальный лазер, который освещает голограмму Разума-Эфира, помогая нашим мозгам воссоздавать её визуальный образ – внешнюю сторону физического  Бытия.
                         Г. «Пустота» как образ жизни «монахов-пустынников»:

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

Итогом  результативности  мученических подвигов монахов были:

а) аскетизм и смирение;

б) молчание и уединение;

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

г)  длительные (вплоть до сорокадневных) голодания;

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

е) превращение трупа после смерти в нетленные мощи;

ж) пребывание в Раю.  

             При этом  идея «Пустоты» реализовывалась через отказ от:

-  общения с другими людьми;

-  принятия пищи;

-  гордыни и честолюбивых помыслов;

-  греховности человеческой жизни.

            Идея же «Полноты» воплощалась в следующих моментах:

- постоянстве связей с Богом;

- соблюдении всех заповедей Всевышнего;

- обретение Вечности и Бесконечности в посмертном  существовании души;

- обретение  полного и абсолютного пребывания в Боге. 

                                                  Д. Пустота Загробного мира:

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

   В Библии сказано, что  там, «что посеет человек, то и пожнет. Сеющий плоть свою от плоти, пожнет тление, а  сеющий в дух от духа,   пожнет жизнь вечную» (Галат., 6,7,8).Это высказывание корреспондирует с нашим утверждением,  что  Тело (плоть)  исполняет роль Хаоса в системе: ЧЕЛОВЕК, а душа  его – роль БАЛАНСА, регулирующего вечное развитие и становление  духовной личности человека, пока он обладает телом. Именно поэтому так важна наша («здесь и теперь»)  жизнь в Бытии, ибо только тут мы можем накопить духовный потенциал, необходимый для возможного выживания в условиях  Инобытия. 
   В этом нет ничего удивительного, ибо все материальное, чем жил человек, в Инобытии подвержено  тлению, ибо не может существовать в привычных трехмерных рамках, а в духе получает, если заслужил, новый импульс развития – «жизнь вечную». Причем импульс трехвекторный – владение прошлым, настоящим и будущим. Именно поэтому, если нам удаётся с помощью каких-то средств – во сне или с помощью  технической транскоммуникации,  общаться с духами предков, они способны  рассказать нам про все временные аспекты Бытия. Хотя о Будущем они говорить не любят – это у них под запретом, но  этой информацией они владеют. 
Воскресение в теле возможно только при условии принципиального изменения структуры Небесного Пространства-Времени. Это будет мир не с четырьмя координатами-векторами развития, а с шестью: три координаты Пространства и три координаты Времени. 

Шестикоординатный ментальный мир  имеет принципиально другую основу существования, как в «плотном», так и в «тонком» смысле. В материальном мире его тонкие сущности  должны видеться нам  всего лишь «призраками» или «привидениями».
      Е. Пустота как «Покой» («православная исихия» Григория Паламы):

«Покой» Бытия и «покой» Инобытия (Вечности)  являются зеркально-противоположными отражениями самих себя.  Если  тебя тянет  к покою в реальной жизни, ты постоянно стремишься, чтобы окружающие оставили тебя в «покое», ты духовно мертв, ибо выключение из жизни – совсем не гарантия повышения её духовности. Такая гарантия может быть выдана только образу жизни монахов-пустынников. 
Заработанное духовными подвигами в материальном мире состояние «Покоя» в Инобытии является свидетельством  подлинного покоя души в Посмертии.  Успехи технической транскоммуникации свидетельствуют, что души там не отказываются от активности, но пребывают в состоянии «психологического покоя», то есть, отсутствия душевных треволнений и  суеты житейской.

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

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

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

- «умная молитва»;

- непостижимость самого  Бога, но  постигаемость исходящих из Него «божественных энергий» (в частности, энергии  «Разума-Эфира»).
«Умная молитва»  представляет собой обращение к Богу, «произносимое не вслух, а в уме».  Полностью отвлекаясь от всего внешнего, житейского и наносного, монах обретал опыт мистического единства с Богом, который в какой-то степени напоминает «остановку внутреннего диалога» у Карлоса Кастанеды. Но об этом надо говорить отдельно, что мы позднее и сделаем.
И тут и там мы имеем дело с попыткой реализовать в душе «Духовную Пустоту», то есть, прервать все мыслимые связи с миром, чтобы обрести новое качество мистического наполнения Богом. Неслучайно все маги и шаманы добивались своего эффекта, погрузив человека в состояние активированного  подсознания («измененного состояния сознания»),  когда сознание отключено, а подсознание продолжает активно  работать.

Под «божественными энергиями»  святитель Григорий  имел в виду все виды божественных воздействий Бога на мир, которые мы во власти увидеть и понять.  Но качество принятия этих «божественных сигналов»  зависит от степени нашей духовной продвинутости, способности отключиться от мира и приобщиться к Богу. 

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

Святитель Палама считал, что духовные энергии имеют нетварную природу (то есть, они внутренне имманентны Богу),  и не являются  наподобие обычного света,  энергией  лучащихся фотонов.  Такой подход возвышает человека, как единственное в мире существо, способное фиксировать эти невещественные энергии и работать с ними. Такая фиксация  возможна, благодаря  наличию «частицы Бога» в  самом человеке.

        Наша идея «Духовного диалога  с Богом» опирается   на богословские взгляды Григория Паламы.   Бог трансцендентен тварному миру, но проявляется в нем в виде сил и  энергий, которые можно увидеть и через них  войти  в контакт с Богом. Наиболее яркая из них и открытая для осознания – это энергия «Разума-Эфира», ибо высокие энергии Святого Духа не  подвластны человеку, если ты – не святой, конечно.
Через православное понимание человека как «единства тела, души и духа», мы глубже осознаем и Троичность самого Бога, учимся входить в контакт с его троичными энергиями, ибо, становясь созвучными и изоморфными  им,  способны  входить с ними в резонанс.

Органом в человеке, улавливающим посылы божественных энергий, святитель Палама считает человеческое сердце. Человеческое сердце  стало способным контактировать с Христом после Его воплощения в человеческом теле. У верующего человека этот диалог вечен, он постоянно ведет его, указывая Путь  по физическому и духовному миру. 

В храме восприятие Христа осуществляется через церковные таинства – крещение и евхаристию. Евангелие раскрыло нам великую тайну: «Будущее Царство Христово уже внутри  нас». (Лк.,  17, 21).

                                Ж. Учение о Боге как  о «Полноте Пустоты» (Серафим Саровский): 

             Под «Пустотой» в данном случае понимается Дух Святой, ибо именно ему посвящено учение Святого Серафима, переданное  им, (сидя на корточках), помещику Мотовилову. Мы воспользуемся трактовкой этого учения, данной в книге Виктора Тростникова «Православная цивилизация» (См.  Библ., № 2, с. 129-138).

Учение о Святом Духе называется в богословии «пневматологией». В.Тростников пишет: «Равноангельный старец Серафим завершил создание православной пневматологии, начатое Симеоном Новым Богословом и Григорием Паламой, сделав её «мудростью навсегда», к которой никому уже ничего не удастся добавить, ибо  во всяком учении о Боге есть предел той Полноты, дальше которой человеческое разумение подняться не может». (выделено нами – Ю.Г.) ( См. Библ.,№ 2, стр.  129).

 Целью христианской жизни, по мысли Святого Серафима, является «Стяжание Духа Святого», то есть, обретение такого  полновесного уровня «Божественной Пустоты Духа», который тянет за собой  обретение человеком Благодати Божьей.

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

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

Стяжание Святого Духа – единственное лекарство на этом пути.  Именно потому, что он является единственным врачом  во всем  Евангелии.  Единственным, на которого  не допускается хула.  (Мф. 12, 32)  

Тростников пишет: «В беседе с Мотовиловым преподобный Серафим дал четкое богословское обоснование православной сотериологии: спасают не добрые дела, как таковые,  а добрые дела, являющиеся делами веры, то есть, подтверждающие веру  в Христа следованием Его заповедям». (Библ.,  № 2., с. 135) 

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

«Ощущая себя «нищим духом», ты не отступаешь от Бога со своими просьбами, и Он, в конце концов, подаёт Благодать, которая и спасает душу» (№ 2.,136)

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

В. Тростников  предлагает следующую сотериологическую схему: «Грешник молит Христа помиловать его, Христос, сжалившись, просит Отца ниспослать на несчастного Святой Дух,  а Дух устраняет порчу». (Библ., №2, с. 137) 

                         З. Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса:

Образ «Пустоты – Наполненности» - типичный пример единства противоположностей в духовных системах. Этот образ  полностью соответствует нашему определению духовной системы: «Единство полярных начал при общей функциональности в развитии и наличии третьего балансирующего элемента». Хорошие примеры для подтверждения этому определению мы нашли в апокрифическом  «Евангелии от Филиппа»  (См. Библ., №3) 

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

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

О  синтезирующей роли «Духовной Середины»  в «Евангелии от  Филиппа» сказано в изречении № 63: «Но есть плохое за этим миром, что воистину  плохо, что называют серединой. Это - Смерть». То есть, там отсутствие синтеза, как оно имеет место и  в «Царствии». Та же мысль в №10: «Но есть те, кто выше мира – неразорванные, вечные». Мир же лишен этих качеств абсолютного. Эта мысль подтверждена в изречениях № 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 колебаний всей системы в процессе развития – от абсолютных вершин Инобытия, где единство представляет собой абсолютную целостность, до  её снисхождения через «Середину» («нулевую точку синусойды») к миру Бытия, где имеет место «несмешивающееся единство» полярных начал, где Зло также необходимо для делания Добра, как и Добро необходимо для существования Зла. Другое дело, что каким-то таинственным и мистическим образом такое сосуществование не приводит к полной аннигиляции самой нравственности.  На наш взгляд, всё объясняется наличием Святого Духа, балансирующего полярные духовные начала в мире.

Не существует непроходимой границы между миром Бытия и миром Инобытия («Царствия Небесного»). Эта нераздельность осуществляется через действия познавшего мира Инобытия (духовного) человека: «Тот, кто вышел из мира, не может более быть схвачен, как  бывший в мире. Он являет, что он выше страсти и … страха». (Евангелие от Филиппа, №61).Дух Святой соединяет в человеке эти два мира: «Дух святой – он в  Открытом, он внизу, он – в Сокрытом, он наверху».(Евангелие от Филиппа, №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 высказывании  № 72: «Господь восстал из мертвых. Он явился таким, каким Он был. Но тело Его было совершенным.  Ибо у Него была плоть, но эта плоть – плоть истинная. Наша же плоть – неистинная,  но мы обладаем образом (плоти)  истинной».

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

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

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

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

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

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

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

- многочисленных степеней свободы поведения всей системы;

- многообразия  её элементов;

- многовариантности поведения этих элементов. 

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

Такое познание требует сосредоточенности и одновременной рассеянности внимания, ибо «подобное познаётся только подобным».  Большую роль в этом типе познания играет «Метод Аналогии».

Главное условие при таком познании –  доверие к миру, «познание его таким, как он есть», без желания что-то намеренно изменить. Это «познание без предварительной цели и намерения».

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

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

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

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

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

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

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

                И. Пустота энергоинформационного банка данных Вселенной – Акаши:
С нашей точки зрения, возможность подключаться к этому банку данных имеют два типа людей:

- способные к ченнелингу (считыванию космической информации) экстрасенсы;
- творчески одаренные люди, для которых творческий процесс – это диалог с Богом.

            Существование одаренных пророческими способностями людей уже доказано современной наукой и экстрасенсорной практикой. Одним из таких людей была  болгарская пророчица Баба Ванга. Сейчас количество людей на планете, обладающих знанием Будущего, насчитывает десятки тысяч.


Если они не очень активно продают свой дар, он может держаться очень долго и приносить людям пользу. Активная практическая эксплуатация в коммерческих целях  подтачивает его и в конечном итоге сводит на нет.    Почему так происходит? На наш взгляд, действует правило обмена «универсальности на эффективность».
             Экстрасенс в соответствии с этим правилом может быть или в универсальном (духовном и материально индифферентном) порядке или в состоянии материальной эффективности, когда  он получает за свой труд какое-то  материальное вознаграждение. Духовное состояние связывает его с Богом и обеспечивает универсальность действий, а «эффективное состояние» связывает с Землей и обеспечивает земное выживание.
Ченнелинг – «это процесс, посредством которого медиум получает информацию  от нематериальных сущностей (духов, божеств, демонов, инопланетян и т.д.), находясь в измененном состоянии сознания (например, в «трансе»)». ( См. Библиография, №4 , стр. 582)

Общение с душами умерших – это также разновидность ченнелинга, следовательно, «инструментальная транскоммуникация»  как метод подобного общения также относится к этой 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 нашей «голографической парадигмы»  мы склонны утверждать, что этой подсознательной способностью обладает любой человеческий мозг, ибо она – часть нашей способности в развертывании голографического пространства мира путем воспроизведения  нашим мозгом божественной голограммы Бытия (Б.Г.).
Механизм развертки БГ нашим мозгом – это его способность обращения к энергии Космического Разума-Эфира, чтобы ею, как Божественным Светом осветить голограмму Бога для извлечения из неё соответствующей информации.

Но во всей этой голографической  способности есть  некая загадка. Одни люди могут 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.

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

 Таким образом, возникшая еще древнейшей индуистской философии 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.  Там Времени нет!
           Еще Парацельс предвидел, что всё   называемое сегодня  «магией» завтра может стать фактом  традиционной науки. Парадигма «Голографической Вселенной» этот тезис успешно доказывает. Не случайна же параллель между «Скрытым Порядком оккультизма» и «Имплицитным Порядком Голограммы мира», предложенная  Д.Бомом. 

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

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

Покроется Небо пылинками звезд, и выгнутся ветки упруго,

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

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

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

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

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

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

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

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

в)  «дотронуться до другого сердца», как далеко вы бы ни были друг с другом с помощью телепатии действительно нетрудно, когда работает  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, как поётся в  песне, «звездный характер, что выводит этот личностной  механизм на уровень памяти Вселенной.

В последующем изложении мы еще не раз вернемся к подобной космической интерпретации произведений искусства.

                       1.2. Тотальная специфика  Энергоинформационного поля  Космоса:

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

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

Сверхсветовые мгновенные сигналы  во Вселенной  создают энергоинформационную сеть, в которой формируются и происходят события, где прошлое и будущее существует одновременно. Получается, что две части психики сосуществуют в разных видах времени: сознание – здесь и сейчас, а подсознание – это область приёма мгновенных сигналов Вселенной, содержащих сведения о прошлом и будущем.  Сознание – это образ  мира, в котором мы последовательно перемещаемся во времени, а в  подсознании – такого нет». (Библ., № 5, стр. 82)

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

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

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

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

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

Данная человеку возможность  диалога с Богом подчеркивает известное тождество наших энергоинформационных полей. Иначе бы они не смогли вступить в коммуникацию. В поэтической форме об этом пишет Иван Бунин:

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

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

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

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

Творчество – это диалог с Богом, иначе откуда бы рождались эти образы Неизвестного, неведомые до того, как художник их породил, и ему самому?
                 1.3.- Творческий  аспект Целостности:
                             «Когда вдали угаснет свет дневной и в черной мгле, склоняющейся к хатам,

                              Всё небо заиграет надо мной, как колоссальный движущийся атом, -

                                            В который раз томит меня мечта, что где-то там, в другом угле вселенной

                                           Такой же сад, и та же темнота, и те же звезды в красоте нетленной…»

                                                                                                                                                         Н.Заболоцкий

        1.3.1. Эфир-Разум  как хранилище высших божественных энергий и информации;

Как мы уже говорили, в последнее время в физику возвращается прежде отвергнутая теория «космического эфира». Этим «Эфиром» пронизан духовный аспект «космического духовного вакуума» (ДВ), который состоит не только из обычных для любого вида энергии  полевых состояний вещества, но и из «плазмы» огненного состояния вещества. Физики считают, что каждый кубический сантиметр ДВ содержит огромное количество энергии,  не сравнимо большее, чем содержит аналогичный куб плотного вещества.  Мы уравниваем между собой «Духовный Вакуум» (ДВ) и  и стихию-энергию «Эфир-Разум».
Квантовая физика обогатила наше понимание любого пространства, даже чисто ментального,  осознанием его как пространства энергоинформационного, обладающего разными уровнями энергетики.

Именно поэтому мы попытаемся рассмотреть «Эфир-Разум» как «Духовный Вакуум» с богословской точки зрения. 
                        1.3.2. Духовный Вакуум – основа любого многообразия;

Что такое Духовный Вакуум Космоса?  – Это окружающая среда Господа Бога. Именно поэтому она должна служить основой огромной степени   многообразия, хранящейся во Всевышнем.  Вся Бесконечность и Вечность Господа Бога должна откуда-то черпать и пространство и время, для того чтобы иметь возможность бесконечно разворачивать их  в многообразных формах вселенского опыта Бытия. Духовный  Космос – наиболее вероятное вместилище подобной информации, не случайно во всех древних мифологиях слово «Космос» аналогично  понятию «Порядок» порождение «Традиции».
Специалисты по древней мифологии отмечают  вторичность в ней  Духовного Космоса по отношению к Хаосу, ибо с последнего все и начинается Характерной особенностью Хаоса  выступает наличие Пустоты, Тьмы, Незаполненности, которые потом преобразуются в Свет, Наполненность и упорядоченное Пространство Духовного Космоса – Божественное Пространство.

Бог творит мир из Ничего, которое с полным правом мы можем приравнять к Духовному Хаосу. В противном случае следует считать, что Он творит мир из Самого Себя. На этом пути нас остановит только несовершенство мира, невозможное, если бы  мир был   создан  из чистого Господа.
            1.3.3. Духовный Вакуум Космоса – источник негаэнтропии и поддержка Жизни:
Основное качество Всевышнего – вносить Порядок в окружающий его мир Хаоса. Именно поэтому Ему нужна благоприятная окружающая среда, чтобы повышать количество Негаэнтропии в ней, путем постоянного порождения в окружающем Пространстве  носительницы Порядка - Жизни. Первичность Хаоса, из которого всё и произошло путем внедрения в него Божьего  Слова,  осмысляется как способность  Бога победить Энтропию Хаоса, постоянно  посылая в этот мир волны Негаэнтропии, способные порождать Жизнь, внося устои Порядка в неорганический мир.   

 При сотворении мира Бог делал это сам, в данный момент эта функция предоставлена гармонизатору Вселенной – Человеку, выполняющему в мире ответственное задание -  служить Балансом полярных начал мира.
       1.3.4. Левое и правое движение Духа: смещение «точки сборки» в  сторону  Хаоса Бытия или в сторону повышения Негаэнтропии мира:
Для того, чтобы в любом отрезке Времени-Пространства организовалась устойчивое качество существования, именуемое Жизнью, необходимо единство в нем двух полярных качеств, в частности единство двух типов вращения энергетически заполненного Пространства-Времени: Правого и Левого.  По мифопоэтическим представлениям на границе Пространства всегда находится Хаос, а Порядок,  прежде всего, консолидируется обычно  в Центре. 

«Точка сборки» (по К.Кастанеде) – это человеческий способ организации энергоинформационного пространства вокруг себя.  Смещение «точки сборки» в сторону Хаоса предполагает её движение налево, а  движение в правую сторону  гарантирует упорядоченное состояние мира вокруг.  В Пространстве это так, а в Человеке – наоборот левая сторона тела обладает более слабой энергетикой, чем правая.  Одно компенсирует другое, создавая тем самым устойчивую к изменениям систему. 

Но «точка сборки» навязывает нам традиционное видение мира путем постоянного воспроизведения его  «майи, иллюзии его материального костяка. Способом выхода из этой иллюзии является по К. Кастанеде «Остановка внутреннего диалога» (ОВД).

1.3.5. Опустошение сознания: Бог – «Я» и «Не-я» одновременно, Нирвана, исихазм и «молчание Пустоты»:
Любому человеку для глубокого самопознания необходим выход в какой-то форме за рамки своего существования. Надо предполагать, что нечто подобное оказалось нужно и  Богу,  тогда  Он попытался сотворить Жизнь для порождения в конечном итоге адекватного Ему собеседника. Богу просто стало скучно.

 Бог  представляет собой одновременно  Пустоту и Наполненность, это «Я» и «Не-Я» одновременно. Отсюда стремление восточных религий к Абсолюту укладывается в формулы объединения с Абсолютной Пустотой – Нирваной, в теории исихастов огромное значение имеет «молчание как способ познания Бога», а в Каббале Пустота и Неизреченность – являются полной  аналогией Тетраграмматона  –  Высшего Божества Мира.

Но  важность близких Хаосу характеристик для последующего вектора движения нашего сознания к Богу во многом объясняется  тем, что из Хаоса все мы и   произошли, поэтому, войдя в Нирвану, в состояние Молчания, погрузившись в Великую Пустоту, мы можем обрести Бога в душе. Однако тут скрыта опасность. В отличие от полного растворения в мире Абсолютной Пустоты  адептов восточных религий, Христианство наделяет души своих сторонников определенной защитой – «Личностным самостоянием», которое не позволяет человеку полностью потерять в Боге своё «Я». Человек также является единством Пустоты («духовной нищеты» знаний о Боге) и Наполненности (персональной информационной  специализации). 

                  1.3.6.«Во многих знаниях есть многие печали»:

Древнее представление, что «во многих знаниях есть многие печали», имеет вполне достоверное психологическое обоснование.  Любое знание, а в особенности истинное знание,   влечет за собой ответственность за свои действия в  личном пространстве Свободы. Истина (Знание, Правда) является частью трехипостасного Бога, который есть «Любовь, Истина и Жизнь»…
«Если мы действуем в Истине, мы действуем в Боге!» Принимаемая таким состоянием духовная свобода есть «осознанная необходимость», ибо она не позволит нам поступать вопреки моральным запретам Бога. Принимая на себя  определенные моральные обязательства, мы остаёмся свободными, пока эти обязательства совпадают с нашей божественной искрой.

Блаженное незнание, тесно связанное с иллюзией познания,  напротив предполагает безграничную свободу, прежде всего, из-за отсутствия ответственности. Если ты понятия не имеешь о возможных последствиях своих действий, ты действуешь свободно, но безответственно. Свободным и ответственным  в итоге может быть только духовное творчество.
Безответственное и свободное поведение детей у взрослых может вызвать только улыбку. Безответственное поведение взрослых ответной улыбки не вызывает, скорей всего, -  гнев или подозрение, что «этот свободный – просто недоумок».

Конечно, незнание может наплодить не меньше печалей, но только потому, что нами потеряно ощущение Нормы, Порядка и Гармонии. Для их ощущения особых знаний и не нужно, достаточно иметь в голове интуицию и  в сердце – Совесть. Имея в груди божественную искру,  мы можем обойтись без лишних знаний, несущих нам «особые печали».  

1.3.7. «Остановка внутреннего диалога» (ОВД) как  способ обретения Духовного Вакуума:
ОВД – это прекращение привычного матричного (механистического) восприятия мира и соответствующей поведенческой реакции на него и переход к творческому (инновационному) восприятию. Подобное восприятие и является не просто воспроизведением голограммы Бога, а  соучастием с Богом, сотворчеством с Ним в воссоздании и творческой интерпретации этой голограммы. В таком восприятии голограмма все больше воспринимается не как некая «законченная модель мира», а как  совместный с Богом результат переделки мира, его адаптации под постоянные изменения.

Впервые на механистичность традиционного человеческого сознания  и поведения указал Г.И. Гурджиев, разработавший некую систему чисто психологических методов развития сознания и перехода на новый (немеханистический) уровень существования.

Его система классификации уровней сознания перекликается с нашей системой:

     1) Состояние сна – у нас – Мифологический уровень (хотя мы относим его не только к сновидению);

     2) Обычное бодрствующее (механистическое) состояние – Нормативное сознание;

     3) Состояние самовоспоминания – Фактологический уровень сознания;

     4) Объективное Сознание – уровень Духовно-инновационного сознания.

Если не вступать в ОВД, то человек обладает  двумя типами реакций на  происходящие  вокруг изменения:

-  инновационная реакция (принятие изменений);

- «психотерапевтический шок» (то есть,  реакция на изменения по шизофреническому, параноидальному или депрессивному образцу). Шизофреническая реакция предполагает патологическое раздвоение сознания, параноидальная  - манию преследования каким-то воображаемым врагом, депрессивная – упадок сил и перманентное уныние.

Восприятие голограммы мира носит сугубо условный, договорной характер, когда  в механизм восприятия мира нашим мозгом вставлена уверенность в реальность информации, получаемой нашими органами чувств. Но они не совершенны и большую часть многообразных аспектов мира (в особенности его энергоинформационный аспект) они  вообще не воспринимают. Психологи смогли обоснованно предположить, что мы  не  осознаём около 94% окружающего нас мира. 
Поэтому следует  утверждать, что реальна не эта механистически воспроизводимая нами внешняя картина мира, зависящая только от устойчивости нашей «точки сборки», а  лишь  сама  Голограмма Господа Бога. «Точка сборки» навязывает нам видение старого мира, сотканного из полярных противоречий и оппозиций. Это бинарное восприятие. Подлинным является только троичное – инновационное восприятие, когда за двумя оппозициями мы обнаруживаем гармонизирующее их синтетическое начало – Троичность Мира, принимающая различные ипостаси  его «Баланса», прежде всего в Человеке.
Главный вопрос, в котором предстоит еще разобраться: мы воссоздаём Божественную Голограмму (БГ) или она воссоздаёт нас самих в процессе осознания сущности БГ? Хотя, скорей всего, опять имеет место тройственный синтез.

Все религии, так или иначе,  отдали дань тринитарной  концепции –  христианская Троица,  Тримурти  у индуистов, Триглав  славянского языческого пантеона и т.д. 

 Механистическое, матричное восприятие (бинарное, по своей сути) противоположно ОВД и самому сложившемуся в их системах способу «опредмечивания» и «распредмечивания» мира. С помощью двоичной матрицы мы получаем представление только о чисто внешней стороне мира, ОВД позволяет нам проникнуть в сущностной – энергоинформационный план. Поэтому ОВД является эффективным средством  обретения Духовного Вакуума  (ДВ) мира.

 Между троичной в сущности реальностью и человеческим сознанием возникает барьер матричного, бинарного материалистического  восприятия, мешающий нам прорваться к истинной, энергоинформационной картине мира. Только творчество и информационные инновационные технологии пытаются сегодня создать некие технические  способы ОВД, хотя нам представляется, что техника, даже высочайшего уровня (например, нанотехнологии) тут помочь пока не в состоянии.

 Подлинное проникновение в ОВД зависит только от глубины ДАРА – «божьей искры», присутствующей в каждом человеке. Поэтическое творчество подтверждает эту мысль  созданием таких поэтических произведений:

- песня А. Пахмутовой и Н.Добронравова «Нежность», 
- «Быть знаменитым некрасиво» Б.Пастернака;
«Поэту» А.С.Пушкин;

«Творчество» А.А.Ахматовой;

«Не позволяй душе лениться» Ник. Заболоцкого; и ряд других.

  В качестве иллюстрации этого тезиса о песне «Нежность» мы уже говорили, о других указанных произведениях еще поговорим.
          2. Глава вторая: «Уровни энергетического напряжения «Разума-Эфира»:

                                      «И такая могучая сила зачарованный голос несет,

                                               Будто там впереди не могила, а таинственной лестницы взлёт». 

                                                                                                 А.Ахматова

            2.1. «МАГИЧЕСКО-ДУХОВНОЕ И ТВОРЧЕСКО-ИННОВАЦИОННОЕ СОЗНАНИЯ – «БЛИЗНЕЦЫ-БРАТЬЯ»:
Не существующие в принципе  явления вызвать «из ничего» не возможно. «Из ничего» только «ничего» и получится. Однако эффективность поэзии и магии доказана веками её реального существования на этой земле. Следовательно, где-то есть некий склад, хранилище мифологических  сил и сущностей, которые по призыву мага или поэта могут быть воплощены на этой земле, в этом мире. Хотя есть большие подозрения, что «склад сей» находится совсем не на земле. Его называют «Акашей»

Логично было бы предположить, что таких «складов» несколько, а их специализация зависит от таланта самого «вызывателя». Каждому из нас дан разный уровень энергетического напряжения энергии «Разум-Эфир» в душе. Талантливый профессионал может добраться до высших энергетических источников Космоса, а «графоман» или начинающий маг довольствуется первым, что попадает под руку, ибо ничего другого ему и не дано.

 Поэзия возникла из магических заклинаний, само обращение к высшим силам поэтов и магов бесспорно, но не всегда плодотворно, ибо, как поэзия  является «ездой в незнаемое», так и вызывание духовных сущностей  магом может привести к непредсказуемым результатам, в том числе, и для самого мага. 
В особенности это характерно и для начинающих магов и для поэтов, вступающих только на путь творчества. Для них уровень энергетической напряженности Разума-Эфира всегда будет только очень низким. Это не означает, что он потом не возвысится, но каждый из них в начале будет осознавать,  что «я ещё не волшебник, я только учусь!» Или: «Поэтом можешь ты не быть, но гражданином быть обязан!»
По мнению многих эзотериков, оболочка планеты окружена энергоинформационным слоем, хранящим информацию, необходимую для воспроизводства жизни на земле. АКАША – одно из его названий.. О существовании подобной оболочки можно было догадаться, во имя поддержания стабильности  Жизни на земле. 

Материальным воплощением Акаши у человечества  является  КУЛЬТУРА, но как непрочны формы её существования, как легко гибнет она в огне всевозможных социальных бифуркаций!

Именно поэтому Бог  должен был  придумать систему с дублирующими культуру  функциями в энергоинформационном слое, способном не только постоянно  хранить  необходимую для под держания жизни  информацию, но и питать ею самих  творцов (поэтов, магов и т.д.)  Именно Акашу мы   связываем со стихией-энергией «Разум-Эфир».
Абсолютная уверенность в его существовании опирается и на поэтические подтверждения, и на  саму творческую способность человека: теперь понятно, откуда она берется, понятно и в какое «незнаемое» каждый раз отправляется поэт, начав своё стихотворение. Да разве только поэт? А ученый?

Когда Ахматова говорит, что «мудрости нет, старости нет, а, может, и смерти нет», то имеет смысл такое утверждение только в виду присутствия на планете  этой Акаши. Просто потому что только она способна  компенсировать  отсутствие «мудрости, старости и смерти» у творца.

Магическое сознание,  основанное на начальном уровне  освоения этой энергии,  опирается на уверенность мага в преобразовании реальности, его способности исправно  вызывать силы, меняющие реальность вопреки её колоссальной инерции и устойчивости существования. Это иллюзии ученика волшебника. 
 Отсюда возникает еще один вывод о существовании в Космосе  многофункционального энергоинформационного хранилища информации - Акаши. Она нужна не только для поддержания стабильности жизни, но и для поддержания её способности к изменениям. Стабильность – это не только традиция и сохранение старого, главное в  стабильности – способность системы  адаптироваться к предстоящим  изменениям.

Любое магическое вмешательство в дела земли  может, как их поддержать, так и помешать им. Поэтому профессия мага так и сложна, она требует постоянной учебы, постоянной способности вмещать всё новые пласты информации.  Профессия поэта то же, ведь кроме профессиональных умений она должна содержать и  канал связи поэта с Акашей.

Говоря привычными словами,  владение Разумом-Эфиром – это уровень  наличия у творца  творческого  ДАРА. Дар – это канал связи со стихией Разума-Эфира, способ подпитки творца  энергией этого типа. Одному он дан во владении во всей полноте и многообразии, другие пользуются им по мере своего собственного  просветления.

И тем и другим его надо поддерживать в рабочем состоянии. Но как? Хороший совет по этому поводу даёт поэт Николай Заболоцкий, к творчеству которого мы еще не раз вернемся.

Не позволяй душе лениться! Чтоб воду в ступе не толочь, 

Душа обязана трудиться и день, и ночь, и день и ночь.

Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды,

Держи бедняжку в черном теле и снимай с неё узды.

Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет.

А ты её хватай за плечи, учи и мучай до утра

Чтоб жить с тобой по-человечьи училась заново она.

Она – рабыня и царица, она – работница и дочь.

Душа обязана трудиться и день, и ночь, и день, и ночь.

     2.2. Выводы творческого плана о сущности Разума-Эфира:
1. Канал к  Эфиру-Разуму  реализуется с помощью способностей нашей души;

2. Чтобы исправно его поддерживать душа должна трудиться «и день, и ночь»;

3. Лучше всего канал открывается «при свете утренней звезды»;

4. Проводимость канала зависит от способности души «жить по-человечьи»;

5. Душе необходимы все качества: «рабыни и царицы, работницы и дочери»;

6. Губительны для души только лень и расслабление.

         Есть еще одно стихотворение Бориса Пастернака, уточняющее отношения творца  с «информационными каналами  Неба, хранящими «любовь пространства и зов будущего»:

«Быть знаменитым не красиво, не это поднимает ввысь.

Не надо заводить архива, над рукописями трястись…

Цель творчества – самоотдача, а не шумиха, не успех.

Позорно, ничего не знача, быть притчей на устах  у всех.

Нет, надо жить без самозванства, так жить, чтобы,  в конце концов,

Привлечь к себе любовь пространства, услышать будущего зов.

И погружаться в неизвестность, и прятать в ней свои шаги,

Как прячется в тумане местность, когда в ней не видать ни зги.

Другие по живому следу пройдут твой путь за пядью пядь,

Но пораженья от победы ты сам не должен отличать!

А должен ни единой долькой не отступаться от лица,

И быть живым, живым и только, живым и только – до конца!»

2.3. Сформулируем другие  выводы, на которые нас наталкивает этот стих:

          1. Канал к Разума-Эфиру требует анонимности, он плохо открывается «людям, знаменитым при жизни»;

         2. Цель творчества – самоотдача, а не шумиха и успех;

         3. Самозванец не получит во владение этот канал, а лишь тот, кто «услышит будущего зов»;

         4. Эффективность канала напрямую связана с неизвестностью творца  и его способность не «отличать пораженье от победы», принимая жизнь , «как она есть»;
        5. Надо только уметь  быть собой и не отступаться «ни единой долькой» от своего лица.

Необходимость «ни единой долькой не отступаться от лица»  согласуется  с утверждением Пушкина  в том, что поэт – сам себе высший судия».

Правда, в воззрениях Пушкина и Пастернака есть противоречие: «Как можно, «не отличая пораженье от победы», «быть себе самому высшим судом»?  Очевидно, подобное соединенье противоположных начал характерно для специфики поэтической, да и магической, деятельности, в принципе.

Оно же и характерно для понимания специфики энергетической напряженности энергии «Разума-Эфира».

Магию появления в сознании творческих образов разъясняет Анна Андреевна Ахматова в стихотворении «Творчество»:

             «Бывает так: какая-то истома, в ушах не умолкает бой часов,

             Вдали раскат стихающего грома. Неузнанных и пленных голосов

             Мне чудятся и жалобы и стоны, сужается какой-то тайный круг,

             Но в этой бездне шепотов и звонов  встаёт один все победивший звук.

             Так вкруг него непоправимо тихо, что слышно, как в лесу растет трав,

             Как по земле идет с котомкой лихо.  Но вот уже послышались слова

             И легких рифм сигнальные звоночки, - тогда я начинаю понимать.

             И просто продиктованные строчки ложатся в белоснежную тетрадь».
 Но кем продиктованные строчки? - Поэтесса получила в свою очередь время на владение каналом к Акаше, и строчки появляются, как неизвестно кем надиктованные. Сомневаться не приходится: сами мы ничего не сочиняем, – нам или диктуют свыше, или: ничего вообще не получается
По уровню владения каналом к стихии-энергии «Разум-Эфир» (канал Акаша) творцов можно разделить на три категории:
- графоман;

- профессионал;

- гений.

Именно к творцу гениального плана обращается Пушкин своим стихотворением «Поэту»:

Поэт! Не дорожи любовию народной,
Восторженных похвал пройдет минутный шум.,

Услышишь суд глупца и смех толпы холодной,

А ты останься  тверд, спокоен и угрюм.

Ты – царь: живи один. Дорогою свободной
Иди, куда влечет тебя свободный ум,
Усовершенствуя плоды любимых дум,

Не требуя  наград за подвиг благородный.

Они – в самом тебе. Ты сам – свой высший суд;

Всех строже оценить сумеешь ты свой труд.

Ты им доволен ли взыскательный художник?

Доволен? Так пускай толпа его бранит,

И плюет на алтарь, где твой огонь горит,

И в детской резвости колеблет твой треножник.

Гениальный Пушкин набросал основной контур требований к творцу, уповающему на полное овладение энергией «Разума-Эфира»:

1. Не гнаться за любовию народной;

2. Быть в любой ситуации  твердым, спокойным и угрюмым;

3. Жить одному, дорогою свободной идти, куда влечет тебя свободный ум;

4. Постоянно усовершенствовать плоды любимых дум;

5. Не требовать наград за свой подвиг;

6. Быть самому высшим судом для себя;

7. Если сам доволен своим трудом, то не обращать внимания на его оценку толпы. 

                              Нам остаётся только присоединиться к этим рекомендациям.
3. Глава третья: «Фантомность ментальных структур Эфира-Разума»:
                                                       «О, вещая душа моя, о сердце, полное тревоги,
                                                                           О, как ты бьёшься на пороге как бы двойного бытия!

                                                                           Так, ты – жилица двух миров…»

                                                                                                                                           Ф.Тютчев

Механизм работы «матричного (двоичного) восприятия» ментальных структур Разума-Эфира   основан на том, что мы пользуемся для объяснения мира не его целостными образами (как поэзия или, вообще, искусство), а фрагментирующими реальность понятиями, - «словами». Принципиальное отличие человеческого слова от «Божьего Логоса» в том, что первое несет только фрагменты реальности, а второе содержит  всю реальность  целиком, равно, как это делает  и Божественная  Голограмма Космоса.
Понятия -  это тоже части  Божьего Логоса, но превращенные нами после Грехопадения  во фрагментарные слова для чистого удобства восприятия мира. «Падшее сознание» было уже не способно вместить всю целостность Божьего Логоса. Кроме того, Адам, имевший до Грехопадения возможность напрямую общаться с Богом,  тогда не нуждался во фрагментирующем сознании, но после Грехопадения никаких других способов общения, кроме как понятийной коммуникации, он просто не знал. Грехопадение потому и  получило столь негативную оценку в большинстве религий, что он основано на потере человеком Ощущения Целого, и одновременно - прямой инстинктивной связи с Богом. 

Мир целостен на энергоинформационном уровне, но принять эту целостность наше сознание, привыкшее к фрагментации мира: «это - зверь, «это - дерево», а «это - человек», не может. Почему потеря Целостности человеком  связана с вкушением плода с Древа познания?   
Нарушив Божественный запрет не трогать этих плодов, человек как бы усомнился в Правоте Бога, в Его Могуществе и Благости. То есть, потеря нашим сознанием ощущения Целостности мира, превращение его из системы в простую сумму частей возникла из-за лишнего знания. Недаром в Библии сказано: «Во многих знаниях есть многие печали!» Контакт с Акашей – один из способов избежать этого противоречия.
Душа  в итоге освещает лучом своего сознания лишь фрагмент мира, доступный в каждый данный момент нашему зрению (доминирующей системе восприятия).  Всё остальное прячется в подсознании, куски которого можно путем воображения воссоздать в творчестве. Можно предполагать, что ощущение Целостности мы не потеряли (из-за Глобальной Благости Бога), просто целостность  из Сознания перешла в Подсознание и осознается нами только в творческие минуты или в минуты крайне редкого психического прозрения – «инсайта».

Нам мозг целостен – это единство Сознания и Подсознания, правого и левого полушарий, специализирующихся на разных способах фрагментации этого мира (например, по мужскому или женскому образцу). Именно поэтому христианство считает, что человек полон только в браке в единстве Мужского  и Женского начал, только так он может по-настоящему войти в Царствие Небесное.  Именно так полон сам Бог!
Осознание фантомности ментальных структур сознания  проявляется в науке на нынешнем этапе уже очень отчетливо. Квантовая физика показала, что интерпретация опытов  квантовой механики без осознания ментальных структур самого исследователя приводит к  негативной коррекции результатов физических опытов.
Именно поэтому привычное разделение в процессе исследования Объекта и Субъекта стало в последнее время меняться на осознание их прочной взаимосвязи в так называемой холистической парадигме познания, все чаще применяемой современными исследователями для анализа реальности.
Мы оставляем более подробное рассмотрение этого вопроса для дальнейших исследований.
   4. Глава 4: «Целостность, Полнота и Взаимосвязь всех элементов в развитии»:
                                         «Но для бездн, где летят метеоры, ни большого, ни мало нет!

                                                            И равно беспредельны просторы для  микробов, людей и планет».

                                                                                                                       Н.Заболоцкий 

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

Микромир подобен Макромиру, отсюда наша уверенность, что найденная нами динамика творческого сознания Личности подходит и для анализа энергоинформационного  Целого -  Разума-Эфира, или Акаши.
4.1. Мифологическое сознание – это сознание язычников и детей. Его характерной особенностью является восприятие окружающей природной среды в тесном единстве с собой. Ребенок, как и раньше язычник, не способен отделить себя от мира, который их окружает, его самосознание находится еще в самой зачаточной степени.

   В этой своей части Акаша хранит мифы и предания всех народов мира, бывших когда-либо на земле или планирующихся на ней быть.

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

 Именно поэтому для молодежи так важно в юном возрасте прислониться к какой-либо фундаментальной концепции, которая по-своему объясняет мир: будь это религия или национальная идеология. Нормативное сознание, как правило, фундаменталистское сознание, делящее мир на «своих» и «чужих», верующих и неверующих. Только христианская идеология  предполагает любовное отношение к врагу, все остальные фундаментальные религии не принимают людей, не разделяющих  их конфессиональный подход. Нормативное сознание иногда также называют «обрядоверием».

В этом разделе хранится информация, касающаяся представлений человечества о Верховном Разуме – Боге, Космическом Разуме и т.д.
4.3. Фактологическое научное сознание – это сознание, исходя из принципов научного отношения к миру. Оно верит только в твердо установленные наукой факты, доказанные с помощью эксперимента. Косвенные доказательства  не учитываются.

То, что любой экспериментальный опыт также обладает своей ограниченностью и слабостями, в расчет наукой не берется.

Вместе с тем этот тип сознания является в определенном смысле продолжением первых двух,  ибо стоит на их плечах, подчеркивая, однако, свою разность с ними.

В рамках Акаши здесь хранится все экспериментальное знание, полученное исследовательскими методами и подтвержденное человеческой практикой. 
Фактологическое сознание – это личностное авторское сознание, опирающееся на свойственную данному автору познавательную   парадигму – научную или художественную. В художественном творчестве её личностная специфика и  не оспаривается, но сегодня мы начинаем понимать, что и в науке происходит то же самое. 
4.4. Духовно-инновационное сознание - это сознание свойственно верующим в Бога людям, но нашедшим уже более мотивированную систему связей с Богом – через самостоятельный диалог с ним. В основе отношения этих людей к миру и к Богу  лежит система постоянного духовного самосовершенствования, бифуркационных изменений сознания, понимания, что любое поражение  на их пути может стать большой пользой для  принципиального изменения их сознания.

Как говорится в стихотворении Э.М.Рильке:

                               «Кого тот ангел победил, тот правым, не гордясь собою,

                                 Выходит из такого боя в сознанье и расцвете сил.

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

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

В рамках Акаши в этом разделе хранится комплекс знаний самого высокого уровня, отвечающих за целостность все энергоинформационного костяка Акаши, ибо он включает в преобразованном виде три предыдущих аспекта информации. 
5. Глава пятая: «Целостная диалектика «Эфира-Разума»:
                                                           В одном мгновенье видеть Вечность,
                                                                       Огромный мир – в зерне песка,

                                                                       В единой горсти – Бесконечность,

                                                                       И Небо – в чашечке цветка.

                                                                                                                       У.Блейк

5.1. Диалектика Эфира-Разума:

           Разум, как и Жизнь, обязательный продукт духовной Вселенной, он существует по воле Бога и его благоволению. Духовная Вселенная существует в тесном единстве с Энергоинформационным Разумом Вселенной, нашим  Господом Богом (в единстве энергий Духа и Разума-Эфира), получая благорасположение от  сил, всегда творящих и поддерживающих Добро в мире. «Бог есть Свет, и нет в Нем никакой тьмы».

Духовно-инновационная культура (доминанта в системе сознания - Метасубъекта), возникающая в завершение земного развития человека, обладает целостностью более высокого рода, чем все предыдущие культуры: Архаико-мифологическая (доминанта Объекта), Нормативно-религиозная (Доминанта Метаобъекта) и Познавательно-фактологическая (доминанта Субъекта).


  Полярные сущности в ней: Свет и Тьма, Добро и Зло, Запад и Восток, Жизнь и Смерть связаны друг с другом так, что не уничтожают друг друга,  они строят Единство  на более высоком системном уровне. Инновационная логика не двоична, а троична, то есть, имеет  более высокий уровень системной устойчивости, она построена не просто на  их связи, а на синтезе в новую общность простых  полярных  противоположностей.


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»), от них - к древнейшей расе мира -  «ариям в их северном, гиперборейском варианте».


Там также не конец, ибо гиперборейцы вышли из Атлантиды. 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 (краснокожих), ушедших от катастрофы на американский континент:  майя, тольтеков, ольмеков, инков  и других. Они как будто канули в Небытие, уйдя почти целиком с лица планеты, как это стало известно из книг Карлоса  Костанеды и Хосе  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 взаимосвязи 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” (Первоначальным Единым Объектом). Субъект (в виде Человека) возник только на шестой день творения, как утверждает Библия.

Однако в форме Бога он был извечно. Но Бог это общность всего: Метасубъекта, Субъекта, Метаобъекта и Объекта. Это типично синкретическая система, всё из Неё 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 базовой 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 целостного  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 полученным от Господа  правом на Свободу воли. 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 Сам  её нарушить, ибо  свобода воли  дарована нам  от Него навечно.


На логически неразрешимую задачу: ”Может ли Бог создать камень, который сам же и не может поднять?- ответ прост: камень сей - это Человек. Наделенный правом Свободы воли, он в ее рамках неподвластен Богу, ибо имеет легальную возможность выбирать между Грехом и Святостью. Но и нести ответственность за свой выбор!

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 целостного  сознания Человека (“архаически-мифологического”  сознания) осталась неизменной, только на место Бога-творца стала  доминировать  тварная Природа. Это второй важнейший, вослед за сатанинской неуязвимостью Человека, аспект его  греховности...


Ценя Человека, как свое самое любимое создание,  поскольку даже ангелам Бог не вручал такой  творческий дар, как Человеку, Господь создает для Человека земной мир, а в терминах науки, как это явствует из изысканий епископа Василия Родзянко, создает, возможно,  способом “Большого Взрыва” материальный мир, ибо прежде его не было, а был только мир Инобытия. 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-Кадмон  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.

Но и у   Первочеловека Адама  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: мы выбираем “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  первоначально с Богом, а позднее - с Природой в МИФЕ;

б) через обретение своей конфессиональной  религии и Церкви в НОРМЕ;

в) путем активизации личной познавательной (научной)  деятельности в ФАКТЕ;

г) путем ведения постоянного духовно  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) Вселенной, одновременно и сотворчеством с Богом! Стремление Культуры к обретению “утерянного Рая”, восстановлению Полноты общения с Богом становится  важнейшей духовной интенцией человека. Именно поэтому обретение целостности двояко - это познание  Бытия и Инобытия целостного мира Человека и Бога.  Комплиментарность (дополнительность) Духовно-инновационной  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 физического  Бытия, отражением этого материального 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 культурологической точки зрения  ненаучно  и несистемно. Это тупиковый путь отрицания Целостности и в Культуре, и в Метакультуре (Целостность Духа и Разума-Эфира), обожествление “pars pro  toto” (части вместо целого). Именно языческое сознание, а не  просто церковно-религиозное, является подлинным наследником сознание райского человека. Правда, это тоже несистемное утверждение. В реальности наследником выступает синтез всех четырех видов сознания.


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 вполне 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, и способные одобрить эту связь. Мы ратуем за разумное совмещение всех видов сознания. Можно на бытовом уровне быть язычником и посещать Церковь, заниматься наукой и признавать важность диалога с Богом. Такое в современном мире встречается сплошь и рядом, что свидетельствует, что мы уже вышли из ментальных пеленок.

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 иллюзорности 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, в частности  физик Лаплас в беседе с Наполеоном.


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

“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 “герметическая  точка зрения”, в настоящее время подтверждена холистической  парадигмой  квантовой  физики.


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 их помощью далеко  не все получали возможность прямого общения с Богом, но многие христианские праведники и святые достигли  в этом выдающихся результатов, как, например, наши святые:  Серафим Саровский и Сергий Радонежский. 


Язычник, будучи изгнан из Рая,  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,  правда, оставался своей низшей частью - духами Природы. 


Такого Бога, по представлениям язычников, можно было задобрить соответствующими ритуалами и жертвой и тем самым получить его благосклонность. Многие религиозно одаренные народы, например, древние египтяне, даже в язычестве оставались монотеистами. Их традицию подхватили древние евреи, как известно, так же вышедшие из Египта. В Египте эту традицию оставили атланты – их духовные предшественники.

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


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


Явление Христа стимулировало открытие познавательно-личностного сознания, ибо Любовь - качество индивидуальное, а Страх - социален. Наступил “Фактологический этап” в развитии человечества, апогеем которого стало Возрождение (Ренессанс).  Но по злой иронии оно возродило, прежде всего, языческое ощущение в Человеке своей природной самости,  сдерживаемое  Церковью в средневековые времена.


Так всегда происходит в человеческой истории: за один маленький духовный 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 промышленной  цивилизации, оставив без изучения все гениальные возможности и секреты, скрытые в самом организме Человека, его способности решать любые проблемы без всяких технических приспособлений, чисто на биологическом уровне. На данный момент свои скрытые возможности мы познали на 6-8 %.

Дальнейший  путь такого Познания 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,  существовать даже в условиях фундаментально загубленной предстоящей катастрофой  природы планеты. Частично мы получаем сейчас об этом какое-то представление, знакомясь с возможностями «детей Индиго».


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.  Таким образом,  Бог (условно говоря,  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. Проиллюстрируем эту ситуацию маленькой схемой:                                                                                              
                                                                                                                Матрица № 1

	
	ПОЛНОТА 

БОГООБЩЕНИЯ 
	НЕПОЛНОТА       

БОГООБЩЕНИЯ

	Человечество до Христа
	1.Пребывание Человека 

           в Раю              
	 2. Ветхозаветное

     Человечество                                                                                 



	Христианское человечество
	4. Инновационное

      Человечество
	3. Новозаветное

    Человечество



Как явствует из этой схемы, подлинное духовное развитие Человека осуществляется по часовой стрелке (Религии Правой руки), но есть и обратный ход - “Религии Левой руки”, несущие антидуховное и антикультурное, иначе говоря «бесовское», развитие.

Человек в Раю обладал данной ему изначально связью с Богом.  Но полученный без духовного напряжения  подарок не был оценен Человеком, потому он так легко  под влиянием Сатаны расстался с ним, желая конкурировать с Богом. Однако  Бог так любит Человека, что Он, простив ему его прегрешения, оставляет Человеку мифологическое сознание изначальной своей связи, заменив одну  Свою Сущность  (Райскую) на другую – Природную.


Это первая ступень Неполноты общения Бога и Человека: общение с Природой, которую Человек, чтобы компенсировать потерю подлинного Богообщения, вынужден обожествить, населив многочисленными духами, стоящими за каждым проявлением Природы. 


Вторая ступень, уже приближающая его к Богу – это следование Ветхому Завету и  боговдохновенным книгам, типа Вед, Корана и других. Общение  с Богом вступает на новый уровень, где Бог воспринимается Человеком более адекватно Его подлинной Сущности. Вместе с тем ветхозаветный человек поддерживает эту связь несколько извращенным способом –  только с помощью страха перед Господом.


Приход на Землю Христа изменил эту ситуацию, даровав Человеку более адекватный вид связи – Любовь. Она показала Человеку не только качественно  новый вид связи, но и открыла подлинную сущность Бога – Любовь.

Однако этот вид связи требовал не только соблюдения обрядов Любви, но и поиска иных, более адекватных,  способов связи, открывающихся  в результате мощного духовного испытания – глобального катаклизма планеты, становящегося неизбежным, если  Человек не откроет новые способы связи (прямой диалог с Богом) без глобальных потрясений.

                                   5.2. ЕДИНСТВО Порядка и Хаоса в системе:

Если рассматривать системную специфику стихии-энергии «Эфир-Разум», то можно выделить такие  аспекты  развития Единства ПОРЯДКА (стабильности, гармонии и организованности) с ХАОСОМ (нестабильностью и дезорганизацией) в системе:

А) Система всегда больше суммы элементов ее составляющих, так как обладает новым целостным качеством, отсутствующим в сумме  элементов. Сумма её частей, находящихся в неструктурированном состоянии (ХАОСЕ),   не способна ощущать своё  органическое единство с остальными частями, а  одна часть там  не способна сказать другой: «Мы – одной крови: ты и я!» В случае системного единства – возникает это центральное ощущение элементов системы, чувствующих  свою причастность к ней, ощущающих  состояние ПОРЯДКА. Наше представление о Разуме всегда было связано с наличием в нем Порядка, а не хаотического развития и болтания.
Б) Порядок в системе всегда обладает неким избытком информации в сравнении с Хаосом, т.к. простая сумма частей системы всегда меньше их системного единства. Порядок – высоко информативен, в отличие от Хаоса, не несущего положительной информации в свою окружающую среду.
В) Структурированность  системы влечет за собой, с одной стороны,  гармонию развития по открытой нами  ментальной линии развития: Миф-Норма-Факт-Инновация, а, с другой стороны, возможность внутри системы выделить все четыре вида её составных частей: объектных, метаобъектных, субъектных и метасубъектных, придав им четкую структуру.  Если этого не происходит, ПОРЯДОК  системы «Разум-Эфир» может уступить место внутри системы  ХАОСУ.

Г)  Внутреннее  разнообразие системы  и Порядок внутри системы обеспечивается  постоянным обогащением  "ключевого  элемента"  системы,  то есть, элемента, получающего импульс активности последним. Эта закономерность уже была нами зафиксирована как "правило возвышения сознания" в ходе развития любой культурной системы или "Закон цефализации, отмеченный В.И.Вернадским. Биологи отмечают устойчивое  правило роста информации по мере развития каждого  биологического вида или подвида. На уровне Космоса мы можем говорить о постепенном приобщении Человека ко владению энергиями Разума-Эфира, но пока слабом владении энергией Святого Духа.
Внутри самой энергии «Разум-Эфир» мы можем сегодня отчетливо видеть возрастание количества разумных, ориентированных на устойчивый порядок, элементов, то есть, рост «цефализации системы» по мере её развития. 

Д) Б. Рост  коммуникативных связей в процессе развития  системы  поддерживает в ней ПОРЯДОК и противостоит ХАОСУ;  а  объясняется он  нарастанием функциональной активности элементов в ходе развития. В соответствии с формулой последнего этапа, все элементы в нем  находятся в активном состоянии, а последний элемент  - в сверхактивном, то есть, "доминантном состоянии". Реализация этой активности проявляется в росте  связей между элементами и  многообразия форм их взаимодействия: гармонии, организованности и системности. Усиление многообразия внутренних  возможностей видно на примере развития кино: немое (картинка) – звуковое (картинка + звук) – телевизионное (картинка  + звук + новый канал распространения) – видео (картинка + звук + новые каналы + неограниченная свобода выбора содержания, свойственная видеоискусству).

Главное качество стихии «Эфир-Разум» хранить в любых системах их метасубъектные сущности, то есть отвечать за функционирование «Сознания систем». 
                                5.3. Возрастание адаптивности системы :

 Возрастание адаптивности Разума к внешней среде путем роста изменчивости самой системы и её способности менять внешнюю среду при возрастании этой адаптивности включает следующие аспекты:
 5.3.1.  Возрастание адаптивности Разума к окружающей среде  происходит за счет постоянной изменчивости системы, обмена её эффективности на универсальность. Это правило на методическом  уровне может  быть перефразировано следующим образом:  любая методическая конструкция может быть или "глобально универсальной", типа "матрицы  культурной  динамики" (МИФ-НОРМА-ФАКТ-ИННОВАЦИЯ),  либо  "локально эффективной", то есть, способной к  анализу  частных  аспектов  культурных систем. Одновременно удовлетворять  этим двум разноплановым требованиям она не может.  Инновационные методы анализа,  как правило,  универсальны, а эффективной является возможность их дополнения любыми  частными методиками анализа. Это происходит по аналогии с физической «Теоремой  неопределенности» Гёделя,  гласящей, что любая  система может быть  исследована как «частица» или как «волна», а одновременно исследовать корпускулярные и  полевые качества мы   не способны.

Иллюстрацией этого примера являются способности американского ученого Роберта Монро. Он овладел волновым  состоянием своего тела и в этом состоянии был способен пролетать сквозь стены,  летать по воздуху, попадать в мир Инобытия, встречаться и вступать в коммуникацию там со своими умершими предками и т.д. (Подробнее об этом см. № 6, стр. 206-249)

Как понимать «обмен универсальности на эффективность» в приложении к «Мировому Разуму-Эфиру»? Он заведомо универсален, но в этой своей универсальной форме он не способен быть эффективным, ибо не воспринимается  большинством людей. Только фрагментарное восприятие этой стихии-энергии даёт возможность использовать её в каком- то конкретном деле.

          5.3.2. Рост адаптивности системы  обеспечивается  усложнением  "смысловой  информации" в ходе развития самой системы. "Смыслом", вслед  за М.М.Бахтиным, мы называем "ответы на вопросы, возникающие внутри системы".  (Библ. №7, с. 350) Носителями инновационных смыслов,  обладающих энергией Разума в прямом  соответствии  с  данной  моделью,  являются  "мудрецы", "старцы", "святые",  "духовные творцы" и другие обладатели инновационной святости.  Им свойственно находить ответы на любые вопросы, возникающие со стороны лиц, не обладающих данным типом сознания. Инновационное сознание - это владение неограниченным количеством "смысловой информации", это наличие канала связи с "банком" подобной информации, находящимся вне данной разумной  системы: планетарной Акашей  или космическим Мировым Разумом.
                   5.4. Адаптивность системы зависит от специфики этапа развития:

                       5.4.1. Адаптация как единство восприятия системы:
   Уровень адаптации системы к внешней среде, а, следовательно,  и устойчивости существования системы в среде, зависит от целостности сознания её членов, когда их общим девизом является понимание, что все они – «одной крови». Эта целостность обеспечивается единством мифологического сознания внутри системы.  Так язычники воспринимали Смерть как продолжение Жизни, готовя своих мертвецов к продолжению существования после Смерти. Данные современной науки подтверждают существование души после смерти и  механизм реинкарнации.

            -  

                        5.4.2.Адаптация как следование Идеалу:
Адаптационные возможности системы зависят также от единого импульса, которому подчиняются устремления всех частей системы. Этим импульсом является нормативное следование Единому Идеалу, например, энергии Святого Духа.  Реализацией  такого импульса является Вера в Бога, вера в воскрешение душ в теле в момент Страшного Суда.
  5.4.3. Адаптация как   возможность экспериментирования частей системы (право на ошибку)
                Рост адаптивных возможностей системы  тесно  связан со способность её частей на индивидуальный эксперимент. Мы говорили о нем, как о праве каждой части системы на ошибку. Речь, естественно, идет о праве ошибаться  только субъектам системы. Объекты не ошибаются, ибо не мыслят. Право на ошибку носит одновременно и гносеологический характер, ибо даёт возможность экспериментировать и искать  эффективные варианты  наиболее адаптивного поведения системы  в данной  конкретной ситуации. 

В приложении к данной конкретной стихии «право на ошибку» также выглядит вполне логичным, ибо не ошибается только Святой Дух.

           - 
 5.4.4. Адаптация как диалог системы с окружением и одновременно  самих частей системы, когда генеральной способностью системы, повышающей уровень её адаптационных возможностей,  является её способность к диалогу, как внутри частей системы, так и на диалог всей системы со своим окружением, вплоть до Высшего Космического Разума. (ВКР) Более того, когда речь идет об антропоморфных системах, диалог  с ВКР является единственным эффективным и одновременно универсальным средством  существования субъектов. В ситуации высшей духовность речь об их обмене уже не идет, ибо они сливаются воедино.

               5.4.5.  Элементы в системе находятся как в связанном в единое целое состоянии, так и  одновременно в автономном состоянии,  будучи способны на индивидуальное поведение. Единство и автономность поведения  элементов обеспечивают изменчивость  поведения всей системы в среде и одновременно приспособления самой среды к системе.  В особенности эффективным в отношении  реакций на изменения внешней среды оказалось поведение Человека Разумного.

Элементы Разума-Эфира также находятся в целостном состоянии и одновременно способны выступать автономно, чтобы оказывать действия на автономных субъектов – носителей сознания.

   6. Гл. 6: «РОЛЬ ТВОРЧЕСКОГО НАЧАЛА В СУДЬБЕ  «Разума-Эфира»:

                                                                           «Поистине мир и велик, и чудесен.
                                                                                             Есть лица – подобье ликующих песен, -

                                                                                             Из этих, как солнце, сияющих нот     

                                                                                             Составлена песня небесных высот».

                                                                                                                            Б.Пастернак

6.1. РАЗВИТИЕ ЛИЧНОГО ТВОРЧЕСКОГО И ДУХОВНОГО  ПОТЕНЦИАЛА КАК РЕСУРС ПРЕОДОЛЕНИЯ КАТАСТРОФЫ:
Установив основные закономерности формирования индивидуального творческого сознания, я задался целью понять, какими путями частный отдельный человек может  прийти к нему? Тут мне попала в руки книга Дж.Грея «Практические чудеса для Марса и Венеры» (см. Библиография № 8)  В ней я нашел, как мне представляется, конкретные рекомендации по выработке у себя такого сознания.

                  А) «Верь, словно чудеса возможны»

         Успешный творческий процесс предполагает использование ВЕРЫ так же, как и других христианских добродетелей, в приложении к личным творческим возможностям человека.

          Прежде всего, невозможно приступить к самому процессу творчества, если  у тебя нет какой-либо начальной уверенности, что у тебя это дело  получится.

Подобная вера может быть основана,  с одной стороны, на профессионализме, полученном как результат обучения, а с другой стороны, на личной творческой интуиции, что «тебе всё  дано», например, от Бога.

Великий Александр Сергеевич Пушкин говорил   о «самостоянии человека» как залоге «величия его».


Христианство в таких случаях предлагает: «Просите и дано будет вам!» При этом молчаливо предполагается, что дано вам будет по вашему духовному уровню и в той  степени, насколько вы способны донести вашу просьбу до Небес. То есть, творчеством актуализируется  проблема духовности, на которую опирается ваша способность «общаться с Небесами».

Вера  вообще лежит в основе христианской религии, наряду с Сердечностью и Любовью. Поэтому для нас столь важна эта психологическая доминанта творческого процесса, ибо, на наш взгляд, творчество есть ничто иное, как «диалог с Богом».

Стоит опереться на авторитет того же Пушкина, воспринимавшего долг творца, как реализацию Божественного призыва:

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

          И, обходя моря и земли, глаголом жги сердца людей!

Таким образом, без Веры «глаголом жечь сердца людей» для поэта никак не представляется возможным.

ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: Если перевести этот принцип в личный план, то хорошо бы, чтобы каждый читатель попытался ответить на вопрос: бывало ли у него такое ощущение, что он вступил в личный диалог с Богом,  в ходе которого получает ответы? Важно вспомнить, с какими проблемами это было связано….

                          Б) Живи, словно ты волен делать все, что тебе хочется.

В этом разделе главной особенностью ДИС я считаю  взаимоотношение Творчества и Свободы. Творить можно только, если ощущение полной свободы свойственно художнику, если  он способен абстрагироваться от любых ограничений, которые накладывают на его творческий дар внешние обстоятельства.

Не случайно Алексей Константинович Толстой, описывая творческие ощущения святого Иоанна Дамаскина, заставляет его утверждать:

             Благословляю вас леса, долины, нивы, горы, воды,

             Благословляю я Свободу и голубые небеса!


Именно благословенное ощущение Свободы лежит в основе творческого процесса, наряду, как верно подмечено А.К. Толстым, любви к Природе и к Богу.

Конечно, в реальной жизни делать всё, что нам хочется, мы не всегда вольны. Но истинный художник никогда всерьёз  не принимает эти правила игры, навязываемые ему внешними обстоятельствами.

Это видно в особенности в России, где большинство творцов всегда работали в довольно стесненных жизненных рамках. Например, я имею в виду Павла Филонова, у которого зачастую не было в день куска хлеба, но он писал и писал картины, считая, что у него есть все, что нужно для творчества.

     Помнится,  Иван Бунин так реагировал на эти жизненные ограничения:

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

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

Подлинную свободу для художника представляет только разговор с Богом как основа всего творческого процесса.

Однако о диалогических аспектах ДИС мы еще поговорим.

ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: а что лично вы стали бы в первую очередь делать, получи вы такое ощущение свободы? 

- побыть лишний раз на природе;

- радоваться жизни;

- творить что-то новое;

-отдать свободное время своей семье;

- что-нибудь еще?

              В)  Учись, словно начинающий

  Получив высшее профессиональное творческое образование, становится ли художник готовым к творческому процессу? Ремесленник - да! Но подлинный художник должен следовать вышеизложенному принципу: «Учись, словно начинающий»...

Творческое смирение, пропагандируемое христианством в вопросах вероисповедания, окажет любому творцу неоценимую услугу и в ходе реализации его собственного творческого процесса. Вечный призыв грешника к Богу: «Приди ж на помощь моему неверью!» в творческом процессе обращается  призывом к самому себе постоянно учиться, хотя, казалось бы,  все вершины мастерства тобой уже давно освоены. 

Но только творческое смирение и отрицание собственной гордыни открывает эти вершины для тебя, когда тебе кажется, что ты ничего не стоишь, ничего у тебя не получится, а надо еще многому научиться... Когда все сделанное тобой представляется полным ничтожества... Смирение позволяет художнику находиться в «зоне баланса», не впадая ни в ту, ни в другую крайность.

Предела в творческом росте Человеку нет,  и принципиально быть не может. Как только он ставит себе такие пределы, он умирает духовно, а потом как творец.

Хорошо выразил эту мысль Николай Гумилев в стихотворении «Слово»:

Но забыли мы, что осиянно только Слово средь земных тревог,

И в Евангелии от Иоанна сказано, что это слово - Бог!

Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

Но, как пчелы в улье опустелом, дурно пахнут мертвые слова...

Творческое смирение должно стать одной из главенствующих характеристик носителя ДИС. Хорошо сказано об этом у Бориса Пастернака:

          Быть знаменитым не красиво, не это поднимает в высь.

          Не надо заводить архива, над рукописями трястись!

          Цель творчества - самоотдача, а не шумиха, не успех...

Наряду с принципом постоянной учебы, принцип самоотдачи в творчестве, возможно, один из важнейших, о котором жизнь нам не позволяет  практически  забыть.

ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: способны ли вы в настоящее время еще учиться, возможно, все вершины личного профессионального мастерства вами уже освоены? Тогда вы в творческом тупике!  А если ситуация изменится, достаточно ли у вас знаний, как поступать, как адаптироваться к грядущим изменениям?

                                    Г)  Люби, словно впервые
 

                Сила Любви  как критерий творческого дара – это несколько неожиданная постановка вопроса, но если только мы задумаемся над вопросом, можно ли что-либо описать в творчестве без любви, мы поймем, что этот принцип столь же кардинален, как  остальные.

                  Два чувств дивно близки нам - в них обретает сердце пищу:

                  Любовь к родному пепелищу, любовь к отеческим гробам...

       Любовь к родине и уважение к предкам для А.С. Пушкина - важнейшие характеристики не только поэта, но и вообще любого человека. Первоначальным стимулом творческого дарования  молодого человека бывает, как правило, первая любовь. Ощущение её величия и силы творец должен пронести сквозь всю свою жизнь, любить свое творчество, с такой же силой, как впервые.

          Ненависть противоположна по знаку любви, но она тесно связана с ней по уровню эмоций. Может ли быть ненависть  источником творчества? Да, может, но долговременного ли? Вот это как раз весьма сомнительно!

          Я вас любил... Любовь еще , быть может, в душе моей угасла не совсем!

          Но пусть она вас больше не тревожит... Я не хочу печалить вас ничем...

          Я вас любил безмолвно, безнадежно, то робостью, то нежностью томим,

          Я вас любил так искренно и  нежно, как дай вам Бог любимой быть другим!

  Этот шедевр русской  любовной лирики Пушкина  еще многие века будет будить сердца читателей неожиданной силой высказанной в нем Любви! Но и не только Любви, но и полного отсутствия ненависти к  оставившей тебя  женщине.

           Многими русскими поэтами «Любовь» трактуется очень широко - в частности, как система связи со всем Сущим. Например, А.К.Толстой пишет:

                   И всюду мир, и всюду свет, и всем мирам - одно начало.

                   И ничего в природе нет, что бы Любовью ни дышало..

Требование «Любить, как впервые» - своеобразное приближение к этой «всемирности ощущений» на эмоциональном уровне. Космичность Любви, расширение  её  ареала до всемирного масштаба является еще одним свидетельством божественного настроя ДИС, но об этом позже.

ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: Считаете ли вы, чтобы выжить в этом мире, его достаточно просто любить? Есть ли, на ваш взгляд, другой универсальный механизм нашего выживания в этом мире? 

А в грядущем времени инновационного Перехода?

        Д) Отдавай, словно у тебя уже есть все, что тебе нужно.

 В основе этого принципа лежат христианские добродетели - милосердие и широта души. По мнению православных, «Что отдал - то твоё!»


В применении к творческому процессу сей лозунг стоит объяснять как основу важнейшего для творца требования творческой бескорыстности  и отказа от сребролюбия.

Как только художник сосредоточится   на проблеме, а «сколько это ему будет стоить», он понемногу начинает терять свой творческий потенциал, ибо духовность и деньги  - несовместимые понятия.

Пушкин, как известно, - «это наше всё!»  И у него так сформулирован этот принцип в творчестве:

  «Торгуя совестью пред бедной нищетою не сыпь даров своих расчетливой рукою.

  Щедрота полная угодна небесам. В день грозного суда, подобно ниве тучной,

  О, сеятель благополучный, сторицею воздаст она твоим трудам!»

           Принцип «отдавай, как будто у тебя есть всё, что тебе нужно», и есть эта «щедрота полная, угодная Небесам».

ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: Ответьте себе честно, способны ли вы сами на такую полную самоотдачу? Были ли такие моменты в вашей биографии? Не жалеете  ли вы о них? Способны ли вы продолжать в таком же духе?

   Е) Работай, словно деньги уже  не имеют для тебя значения

  Творческое бескорыстие, как уже упоминалось  выше, очень важно для художника. Души современных творцов губит эта нынешняя мода погони за деньгами, столь отравившая сегодняшнее время.

Деньги на самом деле - прах и тлен, они никакого значения для творца не имеют, ибо «цель творчества - самоотдача,  а не шумиха не успех!»

  Вот как высказался по поводу необходимости постоянно работать Николай Заболоцкий:

             Не позволяй душе лениться! Чтоб воду в ступе не толочь,

             Душа обязана трудиться - и день и ночь, и день и ночь!

             Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды.

             Держи бедняжку в черном теле и не снимай с неё узды.

             Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

             Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет...»

         Постоянная необходимость творчества, преодоления  собственной лени - важнейшие качества, позволяющие развивать творческий потенциал, не давать ему почить на лаврах, не удовольствоваться полученными уже  результатами. Творца вечно одолевает жажда нового, а без труда, «рыбку нового» из пруда не вынешь! Инновация – это постоянное творчество нового, это адекватная реакция на мир, повернутый к тебе  самой неожиданной  стороной.

Если творить только, когда твой труд хорошо оплачен, то «выгодных минут» в нашей жизни наберется не более пяти из 24 часов суточного круга времени. Если завязать возможность творчества с результатами его оплаты, то творить будет просто некогда.

             ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: Обычно мы работает или за деньги или по причине удовольствия, которое приносит нам творческий труд. Оцени, насколько твой труд является в большинстве своем творческим, когда деньги за него для тебя не имеют большого значения?

             Ж) Расслабься, словно все скоро будет в порядке:

На первый взгляд, это требование принципиально противоположно раннее высказанному. Но только на первый... «Позволять душе лениться не следует», но и держать её в постоянном напряжении психологически опасно, да и  не полезно для творчества. 

Надо уметь расслабляться, тем более в обстоятельствах, когда жизнь держит нас в тисках  тревожного  напряжения.

Этот принцип «духовного оптимизма», он  косвенно связан с первым «принципом веры». Надо верить, что в конечном итоге «все скоро будет в полном порядке».

Вот в какой форме высказал эту уверенность Булат Окуджава:

«Господи мой Боже, зеленоглазый мой!

Пока земля еще вертится и это ей странно самой,

Пока еще ей хватает времени и огня,

Дай же Ты всем понемногу, и не забудь про меня!»

          Будем надеяться, что Бог не оставит нас, верных его учеников, в минуты сей кризисной опасности, которая нависла в настоящее время над планетой. Творческое мировоззрение – во много надежная гарантия, что мы справимся с теми проблемами, которые тогда перед нами встанут.

Именно творчество приносит художнику, в том числе и минуты полного расслабленья, несмотря на то, что он, художник, не имеет права позволять душе длительно  расслабляться в Пути.

 ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: Конечно, всё никогда не будет в полном порядке, но вопрос лишь в том, способны ли мы так расслабиться?  Положительный ответ особенно важен в перспективе грядущей катастрофы, ибо многие погибнут не от ран, а от стресса, неумения расслабляться.

Если мы будем воспринимать экокатастрофу как Апокалипсис, то нам конец, хотя бы чисто психологически. А если будем способны действовать по указанному принципу, мы выживем. На что способны вы?

  З)  Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит:
Нам стоило бы переформулировать этот принцип следующим образом: «Разговаривай с Богом, ведь Он тебя слышит!» Христианская традиция на протяжении двух тысячелетий постоянно подтверждает это: «Молитесь, и дано вам будет, просите - и будете услышаны!» Об этом  она постоянно твердила верующим,  а потом демонстрировала тысячи примеров того, как просьбы выполнялись, ибо Бог их услышал!

Творчество - это «диалог с Богом». Если бы не было ответа, это был бы только монолог, на деле  Творец мира всегда готов ответить своему ученику на земле. Более того, по христианским  канонам, человек – это «руки Бога», не всякий человек, а лишь  творческий и духовный, естественно. 

Художник - это пророк, которого Бог благословил «глаголом жечь сердца людей», поэтому оставить своего «благословленного на творчество» соратника Бог не способен.

«Стучащемуся, да откроется, взывающего, да услышат!» - эти Истины давно оформились в сознании людей. Сейчас они становятся принципами развития личного творческого сознания.

Это важнейший принцип творческого бытия художника. Это бесконечный резерв его стремления вперед в творчестве и в духовном усовершенствовании.

ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ:  о ДИАЛОГЕ С Богом мы уже немного говорили. Вопрос такой: давали ли вам подобные советы свой результат, слышите ли вы Бога? Где это чаще всего происходит?

         И) Пируй, словно можешь ничем себя не ограничивать:
Принцип довольно опасный, если понимать его чисто материально, а не духовно, как все остальные принципы. Мы уже старались объяснить, что  каждый творческий принцип в основе своей духовен, только так их и можно в основе своей  толковать. Тем более, что речь идет о различных аспектах ДИС.

В каком - то смысле он дублирует второй принцип неограниченной творческой свободы. В реальности художник не может находиться в ситуации полной свободы, ибо нас окружает  чисто материальный мир, в котором материально человек не может быть полностью свободен. 

Но творчество в такой же степени материально, как и духовно, а в духовном мире человек, достигший определенного духовного уровня развития, быть свободным уже вполне может. Более того, без подобного свободного полета, многого  ли он может добиться?

Поэтому в данном случае речь идет не о материальном, а о «духовном пире». Способность в духовном плане ничем  себя не ограничивать,  на деле также иллюзорна, ибо духовный мир более опасен, чем материальный. Там всегда надо быть настороже:  дьявол, являющийся «обезьяной Бога», не спит, а подстерегает нас на каждом шагу!

Точно также он подстерегает и творческого человека, но духовная свобода как завоевание определенного духовного уровня не уходит, если ты её однажды обрел. «Пировать» свободно  можно, - только  оглядываться по сторонам при этом полезно.

Свобода духовного творчества возникает тогда, когда ты впервые почувствовал, что твои творческие продукты - результат общения с Господом, а Он - бесконечен и вечен. И если ты вошел в состояние «духовного пира», то ты можешь делать это бесконечно и вечно, «пировать, как будто ты ничем не ограничен».

 «Бог создал мир из ничего, - учись художник у него!» - Мы должны всегда ценить себя только по большому счету и намечать горизонты в творчестве  только самые удаленные.

Конечно, в реальности должна быть баланс во всем, в том числе и в творческом самоуправстве. Но здравый смысл этого принципа: не стоит себя самому ограничивать в творческом процессе. Эти ограничения и без тебя сработают,  ну а  сам себе не мешай! Тогда все и должно получиться.

Эти особенности русского характера отражены в стихотворении А.К.Толстого:

Коль любить, так без рассудку, коль грозить, так не на шутку,

Коль ругнуть, так сгоряча, коль рубнуть, так уж сплеча.

Коли спорить, так уж смело, коль карать, так уж за дело,

Коль простить, так уж душой, коли пир, так пир горой.

ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: Насколько вы сможете себя ограничивать в духовном пире?  А слабо  отказаться от всяких ограничений?!

6.2. АЛЬТЕРНАТИВНОЕ ОБРАЗОВАНИЕ В ЭКОООБЩИНАХ:

Реальным механизмом развития творческого потенциала может быть только воздействие на детское и юношеское сознание в момент образования.  Именно поэтому энергия Разум-Эфир скорее связана со сферой образования, чем со сферой религии, где торжествует всё-таки  «Энергия Духа». 

Сложившаяся в советское время система  образования в России имела как свои положительные, так и отрицательные стороны. В частности, она мало содействовала творческому развитию человека, если только он не поступал в творческий вуз. 

Решение этой проблемы может быть найдено в условиях экообщин. Так  Ольга Берлова пишет: «Важно представить людям свободу выбора. Информируя, мы тем самым даём свободу выбора жизни и инструментов для этого образа жизни. Огромной критической частью здесь является свобода выбора образования. Только в Великобритании существует несколько колледжей, представляющих такую свободу выбора. И один их этих колледжей – Клюни – колледж сообщества Финдхорн. Важно создание собственного учебного заведения, некоего открытого университета, который передает знания для построения реальной, независимой, принципиально иной жизни…» (Цитиров. Соч. на  сайте СОЭС).

6.2.1. Основы альтернативного образования:

            А. ИННОВАЦИОННОСТЬ ОБРАЗОВАНИЯ:

Мы живем в переходное время. Мягкость и не конфликтность предстоящего Перехода, который мы заслужили, во многом будет зависеть от активности наших духовных потенциалов. Бездуховность в быту, науке, искусстве губит мир, ослабляет человека перед лицом многочисленных злокозненных влияний. Но выход есть! Спасение мира на рубеже тысячелетий во многом связано с выбором духовной дороги развития. реализуемой в том числе и посредством Новой образовательной технологии (НОТ) нашей эпохи.

То, что спасение мира - в активизации  духовного начала, ясно многим. Но ожидаемого духовного Ренессанса не происходит, даже в такой богоспасаемой стране, как Россия. Причины этого скрыты в особенностях переживаемого нами  времени. Все началось еще с 1914 года - с Первой мировой войны, которая ввергла мир в состояние перманентной нестабильности.

Окончание этого нестабильного этапа мы связываем только с 2013 годом, когда весь мир, благодаря России, сумеет преодолеть жесточайший Экокризис и выйдет на новые горизонты своего существования. Кое-кто считает именно этот год - годом Второго Пришествия Христа, (например, Громаковский и Байрамукова), что, на наш взгляд,  есть не адекватное  самой сути  Мироздания   представление.

. В ХХ веке все социальные процессы неизмеримо убыстрились: народы постоянно пробовали и отвергали разные стратегии, чтобы не свалиться в хаос социальной и экологической катастрофы. Отодвигание сроков  неизбежного Апокалипсиса объяснялось тремя причинами: миролюбием высших сил, еще надеющихся на нас; неисчерпаемостью экологического потенциала планеты, а также сохранением значительного количества праведников, которыми  мир и был спасен от падения в пропасть... Чем мы можем оправдать  подобные надежды высших сил? На наш взгляд, следующим:

Первое: усилением диалога Церкви (духовное спасение), Государства (образование) и Культуры (духовное изменение) по образцу их “симфонии”, имевшей место в Московской Руси;

Второе: духовно-инновационным преобразованием структуры науки, искусства и всей системы порождения Знаний через новые образовательные технологи;.

Третье: изменением личной позиции каждого человека через преобразование эгоистически  познающего сознания  личности в соборно творческое сознание (“Спасение со всеми и для всех”);

Четвертое: соединением духовного и физического изменения облика человека, чтобы защитить себя от  негативных влияний надвигающегося кризиса или использовать его во благо собственного духовного усовершенствования (духовной трансформы).

              Б.  ОСНОВЫ НОВОЙ ОБРАЗОВАТЕЛЬНОЙ ТЕХНОЛОГИИ (НОТ):
Осознание НОТ должно быть системным и как процесс и как результат, одновременно с целостным осознанием целей и средств НОТ, потому лишь только, что целостен сам объект образования - личность. Кроме того, оно должно опираться на ГАРМОНИЮ и БАЛАНС  противоположных начал во всех аспектах организации и проведения образовательного процесса.

Основы НОТ включают понимание:

1) Целей и системных аспектов образования;

2) Тематических блоков НОТ;

3) Основных механизмов функционирования;

4) Инновационных средств НОТ. 

1) ЦЕЛИ И СУЩНОСТНЫЕ АСПЕКТЫ ОБРАЗОВАНИЯ:

1. Гармоничное информационное обеспечение самоорганизации социума - основная база современного (ноосферного) образования включает:

а)духовно-инновационный подход к самоорганизации (самоорганизация - высший тип управления социумом, основанный на “делегировании полномочий”; построение гражданского общества с кооперацией общественных структур и передаче им функций самоуправления; постепенное отмирание государственно-чиновнических функций во всех сферах жизни, приоритет “живых структур” в производстве, финансах, быту и общественной жизни);

б)обеспечение системности и полноты используемой информации (запреты на информационные ограничения (кроме государственных секретов), свобода слова, печати, коммуникаций и собраний; внедрение новых информационных парадигм и технологий);

в) перенос тяжести с получения информации (данных, фактов, сообщений) на механизмы их постоянного и системного порождения (важно не “что”, а “как”);

г) внедрение в личную практику творчества жизни ориентации на “здоровый образ жизни” (минимизация пьянства, наркомании, разумное ограничение материальных потребностей, чтобы дать простор духовным, отказ от химиотерапии в пользу фитотерапии и гомеопатии, борьба за чистоту “тела природы” , тела и духа человека).

 д) новые основы в сгармонизированном  питании человека, основанном на понимании специфики собственного тела и баланса Инь-Ян энергий в продуктах природы; 

2. Духовное обеспечение постоянного самосовершенствования личности является важнейшей частью ноосферного образования, включая:
а) обеспечение доступа  к  любой эзотерической информации, если человек готов к ее постижению;

б) обеспечение “массовой элитарности” духа каждого учащегося;

в) постоянное познание  и использование усложняющихся механизмов диалога личности с Богом;

г) вытеснение личного  фанатизма и расизма веротерпимостью и миротворчеством;

д) признание права каждой нации и каждого народа на свой собственный духовный путь развития;

е) личное участие в духовной жизни своей общины, своего прихода или локальной общности;

ж) духовная реализация не только в Вере, но и в самостоятельном творчестве;

3.Нравственное обеспечение физической и психологической устойчивости социума и личности путем:

а) соединения “здорового образа жизни” с постоянной психологической реабилитацией;

б) поддержки духовного усовершенствования личности за счет ее психологической заинтересованности в этом (“не за уши в рай”);

в) развития творческой ориентации личности за счет увеличения ее любви к Богу, самой себе, социуму и природе;

г) воспитания человека “облагороженного образа” путем развития  его духовно-инновационного сознания.

д) постоянного стремления к собственному духовному самоусовершенствованию.

4.Инновационное обеспечение активности саморазвития различными методами, включая:

а) широкую мотивацию творческой деятельности во всех сферах;

б) активизацию личного диалога с Космосом (Богом, Высшим и т.д.);

в) овладение в первую очередь механизмами  процессов. а потом -  их результатами;

г) ориентация на “парадоксальную логику” действий в ходе саморазвития.

        д) выбор гармонических целей и сгармонизированных механизмов их реализации;

3) ТЕМАТИЧЕСКИЕ БЛОКИ НОТ:

1. Духовно-экологические аспекты образования:

а) понимание  сущности экологии как “коэволюции” Человека и Природы, Космоса и Социума;

б) сохранение Природы не за счет технических средств и технологических ухищрений, а путем внедрения   приоритетов общемировой культуры перед любой национальной после высочайшего развития последней; 

в) воспитание любви к Природе и способности любоваться ею;

г) воспитание “Благоговения перед Жизнью” (А.Швейцер), уважения к деятельности Творца, неограниченной Любви к нему и Его замыслу по отношению к Человеку.

2.Культурологические аспекты образования:

а) осознание космического предназначения своей нации, постоянная ясность судьбы своей социальной группы, своего этноса и субэтноса;

б) уважение к культуре любой нации или народа как важной особенности выживания всего социума в целом;

в) замена сильных методов решения проблем (силовых) на “слабые”, но культурно-ориентированные;

г) осознание приоритета мировой культуры перед национальной лишь после представления последней всех условий для высочайшего развития.
3.Социально-активные и психологические аспекты образования:

а)  обеспечение личной соборности каждой личности;

б) обучение триалогической логике и гармоническому  инновационному познанию;

в) признание равноправия мужского и женского типов поведения с приоритетом достойнейшего из них в различных областях жизни;

г) обеспечение активности личности в “обретении свободы”, но без анархии и фанатизма.

4.Инновационно-духовные и творческие аспекты образования:

а) постоянное личное “творчество Жизни” как сотворчество с Богом;

б) плодотворный поиск личной ниши в разнообразных сферах  творчества;

в) выявление всех аспектов личного творчества как на уровне профессии, так и на уровне “хобби”;

г) активизация самого процесса творческой деятельности, а не голой нацеленности на результат.

3) ОСНОВНЫЕ МЕХАНИЗМЫ ФУНКЦИОНИРОВАНИЯ ОБРАЗОВАНИЯ:

1.СИСТЕМОЛОГИЯ: простота и системность в описании процесса или явления.

2.”ВЫВОРАЧИВАНИЕ” как механизм “овнутрения” внешней точки зрения на объект.
3.”ЛОГИКА ПАРАДОКСА” как отказ от бинарной логики в пользу “тринитарности” мышления  (триалогическая логика).

4.ПРЕЕМСТВЕННОСТЬ: соединение традиций и новаторства.
5. ПОИСК ГАРМОНИЧЕСКОГО (СРЕДИННОГО) ПУТИ  развития, воспитания,  образования и творчества;
4)  ИННОВАЦИОННЫЕ СРЕДСТВА РАЗВИТИЯ ОБРАЗОВАНИЯ:

1.Своеобразие мировой культуры и культуры России (Запад и Восток, “Евразийство”, Единство Бытия и Инобытия, Преодоление Смерти  и другие).

2.Новые образовательные духовно-инновационные (ноосферные) технологии.

3.Научные основы духовности (на примере русской религиозной философии).

4.Миротворчество Личности и Социума, Мужчины и Женщины, Государства и Общества, Добра и Зла и т.д.

                               6.2.2. МИФЫ   ОБРАЗОВАНИЯ:

Мировая система образования, не исключая и российскую, держится  в настоящее время на нескольких мифах, подтачивающих саму суть ее существования.

            Миф  № 1: “НЕВЕЖЕСТВО - ВПОЛНЕ РАЗРЕШИМАЯ ПРОБЛЕМА”

Ученые по этому поводу давно испытывают здоровый скепсис. Рост знания, как правило, увеличивает лишь область незнания, ибо возрастание знаний в какой-либо сфере только порождает количество связей вновь обретенного знания с областью непознанного. Возникают лишь дополнительные вопросы.

Давно пора задуматься над предупреждением Экклезиаста: ”Во многих знаниях есть многие печали!” Почему он так считал? Беграничное увеличение  рационального знания чревато его отставанием от знания сердечного, духовного. Опасен не сам по себе рост знания в мире, опасна диспропорция между Духовностью и Рациональностью, отсутствие гармонии между ними.
Именно поэтому мы стараемся рассматривать специфику Разума-Эфира не  только в его чисто рациональном, логическом варианте, а в варианте «эфирном», способствующем  проникновению в творческие сущности любого  человеческого Бытия. 

Как только Разум начинает перетягивать одеяло на себя, человек  обретает массу искушений, приносящих в конечном итоге только “многие печали”. Рациональное знание - это знание о материальном мире. Само по себе оно немного стоит, если не уравновесить его знанием духовным, сердечным, ведь мир держится лишь на их гармонии. Как только одно преобладает, гармония разрушается, равновесие взорвано и система “идет в развитие наперекосяк”. 

К примеру, ученые открыли существование так называемых “озонных дыр” в воздушной оболочке земли. Вроде обоснована причина их появления: чрезмерное использование фреонов, разрушающих озон. Но в связи с эти возникло много вопросов: почему наиболее велика “дыра” над Антарктидой, где никто фреоны не использует, ибо никто не живет? 

 Очевидно, фреоновая концепция не объясняет суть дела. Есть вторая система объяснений: извержения вулканов, естественные выбросы из недр земли газов и других испарений. Но их на Антарктиде то же нет! Как быть?

“Дыры” открыли, а обосновать их появление и сущность не можем, ибо её можно объяснить только исходя из глобальной системы защиты безопасности земли, поддерживаемой весьма неясными для нас космическими силами. Мы пытаемся обосновать внеземную по сути ситуацию земными параметрами, нарушая тем самым, и  “Теорему неполноты” Гёделя и правило «Бритвы Оккама».. А выйти за объяснением в Космос не можем, ибо его законы нам пока еще плохо понятны. Но кое-что уже начинает проясняться…
Миф № 2: “НАУЧНЫЕ ЗНАНИЯ ПОЗВОЛЯЮТ УПРАВЛЯТЬ ПРИРОДОЙ”

По-моему эта иллюзия в конце ХХ века уже развеяна как дым. Мы, конечно, много больше, чем раньше стали понимать в устройстве природы. Но до ее управления нам еще очень далеко.  Даже предсказывать погоду всерьез и надолго не можем. Что касается управления природой, наши усилия ограничиваются способностью разогнать на один раз дождь над городом в дни важного мероприятия.

Природу  колебаний климата, ураганов, цунами, землетрясений, наводнений, приносящих последнее время такой урон человечеству, мы не только не познали, даже не научились прогнозировать их, чтобы уменьшить человеческие потери.

Все вышесказанное не исключает, что есть отдельные индивиды, способные и предсказывать и даже самостоятельно разгонять дождь над городом, но к научному знанию их способности никакого отношения не имеют, ибо    сущности своих экстремальных способностей они и сами не знают. “Просто есть  - и всё!” 

В советские времена был популярен лозунг: ”Мы не можем ждать милостей от природы, взять их - наша задача!” А к чему это привело? - Только к тотальному загрязнению Природы и к медленному погружению человечества в пучину предстоящего экологического кризиса. Сегодня это наиболее очевидно, как раз в сфере погоды. Глобальное потепление климата стало наглядной реальностью наших дней. В некоторых регионах реальностью, «слишком наглядной»
Едва безнравственный и бездуховный  человек взялся переделывать сотворенную Богом Природу, не преобразовав себя по образцу Бога, он получил в результате - безнравственное и бездуховное отравление окружающей среды. Надо было  вначале подняться да уровня замысла Бога относительно Природы, а лишь потом за  исправление браться.

Научные знания о Природе, не подкрепленные духовностью, пониманием Божественной гармонии Природы, никогда не смогут стать основой для ее управления, ибо Природа гармонична, а  одно рациональное знание - нет! 

Законом управления является изоморфизм управляющей системы объекту управления. Сейчас этот закон сплошь и рядом нарушается. Результат - медленное, но усиливающееся вырождение человечества от загрязнения Природы. Однако радетели голого естественно-научного познания этот факт пока  уразуметь никак не могут!

             Миф № 3: “РОСТ ЗНАНИЯ ПОВЫШАЕТ КОЛИЧЕСТВО ДОБРА В МИРЕ”:

Лавинообразное нарастание новых знаний не вносит гармонии в окружающий мир, а порождает только информационную неразбериху, в которой, как говорят в народе: “ без поллитры не разберешься”. 

В результате плодятся не дающие народу пользу знания, а бесполезные «данные». В некоторых областях знаний, где информация о новых открытиях плохо поставлена, проще бывает что-либо открыть заново, чем искать “иголку в стоге сена”.

Только часть  информации, загруженной в Интернет,  предоставлена нам соответствующими поисковыми системами. Оставшейся части информации - грош цена, ибо она  остается для пользователя “невидимой”.

Добро, по существу,  плодится только от знаний, имеющих моральные основания, нравственную поддержку и духовное обоснование. Использование знания вне моральных регуляторов, безразличного к существующей системе нравственности, таит скрытую угрозу, чреватую явлениями, типа “экологического кризиса”.

             Миф №4: “НАУКА УСЛОЖНЯЕТСЯ И ОТКРЫВАЕТ НОВЫЕ ЗНАНИЯ”

К чему ведет усложнение науки, не подкрепленное пониманием ее простой системной сущности? - Только к расчленению картины целостного мира на фрагментарные кусочки, в рамках которых различные специалисты - носители специальных знаний не могут понять другу друга, ибо общаются на  языках, понятных лишь внутри каждого из данных фрагментов.

 Целостное знание, холистическая парадигма сейчас существует только в рамках психологических наук, но какое отношение это имеет, например, к сопротивлению материалов? - Ровно никакого!

Ужасающие последствия деградации культуры через развитие ее раковой опухоли - “массовой культуры” мы наблюдаем сегодня по причине отрыва  Нравственности (и ее защитницы - Религии) от  Науки. Бездуховная массовая культуры, построенная на принципах утилитарного прагматизма и голой  выгоды, обречена на аморальность, ибо к Духовности индифферентна. А “свято место” пусто не бывает.

Беда современной науки в том, что она стала слишком дифференцированной и “локально-эффективной”. В результате “глобальные проблемы” не замедлили явиться, а как решать их ученые договориться не могут. Почему?

В действительности,  почему человечество, хорошо осознав опасность ядерной войны, гибельность последствий загрязнения природы несбалансированной экономикой, “заразу” девиантного поведения (алкоголизм, наркомания, преступность и т.д.) собственными силами не может справиться с этими проблемами?

Ответ однозначен: “научный идиотизм”, иллюзия решения глобальных проблем частными научными методами, отказ от привлечения Религии, Морали и Духовности  к их решению!

Загрязнение природы не кончится, пока экономика не станет системной, пока  экономисты не начнут считать, сколько стоит чистая вода, не отравленный воздух, не загрязненная ядерными и прочими отходами почва...

Если дифференциация науки, ее усложнение будут продолжаться далее, не уравновесив этот  процесс системной ориентацией, холистической парадигмой и целостным знанием,  крах всей культуры, а затем и всего человечества неминуем. Природа готовит нам в лице глобальной катастрофы хороший урок. Но кому он пойдет в прок, какому оставшемуся после катастрофы Ною?

Миф № 5:  ”НАУКА - ЗАЛОГ ДВИЖЕНИЯ СОЦИУМА  ВПЕРЕД И ДОСТИЖЕНИЯ ЕГО  УСПЕХА”

Подобное утверждение на фоне современного кризиса самой Науки и коллапса Природы выглядит довольно нелепо. На самом деле  не Наука является доминирующей силой современного общества, а Культура и Духовность В мире правят не материальные стихии-энергии, а духовные: «Разум-Эфир» и «Дух».  Уже упоминалось, что Осип Мандельштам как-то бросил фразу, что именно “Культура явится Церковью будущего времени”.

Как это понимать? Образованный, современный человек, лишенный Культуры, находящийся вне Церкви, обречен только на девиантное поведение, ибо изнутри его жжет “адов огонь” страстей, уничтожающий его,  если он  постоянно не окропляется “святой водой” Культуры или не причащается в Церкви.

Планета, да и все человечество, нуждается в людях, способных на Любовь  друг к другу, к самим себе, к Природе и к Богу, а не в пронырливых дельцах, влекомых к выгоде  силой собственного эгоизма.

Наука не способна оказать содействие человеческим сердцам в принятии этой Любви,  а   Культура и Религия  могут это  сделать.

“Бог - это Любовь, другой в нем тайны нет!” Только Любовь может спасти мир в последней стадии его деградации.  Но “Науки о любви и счастье” ученые еще не выдумали, поэтому и нет в бездуховной науке нам спасения.

Миф № 6: “Западноевропейская культура- образец и вершина достижений всего человечества”:

Если это так, то пусть мне объяснят, почему интеллектуалы Европы и Северной Америки ныне поголовно увлечены восточным мистицизмом? Причем даже “отравлены” им, поскольку подлинные носители восточной духовности к ним на поклон не поехали, а поехали гуру, желающие славы, богатства и почета. Вряд ли такое стремление свидетельствует о их высокой духовности...

Признанной доминантой западной культуры на сегодняшний день является американская культура. Поскольку это культура  с прагматической, а не духовной, ориентаций, основные темы, ею эксплуатируемые, связаны с тремя китами:  Магия, Секс и Культ насилия. Вряд ли против этого кто-то будет возражать...

Поможет ли такая тематика нам выжить в преддверии грядущей катастрофы планеты? На мой взгляд, только способствует ей! В чем же тогда “вершинность” этой культуры - овладеть вниманием большой массы людей, жаждущих “хлеба и зрелищ”?  Но мы это “проходили” еще в древнем Риме. Чем же мы отличаемся от его плебеев?

В какой-то степени сохранила духовные основы русская культура, на нее теперь и вся надежда. По своему географическому положению  Россия - страна между Востоком и Западом. Она и призвана объединить два мозговых полушария земли, создать целостную культуру, способную вытянуть человечество из болота бездуховности и кризиса. Если не мы, то кто?

                6.2.3. АВТОРСКОЕ ОБРАЗОВАНИЕ - ПУТЬ ВЫЖИВАНИЯ:

 Если мы хотим повысить информационное разнообразие в духовной системе как условие ее выживания, необходимо преодолеть главный недостаток советской системы образования - ее методическое однообразие, подчиненность единым методическим требованиям сверху донизу.

В ельцинскую эпоху кое-что было для этого сделано: разрешено вводить в школе авторские курсы. Педагоги-новаторы стали не белыми птицами в черной стае, а маяками, на которых равнялись другие. Вместе с тем это движение совсем не было поддержано  со стороны методических отделов органов образования, поскольку оно требовало от них  ломки традиционной методической парадигмы, формирования плюралистического сознания, столь чуждого им в прежние времена.

Однако авторская система преподавания своего курса должна не просто выражать собой творческую индивидуальность учителя, как это удалось Шаталову - в математике и физике, или Ильину - в литературе.

Она должна отвечать, как минимум, двум противоречивым требованиям:

- иметь свое неповторимое авторское лицо;

- соответствовать общей парадигме образования.


Есть одна трудность с реализацией двух этих вполне законных требований: общей парадигмы пока нет, соответствовать-то  нечему.


Тогда остается ее придумать. Поделюсь опытом создания общей парадигмы в преподавании культурологи, коим я долгое время занимался.
Традиционно это  предмет излагается чисто исторически, как набор  примеров: в такой стране в такое время были рождены такими-то авторами  такие-то шедевры. Единство и целостность развития культуры раскрываются в лучшем случае на примерах их общих стилевых характеристик, часто не зависимых от времени, места рождения  и личности автора,  других особенностей культурного развития.

Но такой подход  не дает ответа на простой вопрос: почему до определенного времени  личность автора в искусстве не имела значения, потом возросла, потом снова, как, например,  в наши времена,  оказалась приниженной? Сейчас важен не автор, а его резонанс с общим настроем аудитории массового искусства…
Культурология  всегда была маятниковым движением от  вульгарной социологии  к  общему  искусствоведению, в котором роль зрителя почти полностью игнорируется. 

Меня такой настрой  не устраивал, поскольку казался мне  скользящим  дрейфом по общему течению. А мне всегда хотелось обладать  “лица необщим выраженьем”. 

В результате, опираясь на четырехчастную схему: Реальность-Произведение-Автор-Зритель, я изобрел способ и теоретического и эмпирического описания хода развития культуры, который не только фиксирует прошлое, но и предсказывает будущие тенденции в развитии.

Модель имеет четыре  системообразующих элемента: Объект- Метаобъект-Субъект-Метасубъект, и четыре слоя внутри самой системы их связей: Миф-Норма-Факт-Инновация.

а) Мифологическим сознанием  заполнено пространство вокруг находящего в доминирующем положении Объекта (Реальности) - языческое и фольклорное искусство;

б) Нормативным сознанием заполняется пространство вокруг доминирующего Метаобъекта - религиозное и партийное искусство;

в) Фактологическим сознанием  пронизано пространство вокруг авторской доминанты Субъекта - реалистическое, авторское искусство;

г) Инновационным сознанием покрывается пространство вокруг Метасубъекта, находящегося в доминантном положении, - искусство Будущего, которое условно можно назвать “фантастическим реализмом”.

Эта модель хорошо описывает закономерности истории искусства, смену стилей и авторских позиций в культуре, а, главное, дает возможность понять  возрастающую от эпохи к эпохе роль зрителя, доминирующего в финале развития любой культурной системы.

Кроме того, она дает возможность установить некую Иерархию и внутри каждого элемента, возьмем, к примеру, Метасубъект:

а) им можно считать каждого отдельно взятого зрителя;

б) социология культуры  имеет дело с групповым восприятием;

в) культурология изучает историю мировой культуры, следовательно, в качестве элемента выступает все человечество;

г) в глобальном плане им выступает Духовный Космос, а шире - Господь Бог, вещающий нам свои истины устами художника. Это пространство Диалога.

Тонкость последнего этапа заключена в том, что Бог выступает как целостность Субъекта-Метасубъекта, ибо он и художник и зритель одновременно в рамках вселенского духовно-культурного процесса. Но уровень целостности инновационного искусства столь высок, что подобное единство внутри его вполне приемлемо.

Эта модель служит очень хорошим способом преподнесения слушателям разнопланового материала мировых культурных реалий, в частности, диаметрально противоположных ценностей западного и восточного искусств. Нельзя понять специфику восточного искусства, если исходить из модели, что западноевропейское искусство - вершина мировой культурной мысли. Кроме того, что сие фактически не верно, оно не позволяет оценить смысл восточного искусства и его огромный вклад в мировую культурную динамику. Обратная точка зрения также мало продуктивна.

         6.2.4. ДУХОВНОСТЬ ОБРАЗОВАНИЯ - КЛЮЧ К РЕФОРМЕ:

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

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

                                                                                                                                         Эрих-Мария Рильке

Исходя из вышеизложенной модели инновационной культуры, к исследованию и образованию которой приступает в ХХ1 веке весь мир, можно утверждать, что инновационый подход  повторяет в некоторых чертах подход мифологический, а потому МИФ помогает нам понять, что такое ИННОВАЦИЯ.

Как явствует из истории российского образования, на первом этапе светское и религиозное образование были слиты в некоем раннем синкретизме. Возврат к этой первоначальной целостности неминуем и в ХХ1 веке. 

Что же такое инновационное образование?

1. Упор в нем делается:

- на  духовных ценностях, а не на пустых теориях;

- на развитии сознания, а не передаче абстрактных знаний;

- на расширении самосознания, а не на технических концепциях.

2. Одно образование не является гарантией мудрости, необходимо гармоническое сочетание образования (передачи знаний) и воспитания (передачи ценностей, духовных идеалов и нравственных нормативов). Целостность научного образования и духовного воспитания – единственное, что может гарантировать наше выживание в экстремальных условиях, к порогу которых приближается мир.

3. Инновация - это постоянное сотворение нового, но не ради чистого творчества, а во имя выживания. Инновация становится человеческим измерением и нашим ответом на вызов природной и космической среды, проявляющийся в нелинейном поведении планеты: потопах, цунами, землетрясениях, извержениях вулканов, наводнениях, возможном и весьма опасном сближении планеты с кометами, метеоритами и другими небесными телами.

  Неспособность к  инновационному творчеству в экстремальных условиях - это гарантия поражения Человека и онтологического краха Бытия.

4. Инновационное образование - это экологическое образование. По сути, в будущем можно будет ограничиться преподаванием одной экологии, но во всех мыслимых разрезах:

- творческом;

- социальном;

- психологическом;

- биологическом;

- техническом;

- космическом;

- естественно-научном;

- гуманитарном и т.д.

 5. Изучение каждого предмета будет иметь смысл, если становится по мере обучения ясно, как этот предмет изменяет Человека или экстремальную ситуацию, в которой находится этот Человек. Иногда мы не в состоянии изменить ситуацию,  как минимум, тогда мы должны стремиться изменить нашу точку зрения на нее, ее оценку, иначе она возьмет над нами вверх. В экстремальных условиях это всегда чревато Смертью.

 6. Любое знание должно иметь четкие границы ответственности, за которыми таится опасность вредных его  последствий. Нам не нужны знания вне моральной оценки условий их применимости. Опыт безнравственного знания уже привел нас к экологическому кризису, Чернобылю и прочим экстремальным ситуациям, в которых вроде бы никто не виноват.  Такое не должно повториться.

 7. Надо решительно отказываться от принятия решений на основе одного принципа экономической целесообразности, не учитывающего нормы социальной и психологической ответственности людей за принимаемые решения. Марксизм - не инновационная наука, он должен быть решительно отставлен, ибо не поможет нам  выживать в условиях ЭК.

8. Знания должны иметь прагматический уклон, но не должны  противоречить идеалам духовно совершенствующего человека. Нам нельзя впредь расширять разрыв между Реальностью, которой обучают в школах и вузах, и существующими как бы отдельно нравственными Идеалами. Этот разрыв и привел к доминирующей в данный момент технической цивилизации, поставившей человечество на грань выживания.

9. Поиск истины сам быть должен истинным, поэтому содержание курсов должно соответствовать методам обучения. Если мы хотим вложить в учеников творческое, инновационное содержание, то и методы обучения должны быть соответствующими: не монологическими, а диалогическими. Обучение должно быть взаимно интересно и преподавателям и ученикам. Не только ученики должны учиться в ходе преподавания, но и сами учителя.

6.2.5. «Творчество и инновационный аспект Будущего»:
	                       “Так век за веком. Скоро ли, Господь?

	                       Под скальпелем природы и искусства

	                       Хрипит наш дух, изнемогает плоть,

	                       Рождая орган для шестого чувства”.

                                                                                           Н.Гумилев




Культура внесла довольно ощутимый вклад в дело энергоинформационной деградации человечества. Об этом свидетельствует хотя бы общая линия ее эволюции: от религиозного искусства через языческое Возрождение  души и тела  - к рационализму Просвещения  и декадентскому модернизму.

Почему направление общей культурной динамики оказалось, на первый взгляд, таким деструктивным? Ответ на этот вопрос может быть получен, если принять за точку отсчета не  религиозное, а  еще более древнее языческое, предрелигиозное искусство, нашедшее свое отражение в мифах, сказках и легендах всех народов.

В ходе культурной эволюции человечества происходило постепенное уменьшение плотности информации, которую искусство кодировало в своих произведениях. Самой высоко информативной оказывается сказка. “Сказка - ложь, да в ней намек, добрым молодцам урок!” - писал А.С.Пушкин.

Но эта “ложь”, как выяснилось в конце ХХ века, хранит такой высокий уровень информативности о мире Инобытия, что бледной культуре реализма до него, как “до Неба”. Именно поэтому модернизм, вполне деструктивный на первый взгляд в глазах реалистов, пытался восстановить прежнюю информативность путем открытия “новой формы”, кодирующей нечто большее, чем внешняя видимость  Бытия.

Герои сказок служили в них не только представителями нашего мира, но и того: трансцендентального, иллюзорного,  сущности которого лежат ближе к Истине, чем все наши вполне реалистические, но частные и  скучные “правдочки”.

Вполне возможно, что Кащей Бессмертный потому так тощ, что знает секреты “лечебного голодания”, позволяющие ему поддерживать свое тело в состоянии Бессмертия. Или Баба - Яга ловко демонстрирует повадки “среднестатистического интеллекта из промежуточного мира”. /См. Библиография, № 11., стр.172/

 Логика мировой культурной динамики,  вполне деструктивная по линии: ”реализм - модернизм”, неожиданно оказывается поиском новой информативности и возвратом к целостному пониманию мира Бытия-Инобытия.

Не все, конечно, так просто в мире культуры. Она  была и ныне является ареной ожесточенной борьбы между светлыми и темными силами, бросающими в бой все новые достижения техники массовых коммуникаций, прежде всего телевидения и виртуального видео, чтобы оторвать  человечество от творческого и производительного труда, погрузив его в стихию потребительства и развлечений, состояние галлюцинаций и иллюзий.

Ныне разрыв между “низовой” народной культурой, тяготеющей к мифу, и “высокой”  классической  культурой, ориентированной на авторское самовыражение, столь велик, что они просто перестали друг друга понимать. Культура теряет гармонию и целостность, помогая темным силам “разделять и  властвовать”, помогая всем нам “пропадать   по одиночке”.

Маргинальная массовая культура, которая прежде хорошо знала, что она - лишь  “заметки на полях”, неожиданно оказалась в центре культурного развития и смогла “перетянуть одеяло” на себя,  ставши “мейнстрим”ом (основным течением) современного художественного развития.

Мировая культура на глазах теряет ресурс целостности, выдавая полученную в ходе    реалистического  этапа  развития способность полно отражать видимую реальность за главное направление  духовного генезиса человечества. Это явная фальшь, выгодная только “темной односторонности”. Понятно, кого мы имеем в виду. Любая культура сильна и имеет перспективу в Вечности только  способностью отражать разные грани Инобытия-Бытия, сильна своими религиозными корнями и духовными аспектами. Доминирование одного реализма подорвало целостность культуры.

Заслуга модернизма в том, что он попытался порвать с этой традицией и, благодаря формальному эксперименту, найти новые способы выражения потерянной целостности. Но есть модернизм и “модернизм”. Один скрывает новое глубокое содержание за необычной яркостью и сложностью формы, другой всего лишь прячет собственную пустоту за “оригинальностью” формального выражения.

Поэтому модернизм оказался столь непрочен и краток,  не сумел выстоять под ударами с обеих сторон. Но дело свое он сделал, частично расшатав слишком “визуально-достоверные” формы человеческого видения. 

Существующее в культуре видение мира чисто конвенционально. В ходе общечеловеческой коммуникации мы договорились видеть мир так, как он представляется нашим органам чувств, то есть, весьма несовершенно, как мы теперь знаем. Практика дона Хуана, отраженная Карлосом Кастанедой, это блестяще подтвердила. Но это совершенно не означает, что взгляды “тольтекских магов” - единственно правильные на данный момент. Это такой же частный аспект, как многие другие. Вместе с тем вне этой магической реальности подлинное “видение” духовного мира невозможно.

Характерной иллюстрацией этой проблемы является, к примеру, православная икона. Кое-кому выгодно изобразить ее всего лишь этапом в художественном развитии народа, опуская при этом всю систему открытия “окна в Инобытие”. Можно сделать вид, что у иконы нет никакого сакрального содержания, а отражает она всего лишь возможности художественного мастерства своего времени. Стоит поместить икону в соответствующий раздел художественного музея, легко перекрываются почти  все каналы в Инобытие, которые она людям предоставляет,  находясь в храме.

Кому это выгодно, решайте сами. Ясно одно, что не Светлым Силам  мира. Современная  массовая культура обладает в сравнении классической художественной культурой большей агрессивностью, высоким потенциалом физического наслаждения, штампованным и упрощенным по отношению к целостности Бытия-Инобытия содержанием. Ее главная задача - обеспечить потребительские запросы клиентов. Здесь покупатель всегда прав, а культура стоит в сервисной стойке: ”Чего изволите?”

Вряд ли такая позиция помогает решить труднейшие проблемы сегодняшнего дня, взглянуть на реальность непредвзято и многогранно. Потребителю, позабывшему, что он еще и сотворец, навязывается  видение  иллюзий, “майи” Бытия, скрывающей  подлинный трагизм и напряженность Жизни в плену у Дьявола. В конечном итоге это не выгодно самому потребителю, потому что он всегда оказывается в роли обманутого: и в данный конкретный промежуток своей жизни, а в особенности - в посмертной жизни, к которой он оказывается совершенно неподготовленным.

Культура  теряет свою многогранную сущность, функциональное разнообразие, выступая только в одной единственной - компенсаторной функции. Поэтому адаптирует она человека  не ко всем аспектам Бытия-Инобытия, а только к быстротекущему мгновению. Ушло оно и - “поминай, как звали!” А человек опять остался “дурак-дураком”.

Где же выход?  Выход - в преодолении культурных лакун, пропастей между народной и высокой культурой, выявлении новых творческих систем и возможностей для увеличения разнообразия творческих  коммуникаций. Религия - это эффективная система связей, поэтому необходимо сделать Культуру религиозной, то есть, хорошо  увязанной во всех своих аспектах, а Религию - культурной. 

Это призыв одновременно и к сакрализации культуры и окультуриванию религии. Как это сделать? - Через личное творчество! Нас очень долго приучали к активному отношению к миру: ”Задача заключается в том, чтобы этот мир переделать!”

Действительно такая задача стоит перед человеком, но начинать он должен с себя, ибо нельзя переделать этот мир к лучшему, оставив без изменения “дьявольский образ  мира” в нашем сознании. Это очередная иллюзия! Переделанный наспех мир догонит потом тебя и больно стукнет по твоей же голове. Наглядным примером является наш “способ построения коммунизма в отдельно взятой стране!”

Личное творчество - это не только  способ переделки мира, где мы творим новое содержание, изменяющее мир, но одновременно  и способ переделки самого себя, ибо подлинное творчество без этого  невозможно. Духовно-инновационная культура позволяет создавать нам как новые тексты, так и  способы коррекции этих текстов, через постоянное совершенствование мастерства и обновление личных творческих технологий. Нельзя переделать мир без Бога в душе, что в конечном итоге предполагает возврат к девственной, сотворенной Богом, природе!

В наше смутное время перед любым человеком стоит проблема освоения нового духовного содержания, если он надеется прорваться к смыслу своего противоречивого времени. Культура может стать надежным инструментом духовного совершенствования, едва человек  соединит (вспомним суть религии) поиск духовного  смысла Бытия с углублением личного творческого потенциала, способностью не только понимать мир, но и переделывать его в аспекте Замысла Бога, то есть, начав с себя самого.

Увлечение части интеллигенции восточными системами духовности хорошо показывает их бесперспективность вне системы Всеобщей связи. Они, как правило, никак не увязаны с личной творческой деятельностью, а потому уводят “нашего  человека” в сторону от главного пути духовного развития: познание Бога и переделка себя и мира в соответствии с этим познанием.

С точки зрения Востока мир переделывать не обязательно, ибо “Бог стал миром”. С точки зрения Запада, и Человек и Мир - одинаково тварны, а потому несовершенны. Духовно-инновационное видение комплиментарно: смысл в дополнительности того и другого типов менталитета.

Творческое развитие, с этой точки зрения, является весьма перспективным, например, овладение технологиями отечественного народного творчества или создания произведений искусства из природных материалов, соединенные с возрастающим интересом к национальной православной духовности! Россиянам надо в конце концов разобраться в своей собственной национальной идентичности. Путь через познание своих народных истоков (промыслов) не самый худший (См. Приложение)

Пусть в  системах восточной духовности есть большой смысл, когда они дают личности иммунитет против “гордыни”,  в них пока силен искус растворения своей индивидуальности в безличном Боге. Только Православие способно дать в руки россиянину  иммунитет против  личной “гордыни” через поиск своего собственного индивидуального Пути к Богу. Личное творчеству будет надежной гарантией этого единства в ходе  духовного и практического  освоения Православия.

Мир и его будущее нельзя познать, не полюбив его, не попытавшись изменить его любовным, творческим путем, начав с самого себя. Любовное преобразование мира, открывает нам и тайну его будущего, его энергоинформационную сущность. Но она останется только словом, только некоторым количеством новой информации, если не будет освоена через сердце. Надежным путем “сердечного освоения” является лишь личное творчество.

При этом, как ни странно, творческое погружение в самого себя оказывается более эффективным путем к секретам Космоса, нежели любая восточная оккультная технология. “Наш человек” не обладает иммунитетом против этих технологий, поэтому ему легко стать игрушкой в руках темных сил, каковыми и стали тысячи молодых участников секций восточных единоборств или адепты восточных религий, изменив  своей национальной духовной сущности - Православию. Предстоящий Переход сумеет оздоровить обстановку в России, ибо откроет многим глаза на сущность проходящего катаклизма.

6.2.6. Творчество как технология принятия творческих  решений:
                                      «Все время схватывая нить судеб, событий,

                                      Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья!”

                                                                                Б.Пастернак

Поэт задал в этом стихе  основные параметры творчества, но есть еще один важный аспект. Сейчас все заметнее интерес российских людей к духовным проблемам. В такой стране, как Россия, это вполне закономерно. С одной стороны, есть много грехов, которые надо замаливать, а с другой - путь в духовность через Религию не самый худший. Но не единственный...

“Клин вышибается клином, а подобное лечится подобным”. Завещанная Марксом “научная идеология” у нас превратилась в религию, ибо россияне склонны любую систему ценностей воспринимать как духовную, принимать как религию. Поклонение тоталитарному Идеалу вытеснило диалектическое сознание, которое, вроде бы, было “символом веры” марксистов. Катехизисом стал при этом “Краткий курс истории ВКП(б)”, написанный бывшим семинаристом. Крайности сходились, что диалектикой истории вполне объяснимо.

Ведомое подобными “учебниками жизни”  юное поколение фанатиков стало уничтожать по указке сверху уже не только религию и церкви, а всю русскую культуру, не приемлемую для “интернационалистов”. Среди этих фанатиков было много евреев, но русских там было не меньше. Дело совсем не в национальности, а в религиозности массового сознания, которая является  лишь аспектом “нормативности”.

Коммунистические идеалы легко вытеснили идеалы христианские, ибо коммунистическая мораль в теории мало, чем отличалась от религиозной морали. В этой сфере придумать что-либо новое и невозможно, ибо биологически сам человек не меняется уже в течение миллионов лет. Для русских тем более  важно само поклонение, а содержание  Иконы - не самое главное.

Но нет ничего удивительного и в другом. Поругание православной церкви привело к тому, что социалистические идеалы в массовом сознании померкли, а христианские - только еще больше укрепились. Церковь вышла из годины испытаний,  как и подобает всякому мученику, - “просветленной и сильной”. Для нормативного, консервативно настроенного сознания всегда так: пойдешь направо, а выходишь налево, или наоборот.

Прогнозирование будущего имеет смысл лишь для двух типов сознания: познающего (когнитивного), то есть, “фактологического сознания”  и для “творческого”: духовно-инновационного. Только их носителям сияет свет в конце туннеля,  когда у них в голове возникает видение увязанных с целями средств решения проблем. Тогда в большинстве случаев они кричат: ”Эврика!” Именно поэтому любая Бифуркация в нашей стране обречена, если большинство населения не перейдет от нормативного сознания к “познающему”, а от него не двинется к “духовно-инновационному”.

Почему же в эпоху так называемого “казарменного социализма” русская церковь окрепла, а русская культура получила незаживающие раны? Сталинское теократическое правление подтвердило давно известный в Европе факт, что Власть и Религия должны быть разведены, а не съедать в борьбе друг друга.  Русская традиция помнит и о “симфонии” Церкви и Государства - другом способе “разведения” - диалектическом.  Церковь имеет такое же  право на критику Государства, как  Оппозиция при демократическом  управлении. 

Для нас важно и другое: между нормативностью сознания и социальной активностью есть известная корреляция. Нормативное сознание всегда более активно, а познающее и творческое сознания, напротив, склонны к рефлексии. Идея “недеяния” относится уже к христианской мистике, а не к  ритуальной нормативности.

Однако, “безголовая активность”, бывшая нашим украшением в советские времена, когда рефлексия не приветствовалась,  к 1989 году  была полностью развенчана в мире. Западный мир воспринял ее как свою победу в холодной войне, что не так, ибо погибла она по своим имманентным для себя  самой причинам.

Западные политики видят выход в приходе “яйцеголовых” к власти, в срастании политической власти и “мозговых трестов”, не дублирующих действия политиков. На наш взгляд, это новая иллюзия, ибо опирается  она на очередную односторонность,  чисто интеллектуальную доминанту. Но “без сердечности и духовности” ничего не получится! Лучше возвращаться  уж тогда к проверенной на практике “симфонии государства и Церкви”.

История показывает, что чрезмерно идеологизированная власть  приводит в итоге к застою и экономику, и культуру. Идеология ведь не может ни быть “нормативной”, следовательно, она всегда будет тормозить развитие подлинной науки, двигающей экономический прогресс, мешать культуре, условием роста которой всегда будет свобода и известный плюрализм художественных воззрений.

Научная идеология - это нонсенс, не было такой и никогда не будет. Но творческо-инновационной идеология может быть, если будет не только системой духовных ценностей, но и творческой программой изменения мира по законам Любви. Идеологическое обеспечение экономики пойдет только во вред экономике,  а вот религиозное обеспечение Культуры всегда идет ей на пользу.  Но только до определенного предела, пока не требуется размежевание территорий. Правда, без взаимного неприятия.

Духовное развитие Личности предполагает взаимодополнение Религии и Культуры. Как можно освоить богатейшие пласты мировой культуры, основанные на истории христианства, если отвергать Религию? Но после их освоения, Личность должна искать утешение не только в Религии, но  и в самостоятельном творчестве.  Вера в Бога - личное дело каждого. И дело достаточно интимное. Церковь создает только базу для ее укрепления. Развитие духовно-творческого взгляда на мир и его переделку на базе одной конфессии не осуществимо. Без личного и духовного творчества тут не обойтись. Одна лишь религиозная догматика - плохой союзник творческой свободе.

Нам не обойти стороной одну из сложнейших духовных тем современности, выраженную в словах Осипа Мандельштама: ”Культура - это Церковь нашего времени” Науке пока не удалось заставить нас быть атеистами, но она позволила нам сомневаться в уникальности только церковного пути к Богу. Массовый уход в Культуру не обязателен только одной церковной дорогой, возможны параллельные пути движения, например, через духовное творчество.

Вера - это «начальная тропинка» к Богу. Насколько она помогает начинающему творцу  ощутить связь с нравственным содержанием, законами человеческого общежития, настолько  первые шаги в искусстве важно начинать с освоения темы Природы. Не  просто с окружающей нас природной  среды”, среду  вряд ли вы полюбите сердцем, а  именно с ПРИРОДЫ. Конечно, начинать можно с чего угодно, сердцу не прикажешь, но обойти тему Природы в творчестве “недушеполезно”.

Закономерна взаимосвязь и последовательность освоения тематических аспектов творчества. В соответствии с моделью ГМК, она такова: Природа - Социум (Человек) - Культура (Метаприрода) - Бог (Метасоциум). В ходе освоения этих тематических циклов важно не только расширение содержания своих произведений, но и обогащение авторской точки зрения на них. С Природой у начинающего автора наиболее тесные взаимоотношения, как писал А.Вознесенский о родине: ”Россия, я – твой капиллярный сосудик, мне больно, когда тебе больно, Россия!”

Мифологическое сознание растет, как говаривал один наш знакомый, “на уровне травы”. Автор настолько слит с Природой, что вычленить из текста его личную точку зрения просто невозможно. Поэтому и создается мифологический образ. Например, в творчестве Анатолия Кима. А вот Общество мы вынуждены воссоздавать уже не со столь целостных, как Природу, позиций. 

Христианский  идеал не может до конца раствориться в авторской позиции, ибо он много старше ее и мудрее. Он всегда над ней. Реализовать же точку зрения Идеала автору помогает не только духовная идеология, но и знание жанровой специфики данного вида искусства. Идеально-жанровое видение мира требует от зрителей уже некоторой подготовки, хотя бы пониманием жанровой специфики искусства. Строго говоря, “жанр” - это заложенная автором программа восприятия произведения искусства зрителем.

Требуется рассмешить зрителя? - На то существуют законы комического! Надо заставить его прослезиться? - Воздействуй с помощью мелодрамы! Хочешь помочь ему дрожать и ужасаться,  используй секреты авантюрного жанра. Профессиональное владение жанром свидетельствует об умении автора  управлять эмоцией зрителя в процессе восприятия искусства.

Но  видение  автора, делающего “жанровое искусство”,  ограничено показом жизни с позиций какого-то Идеала. Это хорошо для подростков. Более развитый зритель - не подопытный кролик, его одной формой (“жанром”) не соблазнишь, ему жизненное содержание подавай!

Зритель не стоит на месте, и автор должен расти, углублять и расширять свой ракурс познания жизни в искусстве.  Многообразие авторских точек жизни рисует нам более сложную (чем с позиций Идеала) картину жизни, но которая по-своему в чем-то и проста!  Однако, эта “простота - хуже воровства”, ибо по зубам только гениям в искусстве.

При дальнейшем развитии автора вполне закономерен его интерес к теме Культуры.  Автор начинает задумываться о себе, о  специфике творчества, анализирует свое видение жизни. Он начинает осознавать корреляцию между  глубиной и уровнем своего познания жизни и способностью эту жизнь в своих произведениях выразить “в формах самой жизни”.  Эту закономерность вытеснения родовой (жанровой) поэзии “поэзией авторской” отметил в своих исследованиях искусства Осип Эмильевич Мандельштам (Библиография, №.17., стр 45)

Насколько неповторимо своеобразие восприятия разным зрителем одного и того произведения искусства, настолько широко разнообразие самих авторов, созидающих эти произведения. Поэтому одно многообразие накладывается на другое и порождает сам феномен вечно развивающейся и никогда неисчерпаемой до дна Культуры. Ни один вид человеческой деятельности не способен породить такой сложности. Наука в этом отношении принципиально отличается от искусства необходимостью однообразного понимания всеми ее законов, теорем и формул.

Внешне кажется, что произведение искусства - нечто статичное и законченное, на деле  оно  лишь атом,  представляющий  собой “электронное облако”, где  каждый электрон - конкретное восприятие этого произведения каким-либо зрителем. Чем значительнее произведение искусства, тем обширнее его “электронная аура”. Классическая культура создала вокруг земного шара свою “художественную ноосферу”, ибо до сего времени и Гомер , и Данте, и Гете, и Пушкин оказывают мощное влияние своим “радиационныим излучением” на  читателей,  уже далеко не их современников. Да и не только они.

Метафора “электронного шлейфа” вокруг подлинного произведения искусства помогает понять отличие шедевра от среднего произведения. Вокруг последнего не может быть такой “ауры”, ибо  разнообразие восприятий “китча” унифицировано, сливается в точку, не способную разрастись до облака.

Как физики на рубеже Х1Х и ХХ веков, ознакомившись со строением атома, забеспокоились, что “материя исчезла”, так и сейчас искусствоведы могут заявить, что произведение искусства вне его восприятия не существует как художественная реальность. Особенно эта ситуация характерна для истории кинематографа. Кто помнит фильмы годовой давности, если они не были отнесены критиками к шедеврам? Не будем говорить уже о серых фильмах более давних лет. Они превратились в груду металлических коробок на складах Госфильмофонда. В массовом сознании они точно “не существуют”.

Таким образом, не актуализированное в общественном сознании явление культуры превращается в фантом,  призрак,  мираж. Как же быть с утверждением, что “рукописи не горят”? Но одно не противоречит другому. “Горит” не подлинная культура, а “китч”, псевдокультура. Именно она обладает способностью проваливаться в “пропасть” общественного сознания и не застревать в его структуре. Хотя длительное накопление “токсинов” массовой культуры оказывает свое воздействие, но лишь при условии, что оно не разжижено подлинными произведениями искусства, выступающими для человека своеобразным лекарством от   малокультурных гнойников.

Нам кажется, что влияние западных авантюрных видеофильмов на нашу молодежь преувеличено,  ведь опасность их только в том, что эти идеи подтверждаются самой нашей реальностью, “заказными убийствами”, российской мафией,  рэкетом и прочими подобными атрибутами нашей российской жизни. Там, где отечественная реальность  не обеспечивает “двойного подтверждения” сюжетов, тем и идей “массового американского кино”, беспокоиться еще не о чем. 

Разброс вариантов восприятия того или иного шедевра  столь обширен, сколь   велико разнообразие самого воспринимающего сознания публики.  При этом  по величине разнообразия можно судить о глубине самого произведения.  Ясно, что глубина сказочки о “Курочке рябе” не сравнима с многообразием смыслов  “Войны и мира”,  хотя у каждого из них есть свой читатель. Условно говоря, в каждом из них своя “плотность времени”.

Творчество - это процесс создания знаковых структур, способных к “поглощению времени”. Это “поглощение” может быть и положительным и отрицательным.  Положительное накопление времени в произведении способствует его энергоёмкости, возможности повлиять на большее количество зрителей.  Они как бы получают от него положительный энергетический заряд, повышающий их собственную плотность времени. Возможно, есть связь между количеством “личной плотности времени”, способствующей нашему долгожительству, и энергетической ёмкостью каждого индивида. 

В процессе восприятия величина полученного от произведения энергетического заряда зависит от внутреннего “разнообразия” самой воспринимающей личности, её адекватности разнообразию художественной структуры произведения. При этом носителями высокого энергетического заряда выступают в произведении  положительные герои с высокими нравственными качествами. От их способности творить добро, сеять “разумное, доброе, вечное”, зависит  величина нравственного заряда, получаемого от произведения.

    Но такое же воздействие способна оказывать и позиция автора, заявленная им в своем произведении. Например, в “Ревизоре” нет положительных героев, но сама комедия энергетически очень сильна, ибо в ней положительным образом воздействует авторская ирония, превращающая отрицательные образы в положительно заряженные частицы нравственного урока в сознании зрителей.

Отрицательное поглощение (“выделение времени”) есть  излишняя переактуализация сегодняшних проблем в произведении, слабая его ориентация на  идеи Вечности. Автор зацикливается на одном сегодняшнем дне, на одной какой-то его теме.  Такая прагматическая актуальность приводит только к понижению энергоёмкости произведения, ослаблению его нравственного влияния. Патология культуры, как  и патология (болезнь) тела, вызванная потерей его энергии,  объясняется во многом утратой  творческой способности  “аккумулировать в произведениях искусства время”.

    Культура заболевает, как только баланс Добра и Зла внутри ее смещается в сторону Зла, как только видные представители этой культуры начинают изрекать сентенции вроде: “Если враг не сдается, его уничтожают!” ( М.Горький).  Тогда ее и надо лечить положительно заряженным творчеством, как делали в советское время Платонов, Зощенко, Ахматова, Пастернак и другие.

Исторически Культура впитывает “времена различной плотности”.  Самое разряженное из них - “Время Мифа”, которому соответствует фольклорный уровень плотности. Затем следует “нормативное время”. Более плотным является “Время познания”,  для  которого характерен  “когнитивный уровень плотности”. Однако наивысшей плотностью обладает “Время Инновации”, то есть “духовно-творческий уровень плотности” Культуры.

Возникает  вопрос: ”Почему “Время Мифа” - самое разряженное?” Оно носит циклический характер и движется по кругу в ту пору, когда другие художественные структуры (Норма, Факт и Инновация) еще не сформировались.  Поэтому существует своеобразный культурный  (и временной) вакуум.  Творческая энергия Мифа недостаточно высока,  но  “языческая духовность”, обеспечивающая  сцепление частиц культуры в систему,  вполне способна удерживать их  на определенном радиусе от центра - анонимной фигуры автора, характерного для этого типа культуры.  Фольклор анонимен. Кто автор хоровода в деревне? - Народ!

Поэтому при восприятии фольклора возникает ощущение “вечного возвращения”, зацикленности, поскольку  у анонимных творцов не хватает энергетического импульса увлечь все элементы за собой, вот они  и  движутся по самому  инерционному типу развития  - кольцу. Энергетика анонимных творцов мала, чтобы вырвать зрителя из этого замкнутого художественного круга и направить к другой цели.

Время Нормы - это не круг, а фиксированная прямая, у которой есть и Начало, и Конец. Основной импульс ей дан Богом. Энергетика нормативно-мыслящего художника тоже очень высока, по крайней мере,  достаточна, чтобы изъять зрителя из ”языческого круга” и повести за собой в соответствующем Идеалу направлении. Тут  еще более высока  авторская энергетика “познающего Творца”, работающего в “эстетике Факта”, концентрирующего на бесконечной прямой уже новый тип времени - “когнитивное время”.

 Такому художнику кажется, что у него Вечность, как позади - в Прошлом, так и в впереди - в Будущем.  На он смотрит на мир слишком заземленно, зациклился на его деталях, а поскольку со всех сторон - Вечность, она стала как бы несуществующей для него,  все его  внимание приковано к  деталям - “фактам”, встречающимся на пути. Поэтому реализм приучает зрителя смотреть себе под ноги, не поднимая взора к Небу. Но почему так высока фактологическая энергетика произведения? Дело в том, что здесь впервые в культуре автор вступает в прямой диалог со своим зрителем, поэтому энергия коммуникации концентрируется в произведении и так воздействует на зрителя.

Самым “энергетически концентрированным” оказывается “инновационное время”. Оно способно аккумулировать все предыдущие типы художественного “пространственно-временного континуума” и быть достаточно энергоёмким, чтобы соединить круг и прямую в раскручивающуюся “энергетическую спираль” . С помощью этой “спирали” художник увлекает зрителя во все дали Космоса, преодолевая  пространственно-временное сопротивление Вселенной.

Чем отличается дилетант-любитель от профессионала в искусстве? Любитель торопится сполна высказать все, что его волнует, спешить раскрыть себя миру.  Профессионал думает сначала об особенностях  восприятия своего сообщения. Он знает, что о самом важном не говорят прямо, а  заставляют фантазию слушателя работать на основе “значащих умолчаний”, повышающих энергетику их диалога. Так учил писателей еще А.С.Пушкин: “ Не стоит всё высказывать - в этом тайна занимательности”. Умолчания с учетом психологии их восприятия оказываются более эффективным сообщением, чем прямая речь открытым текстом.

“Значащие пустоты” не только скрывают напряжение занимательности текста, но своей структурой, полной провалов и лакун, более мощно отражают космическую суть мира. Структура без “пустот” - плоская структура, а обладающая ими, напротив, объёмна и глубока.  Секрет творчества в нахождении автором оптимальной “пустоты-запоненности” в пространстве произведения. Пустоты текста  в соответствующей тематической структуре могут выступать метафорой Космоса, в котором преобладает вакуум. Но, как последний никогда не является абсолютной пустотой, так и художественное умолчание имеет голос, более чистый и звонкий, нежели пустое многоголосие.


С другой стороны диалог с Богом - это форма молчания. Духовные старцы проходили свое небесное посвящение только в молчании. Поэтому художественные лакуны в произведении могут в соответствующей духовно ориентированной структуре выполнять подобную же роль.

Инновационный творец ориентирует свое произведение на способность зрителя или читателя с помощью воображения и фантазии содержательно интерпретировать “умолчания и пустоты”. Таков, к примеру, фильм Федерико Феллини “Восемь с половиной”. Его надо просмотреть несколько раз, чтобы до конца проникнуться его содержанием. Глубинные смыслы фильма возникают в сознании зрителя лишь при каждом новом просмотре. Инновационное произведение всегда требует многократного к себе обращения. Только “приключенческий жанр” ясен с первого раза.

Способность зрителей к ассоциациям и сотворчеству не только показывает их личный уровень восприятия духовной культуры, но и является  определенной преградой для  развития самого автора. Не всякий автор способен перепрыгнуть через этот барьер, ведь он живет в определенном социуме, он связан со своими слушателями многими корнями и флюидами своей души.  Поскольку в определенном смысле, “талант остаётся  функцией  социальной отзывчивости”, то эстетическая глухота воспринимающего сознания будет подобна удавке на шее автора.

Наглядным свидетельством современного кризиса культуры является не столько отсутствие большого числа хороших авторов, сколько  отсутствие глубоко ориентирующегося в культуре и ориентированного на духовность читателя. Ведь предложение всегда порождается спросом. Эстетическая глухота массового российского читателя есть следствие уровня, достигнутого советским искусством. Возникает замкнутый круг, который необходимо разрывать.

Можно ли? Да, если рвать с разных сторон: зритель должен двинуться в строну развития личного творческого потенциала, а автор -  в сторону развития своего профессионального мастерства и духовного уровня, возможности выражения более высоких  в своем творчестве идей. Но и общество должно проявить  интерес к такому взаимному движению. Тогда разрыв “заколдованнлого круга” станет реальностью.

Анализ показывает, что советское искусство так и не смогло  развить творческие  потенции  народа. Оно  апеллировало к определенному классу и социальной группе,  а подлинное искусство - дело личное, индивидуальное, равно, как в творчестве, так и в восприятии.  Творческий акт удаётся, если автор сумел настроиться на эстетическую волну   не столько класса, сколько конкретной личности. Импульс творческой энергии автора должен  найти конкретный адрес - ДУШУ РЕАЛЬНОГО СЛУШАТЕЛЯ, А НЕ  МИФИЧЕСКУЮ ДУШУ КЛАССА.

Различие между подлинным и массовым творчеством  подобно различию между  живой и неживой природой. Творческий акт активизирует мертвые элементы, соединяя их в структуры, способные к самостоятельной жизни вместе.  Они не просто механическая сумма, они  несут новое качество.  Силой своего таланта художник вспрыскивает живую воду творчества в ансамбль неживых элементов, - вот он заискрился, засверкал, произошло чудо сотворения новой Красоты. Но эта Красота живуча лишь постольку, поскольку она опирается на глубокое духовное содержание. Пустышки долго не живут.

Главная особенность искусства в том, что оно - живое. Жизнь, скорей всего, есть установление духовных связей в данном локальном сгустке пространства-времени. Под влиянием творческого импульса скульптора глыба мрамора становится живой девушкой Галатеей, способной влюбить в себя самого ее создателя.  Силой своего таланта театральный режиссер создает спектакль, имеющий , как у живого существа, и дату рождения и дату смерти. 

Длительность жизни спектакля будет зависеть не только от таланта его создателей, но и от отзывчивости театральной аудитории. Так и гениальный фильм, который при рождении вызывал только гнев руководителей студии, способен в итоге ответить на потребности зрителей, живущих в разных странах и в разные времена. Раз он сумел “аккумулировать Большое Время”, он будет жить в Вечности.

Художник способен отправить свое послание некой, совершенно не известной себе аудитории. Энергетически оно должно быть настолько сильным, чтобы пробить броню эстетической черствости этой аудитории,  пересотворить ее, организовав из нее некую новую систему. В этом своеобразие инновационного искусства -  открытие не только “нового содержание в адекватной ему форме”, но и  “сотворение” нового зрителя, испытывающего внутреннюю потребность в этой, духовной по своей сути,  инновации.  Но об этой потребности он ничего не знал, пока не познакомился с инновационным произведением. Поэтому большое инновационное искусство всегда сориентировано не только на сознание, но и на подсознание своей аудитории.

Однако у инновационного творчества есть огромный искус, соблазн и одновременно опасность - стать  “искусством для искусства”, “чистым творчеством”, как говорил Герман Гессе,  ”игрой в бисер”. Это происходит, если творцу не хватает энергетики на сотворение зрителя, подогрев его дремлющей души.  Такое искусство обречено на замкнутость, на опасность самозацикленности, а затем по сути выпадает  из Культуры до того времени, пока не появится массовый зритель, способный его адекватно оценить. Ведь Культура всегда - единство творчества и восприятия.

Творческо-инновационое мышление ищет целостной связи с Культурой, пестует эти связи, а не рвет их во имя цеховой замкнутости. Язык Инновации построен на единстве духовной традиции и художественного  новаторства.  Опираясь на реальные запросы своего времени, Культура умеет ответить на вызов Истории, но ее ответ слышит Вечность.  Культура, таким образом, становится языком общения с Вечностью, братством художников и зрителей, спаянным единым устремлением в Большое Время, следовательно, и к Богу. Инновационные авторы задают самим фактом своего существования новые стили, осваиваемые зрителем и поднимаемые ими на новую высоту, ибо зрителю со стороны виднее.

Мы говорили уже об открытой М.М.Бахтиным  возможности интерпретировать произведения искусства глубже и значительнее, чем предполагают во время их творения сами авторы. Инновационное творчество есть диалог настолько подготовленного читателя с автором, что он способен последнего удивить, поставить в тупик, заставить задуматься, подтолкнуть на новое творчество. Художник не может в отрыве от аудитории осознать глубину своего подлинного дарования. Чем глубже произведения он создает, тем более он нуждается в глубоком интерпретирующем сознании. Так Диалог становится основные творческим импульсом развития Культуры в целом.

7. Глава седьмая: «Голографическая структура «Эфира-Разума»  
                               под лучом Божественного Света» :
                                                     «Писатель, если только он – волна, а океан –Россия,

                                                                                    Не может быть не возмущен, когда возмущена стихия.

                                                                                    Писатель, если только он есть нерв великого народа,

                                                                                    Не может быть не поражен, когда поражена свобода!»

                                                                                                                                                              М.Цветаева

7.1.  Свет Бога в воссоздании  голограммы Души:

Сознание не есть  функция мозга, напротив индивидуальная  душа есть элемент поддержания  структуры, в которой Свет от Бога  служит пусковым механизмом появления и функционирования  человеческого сознания: «И Свет вокруг светит, и Тьма не объяла его». Но Тьма вполне способна объять отдельные точки всей ментальной структуры Целого – наши души, тогда они перестанут голографически воспроизводить Ментальную духовную структуру мира, ибо не реагируют при попадании на них Божьего Света. Духовная голограмма  мира пока воспроизводится с огромным количеством темных пятен – неверующих душ. В Космосе, как уже указывалось, находится около 94% «ТЕМНОЙ» и 6%  - «СВЕТЛОЙ МАТЕРИИ».
Метафора «Голограммы» служит хорошей моделью объяснения всего процесса функционирования Сознания в структуре Космического Эфира.. Божественный свет падает на голографическое изображение, запечатлённое в структурах наших душ,  они начинают преобразовывать свою ментальную и  невидимую рациональную  сущность в сущность видимую,  которую можно разглядеть в окружающем мире,  в наших делах и  поступках, следах нашего материального преобразования жизни на планете Земля..

Но мы не боги, поэтому в практических делах допускаем массу ошибок, делая мир хуже, чем его воссоздал Бог. Главная задача – измениться нам самим! Только так можно изменить и весь мир целиком, изменив его голограмму  у каждой Человеческой Души. 

Сегодня мир все больше и больше склоняется к пониманию, что Сознание есть  следствие коммуникации Логоса Бога с нами с помощью ведомых нам от Бога  слов и других ментальных конструкций Разума.   Наше  Сознание становится всё более  «божественным» по мере того, как мы и сами все больше и больше постигаем  Божественный Логос (Божественный Свет), то есть,  открываем для себя собственный  индивидуальный механизм верификации Божественной  Голограммы (Б.Г.). 

Исходя из теории «Голографической Вселенной»,  мы все больше начинаем понимать, что «плотный (проявленный) Порядок мира» есть лишь отражение «тонкого (скрытого) его порядка», к которому мы прорываемся с помощью фрагментов Божественного Логоса, осевшего в наших головах в форме слов и понятий, доступного нам уровня понимания Космического Разума. 

Это становится возможным, потому что глобальной Голограмме Бога (БГ) есть соответствие в наших мозгах, которые, как доказал Карл Прибрам, также являются микроголограммами. Воспроизведение Б.Г. становится возможным, благодаря общей договоренности, которая называется «Культурой», позволяющей нам понимать «подобное с помощью подобного же».

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

«Факт» традиционно личностен и опирается на «документализм» в искусстве и на научные методы Познания окружающего мира  с помощью эксперимента.Духовная Инновация – везде наш диалог с людьми и  Богом, вне зависимости, как Бог понимается в данной культуре, - буддистской,  христианской или мусульманской…

Слово везде является носителем рациональной  смысловой стороны Жизни под четырьмя аспектами специфики Сознания как механизма разумной связи с Голограммой Мира, характерной для любых религиозных систем, называется она голограммой мира или, чаще всего,  «Акашей», «Энергоинформационным полем Вселенной», или, как у нас, «Голограммой Бога». Семантика различных слов и понятий на всех языках в принципе одинакова, иначе не был возможен перевод с одного языка на другой, невозможно  было бы в принципе понимание друг друга  людьми разных культур.

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

- нюансами собственной фрагментарности, воспроизводящей  части Божественной Голограммы;

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

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

Традиционно мы пользуемся целостным сознанием при опоре на интуицию, доверяя собственному подсознанию, используя молитвенные  и медитативные приёмы обращения к Богу.

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

«Необходимостью чего?» – Да, именно,  «духовных ограничений», выраженных в разумных и 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 по системному закону   «всегда больше». Поэтому мы «за деревьями» отдельных фрагментов Мира не видим его «Леса», то есть, настоящего Целого, его Полноты и Сущности, выраженной понятием «Бог». Мы предпочитаем термин «Голограмма Бога». (Б.Г.)

Фрагментируя мир, человек строго следует  за его интерпретацией нашим «эго», личностным «Я», которое, потеряв прежний контакт с Богом, не способно увидеть «Естественный Лес», а только отдельные «Искусственные Деревья». Набор таких «искусственных деревьев» на нашем языке и называется «Культурой». Она  всегда «искусственна», в отличие от «естественности» всего сотворенного самим Богом: Природы и Человека.

В атеистической культуре  подлинное и целостное понимание Мира исчезает, ибо целостное понимание нашего «Я», ориентированного на диалог с Богом, там сменяется  воспроизводимыми органами чувств отдельными, частными  фрагментами реальности. Восприятие  части вместо Целого, фрагментация мира – это «дамоклов меч» человеческого «научного Познания»  сегодня.

Наше восприятие  из-за него постоянно колеблется между  традиционным нормативным (фрагментарным) видением  Мира и видением целостным, духовно-инновационным, опирающимся на космический Разум, наиболее характерным, к примеру, для святых, «светлых магов», православных экстрасенсов и т.д.  «Чудеса» - это реальность Целостного мира, чудом они выглядят  только для научного «фактологического» сознания.

Традиционное видение,  не способное воспроизвести не только Б.Г., но и её внешний вид – энергоинформационный костяк Целостного Мира, созданный Богом при его  творении, обречено на фрагментацию Целостности и отказ от целостного познания и видения Мира. Наша семисферная модель «стихий-энергий», как нам кажется, приближает нас к его  более целостному  его пониманию.

Эфир-Разум занимает в ней второе после Духа место. 

Традиционное восприятие мира, основанное на опоре на Разум, имеет дело не с подлинными энергоинформационными объектами реальности, а с их «ментальными подменами» в форме «слов», «понятий»,  «частичных образов» и т.д. Степень «подмены связана с тем, насколько «открыто» наше  восприятие. При  «закрытом восприятии» мы слепо доверяем словам – фрагментам ментальной реальности, не пытаясь прорваться за их смысл, чтобы выйти  к Божественному Целому Духа.  «Открытое восприятие»  связано с нашей постоянной готовностью к преобразованию  старого смысла слов и понятий, чтобы увидеть за ними подлинное духовное  многообразие мира. Процесс превращения нашего восприятия из «скрытого» в открытое» называется традиционно «Духовным Творчеством». Это есть постоянное приближения Разума к реальности Благодати, опирающейся на Любовь и Дух.
7.2. Скрытый порядок Любви (СПЛ) и открытый порядок Жизни (ОПЖ):

            А. Механизмы Перехода от СПЛ к ОПЖ:

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

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

По мысли Д. Бома,  наша материальная Вселенная  представляет собой  физическую реализацию  некоей духовной сущности, находящейся в другом измерении  в свернутом (имплицитном)   Порядке но обеспечивающей голографическую развертку  Вселенной,  да так, что в каждой точке Вселенной можно обнаружить духовный её аналог, хранящий информацию обо всей Вселенной целиком. В этом центральная особенность голографического изображения. 

Восприятие человеком мира в этой ситуации возникает как проявление нашими мозгами явленной  Голограммы Бога, превращающейся из скрытого полевого состояния  в открытый порядок внешней видимой физической Вселенной. 

Именно потому, что мы имеем дело с подлинным аналогом всей Вселенной, голографическая её картинка  в каждой данной точке не может опираться на условный порядок времени, рассчитанный на условные  60 секунд в одном часе и на 12 часов в одном солнечном дне. 

Здесь может подойти только ритм, кратный 13х20=260 дням (частота излучений  Центра Галактики),  и

 13 х 28 = 364 дней – ритм движения планеты Земля  вокруг нашего  Солнца.  Эти природные ритмы несут в себе подлинную, а не выдуманную человеком,  суть  времени, нас  окружающую  в реальности.

Что даёт в итоге соединение  двух парадигм (квантовой и традиционной) ментально-физической Вселенной? При таком рассмотрении мы имеем дело не с локальной (чисто материальной) Вселенной, а с действительной  Вселенной, включающей, как физические, так и духовные координаты.

Но что такое «Дух»? Частица это или волна?  Ответ на этот вопрос по Д. Бому не так прост. Материальное давление окружающего мира  на нас вполне очевидно, но  и духовное давление мы также ощущаем, оно  порой похоже на удар. От некоторых сообщений мы способны отшатнуться, как от материальной волны. Уж, чем-чем, а  мощной энергетикой  они точно обладают.  На самом деле в развитии любой материальной системы идет постоянный обмен «волны на частицу», как, например, в  таких чисто волновых процессах:

- световые волны;

- радиоволны;

- рентгеновские лучи и т.д.

 Этот процесс «обмена» имеет  свою устойчивость, и она  обозначен Д. Бомом  понятием  «квант», представляющим собой новое качество: взамосвязанную систему:  «волна-частица», находящуюся в постоянном движении. Квант – по сути  это «порция вещества, некоторый шаг» его самодвижения.   То же самое возникает  и в нашем случае при устойчивом  обмене «локальной эффективности» духовной системы  на её  «ментальную универсальность», то есть,  возникает устойчивое состояние, которое мы  обозначаем понятием «Духовность».

Квантование мира можно рассматривать как полную аналогию его одухотворения. В обоих случаях речь идет об обретении человеком каких-то порций  Света. 

             Квант материи  способен проявляться в двух состояниях:

- если есть его  наблюдатель, он являет собой  «частицу»;

- если  наблюдателя нет, он проявляется как «волна».

              Точно также и в ментальных процессах: духовное отношение возникает при обмене «эффективности» на «универсальность» при наличии  социальной активности наблюдателя в системе. «Локальная ментальность» – социально эффективна, но не универсальна, «универсальный  (например, научный) дух» - рационален, абстрактен, но  социально не эффективен. Иллюстрация этой идеи такова: всегда есть научное решение проблемы, за которым должно потом последовать её  промышленно-технологическая реализация. 


По мнению Д. Бома, ученый, рассматривая квантовый объект, как бы  «замораживает» его, вырывая из привычного двойственного («волна-частица») состояния. Но вряд ли  объект  удаётся адекватно познать таким образом.  Необходимы более адекватные этому «двойственному состоянию»  и средства познания.  В то время, когда Д.  Бом создавал свою теорию,   этих средств   не было, сейчас они появились, и  в результате квантовая физика пришла, по мнению Д. Бома,  прямо к Богу. Точнее к такому толкованию квантовых процессов, которые допускают их интерпретацию через принятие Бога и его роли во Вселенной. 


Для  ментальных  систем такое  адекватное познание возникает при двух условиях:

 - при  наличии глобальной голографической концепции духовности для понимания социально-ментальных процессов;

 -  в ходе  обмена «эффективности (склонности к практической реализации) системы» на её «универсальность».

   Речь идет об умении наблюдателя, оценивая систему,  рассматривать её попеременно, то как «локально эффективную », то  в качестве «универсальной парадигмы». Как квантовый подход к реальности заставляет ученых сомневаться в объективности наблюдаемого мира (ибо они отчетливо сознают условность такой «объективности»), так и духовный анализ  заставляет нас сомневаться в локальной эффективности любой социальной системы, если её  духовная универсальность никак  при этом не проявлена.  Мир подвержен давно открытому  Гермесом  Закону Аналогий: «Что наверху, то и внизу».   Мы показали  их в матрице № 1, где основные закономерности разворачивания различных систем едины и для Вселенной, и для Социума,   и для отдельного организма.

                                                                                                                                                         Матрица № 2:
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                    В соответствии с этой матрицей каждая  отдельно взятая система (Вселенная, планета Земля, человечество, Россия,  Человек) обладает универсальным Механизмом Развития (начало творения, сгущение эфирных оснований,  формирование водной основы, затем огненной и воздушной стихий,  развитие флоры и её аспектов, развитие фауны и формирование Разума, бифуркационная ситуация как допинг развития, переход в иную стадию). Именно поэтому каждая из этих систем является  и «локально эффективной», что несет в себе универсальное качество: наличие самого факта  процесса обмена одного на другого, а, следовательно,  и самой ЖИЗНИ, то есть, процесса дальнейшего  совершенствования  всей  системы в результате обмена эквивалентными энергетическими качествами.

   Квантовая физика очень непросто осознавала идею единства субъекта (наблюдателя) и объекта (реальности), мы в своей концепции духовно- инновационного сознания с неё просто  начали. Вместе с тем,  в нашей доктрине «ментальной Вселенной» единством обладают не только Субъект с Объектом, но и связанные с ними:  Метаобъект (слово) и Метасубъект (сознание). То есть, «ментальная Вселенная» проявляется сразу не только в виде «частиц» (фиксирующих отношение: «объект-субъект»),  но и в виде «волны»   (отношение: «метаобъект - метасубъект»). Все  взаимосвязано в этом мире! ГП дает нам возможность провести аналогии между духовными и физическими состояниями системы.  

 Это позволило нам  не просто  закончить идеей обмена  СПЛ на  его  проявленное в жизни  состояние, как это сделано у Д.Бома, а с неё начать и сделать эту идею  краеугольным камнем,  лежащим в основе понимания единства  ментально-материального  мира с помощью анализа специфики  его духовности.

    Д.Бом ввел понятие «квантового потенциала»  системы (1, стр. 53), отражающего его понимание «поля на субквантовом уровне».

    В нашей концепции это связь: Метаобъекта и Метасубъекта. Физиков всегда волнует законченность физических теорий, то есть, их способность окончательно описать «динамическую реальность Бытия», с помощью теории, обладающей  «законченностью, непротиворечивостью  и полнотой». На деле же,  все  теории  содержат противоречие между описываемыми фактами и фактами, не попавшими в  данное описание. 

   Наша духовная теория  обходит это противоречие, ибо изначально опирается на понимание  исследуемой  системы как «единства полярных начал, обладающее функциональной целостностью». Поэтому она исходит из  необходимости  подобного единства и  в  описываемой концепции таких факторов, как:

- Случайность и Закономерность;

- Познанное и Непознанное;

- Добро и Зло;

- Хаос и Порядок;

- Локальность и Универсальность;

- Имплицитность (скрытость)  и Эксплицитность (проявленность);

- Внутреннее и Внешнее и т.д.       

         Разница между скрытым (имплицитным) порядком состояния системы и  её явленным (эксплицитным) порядком та же, что и между волной и частицей.  Любовь ассоциируется с волной, а Жизнь – оседает в частицах.  В случае ментальной Вселенной, эту идею можно  проиллюстрировать  на  таком  примере:   сознание  представляет  собой  осознанный    мозгом (проявленный) Порядок Жизни, а подсознание –  порядок неосознанный (скрытый),  любовное состояние Мира, по христианским понятиям – это  Бог. Конечно, мы не уравновешиваем Бога и  наше Подсознание, даже и с экрегором (ансамблем сознаний-подсознаний какой-то группы) не равняем Бога. Но, очевидно, что Подсознание, включающее Божью Искру в человеке, напрямую связано с Богом и способно эксплицировать (проявлять)  из Божественной Голограммы новые для себя, раннее не осознаваемые  человеком, смыслы.    

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

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

- исихазм  - в Христианстве;

- суфизм -  в Мусульманстве;

- каббала – в Иудаизме;

- дзен  - в Буддизме;

- йога – в  Индуизме;

- герметизм – в  языческих религиях и  т.д.

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

   Нам  совершенно ясно, что полное отображение обмена  «явности Жизни »  на «скрытость Любви»,  частиц Жизни на   духовный континуум (таинства Любви),  локальной  Части на глобальное Целое,  в принципе не возможно. Метальный мир хранит многочисленные примеры подобных фактов. Например, «сумасшедший» – это всегда тип человека, выпавшего из Целого и не ощущающего себя частью привычного для людей духовного континуума.  Он  потерял способность в нем ориентироваться, ибо не знает, «что есть в нем что»… Но понять до конца все, что творится в его мозгу, мы вряд ли когда-нибудь сможем, ибо он также неисчерпаем, как Вселенная. И он также может любить и быть любимым. Жизнь полна подобных проявлений. 


    Для физического мира Майкл Талбот пишет об этом так: «Это не значит, что Вселенная – гигантская и не различимая масса. Вещи могут быть частью неделимого целого и в то же время обладать уникальными качествами. Чтобы проиллюстрировать эту мысль, он обращает наше внимание  на небольшие водовороты и вихри, образующиеся в реке. На первый взгляд, такие водовороты кажутся независимыми и обладают индивидуальными характеристиками, такими, как величина,  скорость и направление вращения. При внимательном рассмотрении оказывается невозможным определить, где заканчивается данный водоворот и начинается река. Точно также, при первом взгляде на человека сразу и не определишь, нормальный он или сумасшедший. Надо долго наблюдать, чтобы вынести окончательное решение». (См. № 11, стр. 63).

    На сложившемся в науке традиционном способе разделения  мирового  Целого Любви на фрагментарные  части построены явно патологические методы обращения с планетой  и социумом,  например:

-  добыча полезных ископаемых без Любви к Природе;

- решение демографических проблем без любви к детям;

- образовательная система, построенная на насилии над менталитетом детей;

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

           Все они опираются на  представление, что «жизненное  решение»  проблем не повредит Целому, несущему в себе Любовь как Тайну. Геологам кажется, что выемка огромных ресурсных  материалов из сердца земли и создание там огромных пустых выработок  не повредит планете в целом.  Демографические проблемы  решаются Правительством в рамках частной проблемы поддержки семьи, а не изменения отношения к положению женщины, имеющей ребенка, в Социуме и  без прекращения загрязнения  окружающей  Природы, которая посылает в этом случае свои негативные импульсы мужчинам и женщинам, не желающим  в итоге заводить детей. Торжество безопасного секса, отвергающего деторождение, имеет прямое отношение к загрязнению природной  окружающей нас среды. В основе и там и там – отсутствие Любви. 

    Все системы образования построены на доминанте «передачи знаний от умных преподавателей  к глупым учащимся». На деле и те, и другие,  одинаково питаются информацией от единого духовного континуума, владение которым  построено не на одной  передаче знаний, а на индивидуально данной каждому  способности к кодировке собственного духовного  и творческого потенциала. Более умных,  чем преподаватели, учащихся, хоть пруд пруди, но в сложившейся ныне системе традиционного образования их не ждет ничего, кроме мучений.  Нее случайно не складывается большинство личных судеб преподавателей. Проведите анализ судеб  ваших знакомых в этой сфере, и вы внезапно убедитесь, что это так. Корень тот же: отсутствие Любви в Жизни, которое переносится и семью.

   Исправление преступлений путем сбора провинившихся молодых людей  в одном месте (тюрьмы), где они становятся заложниками самой исправительной  системы,  на деле служит лишь  поощрению преступлений и завязыванию  там между ними новых преступных связей. 

   Поэтому трудно не согласиться с Д. Бомом, который считает, что «сознание – это более тонкая форма материи, а основа её взаимодействия с другими формами материи лежит не на нашем уровне реальности, а  в глубинном  порядке, который мы называем Порядком Любви.  Сознание присутствует в разных степенях своего  свертывания и развертывания во  всей материи,  - вот почему плазма, например,  обладает некоторыми признаками живого существа». (11, стр. 64) 

     Поэзия уже, давным-давно,  отразила эту способность человека к проявлению мировой целостности , например,  в строчках Уильяма Блейка:

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

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

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

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

      Надо иметь в виду, что  скрытый духовный  потенциал мира – это не только любовная  информационная, но и его энергетическая сущность, это энергоинформационная составляющая мира.  Дэвид Бом предположил, что пустое  (эфирное) пространство   Космоса обладает огромной скрытой  энергией, много большей, чем его  проявленные  формы. Вообще энергия Любви творит миры, Бог также сотворил этот мир не из ничего, а из Своего грандиозного по размерам резерва Любви. 

     М. Талбот пишет: «Это бесконечное море энергии – не единственная сущность, спрятанная в импликативном (скрытом) порядке. Поскольку импликативный порядок является основой, произведшей на свет  всё сущее, она должна, по крайней мере, содержать каждую элементарную частицу, которая была или будет;   каждую возможную конфигурацию материи, энергии, жизни и сознания, от квазаров до стихов Шекспира, от двойной спирали ДНК до сил, контролирующих размеры и формы галактик. И даже это не всё. Как полагает Бом, нет основания считать, что на импликативном порядке всё заканчивается. За ним могут следовать другие немыслимые порядки, бесконечные в своём развитии». (№11,  стр. 66-67) 

     Людям, верящим в чудеса и мистику,   подобное утверждение даже не даст ничего нового. Они об этом и так все уже давно  знают.

      Квантовая доктрина «Голографической Вселенной» является рациональным доказательством существования Бога (скрытого потенциала Любви) , она способна поколебать самые основы бездуховной  материальности науки, разрушить все устоявшиеся в ней традиционные  и стереотипы, основанные на первичности материи перед духом.


Вместе с тем, в ней огромную роль, как и в религии, играет фактор Веры. Никакая рациональная ориентация не подействует на человека, если ей не будет чисто эмоционального подтверждения: необходимо единство Разума и Сердца. Многие ученые на уровне ВЕРЫ и не приняли эту концепцию, хотя её подтверждение на квантовом и духовном уровне для меня очевидно.


Аналогом Божественной Голограммы Вселенной является наш человеческий мозг. Как показал  Карл Прибрам, мозг не хранит в себе память о прошлом  как локальную часть своего вместилища, она рассыпана во всей полноте его проявлений. Человеческое сознание не является функцией его  мозга, оно носит сверхчеловеческий характер и является системным элементом  Вселенской  системы связи и взаимодействия «всего со всем» в мире. Эта способность сознания делает возможным сам факт существования  голографической Вселенной.

По сути дела, сознание как элемент поддержания этой голограммы имеет полярные характеристики:

- раздельность – неслиянность;

- трехмерность – многомерность;

- целостность – автономность;

- фантомность – реальность;

- частотный резонанс – «плотный  характер» связей;

- память о событиях – легкое  забывание и т.д.

 Точно также, как наше сознание вносит коррективы в голограмму тела (в случае болезни-излечения) Божественная Голограмма управляет всеми аспектами состояния Вселенной, корректируя его в необходимых случаях. Наши частные сознания выступают в качестве рабочих инструментов подобной корректировки, например, в случае фундаментальных открытий или появления великих произведений искусств.

7.3.  . СОЗНАНИЕ КАК МЕТАЯЗЫК И КОД РАЗУМНОЙ ЖИЗНИ:

                                     «Я улыбаться перестала, морозный ветер губы студит.

                                      Одной надеждой меньше стало, одною песней больше будет».

                                                                                              А.А. Ахматова

Подробный анализ феномена сознания, как управляемого Эфиром-Разумом процесса, на уровне его системной целостности не позволил нам пока поставить вопрос о функциональной специфике сознания  как универсального целого. Речь пойдет, прежде всего, о его космической специфике и функциональной определенности во Вселенной.

Из описания   диалектики образования и развития в Космосе разумной жизни косвенно становится ясной и значение сознания в ходе этой динамики.  Сознание выступает как метаязык (способ описания и трансляции) Эфира Разума во Вселенной. Однако, учитывая сложные обстоятельства трансляции Мирового Разума через мрачные пустыни Космоса, следует предположить, что  сознание передается  в некотором закодированном виде, помещенном в те же кристаллы воды, выступающие, как мы выяснили,  универсальными передатчиками жизненной информации по всему  Космосу.

Способ кодирования мы не знаем, но можем предположить, что это  некая универсальная голографическая  матрица, несущая в себе основные параметры жизни, включая  кодировку её разумного компонента.

          7.3.1.  Источник сознания  – энергоинформационное поле Космоса:

Из Библии мы знаем, что «В начале было Слово». Первоначальное «Слово» – это некоторый исходный  энергоинформационный ансамбль  общих   значений и смыслов,  существующих в полевой форме.  Оно включает в закодированном виде все аспекты разворачивающейся потом  из  Слова  Разумной  Жизни. 

Но  Библия утверждает, что  «Слово было у Бога и Слово было Бог». Таким образом,  согласно этой  логике, Бог является изначальным энергоинформационным полем Вселенной, породившим в дальнейшем всё её последующее разнообразие, включая самого  Человека. Однако, мы установили, что Акаша – это только энергия Разума-Эфира, а Бог – это энергия Духа. Поэтому можно согласиться только с первой частью этой формулы: «Слово было у Бога». НО Бог как Святой дух – это нечто большее  Космического мирового Разума, это Вечность и Бесконечность вместе взятые.
О предварительной мотивации Бога по созданию разумной жизни мы немного  говорили. Богу просто стало скучно, ему стал необходим собеседник, то есть, аналогичное Ему энергоинформационное поле, способное поддерживать с Ним равноправную коммуникацию. Иначе, зачем бы оно было Ему нужным? Кроме того, устойчивы только биполярные системы. Именно поэтому на духовном уровне Энергии Святого Духа и энергии Разума-Эфира образуют устойчивую ментальную энергетическую общность,  о многих аспектах бытия которой уже шла речь.
Опираясь на эту логику, можно утверждать, что  Человек создан  именно по «этому «образу и подобию». Этот библейский тезис всегда встречал непонимание, пока не стало ясным, что речь идет о подобии двух полевых энергоинформационных сущностей, способных на совместную коммуникацию: Разума и Духа.
Эти сущности одновременно и подобны и отличаются друг от друга. Бог отнюдь не напоминает Человека по внешнему виду. Иконописное его изображение носит сугубо условный и метафорический характер, потому что изображать энергоинформационные сущности адекватно  человечество  еще далеко не научилось.

 Но иконопись как символическое изображение божественных сущностей, много лучше их отражает, нежели, захоти мы изобразить их как  спиральное движение  электромагнитных частиц по Вселенной.

Мы рассматривали в этой работе огромное количество социальных и культурных систем, составленных из полярных начал. Но что мешает нам рассмотреть в качестве такой системы Бога. Человек и Бог – связанные, но полярные сущности, способные образовать функционально значимую систему. Режим диалога делает эту систему вполне устойчивой. Но из её целостности должна вырастать третья сущность: носитель инновационного сознания, способный переделать Вселенную.  Человек нужен Богу для дела, для исправления ошибок, допущенных людьми, а вполне возможно и самим Богом (Единство Добра и зла, Света и Тьмы и т.д.).

            7.3.2. Вода как идеальный информационный   носитель:

Чтобы транслировать Божье  Слово по необъятному Космосу, была необходима вода как идеальный носитель информации, к примеру,  в весьма компактной форме замороженных кристаллов. Поэтому Космос такой холодный, ибо низкие температуры – условие сохранения передаваемой от Космического Разума жизненной информации, а, следовательно, и само  условие сохранения Жизни во Вселенной.

 В Библии даже не сказано, что  вода была когда-то  «сотворена». Бог сотворил небо и землю, которая была безвидна и пуста и похожа на тьму над бездною, где над,  невесть откуда взявшейся, водой,  уже  «носился Дух Божий».   Вода как элемент энергии Разум-Эфир явилась в Бытии раньше Света и Тьмы, что  само по себе очень важно, ибо для распространения Света она уже была нужна как наиболее эффективный носитель энергоинформационных сущностей, в том числе, и светлоносного характера. 

Можно предположить, что, как и Человек, Бог также не может существовать без воды, или, скажем точнее, не может без воды «действовать». В Его владении находится какой-то не совсем пока ясный полевой эквивалент воды, с его помощью  Бог и творит Вселенную. Физикам стоит в этом направлении  тщательно поискать.

Исследовать сущность воды с энергоинформационной точки зрения –  их святая задача, хотя, вполне  возможно, что она уже разрешена, только нам эти результаты не известны.

Вода – одна из пяти  метастихий мира, названных (напомню, что это лишь  символические названия): «Огонь», «Дерево», «Земля», «Металл», ну и «Вода», естественно.

За каждой из них скрыта определенная функциональная специфика:

Вода – информационный носитель,

Металл –   символ богатства  Золото – материального, а  Мудрость - духовного;

Дерево –  символ   моральной  устойчивости;

Огонь –  символ эмоциональной устойчивости;

Земля – системный стабилизатор Жизни.

В одной из эзотерических книг я встретил уподобление  планеты футбольному шару, составленному из многочисленных локальных пятиугольников,  составленных из пяти стихий.

 Каждый человек от рождения обладает определенным набором этих стихий.  И в зависимости от этого набора, он  может  эффективно  построить свою биографию. Правда, этими играми занимается сейчас астрология,  бывшая в ранние христианские времена не отделимой от богословия. В настоящее время она объявлена языческой, бесовской сущностью, возможно лишь потому, что стала слишком сильно  конкурировать с Церковью как социальным институтом. Но астрология – единственная,  земная наука, которая связывает закономерности духовного формирования личности с положением звезд на небе. Связь Человека с Космосом нельзя отрицать, она очевидна, ведь Космос – внешняя среда нашей деятельности. Другое дело, что астрологи могут ошибаться, но это не аргумент, ибо ошибаются все, кроме Бога.

            7.3.3. Цель и ресурс поддержания Жизни  – разумное человечество:

Конечная цель божественного творения – носители Разума-Эфира  в различной форме: люди и разумные существа другого типа.  Типов Мирового  Разума во вселенной столько же, сколько обителей для их поселения в Иномире.  Но   Человек – любимое дитя Бога. Человек является столь сложной энергоинформационной сущностью, что он  одновременно есть и цель, и средство. 

Из-за этого он является средством устойчивости существования Жизни во Вселенной. Хотя на нашей Земле  он вполне успешно выступил  и как губитель жизни, интенсифицировав её глобальное загрязнение. 

Такое соединение в Человеке  Жизни и Смерти, по всей вероятности, не может быть случайным. Единство полярностей создаёт устойчивую систему, осталось определить только её функциональную специфику. Главная  функция Человека –  неосознанное  пока действие «по образу и подобию Бога». Кроме него на это никто во Вселенной не способен. Поэтому в нем  так легко объединяются  и Жизнь, и Смерть, так же,  как сам Бог является ресурсом  и целью объединения двух миров:  физического и духовного.  

Отсюда очень важным для устойчивости Вселенной является наше ментальное созревание в мире. Экологический катаклизм, о котором в последнее время столько говорят, будет  не просто планетарным явлением, он  будет носить космический, вселенский характер. Именно поэтому, мы надеемся, что Божественные Силы помогут нам его преодолеть.

            7.3.4..  Условие устойчивости систем  – диалог сознаний:

Мы уже задавались вопросом: «Если Бог столь всемогущ, почему Он не уничтожил Сатану и все бесовские силы, которые ему сопутствуют?» 

Сейчас  есть возможность получить ответ. Условие устойчивости существования Космоса – единство сил Света и Тьмы, но это не единственное условие. Более высокий уровень устойчивости определяется,  кроме того, и диалогом  сознаний! Тогда получается, что на  глобальном уровне  этот должен существовать  диалог сознаний  Божественного и темного (бесовского), также имеющего место в Разуме-Эфире, в отличие от Бога, который «есть чистый свет и нет в нем никакой тьмы!»
Для чего Господу это надо? Ответить на этот вопрос можно, только поняв, что такое Божественная Любовь. Она являет собой  такой уровень принятия всего на свете, ведь оно сотворено Богом, где отвержения  чего-нибудь быть по определению просто  не может.

Кроме того, Бога волнует и устойчивость всего, что Он уже  создал.  Важнейшим условием устойчивости космической системы  является диалог её полярных проявлений - разумных вершин каждой системы. Человек – такое сознание,  несущее внутри себя, как светлое начало, так и темное, поэтому он способен на равноправный диалог, как с силами Тьмы, так и Света. Именно так он и запланирован Богом, а его  проступок в Райском саду – только веха на духовном пути  его  развития. Вполне возможно, что после понимания  дуальной системы устойчивости, мы придем к разумению и тринитарной системы: Бог –  грешный Человек – просветленный Человек. Символом тринитарности является для нас, прежде всего,  божественный образ Троицы. Человек сделан по её «образу и подобию»: тело - душа-дух.

 Если бы  человек  не грешил, не поддавался влиянию бесовских сил, то о какой устойчивости материальной Вселенной можно было бы вести речь? Ведь однополярная система по определению устойчивой быть не может. Именно поэтому очень реально, что если и дальше  на планете Земля продолжится доминирование одной политической системы – США,  планета действительно выйдет на  грань глобального катаклизма.

Но  долго это доминирование не продлится, ибо Бог его не допустит.  Поэтому он не допустит и гибели России, единственной социальной системы, способной выступить как второй полюс доминантности  планетарной  политической системы. Однако, не так, как это было в эпоху «холодной войны». Россия не случайно сдала свои позиции в мире, ибо этого требовало равновесие мировых сил, не  признающее таких методов «гармонии», как «холодная война».

   Сейчас ситуация перевернулась снова, поэтому возвышение России стало неминуемым, а Америку Бог и дальше будет ослаблять, как  это произошло в сентябре 2001 и в ноябре  2005 годов. Потенциально, нечто подобное  случится там и в 2009, и в 2013 годах…
Но мировая  система  может быть ослаблена только до определенных размеров, не больше не меньше. Именно поэтому  сегодня возникли  такие условия для диалога между Россией и США, каких раньше никогда не было. И, очевидно, также не без воли Бога!
                                             8. Глава восьмая:

 «Сознание не есть функция мозга, напротив мозг есть структурный 
                                   элемент системы  Сознания»:
                                                             «Впусти меня! Я верю: Боже мой! Приди на помощь моему неверью!»

                                                                                                                         Ф.Тютчев
Использование в исследовательской практике технологии, опирающейся на введение стихий-энергий «Эфир-
Разум» и энергии «Святого Духа» позволяет  лучше осознать недавно доказанный  психологами тезис, что «сознание не есть функция мозга, а напротив мозг есть структурный элемент системы, поддерживающей сознание».
Любое сознание обладает двух ипостасной сущностью:

- с одной стороны оно уникально и принадлежит конкретной личности – носителю сознания;

- с другой стороны оно универсально, ибо опирается на резонанс с космическими небесными сущностями «Разум-Эфир» и энергией «Духа»

Человек – существо социальное, но социальность – это не просто элемент группового или общинного сознания, механизм его шире, ибо устремляется к Небесам. Космические волновые структуры, типа энергий «Разума-Эфира» и энергии «Святого Духа», обеспечивают духовный характер нашей социальности несколько выше чисто этнического или общинно-группового.

Обезьяна  не могла стать  человеком  в процессе эволюции своего сознания, тем более что ДНК обезьяны совершенно чужды человеческим. По странной случайности нам ближе ДНК свиней, но это не значит, что человек произошел от свиньи, хотя  иногда и напоминает  её  в определенных ситуациях.
Человек не в пример любым животным обладает космическим резонансом со стихиями – энергиями «Разум-Эфир» и «Святой Дух». Отсутствие их у обезьян напрочь обессмысливает эволюционную теорию Дарвина.

Человек встроен в систему Космоса путем связи с этими энергиями. Он – существо Вселенной, а не данного конкретного участка территории  земли, как обезьяны. Он не смог бы существовать вне этих связей, обезьяне  же никогда не придет в голову смотреть в звездное небо. Она без него спокойно проживет. «Звездное небо над нами и нравственный закон в нас» – вот что делает нас людьми, в этом Кант был совершенно прав.

Как Микромир человека  подобен Макромиру Вселенной, так и Макромир последней не смог бы устойчиво существовать без человека. Механизмом поддержания устойчивости Вселенной является наше сознание, а точнее его включенность в  систему духовных энергий Космоса:  «Разума-Эфира» и энергии «Духа».
Отсюда нельзя считать, что мозг порождает сознание, как печень порождает желчь. Сознание –  элемент космической структуры, в рамках которой энергии Разума-Эфира и Святого Духа направляют как общинное сознание, так и индивидуальное сознание в нужном для Бога направлении. 
Но эта система не подменяет собой сознание, ибо у него всегда есть Творческие интенции и Свобода воли, позволяющие ему принимать решения  самостоятельно, прорываться к открытию космических истин самому. Ибо только приобретенное своим собственным трудом ценится человеком как значительная вещь.
Так, например, произошло с даром  Бессмертия. Адам и Ева не оценили этот подарок Бога, ибо получили его даром. Даром полученное, даром и ценится, поэтому им пришлось пройти сложный путь духовной эволюции, будучи изгнанными из Рая, чтобы позднее прийти к нужным выводам.

Постепенно мир все больше и больше склоняется к пониманию, что наше Сознание есть коммуникация Логоса Бога с нашими мозгами 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. 

      9. Глава 9: «Изоморфность биоэнергии организма энергии «Эфира-Разума»:
                                    «Не  тем Господь могуч, непостижим Ты пред моим мятущимся сознаньем,

                                     Что  в звездный день твой светлый  серафим 

                                      Громадный шар зажег над мирозданьем…

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

                                     Ношу в груди, как оный серафим, огонь сильней и ярче всей Вселенной .
                                     Меж тем, как я – добыча суеты, игралище её непостоянства,

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

                                                                                                                               Афанасий Фет

Прачеловек смог стать Человеком только потому, что поднял свой взор от питавшей его Земли к Небу, поскольку именно оттуда пришла ему духовная помощь, запустившая в действие Духовный Космогенез.  Благодаря постоянно истекающей из Центра Космоса духовной струе – энергии Разума-Эфира, стал формироваться наш менталитет, высшей фазой которого является “творческо-инновационное сознание”.

Тело прачеловека, принявшее духовные сущности (Адама и Еву) в себя, было совсем другим, нежели те  обезьяны, которые мы видим сейчас. Эти, скорее всего, продукт падения  самих “человеков”, уже на Земле забывших о своей духовной сущности.

                             Идея эволюции не столько фальшива, сколько амбивалентна, ибо одинаково свободна, как для прогресса, так и для регресса.
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 Факторы
	ЧИСТОТА ДУШИ
	МИЛОСЕРДИЕ ДУХА
	СМИРЕНИЕ

СЕРДЦА
	САМОУКОРЕНИЕ РАЗУМА

	Физические
	Тотальная целостность и 

чистота души на

 физическом

уровне (яко младенец)
	Неприятие милосердия из-за тотальной чистоты и
 целостности
	Смирение из-за страха
 перед наказанием Божьим 
	Неприятие самоукорения

 из-за скованности страстями

 на эмоциональном уровне

	Социальные
	Законопослушность и 

душевная простота


	Отдача излишков из-за
 смирения и аскетизма
	Смирение как Результат

 соборности и единства с

 коллективом
	Героизм самоукорения –

 “На миру 

и смерть красна!”

	Культурные
	Душевная чистота в

 Творчестве
	Творческая самоотдача,
 милосердие как часть творчества
	“Быть знаменитым 

некрасиво”
	Творческое горение и 

неудовлетворенность 

автора своим творчеством

	Духовные
	Б   Борьба за ясность

 духа и чистоту 

окружающей природной

 среды
	Милосердие к миру из-за
 Любви к нему
	Обожение  без

 гордыни и

 авторского самомнения
	Понимание собственной

 Неадекватности

 происходящим изменениям


Эта матрица  проясняет некоторые аспекты духа  инновационного человека. В поэзии кое-что о подобном менталитете сказал Иван Бунин:


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


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


Я одинок и ныне - как всегда. Но вот закат разлил свой пышный пламень,


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


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


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

                                   М А Т Р И Ц А   “С Т И Х И И - Д У Х О В Н О С Т Ь” № 4                        

	ФУНКЦИИ
	ВОДА
	  МЕТАЛЛ  
	ДЕРЕВО
	ОГОНЬ
	ЗЕМЛЯ
	РАЗУМ-ЭФИР
	 Д У Х 

	Глобальные
	Хранение 

Информации
	Разум
	Мораль
	Духовный

 потенциал
	Мера,

Равновесие
	Творчество
	Духовность

	Локальные
	Информированность 

Людей
	Интеллект
	Душевная 

энергия
	Духовная

 Энергия
	Критичность
	Познание
	Устойчивость
Системы

	Их носители
	Знания
	Сознание
	Душа
	Дух
	Инструментальность
	Сердце
	Дух человека

	Свойства
	Информационная

 основа жизни
	Анализ и 
Синтез
	Человеческий

 аспект Бытия
	Чувства и 

Эмоции
	Равновесие, 

духовный гомеостазис
	Познание и

Творчество
	Духовность

	Структуры
	Информационно-

матричные 
	Интеллектуаль-
но-ментальные
	Нравственно-

этические
	Духовно-

религиозные
	Системно-целостные,

 хранящие равновесие
	Системно-

Целостные
	Глобально-
Системные 


Эта матрица проясняет взаимоотношения между уже известными читателю энергетическими стихиями планеты, условно названными восточными мудрецами: “Металл”, “Вода”, “Дерево”, “Огонь” и “Земля”, и соответствующими им качествами человеческой Личности как связующего звена между Небом и Землей. Последующая матрица их еще больше углубляет.

                                                                   Матрица “Человек-Земля-Небо” в разрезе стихий” 5:
	     СТИХИИ 
	             ЗЕМЛЯ
	            НЕБО
	      ЧЕЛОВЕК

	    Огонь 
	    Тепло, горение, 

  физический огонь
	           Дух
	    Эмоции, чувства, 
Духовность

	    Вода
	   Холод, изменчивость:
лед -  жидкость,- пар.
	      Информация
	    Творчество, активность
сознания, ясность

	     Земля
	     Устойчивость, твердые
 тела, минералы
	     Колыбель жизни, 
          Память
	   Мера, консерватизм, 
равновесие во всех делах

	   Металл
	    Прочность, гибкость
	  Маммона - бог 
Стяжательства
	    Разговорчивость, 
разумность, владение Логосом

	     Дерево
	   Сезонные колебания
	     Изменчивость, рост
	  Мораль и нравственные  

основы, принципиальность


Все эти матрицы дают возможность нам обнаружить истоки некоторых специфических черт характера человека и их взаимосвязь с земными и космическими (Небесными) закономерностями.

 Глава 10: «ДУХОВНОСТЬ КАК ИННОВАЦИОННАЯ ТЕХНОЛОГИЯ»:
                                                «О, вещая душа моя! О, сердце, полное тревоги!

                                                  О, как ты бьёшься на пороге как бы двойного бытия!

                                                   Так: ты - жилица двух миров. Твой день – болезненный и страстный,

                                                   Твой сон  - прочески неясный, как откровение духов…

                                                                                                                                                    Ф.Тютчев  

                                      10.1.. Социальный механизм становления духовности:

       Воплощением в жизнь даже самой  духовной  программы  занимаются политики. Кто  же  мог  бы заняться реализацией изложенных здесь духовных идей? Анализ существующих политических партий приводит к выводу, что ни одна из них  не  взялась бы за подобную политическую деятельность из-за несовпадения  с нею программных установок.

     Партии национал-патриотической ориентации отвергнут идею "всемирности" и "соборности" с миром в решении будущих духовных проблем.  Партии коммунистической ориентации, повязанные с лидерством рабочего класса в мире,  не могут взять на себя духовное руководство, поскольку рабочий  класс  не  способен  повести за собой народ в ситуации бездуховности, в которой он перманентно находится.
     Партии демократической  ориентации  по  той  же причине не смогут стать лидерами по выходу из духовного тупика,  ибо "демос", не вооруженный духовностью, - всего лишь слепая толпа, а не носитель политического Разума.

     Центристские и  либеральные партии, как правило, занимают срединную позицию и лишены собственной оригинальной политической стратегии.  Они по своей сути "попутчики", а не лидеры. Либеральные партии, поддерживающих "новых русских", промышленников и бизнесменов, ориентированных на  политику "тугих кошельков", только временно могут поддержать духовные проекты,  ибо в них нет прямой материальной выгоды, а без нее они не способны вступить в сражение.  Но миром в будущем будут править не "деньги",  а "информация",  ибо мир так усложнился,  что деньги  не способны решать  духовно-нравственные  проблемы,  их  сущность лежит в другой сфере.  Увлечь российский народ за собой способен только духовный лидер,  а  не миллионер или экономист.  Миллионеры должны и дальше делать деньги, спасать экономику, а не заниматься политикой. Политиков можно и купить (дешевых), ибо дорогие не продаются. Как говорил Сотников в фильме Л.Шепитько "Восхождение": "Есть вещи, подороже собственной шкуры".

      Так кто же сейчас способен, какая политическая сила сможет натянуть на себя духовные одежды и начать в соответствии с ними переделывать многострадальную Россию? Должна быть создана партия или хотя бы профсоюз духовно продвинутых людей, понимающих, что спасение России и мира на рубеже тысячелетий - не в экономике и чистой политике, а в духовно-культурной политике,  в  духовно-инновационной струе в политике. Только они способны справиться с лавинообразным  потоком  трудностей,  катящим на нас из будущего.

        Мы считаем, что наряду с политической волей, главным условием политической победы на духовном фронте является владением духовной идеологией, частично изложенной в этой работе, частично в другие наших работах.
На чем необходимо сосредоточиться в первую очередь?

    

10.2. Важнейшие объекты  первоначального духовного восстановления:

             Перечислим их в меру нашего сегодняшнего разумения:

              а) экологический коллапс природы;

              б) ответное нелинейное поведение планеты: изменения климата, землетрясения, извержения вулканов, наводнения, цунами и т.д.;

              в) национальные кризисы в бывших империях;

              г) терроризм,  насилие, преступность, рост мафиозности и коррупции в государственных структурах;

             д) наркомания, алкоголизм, девиантное поведение молодежи;

             е)  генетическое вырождение наций, демографический кризис;
            е) нравственная опустошенность,  неверие в идеалы, отказ от религии, рост разводов, падение нравов, бездуховность;

            ж) оккультизм, занятия магией, сатанизм и открытая бесовщина.

       Традиционные политические  решения  оказались  бессильны  перед всеми этими проблемами.  Необходимо провести переориентацию политической стратегии: от  традиционных  сильных и жестких методов управления перейти к слабым, но культурно и духовно ориентированным.

Нам представляется, что для решения  каждой проблемы должны быть отысканы релевантные ей пути принятия решений на каждом из четырех уровней:

- мифологическом уровне;

- нормативном уровне;

  фактологическом уровне;
- духовно-инновационном уровне.

                                                                                                                                                Матрица № 6:

	ВИДЫ ПАТОЛОГИИ:
	          МИФ
	НОРМА
	ФАКТ
	ИННОВАЦИЯ

	Загрязнение  
природы
	Любовь к природе
	Знание экологических 

норм
	Личное участие в своем

 регионе в экологической

 работе
	Очищение собственной 

души

	Глобальное
 потепление
	Климатическая 

Катастрофа – 
плата за наши грехи
	Запрет на загрязнение и 

Его поддержка в своем 

регионе
	Противодействие 

Потеплению в своем

 Регионе
	Осмысление проблемы 
Апокалипсиса

	Национальные
 кризисы
	БОГ ЕДИН
	Конфессиональный 
Мир и все  формы его
поддержки
	Личная дружба с 

Иностранцем
	Поиск в своей духовной

 традиции ориентации на

 единство  всех народов

	Терроризм
	Связь со своей 

исконной территорией
	Фанатизм в отстаивании
Своей идеи
	Решение  духовных 

Вопросов военным путем
	Перенос акцентов с 

Насилия на Духовность

	Девиантность
 молодежи
	Единство с Матерью-
Землёй
	Экстремальность как 
Норма жизни
	Снижение личных 

требований в применении

 наркотиков и алкоголя
	Девиантность как 

способ преодоления
всеобщей серости

	Генетическое
 вырождение
	Мать-Земля устала
От Человека
	Человечество в эпоху
Генетической стагнации
	Все – уроды, если каждый
Себе его позволит хоть
 Чуть-чуть…
	Общее вырождение 
начинается с моей 
личной патологии.

	Демографический
 кризис
	Земля устала нас 

рожать
	Загрязнение среды 

планеты из-за 

чрезмерного количества
Людей на планете
	Планета сама 

регулирует численность,

 больше ей не надо
	Кризис будет, пока на

 земле так много

 бездуховности 

	Бездуховность
	Отторжение сознания 
От Любви к родной

 Природе
	Бездуховность 

человечества как итог

победы бесовщины в 

мире 
	Духовность – результат 

работы не Церкви, а 

 личного 

осознания  проблемы
выживания людей в мире


	Победа над миром 

начинается с победы 

над собой.

	Сатанизм
 и бесовщина
	Хранилище 
бесовщины-
Подземный мир
	«Бог шельму метит»
	В мире бесовщины ровно

 столько, сколько сам я её

позволяю в самом себе.
	Самопознание – 

способ убить 

бесовщину вокруг себя

 и в самом себе.


                                        10.3. Переориентация  механизмов "спасения": от сильных - к слабым:
     Коротко суть  этого  перехода в правильной оценке ситуации,  поскольку бороться нужно не со следствиями (описанными  острыми проблемами),  а  с их причинами.  Но  бороться не активно и воинственно,  а нравственно и мягко, ибо на той стороне баррикад - те же люди,  обманутые или не видящие другого выхода. Это жертвы бездуховности, больные, обиженные люди с комплексом личной неполноценности, физически сильные, но с низким культурным уровнем  и  долей духовной ограниченности.  Они не виноваты,  что еще не начали понимать,  где лежит выход, и ищут его на  доступном для себя уровне.

     Самым сильным духовным средством является Любовь,  Сострадание  и Взаимопомощь. Зло  порождает только зло,  поэтому борьба со злом "злою силою" неадекватна объявленной цели. Как только мы применяем средства, в которых не заложен сам результат – «Добро людям»,  наши цели существенно корректируются в сторону зла. Христиане не могут принять формулу: "Если враг не сдается, его уничтожают". Все сказанное не значит, что наложено "табу" на сильные методы.  В частных случаях они вполне  применимы. Но границы такой применимости должны быть постоянно осознанны и минимизироваться.

Об этом есть серьезное исследование Ивана Ильина "О сопротивлении  злу силою".(Библиография № 18 ).  Христианство знает другой лозунг: "Кто без греха,  первым  кинь  в нее камень!" (Иоанн, 8,7)  Нужна сейчас не борьба, а социальная терапия и профилактика. Одно из средств - создание Центров духовно-инновационной адаптации лиц с отклоняющимся поведением (а если считать  отклоняющимся поведением « всякий грех», то это  будет все человечество), разработка стратегий мягкого сопротивления и культурной борьбы со всеми указанными выше формами социальной деструкции мира.

Специфика духовно-инновационного подхода к современным аспектам духовно-экологической патологии заключена в соединении несоединимого: например, в случае наркомании:  открытая борьба с наркодилерами, включая судебное преследование,  и мягкость и любовь по отношению к наркоманам.

                        10.4 .Экономические средства духовной борьбы:

      Другое эффективное  средство  - экономическая поддержка или лишение поддержки определенных акций. Например, с  эротикой бороться очень просто: нужно сделать подобную продукцию очень дорогой, чтобы отваживались покупать только те, которые так или иначе ее достанут, запретим или не запретим. При нормальном  половом  воспитании  нездоровый  интерес  к этой сфере отомрет, а на сексуальные меньшинства нельзя ориентироваться. Если это болезнь, то ее нужно лечить, а не бороться запретами.


     В условиях колоссального цейтнота ("покой нам только снится!"), в который в  ближайшее  время  будут поставлены политики на всех уровнях из-за лавинообразного обострения  социально-экономических,  национальных, культурных, природных и  духовных  человеческих проблем,  надо понять главное: ПРЕЖНИЕ СПОСОБЫ ПРИНЯТИЯ И ВЫРАБОТКИ РЕШЕНИЙ НЕ РАБОТАЮТ!

     Экономические средства борьбы также относятся к мягким,  культурно-ориентированным средствам,  поскольку  они  не предполагают прямого вмешательства в дела, а только  вмешательство косвенное через  установление налогов, повышение цен на товары и услуги, попадающие, с точки зрения государства, в сферу духовно-сомнительных.

                          10.5. Объединение усилий Науки, Политики и Церкви:

      Ориентируясь на "сильные методы", органы руководства будут постоянно работать в режиме Министерства по чрезвычайным ситуациям,  а единственной информацией, на  которую они  будут способны реагировать, будет информация по «чрезвычайным проишествиям» (ЧП). Реакция только на ЧП постепенно становится нормой  в  работе  наших  российских органов управления.  Но это только ожесточает население, ибо у него есть проблемы и другого плана, а они никак не решаются! В конце концов, когда ЧП имеют такой массовый характер, их можно статистически прогнозировать и упреждать удары стихии.

     В этой ситуации необходимо добиваться  "сращивания"  управленческих  структур и "мозговых трестов", работающих на предсказание "болевых точек", узких мест, прогнозирование предстоящих катастроф,  конфликтов и напряженностей разного уровня,  в том числе - природных. Однако этот процесс должен быть гласным,  ибо общество должно знать,  что с ним происходит, и помогать врачу в исцелении болезней. Но, прежде всего, "врачу - исцелися сам!"

     Проводимую сейчас  государством политику национального примирения нельзя проводить вне участия церкви и духовно-ориентированной интеллигенции, да  еще и на бездуховной основе.  Базой примирения может стать только Дух, совместная вера в духовные Идеалы, объединение на их основе. Не существует политических программ,  не ориентирующихся на  подобную силу и влияние.

    Инновационным политикам  нужна великая и духовно-инновационная  Россия (величие здесь - оборотная сторона смирения), а "нормативщикам" и "фактологам" нужны "великие потрясения", чтобы делать свои дела и ублажать свое честолюбие.  Высказавший эту идею Столыпин был сто раз прав.  Инновационный механизм консолидации народов и социальных групп  -  диалог-убеждение, а не приказ-насилие. 

    Возникает парадоксальная  ситуация:  нарастает  волна  ЧП и нужно срочно принимать незамедлительные меры,  а тут рекомендуют  длительные переговоры. Но противоположность их - чисто внешняя! Как и в физике, в политике нужны сейчас "безумные идеи",  ибо «традиционные политические идеи» перестали работать. Силы, отданные повышению духовности общества, обеспечат и понижение  в нем уровня ЧП. И другого эффективного пути, на наш взгляд, просто не существует!

                  10.6. Ориентация на Правду как на механизм "воскрешения":
    Внутри политической  платформы любой партии есть свои "малые истины", являющиеся частью "Большой Истины".  Но она - в диалоге, в глобальной коммуникации, в связи разных политических платформ и их дополнительности. "Большая Истина" так велика и многогранна,  что ни одна партия не способна выразить ее в  своих  исканиях.  Только  на  основе  культурологического закона "двойного подтверждения" и взаимной дополнительности можно добиться эффективных результатов. Плюрализм -  не сумма идей,  а новое качество реагирования на любой положительный элемент в разных идеях,  пусть даже кому-то они порой покажутся "безумными". Но плюрализм - только средство, целью остается идеологический монизм -  Вера в спасение со стороны Святого Духа!
     "Безумные политики", как показывает опыт России, сейчас в цене. И это не случайно. С другой стороны, они, возможно, не так уж и безумны. Да и в каждом "безумстве" есть свой "raison d'etre", как говорят французы.

     Раньше говорили: "Политики приходят и уходят,  а народ  остается". Сейчас эта формула требует уточнения. "Народ" - демагогическая категория. Внутри него есть нравственные и безнравственные элементы.  Реальной политической  силой  любой  системы является не народ (по крайней мере, пока он не проснулся для политической и духовной активности),  а его духовный авангард. "Авангард"  -  в  переводе с французского "передняя стража", к ней-то обычно  и подтягивается народ.

     Точно также, искусство не должно быть "понятным" народу, а должно стать "понятым". Горе народу, который не понимает или не признает свой духовный авангард, но и "горе уму", если он слишком оторвался от народа! Идея «меры», а точнее – «золотой пропорции» лежит в основе оптимального функционирования любой системы. 

     Народ способен "вынести" трудности, но никогда не способен их "избежать". Для этого нужны "мозги":  интеллектуальная работа  для  их предвидения и духовная - для преодоления. Есть очень изящное определение: "Теория операций" - это искусство принимать плохие решения  в  тех случаях, когда другие методы приводят к  более  худшим результатам ". 

     Ответственность за решения народ "несет", но не берет их на себя. Для этого служат политики, элита, принимающая эти плохие или чуть лучшие решения.  Ожидать хороших решений в наших условиях - то же  самое, то ожидать "доброго царя", или думать, как крестьяне у Некрасова: "Вот приедет барин,  барин нас рассудит!»  Верить,  что реальные политики способны  ныне не ошибаться,  очень  опасно.

     Элита - элите рознь!  Ангажированные прежней властью ученые (к ним автор причисляет и себя) должны покаяться,  если считают прежние взгляды несостоятельными.  Те, кто упорствует на своем,  в чем-то заслуживают уважения: "На  том  стою  и  не могу иначе!" Но "многоукладность" современной политической ситуации столь велика,  что конформизм сейчас вреден.  Нельзя  в  ситуации  постоянных политических изменений стоять, как скала,  и думать,  что ты один прав. Твоя позиция, с точки зрения теории вероятности,  может случайно совпасть с истинной, но шансов очень мало.

Другое дело, что ныне стоит  больше уповать не столько на гений политического руководителя или  социальный опыт какого-либо мозгового треста, а, как говорил, Пушкин  - на «случай - Бог–изобретатель»!
                10.7. Личностное самостояние и  как элемент "воскрешения" и как  его щит:

    Именно поэтому так одинок в академическом мире был Д.Сахаров.  Мы не разделяем полностью его социальной доктрины,  ибо она  больше,  чем требуется, имеет прозападную ориентацию,  но нравственная сила этого человека несомненна.  Отсюда так велик нравственный пример его  жизни. Научно-техническая элита была глуха в нравственном отношении,  ибо мораль с техникой не корреспондируют.  От нее нравственная позиция и  не востребовалась со стороны общества. Совесть у таких людей, как академик  Д.Сахаров, стоящих у колыбели водородной бомбы,  заговорила после  выявления всех последствий  совершенного  ими греха перед человечеством.  Но вот тут он уже встал, как скала.


     Появление "дессидента-академика" также объясняется русской традицией - выделения из своей среды "сверхличностей ", концентрация в одном человеке нравственных сил всего общества.  В России они чаще всего последнее время появляются в области культуры:  В.Высоцкий, А.Солженицын, А.Тарковский, Б.Окуджава и другие. В политике их до обидного мало! Сейчас вся Россия надеется на Путина, дай Бог, чтобы нам с ним повезло!
     Однако общество могло вчера еще  прятаться  за  их  спину,  чтобы окончательно духовно не окаменеть.  Завтра это уже будет невозможно. Льющиеся, как из рога изобилия, трудности будут требовать от каждого не нравственной индифферентности, а постоянного этического выбора нравственной позиции. Нужна  "точка самостояния",  иначе болото "безнравственности" поглотит  и нас и все общество целиком.  В трудные моменты русской истории эта ситуация уже не раз имела место.  Но теперь прятаться за  "сверхличностей", или за "общину" будет невозможно. "В огне брода нет!" 

Причем на сей раз это будет не пожар  в одной деревенской избе. А массовый пожар большого города.

Кто защитит наши души в это ситуации?

Не  та ли  массовая культура, которая пропагандируется СМИ и выставляет в качестве «героев дня» своих звезд,  как в сфере эстрады, так и в сфере литературы и кино?  Она сегодня   формирует слишком ненадежный щит для требуемой в эпоху катастроф духовности.  Слабые звезды способны лишь на слабую и надежную  защиту от них. Представить себе, что в эпоху грозных катаклизмом какая-нибудь Ксения Собчак поведет за собой народ на подвиги весьма проблематично.
Подлинные духовные звезды эпохи ушли в тень, во-первых, по причине личной скромности и смирения, а во-вторых, что сигнала для их поддержки от руководящих органов страны не поступает.

«Рыба гниет с головы».  Именно, поэтому так важно, чтобы  духовный Авангард общества имел у власти высокий рейтинг. Сейчас понемногу положение начинает меняться. Создание Общественной Палаты при президенте – тому наглядный пример. 

                             
     10. 8.  Развитие экологического сознания:

     Мировое сообщество уже постоянно сталкивается с нелинейностью поведения планеты  -  живого  существа,  потерявшего ориентировку в чаду экологического загрязнения.  С помощью своих адаптационных  механизмов земля  уже  не  справляется с последствиями "научно-технического прогресса". Теперь надо честно признать, что в эпоху Возрождения мы не столько «возродились», сколько  подложили под свое развитие мину замедленного действия в лице технического прогресса,  гарантирующего нам  глобальное загрязнение планеты.

       Можно провести полную аналогию между сознанием и экологическим состоянием планеты. В основе сознания лежит ощущение единства энергоинформационных полей, пронизывающих планету, точно так же, как и всю Вселенную. В основе нашего экологического отношения к Жизни также лежит ощущение  полного единства с природой планеты, понимание, что «мы – одной крови!»  Духовная целостность сознания определяет и целостность экологического ощущения природы.

     Вне развития  экологического  сознания  духовное спасение человечества  не представляется возможным.  Земля -  колыбель  человечества, и прав был К.Циолковский, считавший, что долго жить в этой колыбели человечество не сможет, а вырвется в космос. Но прорыв в космос нельзя представить  как бегство с "помойки".  Ведь, если мы решимся сбежать в космос, не решив проблем своей планеты,  духовные силы космоса не примут таких соседей, загадивших свой собственный дом и стремящихся перенести  загрязненное сознание в космические  сферы. Именно поэтому мы до сего времени не можем войти в полностью осознаваемый контакт с инопланетянами. А ведь контактов на неосознанном уровне было, хоть пруд пруди. 

     Выработка любовного  подхода к земле,  воспитание любви  к  природе  и неспособности сделать  ей  больно - начало духовности. Закон "двойного подтверждения" диктует нам последовательность духовного спасения:  надо начинать с окружающей среды,  а затем идти вглубь -  к очищению собственной внутренней среды. Но эффективность этого процесса почувствуется лишь после «выворачивания», когда накопленный внутри духовный потенциал выльется наружу -  на природу, изменит наше отношение к ней.

     Кто может нас вывести из  этого экологического  тупика?  Только духовная интеллигенция вкупе с Церковью.  Нам представляется, что духовное возрождение в первую очередь затронет интеллигенцию,  а потом уже  подтянется народ. Свою роль должна сыграть и новая генерация политиков.  Если будущий политический лидер страны открыто обопрется на Русскую  Православную Церковь, получит "санкцию Неба" на свое правление, духовная ситуация в стране благоприятно изменится.

     Но ему  нужна   поддержка  "пятой власти" - власти духовной элиты! Четыре ветви власти уже не срабатывают перед  лицом  трудностей нашего времени. Пришло время включиться в политическую инфраструктуру и пятой ветви духовной власти, иначе надежный щит против чрезвычайных ситуаций в наших мозгах не сформировать.

                       10.9.. Соотношение идеологии «Новый Век» (Нью Эйдж) и Христианства:

Глобальная духовная логика развития мира тянет его не только в сторону духовной инновации, но и  в сторону  эклектической  идеологии с антропоморфными амбициями во главе, именуемой ныне  «Нью Эйдж» - «Новый Век»..  В США представители это новой духовной технологии – ньюэйджеры начали занимать доминирующее положение во всех сферах бытия: политике, экономике, образовании и искусстве. (См. об этом № 13) .

Известные американские футурологи Дж. Нэсбитт и его жена П. Эбурдин пришли к выводу, что «представители движения Новый Век – это самые богатые, хорошо образованные, преуспевающие люди, родившиеся после Второй мировой войны» ( №13, стр. 337).

Все идет к тому, что идеология Нью Эйдж постепенно вытесняет в головах американцев христианство, хотя статистически  к ней причисляет себя подданными количество людей,   в три  раза меньшее, чем  общее число христиан.

Привлекательность этой идеологии связана с её  открытостью, отсутствием институциональной организации, типа Церкви, мистическим космизмом,  экологическим оптимизмом, льстивым отношением к человеку как к Богу («человекобожие», столь  не любимое христианами), верой в технический прогресс,  отказом от аскетизма по отношению к телу  и  смирения по отношению к духу, характерных для христианства.

Как показывает анализ,  многие аспекты этой идеологии носят чисто  внешний характер, и духовно не подтверждаются практикой последующих действий самих  ньюэйджеров. Так инициация движения «зеленых», свойственная социальной активности Нового Века,   приходит в полное противоречие с его потребительским и гедонистическим  курсом. Вызов потребительского общества состоянию природы таков, что без замены  потребительства на аскетизм и смирение человечества экологическая проблема планеты решена быть не может.

 Соотношение идеологии Нового Века и христианства напоминает нам принцип «обмена универсальности на эффективность».  Действительно, эта идеология более универсальна и космична, чем христианство, но последнее более эффективно, ибо в качестве постоянного образца для  ежедневного поведения человека выбрало  близкий каждому образ Иисуса Христа, самого великого из людей и богов, когда-либо посещавших нашу планету.

Космический мистицизм  этой идеологии опирается на постоянные контакты в состоянии «измененного сознания»  её ведущих представителей с небесными духами. Но каковы гарантии, что это не «Духи Тьмы»? Судить можно лишь по тому, к чему они призывают, так вот к христианству и наличию Бога в структуре Инобытия они относятся крайне  отрицательно.  Точно также большинство НЛО-навтов  не признают наличия Бога в Космосе; глобальную энергоинформационную сеть – да, а личностного Бога – нет!

О чем это говорит? Темным сущностям Вселенной удобнее  демонстрировать  свою большую значимость в Космосе, чем они её имеют на деле. Признать своё приниженное положение в Иерархии космического Бытия способны только самые духовные её представители.  Бесы, как мы понимаем, к ним не относятся.

Вместе с тем трудно отрицать привлекательность (в том числе и для нас)  отдельных сторон ньюэйджеровской идеологии. Однако окончательное суждение надо выносить не по частностям, а по духовной целостности движения: оно носит малоперспективный для  духовного будущего планеты характер. Скорей всего следует согласиться с авторами книги «Религии Антихриста»  что именно это движение подготавливает приход  Антихриста в мир. 

11. Глава одиннадцатая: «Духовно-инновационное сознание– способ связи души с Разумом-Эфиром»: 

                                           «Доспех тяжел, как перед боем.
                                                       Теперь твой час настал: «Молись!»

                                                                                        А.Блок

         11.1. Общая характеристика духовно-инновационного сознания:

А. Развитие духовно-иннвационного  (экологического)  сознания как синтез науки и религии:

Важным аспектом духовно-инновационного сознания является экологическое сознание, построенное на синтезе науки и религии, что стало  совершенно новым явлением для данного этапа развития. Новый синтез делает доминантой сознания и культуры не только «любовь к Богу», но и  «любовь к Природе», неспособность причинить ей малейший вред, желание минимизировать негативное воздействие на природу любой техники.

Если для этапа «Нормы» характерным для России было своеобразное «двоеверие» - синтез язычества и православной религии, то теперь возникает уникальное  «четвероверие».

В чем же оно состоит?

1.  Любовь к Природе активизирует даже языческие аспекты обожествления природы, её христианское возвеличивание как первостепенного творения Бога, ведь Человек сотворен позднее, научную страсть к познанию природы, но не на узких научных принципах, а более широко с привлечением духовных компонентов природы.

2.  Признание Божественной компоненты Природы, всей окружающей природной среды. Важным является и научное подтверждение библейских истин, таких, как изображение  Христа на Плащанице, находка окаменевших остатков Ноева ковчега на горе Арарат и другие. Но это не главное.  Основной акцент в религиозном служении будет сделан на постоянное духовное усовершенствование, желание каждого человека постоянно духовно расти, вступая в диалог с Христом, одновременно усовершенствуя  свой личный творческий и духовный потенциал. Христианство требует Веры в Христа, а не ждет научного подтверждения Его существования. Поэтому оно его и не имеет. 

3.  Расширение не только методов и средств познания окружающего мира, но и самого объекта познания: объединенное научное рассмотрение  мира этого    вкупе с  Иномиром.

4.  Творческое отношение к Природе, которая будет восприниматься  скорее как объект поэтического и творческого любования, как стимул творческого процесса художника, нежели как объект промышленной эксплуатации.

5. Допущение в качестве метода  познания ЕДИНОГО магических инструментов и  средств познания, накопленных в науке магии. Однако, это допустимо только для духовно продвинутого человека, ибо, в противном случае,  велика опасность  пострадать самому магу.
         



Б. Развитие энергоинформационного языка коммуникации:

Появление компьютеров повлекло за собой расширение новых энергоинформационных способов коммуникации людей в мире, в частности ИНТЕРНЕТ и электронную почту.

Каковы же социальные последствия  широкого его распространения?

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

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

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

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

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

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

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

Отсутствие их в любом случае вредно для человека, поэтому столь важным становится способность себя к этому равновесию подвести.

                        
       В. Переселение людей из города в сельскую местность:

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

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

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

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

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

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

                                 Г. Доминанта культуры с духовным диалогом в основе:

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

Именно в диалоге люди обретают  подлинную Истину, находят компромиссные точки зрения, важные для их совместного будущего.

Диалог в данном случае, как механизм коммуникации на новом этапе может быть понят достаточно широко:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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


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

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



   Д. Создание нового типа «мессианского человека»

Как говорилось, термин  «мессианский человек» придуман не нами, а Вальтером Шубартом  (см. № 16, стр.16 - 161) С точкой зрения самого автора рекомендуем ознакомиться в его книге, мы же хотели расширить авторское толкование этого термина, включив в него некоторые специфические характеристики человека с именно  духовно-инновационным сознанием:

· наличие подобного духовно-инновационного сознания;

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

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

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

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

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

               Е. Ноосфера как духовно-творческий тип будущей инновационной цивилизации:

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

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

Главной мыслью Вернадского была уверенность, что биосфера так или иначе, рано или поздно, перейдет в «ноосферу», при условии, что человек возьмет на себя ответственность за дальнейшую эволюцию планеты.

Другое дело, что он исходит при этом из устаревшей концепции, что интеллектуально человек развит  сильнее  планеты, поэтому он может взять на себя за нее ответственность. Современные научные воззрения показывают, что это не совсем так. Планета обладает интеллектом более высоким, чем человеческий, поэтому вопрос об ответственности нужно рассматривать,  как возможность человеку договориться с планетой в диалогическом режиме и найти компромиссную базу для совместного решения  возникающих экологических проблем. (См. об этом № 11).

Иначе планета просто скинет человечество со своего лица, что она уже и начала делать. У человечества пока не хватает разума вступить с нею в нормальный диалог. Возможности для такого диалога есть и чисто интеллектуальные. Необходимо понять все истоки экологического загрязнения и принять меры к их минимизации.

Основные параметры этого диалога уже изложены в трудах упомянутых предшественников:

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

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

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

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

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

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

                                                  Ж. «Космизация   мировых религий»:

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

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

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

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

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

Кроме пророков, несущих нам Божественную информацию, сейчас появились уже книги от представителей космической духовности, которые общаются с нашими миром с помощью ченнелинга, то есть коммуникации, совершаемой людьми  в измененном состоянии сознания». Например, одним из таких космических пророков является Крайон. (см. № 19)
   Однако, подобное общение для людей, не наделенных инновационным сознанием опасно. Они всегда находятся в искушении выдать своё общение с низшими  духами за общение с Богом, при этом находится масса народа, готового этим общением очароваться.  Инновационное сознание выступает и как критерий и как фильтр  этих процессов. Оно одинаково важно и для пророков и для их почитателей.  

                              З. Новый этап в истории культуры - «Тысячелетнее Царство Христово»:

На наш взгляд, этап духовно-инновационного сознания имеет поддержку и в религиозной литературе, реанимируя старую идею «хилиастов» о «тысячелетнем Царстве Христове» на земле.

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

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

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

 Равно так же, как и биосфера, как  показал В.И.Вернадский,    с научной закономерностью переходит в «ноосферу», точно также и  Земное Царство  приближается к Царству Божьему, хотя полного совпадения быть не может. Одно материальное, а другое духовное. Но духовное Царство может задать все параметры и ориентиры   Царству земному, ибо  последнее будет постоянно стремиться к  возрастающей идентичности с первым.

Возникает только один вопрос, а какова при этом роль Антихриста? В дальнейшем мы изложим идею, что Антихрист на земле будет побежден Христовым воинством, основную часть которого будут составлять русские, ибо только на территории России остались для этого необходимые предпосылки. Однако в подобной постановке вопроса есть национальная гордыня, поэтому мы на ней отнюдь не настаиваем.



  И. Осознание особой миссии России в мире:

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

Пророческий дух Православия вселяет в нас уверенность, в понимании духовно-инновационного этапа не только как Тысячелетнего Царства Христова, но и как периода накопления ошибок, приводящих нас, в конце концов, к Страшному Суду, правда, не на основе «суда», а на основе «Апокостасиса», то есть, «спасения со всеми и для всех».

Уверенность в воцарении на земле Царства Христова вселяет нас хотя бы Молитва Господня: «Отче наш, Иже еси на небесех, да светится имя Твое, да приидет Царствие Твое», но поскольку Царствие Божие на Небесах уже давно есть, то речь  в молитве идет, очевидно,   о его  приходе   на Землю. И оно придет!


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

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

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

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

Именно потому,  что в марксистской идеологии такая мечта была, хотя и называлась неадекватно сути «коммунизмом», как подлинные  «тайные христиане»,  русские восприняли её именно как «Царство Божие на земле» и готовы были отдавать за эту мечту свою жизнь. Это уже стало у русских национальной традицией. 

Русская соборность в дореволюционные годы также имела место, но не имела тогда того действенного начала, как «механизма приложения трудового энтузиазма всего народа», который ей придала советская власть. Народу было за что бороться - за «коммунизм», толкуемый как Царство Божие на земле.

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


                  К. Изменение структуры политической власти в России:

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

Пусть реальная власть была у партийной верхушки, но обставлено это было так, что на духовном единстве народа  не отражалось. На местах в руководстве было достаточно людей, только что вышедших из низов, и с этими низами связи еще не растерявших.

Соединение «демократии» (которую на русском языке правильней называть «соборностью») и «духовности» - вот что ожидает дальнейшую эволюцию власти в России. По мере того, как будут созданы условия, чтобы наверх попадали честные люди, постепенное «оцерковление Закона» станет не иллюзией, а «национальным общим делом».

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


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

   А лишь забота затуманит твои прекрасные черты!

   Какому хочешь, чародею отдай разбойную красу!


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


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

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

  Важна только мотивация людей, стремящихся во власть. Если ими движет только  личный интерес, то такая власть обречена, если есть  общественные интересы, то и у  власти есть шансы на долгое существование.

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

                           Л. Механизмы целостность «творческо-религиозного сознания»:

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

                                                                                                                                               
Матрица № 5
	Элементы
	На
 этапе МИФа
	На этапе НОРМЫ
	На этапе Факта
	ИННОВАЦИЯ

	История
	Киевская 

Русь
	Московское

Царство
	Петербургская

Империя
	Советская и

постсоветская

Россия

	Творческие

Личности
	 ПУШКИН
	ГОГОЛЬ
	ТОЛСТОЙ
	ДОСТОЕВСКИЙ

	Духовность
	Двоеверие
	Вера в Бога
	Безверие
	Духовное

Усовершенствование

	Механизмы

Целостности
	Поклонение

Природе
	ПРАВОСЛАВИЕ
	Вера в Науку
	Синтез Науки и 

Религии с любовью

  К  Природе


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

Связи Гоголя с «нормативным сознанием», Толстого - с фактологическим, а Достоевского с «инновационным» прослежены в наших предыдущих работах.

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


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

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

· Поклонение Природе;

· Православие;

· Вера в Науку;

· Синтез Науки и Религии с любовью к Природе.


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

                                М. Новый тип «охраны Природы», построенный на культурной традиции:

Добиться нового отношения к природе - милостивого и любовного можно только одним путем - через экологическое воспитание детей и юношества. Начинать надо с Семьи, ибо потом уже будет поздно.

Такое «экологическое образование» должно быть построено на культурных традициях России, в частности, на отношении к Природе деятелей русской культуры. Как к ней относились русские поэты, мы попробуем показать в следующем списке стихов:

· Константин Батюшков «Есть наслажденье в дикости лесов»;

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

· Михаил Лермонтов «Когда волнуется желтеющая нива»;

· Федор Тютчев «Есть в светлости осенних вечеров»...

· Афанасий Фет «Я потрясен, когда кругом гремят леса...»

· Сергей Есенин «Отговорила роща золотая», «Я по первому снегу бреду», «По осеннему кычет сова»...

· Николай Гумилев «Прекрасно в нас влюбленное вино»

· Марина Цветаева «Тоска по родине - давно разоблаченная морока»

· Константин Бальмонт «Есть в русской природе усталая нежность»

· Николай Заболоцкий «В очарованьи русского пейзажа»

· Самуил Маршак «Всё цветет по дороге, весна,,,»


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


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

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

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



Н. Перекличка Мифа и Инновации, синтез культур:


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


Отметим некоторые из них:

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

· отказ от локального «фактологического сознания» и стремление к космической целостности, к постижению «первоэлементов мира», восприятие их в целостности и единстве («А дальняя звезда в конце села как свет в последнем домике прихода»  в стихотворении Э.М.Рильке);

· признание иллюзорности глобального миропонимания, преимущественно рационального плана (Пикассо: «Все хотят понимать искусство. Почему же не стремятся понимать пение птиц?»);

· восприятие  природы  в разнообразии цветов, запахов, идей, по преимуществу,  в их языческой  и магической целостности;

· отношение к творческой фантазии как к фантазии природы, где природа  служит образцом и идеалом всех творческих проявлений;

·  восприятие творчества как механизма Природы: художник служит орудием природы, выразителем её сил, соединение духовного (вечного) и материального (пластического) начал в искусстве;

· творческий синтез, как  «в мифе», где творец - не профессионал в одном типе творческого проявления, а многогранный деятель - и поэт, и композитор, и исполнитель одновременно;

· соединение «политеизма» и «полистилизма», то есть, инновационный художник вбирает в себя все стили, как Пикассо: и фовизм, и салонное искусство, и кубизм, и абстракционизм, и неоклассический стиль; (сейчас возможен и новый, более глубинный  стиль творческого  единства, который мы окрестили бы как «инновационный»);

    Инновационное творчество синтезирует и мифологию и идейную «нормативность», как, например, «Герника» Пикассо,  являющаяся соединением абстрактного стиля с ярким чисто  политическим протестом художника против  фашизма.


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


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


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


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

 О. Постинновационный период: 

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

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

· вместе с тем, хотя это  «Всеобщее воскресение» можно предположить, что далеко не все подобным образом спасутся, ибо тогда нелогичным стало бы завоевание  перед Вторым Пришествием Христа такой   огромной  популярности  Антихристом; 

· в Библии неоднократно подчеркивается, что «Вера без дел мертва», что одной Веры не  хватает, чтобы попасть в Рай, нужны дела, а на них не все способны;

· Появление Антихриста мотивировано тем, что единство и диалог религий не ограничится только  подобными  формами сотрудничества, а начнет перерастать в создание некой интеррелигии, далекой  от Бога; такой попыткой в свое время была книга Д.Андреева «Роза  мира», проповедующая   свой вариант прихода Антихриста в мир;

· кроме того,  к  «Апокалипсису» человечество должно привести завоевание  больших позиций человекобожием, когда человек станет  все больше перетягивать одеяло на себя, отдавая Христу лишь малую часть должного; однако в момент этой вселенской катастрофы случится «полное обновление духа и твари», делающее, тем не менее, возможным «всеобщее воскресение»;

· негативный процесс отпадения человечества от Бога является по существу процессом, обратным Божественному Промыслу, мешающим Ему реализоваться в человеческой истории, как должно, без тех вселенских катаклизмов, на которые обречено человечество, отпавшее от Бога; но постепенно человек поймет, что  правда - за Ним;

· со Вторым пришествием Христа связан и космический катаклизм - «падение с неба звезд и движение сил небесных», которое говорит о принципиальном изменении структуры Времени-Пространства после Страшного Суда; Время «обожится» и превратится в Вечность, Пространство преобретёт многовекторность и многослойность, обратясь в Бесконечность и став  космическим поприщем для  познавших Инобытиё  человеческих душ;

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

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

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


Как уже указывалось, мы не склонны отождествлять Второе Пришествие и Страшный суд. Не исключено, что после Второго Пришествия человечество попадет на новую планету и создаст космическую духовную цивилизацию, а, может быть, и войдет в братство космических духовных цивилизаций, уже имеющих место в Космосе.

                                       11.2. Ментальное торможение на этапе ИННОВАЦИИ:

                                              «Культура народа – способ его выживания. Массовая культура – 

                                                скорее его способ прожигания жизни».

                                                                                                                          А.Круглов

Современная культура во многом работает на создание  специфической квазирелигии, готовящей приход Антихриста в мире. В чем это проявляется? Среди огромного количества ментальных форм торможения, возникших в переходный период, накануне глобальной бифуркации, мы выделим только девять:

· оккультное возрождение в мире;

· наркотизации алкоголизация молодежи;

· бездуховное влияние СМК;

· коммерциализация культуры;

· сексуальная революция в мире;

· усиление социальной нестабильности;

· рост фанатизма и терроризма;

· нездоровый образ жизни и рост психических заболеваний;

· повальное загрязнение окружающей природной среды.

          Попытаемся рассмотреть их поподробней.



                  А. Оккультное возрождение в мире:

Факты возрождения оккультизма в наши дни столь многочисленные, что их даже и доказывать не имеет явного смысла, ибо очевидны.  Этот аспект является важнейшим показателем духовного преобразования мира, поскольку  был характерен для всей истории человечества.

 Когда шло формирование христианского мировоззрения в начале нашей эры духовное развитие тормозили гностики, в конце Средневековья - начале Возрождения, когда человечество переходило на «фактологическую точку зрения», таким тормозом оказались алхимики, в конце Х1Х - начале ХХ веков, когда складывалось новое инновационное мировоззрение, приторможенное сейчас  теософами  и оккультистами всех мастей и марок.


Они не понимают, что в качестве тормоза  являются своеобразным средством преобразования предыдущего отжившего мировоззрения, помогая ему перерасти в нечто  новое, более современное.

У нас  оккультная точка зрения никогда не побеждала, а только со временем загонялась в тайники и подвалы, но каждый раз возникала, когда надо было расшатать устаревшие взгляды.


Она, таким образом, всегда выступала своеобразным показателем духовной и социальной нестабильности в мире, пришествием времени Перехода, которое нужно успешно преодолеть, чтобы двинуться вперед.


Вот и сегодня интерес ко всякой «чертовщине» ( что в особенности  заметно по американскому кино) ни о чем, кроме глобальной болезни  сознания еще не говорит. Мы находимся в  Переходе  к принципиально новому типу сознания - духовно-инновационному, с одной стороны, а с другой стороны, этот Переход включает различные формы торможения духовного развития. В них  необходимо войти, чтобы успешнее с ними можно было  бороться.


Вместе с тем опасность оккультизма никак нельзя преуменьшать, что хорошо проанализировано в указанной уже ( Библ.,  №14) книге Вячеслава Алексеева и Андрея Григорьева «Религии Антихриста».


              Б. Наркотизация и алкоголизация молодежи:

Нам не известно, возникал ли в предыдущие переходные времена всплеск интереса к наркотикам, но то, что он сегодня имеет место, очевидно для всех. Переходной время - время социальной нестабильности, включает  в себя как элемент  наркотизацию населения, а молодежь - самая динамичная его составляющая. Молодежная преступность всегда растет, как только государство отпускает вожжи правления, но к этому фактору мы еще вернемся.

Если наркотизация населения - мировое явление, то алкоголизация - чисто российское. В большинстве западных стран существуют  культурные ограничения  по отношению к алкоголю, а в исламских странах запрет на спиртные напитки наложен даже всей   религией.

Представить себе алкоголизацию населения (хотя алкоголики там есть) во Франции довольно трудно, ибо там стакан вина за обедом или ужином так же необходим, как для нас кусок хлеба. Американцы то же в основном наследовали эту европейскую традицию. Алкоголизация россиян началась с советского периода, когда население чувствовало свою неадекватность режиму, а поделать с этим ничего не могло. Вот и топило свое горе в  водке. Сталинский указ во время войны о «боевых ста граммах» то же внес свою долю вреда в этот негативный процесс.


Почему же мы, прежде всего, говорим об опасности алкогольных  тенденций для  молодежи? Дело в том, что молодежь - самый восприимчивый к новому возраст жизни. Ощущение «предчувствия конца» ими ныне   воспринимается на интуитивном уровне более остро, чем другими возрастами.


Мысль - «А пропадай всё пропадом!» - все чаще приходит в голову современной молодежи. Это ощущение  сегодня уже невозможно не замечать. «Покурить травки» - становится для них, так же привычно, как сходить в бар или в кино, где  эта тема представлена с  такой же высокой плотностью. Гонясь за модой, герои современных фильмов и телесериалов пью, курят, употребляют наркотики, занимаются почти в открытую на экране сексом,  и молодежь начинает думать, что им  именно это и нужно делать в жизни.

В итоге здоровье, рождаемость, способность к воспроизводству населения, благополучие семей летит в тартарары, что только развязывает  настроение молодых: «А пропади все пропадом!»

Иллюзии современной медицины, что подобные отступления  от здорового образа жизни можно вылечить, наталкиваются на их социальную подоплеку. Вылечить их можно будет только  одним способом - дать их сознанию  новую заманчивую перспективу.




В. Бездуховное воздействие СМК

 Средства массовой информации (СМК) по мере своего появления все больше становились самым мощным средством формирования мировоззрения и нравственности. И если мы говорим об общем падении нравственности в мире, то искать причины этого нужно в вырождении самих каналов пропаганды и агитации.


Доказательств падения общей  нравственности, хоть пруд пруди. Приведу личный пример. Мне приходится очень часто, как жителю пригорода, ездить на электричке в Москву, весьма переполненных народом в часы пик. Не помню ни одного случая, чтобы молодежь или школьники по собственной инициативе уступали мне место, хотя я человек - с седой бородой.

Когда в обществе падает уважение к старшему поколению, виновато, прежде всего, оно само. Поэтому я не обижаюсь на молодежь, мне её скорее жалко, потому что ей не хватает воображения поставить себя на место стариков.

Но это все же свидетельствует, что они стали забывать библейскую заповедь: «Почитай отца своего и мать свою!» По древнейшим представлениям обилие старцев на какой-либо земле служит доказательством мира и благоденствия в этом районе. Сейчас у нас ничего этого нет, поскольку старики не доживают до преклонных лет. Это еще одно доказательство «опасной рубежности времен», в коих  мы с вами  ныне  живем.

Стариков  мало ныне даже среди священников. К примеру, на такое святое место, как Сергиево-Троицкая Лавра, если  найдется в пределах десятка старцев, то и хорошо. 

Никакой пропаганды уважения к старшему поколению в каналах СМК не ведется. Скорее, наоборот: и реклама и содержание остальных передач ориентируется, прежде всего, на интересы молодежи, потому что и среди корреспондентов представителей старшего поколения раз, два и обчелся. Реклама ориентирована на слои населения, которые покупают рекламируемые вещи. Старшее поколение в это число, очевидно, не входит.


Доверие к старшему поколению пропало и на государственном уровне.  Стоит только посмотреть, каков у нас средний уровень лиц, занимающих высокие государственные посты, мы заметим, что лиц пожилого возраста там совершенно нет, а ведь именно они являются олицетворением опыта и мудрости. Не все, конечно, но многие.

Стоит только пройти мимо газетных киосков и развалов с выставленной там современной прессой, бросается в глаза количество фотографий с обнаженными девицами, а порой и откровенно сексуальных сцен. Даже нет необходимости проводить контент-анализ современной прессы, чтобы удостовериться в падении нравов и авторов и издателей. А, следовательно, по цепочке – и читателей.

Издатель  ссылается на заказ читателей, но формирование этого заказа -  дело их совести, ведь забыли они, что за это им придется держать ответ за это  на Страшном Судилище Господнем.  

Еще одним аспектом падения нравственности является приоритет денег, увеличение роли Мамоны в мире. Все бросились зарабатывать деньги, а духовные ценности сразу и по боку. Очевидно, за них «плохо платят».

Это положение считается у многих чисто  временным, они думают, что если материальное состояние населения улучшится, то равновесие духовно-материальных аспектов в Россию вернется. Но выровняется ли оно до конца?  Подобного рода  тенденции обычно имеют слишком долговременную инерцию. Перестройка изменила экономику России, но изменила ли она сознание? Судя по популярности личности Сталина, очень сомнительно. 

Нравственность падает и в отношении ценности человеческой жизни. Посмотрите художественные фильмы,  демонстрирующиеся на  современном телевидении, создаётся впечатление, что кроме тем, связанных с убийством, грабежами и насилием, авторов вообще ничего не интересует. Ну, может быть, еще оккультизм...


Что же говорить о росте преступности среди молодежи! Если государство не остановит бездуховную  пропаганду, льющуюся  со страниц прессы и экранов телевидения, то   роста преступности никогда  не остановить!



             Г. Коммерциализация культуры:

 Культура во все времена была средством распространения знаний и нравственности. Видя сегодняшние изменения, можно говорить о резком изменении  функций культуры. Расшатывание традиционных функций с одной стороны свидетельствует о культурном и цивилизационном Переходе, об изменение роли культуры в мире.  С другой стороны, если культура уйдет от пропаганды нравственных устоев в мире, то общества не будет. Очевидно, к этому все и идет!

Но в каком же направлении должен меняться функционал культуры? Лишь в направлении её дальнейшего одухотворения и диалогичности. Необходимо ли для этого размывать сами нравственные основания в мире? – Конечно же, нет! Культурное падение всего социума  свидетельствует лишь  о приближении его конца.

Торжеству этих настроений в мире должна помешать инновационная культура, построенная на диалогичности и поиске более глубоких оснований духовности в мире. Коммерциализация культуры, повсеместно нами наблюдаемая, является противоположной гранью этого процесса. Быть может, она нужна, чтобы ускорить появление новой культуры?

Как мы уже много раз повторяли в современных культурных процессах «клин выбивается клином» «система есть единство полярных противоположностей». Должна же  эта коммерциализация нашему современнику когда-то надоесть, чтобы  он обратил свое лицо к духовности и самосовершенству!

В коммерциализации есть одна положительная сторона: по крайней мере, эта культура никогда не остаётся без потребителя. Но что она ему несет?  Пытаясь на это ответить, мы приходим к однозначному выводу: только понижение общего культурного уровня  и глобальное падение нравственности. Другой альтернативы, пока не наблюдается.


Поэзия не могла пройти стороной мимо этих процессов:



«Как верит каждое ухо хитрым речам твоим,



 Как веруем мы и сами, не ведая, что творим» (Б.Окуджава)

То, что мы не ведаем, что творим, нас от ответственности совсем не освобождает. Надо ведать! А пока мы приближаем, если не боремся с этими явлениями, конец «малым сим». Библия  накладывает на нас огромную ответственность, считая, горе тому, через кого приходит  сей, подобный самому  смертельному греху, соблазн.

Вызваны все эти процессы во многом нарушением баланса, равновесия между развитием массовой и элитарной культуры. Поскольку элитарная культура пользуется «элитарным же спросом», с точки зрения коммерсантов от культуры, она не выгодна. С глобальной точки зрения,  связанной с необходимостью  выживания в кризисных условиях,  она выгодна всегда! 

Но, когда коммерсанты это поймут, может быть уже поздно! Однако, и их то же  надо воспитывать. Но как?



Д. Сексуальная революция в мире:

 Сексуальная революция захватила сегодня весь мир, и хорошо бы разобраться в последствиях этого факта. Совершенно ясно только одно: она повлияет на рождаемость в мире, ибо контроль за зачатием становится одной из характерных особенностей этой революции. 

 Кроме того, обратной стороной это революции становится легализация положения «голубых», что тоже никак не способно повысить рождаемость детей.  В Англии уже разрешены законом однополые браки. Каков же доминирующий функционал этого «инновационного образования»? Совершенно ясно, что отворяются ворота соблазну, которые раньше были, если не закрыты, то полу прикрыты нравственными соображениями. Молодежь ринулась в этот соблазн, окунувшись в него с  головой.

Проверка сексуальной совместимости до брака, имеет, возможно, какой-то смысл для укрепления института семьи, но уравнивается ли это обстоятельство  тем глобальным понижением уровня рождаемости, которое уготовано человечеству, как главное последствие сексуальной революции?

Кто сегодня ответит на этот вопрос? Ясно одно, что никогда пришедшие соблазны не могут способствовать повышению духовности населения, а без него выиграть битву в новой социальной бифуркации  вообще вряд ли возможно. Уроки полового воспитания в школах дали только отрицательный результат, потому что их целью было не укрепление семьи и деторождаемости , а реклама сексуальных шопингов.


      Е. Социальная нестабильность в мире:

Социальная нестабильность также является характерной особенностью нынешних «последних времен».  Есть слабая надежда, что они - все-таки не «последние».

Кроме социальных революций,  ставших  уже редкими в мире, речь идет о появлении новых форм социальной нестабильности, наподобие ввода американских войск в Ирак и насильственного изменения характера социального режима. Не случайно, Совет Безопасности ООН проголосовал против этого решения, ибо там понимают, какие последствия для мира в целом имеют новации в «социальной стабильности».

Особенно опасным это стало из-за общей нестабильности исламского мира, потрясаемого фанатизмом и терроризмом. Если в демократических странах разработан механизм политического урегулирования  социальной нестабильности - выборы и перевыборы, то в исламских странах  такой механизм отсутствует. Точнее, он есть, но не работает, потому что голосование идет не демократическим образом, а по приказу религиозной верхушки общества. Поэтому исламский мир обречен еще на длительную социальную нестабильность. Даже с легализацией  там демократических выборов, мало, что изменится, ибо к новой социальной норме обществу надо еще и приспособиться. 

Другое дело, что эта нестабильность пока не обладает сильным влиянием на общую ситуацию в мире. Правда, наряду с типами социальной нестабильности, характерными для исламского мира, возникают и другие поводы для  социальной нестабильности, прежде всего экономические. Они, как правило, связаны со следующими событиями:

· климатическая нестабильность мира;

· космические факторы (метеориты, кометы, болиды и т.д.);

· угроза со стороны соседей (сопредельных государств) из – за спорных  территорий;

· внутренние возмущения обиженных слоев и кланов в обществе (например, в Грузии);

· другие внешне пока не значащие факторы, опасность которых со временем возрастает, не берусь даже перечислять, так их много.

Социальная нестабильность в любом регионе опасна, потому что может, подлив масла в огонь, легко выйти за пределы своего региона. Предчувствуя эту опасность,  ООН разработала механизм стабилизации - Совет Безопасности  ООН. Но и его решения не для всех обязательны, например,  с указом  американского президента о вводе войск в Ирак  он справиться так и не смог. Другое дело, что подобное решение может стоить головы самому президенту. Будущие выборы  покажут.


Волну социальной нестабильности пустила в ход в ХХ веке Октябрьская революция. Она дала толчок многочисленным потрясениям  подобного рода. За это Россия несет отрицательную карму, ибо планете, как  и Богу, одинаково  важны  стабильность, равновесие и  социальный баланс. Иллюзия, что  революции несут  положительный поворот в истории  человечества,  уже давно кончилась. Мы в полной мере осознали горечь признания Пушкина о «русском бунте, бессмысленном и беспощадном».


Вместе с тем, социализм как новое политическое устройство мира, возможно, еще не полностью исчерпал свои ресурсы, по крайней мере, в форме христианско-демократического социализма.  Об этом мы поговорим позднее.


С другой стороны надо различать негативную социальную нестабильность и «позитивную», полезную для введения инноваций в социальные режимы.  Однако лучше это делать более спокойным образом. У нас пока это получается хуже, чем на Западе.




Ж. Рост фанатизма и терроризма в мире:


Фанатизм - опасный для будущего мира пережиток старины. Он есть  духовное  последствие нормативности,  отнюдь не единственное. Опасен именно фанатизм, потому что мир давно уже миновал этот этап в своем духовном развитии, возврат к нему не возможен. Но террористы этого не понимают, их реакция носит не ментальный, а чисто эмоциональный характер. 


С другой стороны, с помощью механизма страха держать в повиновении массы народа также мало эффективно. Может быть, при низкой духовности это еще возможно, но таких народов остаётся уже считанное количество.


Распространению фанатизма поставлены духовные пределы (например, решение Всемирной Исламской конференции о незаконности терроризма), однако, допингом его является не всегда характер религии. Более того, религиозные деятели Ислама  и до современных решений всегда  открещивались от   фанатиков-изуверов –вахабитов.


Фанатизм чаще всего ныне имеет характер политический, а не религиозный. Какое отношение к религии имеет поддержка терроризма в палестинском государстве? Ясно, что, прежде всего, политическое, а потом уже национальное, религиозное и экономическое.


Какие перспективы имеет терроризм в сегодняшнем мире? Имеет,  пока таковые имеет   фанатизм  в мусульманских странах. Некоторое число фанатиков, равно так же, как и язычников и научно-ориентированных людей, будет в мире   всегда иметь место.


Для того, чтобы оно стало меньшим, необходим социальный катаклизм, разворачивающий ситуацию в сторону социальных инноваций. Однако он выходит за рамки баланса, равновесия и социальной стабильности. Мы уже не раз говорили, что «клин вышибается клином». Когда других методов изменения ситуации уже не останется, по нашему мнению,  обязательно  наступит глобальная катастрофа.



З. Нездоровый образ жизни, рост психических заболеваний:


Не удивительно, что в мире наблюдается рост психических заболеваний: не все выдерживают «ожидание конца». Причиной этих заболеваний, наряду с нездоровой наследственностью и ведением нездорового образа жизни, безусловно, является  социальное напряжение «последних дней».


Поскольку психическая стабильность у всех людей разная, кто-то не выдерживает, раньше других,  сходя с дистанции. Психика человека являет собой хрупкое равновесие между внутренними ориентациями и воздействиями  внешнего мира. Окружающий мир  на нас всех давит сегодня  с одинаково мощной силой.   А  внутренние ориентации у всех разные: кто-то склоняется к оккультизму, кто-то готов принимать наркотики для ослабления внешнего воздействия,  кто-то, духовно зациклившись, продолжает добиваться поставленных перед собой целей, как террористы.


В то же время движение за «здоровый образ жизни» (ЗОЖ) начинает входить в моду, оно захватило уже огромные слои населения. Все более модным становится не употребление химических лекарств, насколько эффективными которые бы ни были, отрицательный эффект всегда имеется, а только  народных лекарственных  средств.  

Они носят, безусловно, более  мягкий, менее разрушительный для организма характер. Важны и физические упражнения, и прогулки на природе, ибо они - мощное лекарство от всяких отклонений.


Многие болезни можно лечить на духовном уровне, прося у высших сил помощи и заступничества, таковых успешных примеров сейчас огромное количество. Важно, что и у медиков начинается подвижка в сознании. Они все чаще работают над  средствами лечения, не уничтожающими    патологию, а мобилизующими  защитные силы самого организма, опять же по методу «клин выбивается клином». (Пример - современные методы лечения рака).


Огромное значение для нашего здоровья имеет состояние окружающей природной среды. Проживание в современных городах создает базу для нездоровья - это объективный процесс, поэтому движение ЗОЖ развернулось прежде всего в городах.


Именно там мы и наблюдаем повышение роста психических заболеваний, в деревнях его еще совсем немного.


Если суммировать,  какие реальные  средства могут   противостоять росту заболеваемости в мире?

1)  Охрана состояния окружающей среды;

2)  Ориентация на народные лекарственные средства;

3)   Минимизация использования химических лекарств;

4)  Ориентация медиков на такие средства излечения, которые бы активизировали защитные силы самого организма;

5)  Спорт и активные физические нагрузки, по преимуществу на  чистой природе;

6)  Обращение за помощью в излечивании к высшим силам, молитва к соответствующим святым, пост и другие религиозные рекомендации;

7)  Соблюдение всех религиозных требований, чтобы высшие силы не наказывали нас болезнями.




 И. Загрязнение окружающей природной среды:


Состояние окружающей природной среды в последнее время резко ухудшилось. Пока нет достоверных для всей России  формальных данных, потому что государству стало  выгодно  подобным мониторингом  совершенно не заниматься.

Деньги на экологию некоторые  правительства стали экономить, чем, в конце концов,  и сгубят сами себя. Как только добыча природных ископаемых по всей стране почти повсеместно была отдана в частные руки, состояние окружающей природной среды перестало беспокоить государство, ибо ответственность  переложили на олигархов. Но тех интересует, прежде всего,  финансовая выгода, и в последнюю очередь - вопросы выживания. Их дети-то живут в экологически чистых районах.


Однако ответственность с государства снята только на первый взгляд. Процесс принятия ответных мер со стороны гибнущей Природы или задыхающегося в миазмах населения просто отложен и измеряется лишь терпимостью русской души да наличием более жестоких факторов, обеспечивающих  некоторую  видимость равновесия природы и промышленной экономики. Прежде всего,  хорошей работой органов МЧС.


Как только все эти факторы минимизируются,  вопрос о загрязнении Природы встанет во весь рост, а государству придется этим заниматься, хочет оно того или не хочет.


Какие факторы косвенно свидетельствуют о том, что ситуация с загрязнением природы приняла действительно « печальный характер»?

· бегство людей из больших городов в пригороды и сельскую местность;

· увеличение количества штрафов, накладываемых инспекторами Минприроды;

· появление в России нескольких «зеленых партий» и рост числа общественных экологических организаций;

· закрытие наиболее опасных с точки зрения  экологов производств;

· увеличение количества средств от Международных благотворительных фондов, идущих на экологические проекты в России;

· состояние здоровья населения в больших городах;

· наши личные ощущения пор поводу состояния воды, воздуха и земли, которыми мы ежедневно пользуемся.

Их накопление  не может в конечном итоге не вызвать ответную реакцию населения. Но может быть уже поздно;

           -  увеличение количества международных экологических катастроф в мире, типа той, что случилась на реке Сунгари, затронув и Китай и Россию. У природы не только нет «плохой погоды», но нет и пространственных ограничений для неё.

                               К. Опасность глобальной унификации мира:

Другой негативной опасностью глобальной унификации мира являются  следующие её аспекты:

· сужение многообразия  коммуникации в мире, ибо 75% мирового населения общаются только на английском языке или  используют  его для научного и политического  общения;

· возникновение нового типа мировых экономических связей, навязываемых государствам через ВТО, создание мирового финансового рынка, другие формы глобализации экономики, появившиеся в последнее время;

· опасность возникновения новой мировой религии Антихриста, наподобие известного романа «Роза Мира» Д. Андреева; 

· унификация под влиянием негативных механизмов мирового и национального сознания, подчинение его не творческому многообразию средств и методов, а сужение этих возможностей, вследствие появления людей, заинтересованных в проталкивании своих «грязных делишек»;

· экстремальные способы энергоинформационной  коммуникации (например, компьютерные вирусы), нарушающие сложившееся равновесие в мире, того самого «единства разнообразия»,  грозящего при разрушении  не понятыми сейчас до конца и вряд ли положительными последствиями.

Глобализация мира - естественное следствие его движения в сторону инноваций, опасность возникает, прежде всего, из-за недоучета духовных  последствий глобализации для культуры и духовного мира отдельных наций.

 Материально мыслящим людям этот аспект никогда не казался важным, а духовно-продвинутые  люди ограничиваются, как правило, личным самоусовершенствованием.

Эта отстраненность от актуальных мировых проблем по-своему то же опасна. «Места не занятые нами сейчас же занимает враг!» - забывать об этом мы не имеем права.

           11.3. Информационно-диалогическая сущность сознания:

Как уже неоднократно упоминалось, системная сущность сознания состоит в единстве Мифа, Нормы, Факта и Инновации. Но что является механизмом этого единства?  Понимание    приходит, едва мы вспоминаем о важнейшей особенности сознания – его голографическом характере.

Голографичность  сознания  возникает не как линейный признак, когда Миф плавно сменяется в  развивающемся сознании Нормой, а та в дальнейшем Фактом и Инновацией. Голографичность  возникает, как такое единство всех видов сознания, когда каждое присутствует на любом этапе развития, но с разной степенью  выраженности. Название каждого этапа системного  развития говорит только о том, что данный тип сознания доминирует на этом этапе, но отнюдь  не свидетельствует  о  его уникальности на этом этапе.

Другая особенность голографичности - каждый тип сознания вступает в диалог друг с другом, причем многозначность и разнонаправленность этих диалогов составляет информационно-диалогическую сущность сознания.

Этот диалог сознаний мы показали в матрице № 2.  «Мифо-миф» отражает диалог одного типа мифологического сознания с другим;  «Мифо-норма» говорит о диалоге нормативного сознания с  сознанием мифологическим и т.д.  Их представление в форме матрицы  является лишь  способом их визуального описания и смутным  образом взаимовлияний, происходящих  внутри  всего этого   глобального сознания. 

При этом важна не только их открытость друг другу, как в диалоге Мифа и Инновации, но и противостояние, как в случае взаимоотношений Мифа и Факта.  Характер их взаимоотношений также подчиняется закону синусойды, меняющему одну полярную ориентацию  на  противоположную в ходе развития системы.

           11.4.  Инновационные качества духовности:

Развитая духовность является важнейшей составляющей духовно-инновационного сознания. Она, безусловно, имеет отношение к каждому этапу развития, но, как мы говорили « в размытых контурах», со «смутным образом взаимовлияний». Новое, жестко определенное  качество духовность приобретает на последнем инновационном этапе, ибо именно на нем для человека открывается диалог с ВКР,  закрытый  для большинства людей (кроме святых)  на предыдущих этапах развития.

Уровень углубления человека в духовно-инновационное сознание во многом зависит от ориентации человека на этот  диалог с ВКР. Результаты и глубина  подобного диалога сами по себе  служат критерием развития индивидуального ( не личностного, а общего) сознания.

Эффективность  диалога с ВКР  во многом зависит от степени нашей подготовленности к нему и наличия в нашем сознании структур, способных вместить Божественное знание. Бог не даёт нам его раньше времени не потому, что мы не готовы, а просто потому, что не освободили  в своем  «духовно-информационном континууме» соответствующие  свободные структуры для восприятия Божественного знания. Такое «освобождение» на богословском языке называется «просветлением». По сути дела,  мы освобождаем наши ментальные структуры от тьмы, заполняющей нас  из-за специфики нашей  земной жизни, то есть, мы  эти структуры  «просветляем». Возможно, не мы сами, а Бог.

Механизмом развития этого типа сознания, кроме самого диалога с ВКР, является наша способность получать информацию в молчании, готовность уйти от мира, чтобы погрузиться в него и «освободить» соответствующие структуры в мозгу для восприятия нового. Для этого необходимо убрать излишнюю информацию,  канализируемую нам   миром земной жизни.

На физическом уровне этому способствует аскетизм во всех земных аспектах жизни праведника, длительные посты и молчание, а также обращение к Богу  с помощью молитв или медитаций (в их восточном варианте).

Большинство праведников и святых, достигших больших результатов в диалоге с ВКР, закрывались от  общения с людьми в монастырских кельях или уходили в глушь лесов и  в пещеры, где их молчанию и аскетической жизни никто не смог бы помешать.

            Понятие «духовности» вызывает огромное непонимание у большинства рационально мыслящих людей: «А что это такое?» Подобное непонимание  вполне объяснимо, поэтому мы  попытаемся ввести собственное  определение: «Духовность - это накопленный человеком энергоинформационный потенциал, который остаётся с ним, даже после смерти, и одновременно это инструмент накопления потенциала -  способность к диалогу с ВКР».

             По глубокому убеждению интеллектуалов-атеистов, после смерти человека ничего не остается, только «прах и тлен» В этом случае адекватного понимания «духовности» нам не достичь никогда, ибо все упирается в фактор веры. На этом факторе построен знаменитый пушкинский «Пророк»" о духовной миссии творца в мире. Нельзя поверить ни одному утверждению этого стиха, если мы будем исходить из его чисто материалистической трактовки, игнорируя духовную специфику творчества.

            «Духовной жаждою томим, в пустыне мрачной я влачился, -

            И шестикрылый серафим на перепутье мне явился.

            Перстами легкими, как сон, моих зениц коснулся он.

            Отверзлись вещие зеницы, как у испуганной орлицы.

            Моих ушей коснулся он, - и их наполнил шум и звон:

            И внял я неба содроганье, и горний ангелов полет,

            И гад морских подводный ход, и дольней лозы прозябанье.

            И он к устам моим приник и вырвал грешный мой язык -

            И празднословный и лукавый, и жало мудрыя змеи

            В уста, замершие мои вложил десницею кровавой.

            И он мне грудь рассек мечом, и сердце трепетное вынул,

            И угль, пылающий огнем, во грудь отверстую водвинул.

            Как труп, в пустыне я лежал, и Бога глас ко мне воззвал;

            «Восстань, пророк, и виждь и внемли, исполнись волею моей,

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

            Все главные элементы духовного творчества здесь даны:

             - первоначальная духовная жажда;

             - обретение духовного слуха и зрения;

             - замена празднословного и лукавого языка на «жало мудрыя змеи»;

             - замена холодного сердца на угль «пылающий огнем»;

            - голос Бога, призывающий поэта, исполнившегося волей Бога, «глаголом жечь сердца  людей».

Кстати «Пророк» не воспринимается не только типичным для современности  атеистическим сознанием, он не был воспринят и в годы своей первой публикации. Друзья  поэта недоумевали, что бы  это значило? 

            Главные  содержательные аспекты духовности раскрывает Библия. Апостол Павел говорит: «Итак, облекитесь, как избранные Божий, святые и возлюбленные, в милосердие, благость, смиренномудрие, кротость, долготерпение, снисходя друг к другу, прощая взаимно, если кто на кого имеет жалобу, как Христос простил вас, так и вы» (Посл. к колос., 3, 12-13)

            Духовные качества человека здесь перечислены, их легко назвать, но как им следовать? Духовный человек имеет неограниченный запас любви к людям, дающий ему возможность прощать, снисходить к другим, проявлять смирение и кротость. Следовать духовности можно,  лишь обретя этот запас любви. Но окружающий мир сеет только ненависть и насилие. Что же делать бедному населению?

             «Духовность» - не столько характеристика носителя духовности, она   имеет скорей коммуникативный характер, то есть,  являет собой некий  направленный   в Небо вектор, характеризующий нашу способность к общению с Богом и другим носителями духовности, при условии, что они  будут согласны с нами общаться.

             Духовность никогда не бывает статичной; наша   способность к общению с любым духовным носителем всегда относительна, ибо подвержена динамике, зависящей от ряда факторов:

            - специфики нашего сознания на данный момент, а оно  постоянно меняется;

            - активности партнера в момент коммуникации, его желания принять наше сообщение и поддержать диалог;

            - состояния окружающей  внешней среды в момент коммуникации.

                       Системный смысл духовности включает некое равновесие, баланс между двумя  коммуникаторами, достигаемый ими в процессе передачи, приёма и анализа взаимно получаемых сообщений. Духовность, таким образом, не существует вне системы связи между двумя элементами  коммуникации: источником и получателем. Но она способна накапливаться у получателя как результат  общения, настолько, что даже не уничтожается после смерти самого коммуникатора.

             Понимание «духовности» в наше время вызывает такое большое количество вопросов из-за отрицания нюанса, открытого Ф.И.Тютчевым в стихотворении «Наш век»:

           Не плоть, а дух растлился в наши дни и человек отчаянно тоскует.

           Он к свету рвется из ночной тени, а, свет обретши, ропщет и бунтует.

           Безверием палим и иссушен, невыносимое он днесь выносит...

           И сознает свою погибель он и жаждет веры... но о ней не просит.

           Не скажет ввек с молитвой и слезой, как ни скорбит перед закрытой дверью:

          «Впусти меня! - Я верю, Боже мой! Приди на помощь моему неверью!..»

             Пусть этот стихотворение написано более 150 лет назад, но,  мало что с тех пор  изменилось. «Палимые и иссушенные безверием», люди боятся обретаемого с Христом света, не  просят о спасении. Они еще могут жить в этом состоянии бездуховности и  чистейшего  потребительства. Но придет беда, и жить по-старому станет больше не возможно.

12. Глава 12 «Благодать и Любовь в резонансе с «Эфиром-Разумом» и «Духом»
                                                  « И вещим сердцем понял я, что всё , рожденное от Слова,

                                                                              Язык Любви вокруг лия, к Нему вернуться жаждет снова.

                                                                               И Жизни каждая струя, Любви покорная закону,

                                                                              Стремится силой Бытия неудержимо к Божью Лону. 

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

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

                                                                                                                                                 А.К.Толстой

Дух резонирует с Любовью, он Благодатью напоён. Но именно Разум готовит базу для такого успешного резонанса, ибо вопреки нам самим ничего не делается в этом мире.

Пробным камнем, на котором оттачивается подобный резонанс, является смирение души, отсутствие гордыни даже при явном профессиональном успехе творца.
Почему монахи-пустынники уходили от людей в леса, в глухие скиты, где, кроме зверей, никого не было? Не только потому, что люди им мешали сосредоточиться на «умной молитве». Им не надо было ничего доказывать людям, подтверждать свой социальный статус в общине – для Бога такой статус еще ни о чем не говорит…

Им был нужен сам резонанс,  активизирующийся с открывающейся Благодатью  проложенных к  Небу каналов. Начальный толчок резонансу давал, прежде всего,  канал с волновыми структурами Разума-Эфира, обретение «небесного знания» Механизмом поддержки этой устойчивой связи служила «Умная молитва».

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

                               О, если б мог в мои объятья я вас, враги, друзья и братья, и всю природу заключить»!

                                                                                            А.К.Толстой 

  В православном богословии  тема Любви занимает очень большое место. Люди подразумевают в нынешнем столетии под словом ЛЮБОВЬ несколько аспектов:

         1.  Любовь – это Бог;

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

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

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

Главное, что мы должны иметь в виду, что Сакральная Любовь – это всегда резонанс с Духом.  Напротив основанием для мирской  любви служит найденное в рамках Разума –Эфира площадка чужого металитета, с которой ты способен вступить в личный резонанс.

В своём рассказе о Сакральной Любви мы опираемся на книгу профессора Московской Духовной Академии  А.И.Осипова «Путь Разума в поисках Истины» (№9, стр. 354-58)

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

1. Начало и конец духовного развития;

2. Способ преобразования грешного мира в Любви и Любовью;

3. Два лика Божественной  любви: душевный и духовный;

4. Два импульса в ней  – божественный и личный;

5. Помощь Господа – важнейший резерв нашей любви;

6. Образ всеединства в Любви и Любовью;

7. Цель и средство духовного развития.

 12.1.1. Начало и конец духовного развития;

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

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

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

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

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

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

В этом стихе сочно звучит предчувствие Разума-Эфира, его роли в нашей жизни, поэтическом настрое, который рождает долгое всматривание в ночное, полное звезд,  Небо.

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

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

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

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

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

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

Мы, однако, рассматриваем  этот диалог  двупланово:

А. Диалог с Духовной Сущностью Мирозданья (Богом);

Б. Диалог с Разумом-Эфиром, космическим банком энергоинформационных сущностей, которыми пронизан весь Космос.

      В энергии «Духа» всегда есть непознаваемые аспекты: Вечность и Бесконечность, «Разум-Эфир» принципиально познаваем, ибо это гносеологическая энергия, открытая для познания. Многие экстрасенсы открывают этот канал для себя и пользуются им, чтобы творить добро людям.

Маги, несущие Зло, также открывают этот канал, но он совершенно лишен Духа, поэтому столь негативен результат такого открытия черных влияний.
                     12.1.2. Способ преобразования грешного мира в Любви и Любовью:

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

грешного мира в Любви и с помощью Любови. В этой практической деятельности Разум-Эфир занимал более значительное место, чем то, что они называли «Богом».
Мир бесовщины в Космическом Разума  силен, но ему как самое мощное оружие противостоит именно Любовь, иного эффективного механизма преображения мира нет, ибо на всякий другой  тип воздействия найдется еще более мощное контрвоздействие. Любовь, усиленная «Духом», характерна тем, что Антилюбви как эффективного оружия борьбы с грехами мира просто не существует. Точнее, оно существует, но это  оружие уже   не столь эффективно, как Любовь. 

Князья мира сего всегда  пасовали  перед Любовью святых мучеников на заре христианской эры, например, история епископа Климента. Сколько бы его ни мучили, он только благословлял, а отнюдь не проклинал своих мучителей.   Мы говорим в подобной ситуации, что святых мучеников спасала именно духовная сторона Любви, а не просто сакральное знание, исходящее от Разума-Эфира.
И  пример епископа Климента  не пропал даром, породив целый шлейф христианских мучеников, готовых отдать жизнь за Христа.  

                          12.1.3.  Два лика Божественной  любви: душевный и духовный:

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

- любовь душевную;

- духовную любовь.

                   Первая, опирающаяся в основном на Разум-Эфир, весьма характерна для экстатических состояний; она   в тайне всегда надеется на награду со стороны Бога. Православное богословие несколько настороженно относится к таким, характерным для католичества, формам «проявлениям любви», как появление стигматов на руках, по образцу ран Христа,  принятие любых  самобичеваний и нанесения себе ран, считая их «прелестью» и величайшим «соблазном»

 Если «Бог есть Любовь», он не может требовать от нас свидетельств Любви  к Нему в форме крови.  Одно исключает другое. 

Духовная любовь всегда бескорыстна. В её основе лежит энергия «Духа». Она есть форма проявления бессознательного, не влекущего за собой прагматических последствий чувства. Духовная любовь сама по себе у человека возникнуть не может. Она всегда есть результат дара Святого Духа,  поучаемого в обмен на величайшее смирение перед Господом и окружающим  миром. 

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

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

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

Любовь – это диалог, где всегда должны быть две стороны: неразделенная  любовь, как это бывает во взаимоотношениях мужчины и женщины, к Богу невозможна. У нее в таком случае просто не будет  шансов родиться на свет. На наш взгляд, божественный импульс Духовной  Любви скрыт - в свободе воли, дарованной нам Богом,  а личный импульс – в долге и ответственности перед созданными Любовью структурами: семьёй и живыми существами, которых мы приручили. В последнем импульсе лежит во  многом рациональное или чувственное эфироносное начало.
 Формы проявления ответного импульса Духа и Разума-Эфира  к нам весьма многозначны: это и просветление сознания, успехи в художественном и других типах творчестве, это счастливая семейная жизнь, ноо – главный залог и  условие Божественной любви – возможность духовного спасения.  Конечно, они даны всем, но спасаются далеко не все. Почему?

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

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

                                    12.1.5. Помощь Духа  – важнейший резерв нашей Любви:

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

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

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

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

Поэтому Господь  помогает отнюдь не всем, а тем, кто самостоятельно сделал движение к Нему навстречу. Есть очень много оснований утверждать, что  на подобный шаг отваживаются далеко не все в этом мире. В Евангелии есть мысль о предопределенности Спасения, то есть, кому-то оно дано, а кто-то  останется вне его и обречен на духовный крах.
                                   12.1.6. Образ всеединства в Любви и Любовью:

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

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

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

                             12.1.7. Любовь как  Цель и Средство духовного развития:

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

- Молитва;

- покаяние и причастие;

- соблюдение всех законов и обрядов  Божьих;

- постоянное духовное самосовершенствование;

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

- Божественная Любовь. 

                                              12.2. Сотворчество Человека с Духом в Любви:

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


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

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

«Из всех неоспоримых истин мы знали Партию одну, 

 И фантастическую честность с собой носили, как билет,

Чтоб позже в возрасте известном, как корью, ей переболеть

Но,  правдолюбцы и аскеты, все путали в 16 лет.

Нас честность наша до рассвета в тревожный выносила свет…»


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


-    Экологический кризис -  из-за загрязнения окружающей природы;

 
-    Финансовый кризис - из-за необеспеченности доллара США;


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


-     Антропологический кризис - из-за моральной деградации человека;


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


-     Социальный кризис - из-за международного терроризма;


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

Проблема на наш взгляд, здесь в нарушении целостности энергий Разума-Эфира и Духа.

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

                                12.2.1. “Я  Божий  раб или сотрудник?”


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

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

      А вы, вы - только слабый отсвет сна, бегущего на дне Его сознанья!

 Наступающее время заставляет нас скорректировать эту точку зрения, ибо грядут грандиозные перемены по всем трем аспектам поставленной проблемы:


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


2.    Я  есть одна из многочисленных  «рук Духа», и сегодня  приспело время  все пустить их в дело.


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


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

                                                                                                                                                                    Рис. № 1::

                                                     ОГОНЬ (СУБЪЕКТЫ), ДУХОВНОСТЬ 







                     (МЕТАОБЪЕКТЫ)

                 ДЕРЕВО,МОРАЛЬ                                      ЗЕМЛЯ, ЦЕЛОСТНОСТЬ УСТОЙЧИВОСТЬ,  СЕРДЕЧНОСТЬ

            ВОДА (ОБЪЕКТЫ)ТЕЛО,                             МЕТАЛЛ (МЕТАСУБЪЕКТЫ), РАЗУМ, УПРАВЛЕНИЕ,                

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

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

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

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

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

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


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

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

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

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

г) “Огонь,  сгорая, образует пепел (Землю)”, то есть, не только Человеку нужен Бог, но и Богу нужен Человек, ибо они должны взаимодействовать для собственного блага, как  в этом мире, так  и в  Иномире;

 д) “Из руды (Земли) выплавляется Металл”, то есть Сознание (совокупность Метасубъектов)  формируется меньше,   как отражение субъектов, а больше - под воздействием Бога. (Плевок в лицо атеистической науке!) Причем Человек (субъект) оказывает на этот процесс,  скорее негативное воздействие!

е) Однако, нам необходимо найти в этой картине взаимосвязей земных стихий энергий место для стихий –энергий чисто духовных: «Разума-Эфира» и «Духа».

Их мы в этой картинке должны изобразить как перпендикуляр, идущий из центра круга в Небо. На самом верху его – стихия- энергия «Духа», а ближе к земным – «Разум-Эфир.


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


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


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


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


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


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


Отсюда первый важный вывод из динамической интерпретации модели:

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


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


Отсюда второй вывод:


“Если мы хотим выжить, мы должны в первую очередь измениться сами!” Чисто схематически подобное измение можно представить как движение по перпендикуляру вверх в сторону Неба.

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

Продолжим динамическую интерпретацию предложенной китайской модели. Положительное влияние на наше сознание  в соответствии с ней оказывает только один фактор - Дух! Но, чтобы эта стихия  начала действовать, необходимо признать в Ней равноправного и эффективного собеседника земных стихий-энергий.. 

Науке нужно забыть про свою атеистическую гордыню и согласиться, что в нынешней ситуации, мы или погибнем, или должны сделать осознанный шаг в сторону диалога с Богом!


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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

  
12.3. ”АСПЕКТЫ СОТВОРЧЕСТВА  ЧЕЛОВЕКА С ДУХОВНЫМИ СТИХИЯМИ”:



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

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


Причем речь идет о гармонии в трех аспектах:

- гармония между Человеком и Духовными Иерархиями;

- гармония внутри самого Человека;

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


Покажем идентификацию этих сущностей с помощью матрицы:
        


                                                                                                                                                                Матрица №6:

	    Виды 

Сущностей:  
	   Центр
	  Север
	        Восток
	Юг
	   Запад

	     Китайский 

       вариант

          
	     Земля
	     Вода
	        Дерево
	 Огонь
	Металл

	Наш вариант
	 Небесная Ось
	    Объекты
	  Метаобъекты
	 Субъекты
	Метасубъекты

	Совместный

Вариант
	Сердечность
	Телесность
	  Нравственность
	Духовность
	Рациональность

	Новый 

Вариант
	Высшие энергии Разум-Эфир и 

Дух   
	  Природа

и Вторая Природа

(окружающая среда)
	Научное описание 

картины Мира
	Человечество
	Человеческое 

Сознание 



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

                12.3.1. Мораль и Рациональность:


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


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


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


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


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


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


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

  
12.3.2. Вера в Бога и Мораль:


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


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


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


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


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


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


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


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


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

                              12.3.4. Вера в Бога и Телесность:


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


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


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


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


Однако между Медициной и Целительством есть существенная разница. Если в основе Медицины лежит Патологическая физиология, то есть, наука об отклонениях от  здоровья, связанных с Болезнью, то в основе Целительства лежит Нормальная физиология, ориентированная  на поддержание  ЗДОРОВЬЯ!


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


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


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


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


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


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

                                     12.3.5. Телесность и Дух:


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


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


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


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


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


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


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


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


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


Духовное обеспечение подготовки актера должно иметь в нашей системе воспитания актерских кадров большее место, чем в данный момент.


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


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


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


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


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


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


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


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




                                                   12.3.6. Дух и Рациональность:


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


В соответствии с ним, может быть четыре типа рассуждений:


- мифологические;


- нормативные;


- фактологические;


- инновационные.

Каждому из них соответствует свой способ установления Истины:

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

б) в Норме - утверждение, хранящее элементы Идеала;

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

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


Какие основы взаимоотношений между Умом (Разумом  и Духом вытекают из нашей модели?

1) Духовность положительно влияет на Мысль только, когда действует с помощью  Бога;

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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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

“КУЛЬТУРНЫЕ СТРУКТУРЫ”                                                                                                  Матрица № 7
	         ВРЕМЯ
	       СОЗНАНИЕ
	 СРЕДА
	   КАРТИНА   

         МИРА
	     ЛИЧНОСТЬ
	        БОГ

	      Языческие 

      Времена
	Мифологическое
	Божественная
	      Мистическая
	       Язычник
	       Духи 

     Природы

	      Религиозные 

         Эпохи
	  Нормативное
	 Церковная
	       Религиозная
	        Верующий
	       Троица

	    Познавательно-

      личностная 

         эпоха
	 Фактологическое
	 Объективная реальность
	         Научная
	     Познающая

       личность 
	       Солнце

	     Постмашинная 

       цивилизация
	         Духовно-

 инновационное
	Объективно-                                     

 субъективная реальность
	     Духовно-

       творческая
	      Творец
	     Духовный 

       Космос


                                                                                                                                              Матрица № 8
	                 ПОСРЕДНИКИ   МЕЖДУ  КУЛЬТУРНЫМИ   С У Щ Н О С Т Я М И :                                                                                                                                         

	    ВРЕМЯ

             
	  Бог - Среда
	        Сознание 

 Картина  Мира
	            Среда - 

        Личность
	       Личность – 

      Сознание
	          Бог -

       Картина Мира

	      Языческие времена
	      Шаманство,

       Жречество
	         Магия
	        Магическое 

           искусство
	        Колдовской

           Дух
	     Законы Мистики

	 Религиозные

 Эпохи
	   Священники
	           Ритуал
	  Религиозное    искусство
	     Божественный

           Дух
	       Религиозное

         Право

	  Машинная 

цивилизация
	     Ученые

    -творцы  исследователи
	          Научный 

       Эксперимент
	Реалистическое 

     искусство
	       Дух научной

         теории
	      Естественное 

         Право

	 Пост-

 машинная

 цивилизация         


	    Духовные 

    Творцы
	    Духовно-  

   творческий

         акт
	    Духовно-    

инновационное                                  

     искусство
	    Творческо-

  инновационный 

         дух

      
	  Законы Духовного 

      Космоса



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


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


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


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

- Жрецы, Колдуны, Шаманы;

- Священнослужители;

- Ученые-исследователи;

- Духовные творцы.


В другом случае - это элементы Права:

- Законы Мистического Права;

- Религиозное Право,

- Естественное Право;

- Законы Космического Права.


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


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

                             12.3.7...«Как не пропасть по одиночке?»



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


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

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

б) “Потоп” - для начала Религиозной эпохи;

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

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


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


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

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


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


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


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


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


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

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

                          12.3.8. “Действует ли еще “антропный принцип?”

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


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


О крахе наших иллюзий в отношении веры в гуманизм и порядочность Человека говорят последние социологические данные.  Вот какие цифры приводит Э. Нечаев в статье “Вверх по лестнице, ведущей. вниз” (См. Библ. , № 10) В репрезентативном исследовании отношения россиян к “гуманитарным проблемам”, выяснено, что они считают наиболее актуальными:

1.  Падение нравственности - 48% от числа опрошенных;

2.  Ухудшение экологической обстановки - 48%;

3.  Всевластие денег - 44%;

4.  Терроризм - 40%;

5.  Распад семей - 38%;

6.  Потерю смысла жизни - 32 %;

7.  Угрозу ядерной войны - 30%;

8.  Наркоманию - 29%;

9.   Манипулирование общественным мнением - 27%;

10. СПИД - 27%;

11. Преступность - 20%;

12. Исчезновение традиций - 16%;

13. Использование силы в политике - 15%;

14. Безнравственные научные достижения - 13%;

15. Утрата суверенитета государств - 3%;

16. Порочность современного  искусства - 2%.                    


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


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


Попытаемся разобраться в этом вопросе глубже. Для системного рассмотрения проблемы приведем “Российскую гуманистическую Матрицу № 9, анализирующую основные аспекты присутствия  черт гуманности  внутри личности российского человека:                                                                                                                                           
                                                                                                                                       Матрица  №9
	  Черты 

  Личности
	       ДУХ
	           ТЕЛО
	   РАЗУМ
	МОРАЛЬ                           
	  СЕРДЕЧНОСТЬ

	Доминирующая черта характера
	  Вера

 И Безверие
	  Жизнелюбие

  и страх перед

    Жизнью
	   Разумность

 и Неразумность
	Моральность

     и  аморальность
	      Упрямство

 и Мягкость характера                                                    

	  Духовное

 зрение
	Одномерность

И Многомерность
	   Функциональность 

Полифункциональ-

Ность
	     Лживость

 и Правдивость
	 Добро и Зло
	  Связь с Богом и

 отсутствие связей                                   

	    Вера в

 Бога
	 Бесовщина

  и Святость
	   Смертность и 

   Бессмертие
	 Реалистичность

   Мистичность
	 Нравственность

и Безнравствен-

         ность
	        Надежда

      и неверие

       в Будущее                                                                 

	  Духовный 

  настрой
	  Чернота

 И Благость
	   Молитвенный

 Настрой и 

нежелание молиться
	Светлый Разум

  и Черный 
разум
	      Честь 

     и Бесчестие
	       Зависть

  и отсутствие зависти

	Душевность
	Воинственность

И Миролюбие
	       Терпение

       и Нетерпение
	Рассудительность

и Безрассудство
	Вероломство и

Чистота души
	       Радость и Печаль                                         

	   Духовная 

Сила
	 Смирение

    и Тщеславие
	Корыстолюбие и 

       Бескорыстие
	Расчетливость и Нерасчетливость
	       Пессимизм 

        и Оптимизм                                                              
	       Счастье

       и Несчастье

	    Сила 

Любви
	        Добро и

 Зло
	   Эгоизм и

    самоотдача 

    себя другим
	 Ум и Безумие
	Злонравие 

 Добронравие
	Способность 

  Прощать и

Злопамятность                       


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

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

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

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

4.  Доминирование Оптимизма для нас характерно опять-таки в советский период, а нынешний этап нашей жизни свидетельствует об обратном, в пессимизм погружены те  части населения, которым не хватает средств на выживание.

5. Что “русский мужик” упрям на Западе заметили давно, но более характерной его особенностью является баланс между Мягкостью и Упрямством  у мужчин он смещен в сторону последнего, а у Женщин - в сторону первого.

Вообще, если посмотреть, куда качнулся баланс между противоположными чертами характера нашего человека в последние годы, приходишь к печальному выводу, что мы находимся накануне Больших Перемен, и они, к сожалению, неминуемы. Массовая атмосфера духа в стране – на грани грандиозной бифуркации. Взрыв будет неминуемым не по его имманентной, чисто внутренней причине: просто создались условиях при которых любой внешний толчок достаточной силы всегда сделает своё черное дело. 
Ибо нельзя было  так пережимать россиянина, как пружина,  он сжимается, сжимается, потом,  как ударит: ”одним концом по барину, другим - по мужику!”


Барометром социальной ситуации в обществе и должен служить этот баланс противоположных черт характера в Человеке, ибо он - не  святой или исчадье ада, а живая и развивающаяся система, способная адекватно подстраиваться под изменения ситуации.  Степень развития Баланса – критерий социальной устойчивости в обществе. Крайние формы ментальных характеристик общества не являются достоверными показателями ситуации.

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


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


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

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

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

В  третьих, от частоты и глубины  самих происходящих перемен.


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


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


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


Ну, а что же “антропный принцип?” Пусть он остаётся на совести физиков. Совершенно ясно, что подобная закономерность во Вселенной не может быть доминирующей, ибо Человек (по крайней мере, как мы его ныне знаем) не может заправлять в этой глобальной системе. Он -  лишь частный элемент в глобальной ментальной структуре Космоса. Она создана до него, но с его участием.

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


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


В каком направлении следует работать?

1) Морализация Разума и повышение разумности Морали;

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

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

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

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


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


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


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


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

                                         13.    З А К Л Ю Ч Е Н И Е:

Стихия-энергия «Разум-Эфир» есть та материальная и  одновременно духовная (в некоторых своих частях) сила, которая делает возможной Полноту и Целостность обоих миров - мира Посмертия и мира Бытия.  В соответствии с троичным кодом развития Вселенной их единство – это единство двух полярных сущностей (Пустоты и Полноты), функционально единых, чтобы поддерживать Вечность и Бесконечность Космоса  в созданной Богом  Вселенной. Механизм балансирования – Творчество и Божественное Соучастие в делах Человека  Бога, а также  духовно одаренных творцов – носителей Святого Духа. Эту силу мы для краткости обозвали Космическим Разумом.

Есть одно общее качество между Буддизмом и Православием - принципиальная возможность человеку творить – возможность черпать информацию из  наполненной неизвестным нам содержанием «Пустоты Бога» - Нирваны, духовную информацию  которой и потребляет  человеческое творчество. Именно поэтому мы согласны с Идеей Акаши – некоего энергоинформационного костяка Вселенной, хранящего информацию обо  всех событиях в ней (Вселенной) протекающих. Но. Акаша – это не Бог! Именно поэтому в нашей методике есть принципиальное различие между энергией «Разум-Эфир» и энергией «Святого Духа».

        Наша идея «Духовного диалога  с Богом» опирается   на богословские взгляды  святителя Григория Паламы.   Бог трансцендентен тварному миру, но проявляется в нем в виде сил и  энергий, которые можно увидеть и через них  войти  в контакт с Богом. Наиболее яркая из них и открытая для осознания – это энергия «Разума-Эфира», ибо высокие энергии Святого Духа не  подвластны человеку, если ты – не святой, конечно.

Через православное понимание человека как «единства Тела, Души и Духа», мы глубже осознаем и Троичность самого Бога, учимся входить в контакт с его троичными энергиями, ибо, становясь созвучными и изоморфными  им,  способны  входить с ними в резонанс.

Органом в человеке, улавливающим посылы божественных энергий, святитель Григорий Палама считает человеческое сердце. Человеческое сердце  стало способным контактировать с Христом после Его воплощения в человеческом теле. У верующего человека этот диалог вечен, он постоянно ведет его, указывая Путь  по физическому и духовному миру. 

В храме восприятие Христа осуществляется через церковные таинства – крещение и евхаристию. Евангелие раскрыло нам великую тайну: «Будущее Царство Христово уже внутри  нас». (Лк.,  17, 21).

В  «Евангелии от Филиппа»  четко противопоставлены два уровня Бытия: Мир (Бытие) и Царствие Небесное (Инобытие), составляющие, тем не менее, единую систему, через связывающее их понятие «Середины». Неопределенность этого последнего понятия позволяет трактовать его и как синтез первых двух на более высоком уровне и одновременно как полное отсутствие какого-либо  синтеза, то есть, и как Жизнь, и как Смерть. В любом случае так обозначенная «Середина» выполняет функцию элемента, как балансирующего систему в пространстве,  так и сохраняющего её устойчивость во времени.

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

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

Такой подход, опирающийся на наше понимание системы, как «единства полярных её сущностей при балансирующем их элементе, предназначенном для адаптации системы к любым видам изменений внешнего окружения» позволяет рассмотреть в этой работе довольно широкий спектр систем, как космического, так антропоморфного плана.
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 нашей «голографической парадигмы»  мы склонны утверждать, что этой подсознательной способностью обладает любой человеческий мозг, ибо она – часть нашей способности в развертывании голографического пространства мира путем воспроизведения  нашим мозгом его божественной голограммы (Б.Г.).

Механизм развертки БГ нашим мозгом – это его способность обращения к энергии Космического Разума-Эфира, чтобы ею, как Божественным Светом осветить голограмму Бога для извлечения из неё соответствующей информации.

Но во всей этой способности есть  некая загадка. Одни люди могут 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.

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

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

           Еще Парацельс предвидел, что всё   называемое сегодня  «магией» завтра может стать фактом  традиционной науки. Парадигма «Голографической Вселенной» это успешно доказывает. Не случайна же параллель между «Скрытым Порядком оккультизма» и «Имплицитным Порядком Голограммы мира»  по Д.Бому. 

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

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

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

Восприятие голограммы мира носит сугубо условный, договорной характер: в механизм восприятия мира нашим мозгом вставлена уверенность в реальность информации, получаемой нашими органами чувств. Но они не совершенны и большую часть аспектов мира (в особенности его энергоинформационный аспект) они  вообще не воспринимают. 

Поэтому можно утверждать, что реальна не эта механистически воспроизводимая нами внешняя картина мира, зависящая только от устойчивости нашей «точки сборки», а  лишь  сама  Голограмма Господа Бога. «Точка сборки» навязывает нам видение старого мира, сотканного из полярных противоречий и оппозиций. Это бинарное восприятие. Подлинным является только троичное – инновационное восприятие, когда за двумя оппозициями мы обнаруживаем соединяющее их синтетическое начало – Троичность Мира, принимающая различные ипостаси «Баланса Мира».

                                 Что такое Духовный Вакуум Космоса?  – Это окружающая среда Господа Бога. Именно поэтому она должна служить основой огромной широты  многообразия, хранящейся во Всевышнем.  Вся Бесконечность и Вечность Господа Бога должна откуда-то черпать и пространство и время, для того чтобы иметь возможность бесконечно разворачивать их  в многообразных формах вселенского Бытия. Духовный  Космос – наиболее вероятное вместилище подобной информации, не случайно во всех древних мифологиях слово «Космос» аналогично  понятию «Порядок».

Специалисты по древней мифологии отмечают вторичность Духовного Космоса по отношению к Хаосу, ибо с последнего все и начинается Характерной особенностью Хаоса  выступает наличие Пустоты, Тьмы, Незаполненности, которые потом преобразуются в Свет, Наполненность и упорядоченное Пространство Духовного Космоса – Божественное Пространство.

                 Основное качество Всевышнего – вносить Порядок в окружающий его мир Хаоса. Именно поэтому Ему нужна благоприятная окружающая среда, чтобы повышать количество Негаэнтропии в ней, путем постоянного порождения в окружающем Пространстве  носительницы Порядка - Жизни. Первичность Хаоса, из которого всё и произошло путем внедрения в него Божьего  Слова,  осмысляется как способность  Бога победить Энтропию Хаоса, постоянно  посылая в этот мир волны Негаэнтропии, способные порождать Жизнь, внося устои Порядка в неорганический мир.   

Наша задача перед Господом – духовное спасение. Спасшаяся душа легко овладевает высшими состояниями энергоинформационного поля Вселенной и соответственно сверхсветовыми скоростями, она может путешествовать по ментальной  Вселенной без всяких ограничений. Грешный человек должен получить некоторое наказание, точнее,  «испытание», связанное с прохождением через огонь, метафорически запечатленное в Библии как «горение в Аду». Другим его наказанием является ограниченность свободы в ментальных путешествиях. В зависимости от уровня собственной греховности, он прикован к одному или нескольким слоям мира Инобытия и  свободно выйти из них не может. Спецификой этой прикованной души является  получение большей  свободы  только в физическом мире. Поэтому душа вынуждена постоянно реинкарнировать в этом мире, вынуждена сюда постоянно возвращаться. Это обстоятельство заставляет нас признать  феномен реинкарнации, вполне допускаемый ранними христианами, но не допускаемый  ныне христианской  Церковью. Нам представляется, что Церковь в данной ситуации ошибается.

Данная человеку возможность  диалога с Богом подчеркивает известное тождество наших энергоинформационных полей. Иначе бы они не смогли вступить в коммуникацию. В поэтической форме об этом пишет Иван Бунин:

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

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

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

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

Подытожим некоторые выводы, которые мы сделали на основе духовного анализа русской поэзии:

1. Канал к  Эфиру-Разуму  реализуется с помощью способностей нашей души;

2. Чтобы исправно его поддерживать душа должна трудиться «и день, и ночь»;

3. Лучше всего канал открывается «при свете утренней звезды»;

4. Проводимость канала зависит от способности души «жить по-человечьи»;

5. Душе необходимы все качества: «рабыни и царицы, работницы и дочери»;

6. Губительны для души только лень и расслабление.

7. Канал к Разума-Эфиру требует анонимности, он плохо открывается «людям, знаменитым при жизни»;

            8. Цель творчества – самоотдача, а не шумиха и успех;
            9. Самозванец не получит во владение этот канал, а лишь тот, кто «услышит будущего зов»;

10. Эффективность канала напрямую связана с неизвестностью творца  и его способность не «отличать пораженье от победы», принимая жизнь , «как она есть»;

11. Надо только уметь  быть собой и не отступаться «ни единой долькой» от своего лица.

12. Необходимость «ни единой долькой не отступаться от лица»  согласуется  с утверждением Пушкина  в том, что поэт – сам себе высший судия».

Правда, в воззрениях Пушкина и Пастернака есть противоречие: «Как можно, «не отличая пораженье от победы», «быть себе самому высшим судом»?  Очевидно, подобное соединенье противоположных начал характерно для специфики поэтической, да и магической, деятельности, в принципе.

 Оно же и характерно для понимания специфики энергетической напряженности энергии «Разума-Эфира».

Магию появления в сознании творческих образов на основе канала с Небом разъясняет Анна Андреевна Ахматова в стихотворении «Творчество»:

             «Бывает так: какая-то истома, в ушах не умолкает бой часов,

             Вдали раскат стихающего грома. Неузнанных и пленных голосов

             Мне чудятся и жалобы и стоны, сужается какой-то тайный круг,

             Но в этой бездне шепотов и звонов  встаёт один все победивший звук.

             Так вкруг него непоправимо тихо, что слышно, как в лесу растет трав,

             Как по земле идет с котомкой лихо.  Но вот уже послышались слова

             И легких рифм сигнальные звоночки, - тогда я начинаю понимать.

             И просто продиктованные строчки ложатся в белоснежную тетрадь».

 Но кем продиктованные строчки? - Поэтесса получила в свою очередь время на владение каналом к Акаше, и строчки появляются, как неизвестно кем надиктованные. Сомневаться не приходится: сами мы ничего не сочиняем, – нам или диктуют свыше, или: ничего вообще не получается

По уровню владения каналом к стихии-энергии «Разум-Эфир» (канал Акаша) творцов можно разделить на три категории:

- графоман;

- профессионал;

- гений.

     Именно к творцу гениального уровня обращается Пушкин своим стихотворением «Поэту»:

Сам обладавший подобным гением, Пушкин набросал в нем основной контур требований к творцу, 
уповающему на полное овладение энергией «Разума-Эфира»:

1. Не гнаться за «любовию народной»;

2. Быть в любой ситуации  твердым, спокойным и угрюмым;

3. Жить одному, дорогою свободной идти, куда влечет тебя свободный ум;

4. Постоянно усовершенствовать плоды любимых дум;

5. Не требовать наград за свой подвиг;

6. Быть самому высшим судом для себя;

7. Если сам доволен своим трудом, то не обращать внимания на его оценку толпой. 

Если рассматривать системную специфику стихии-энергии «Эфир-Разум», то можно выделить такие её аспекты развития:

А) Система всегда больше суммы элементов ее составляющих, так как обладает новым целостным качеством, отсутствующим в сумме  элементов. Сумма её частей, находящихся в неструктурированном состоянии (ХАОСЕ),   не способна ощущать своё  органическое единство с остальными частями, а  одна часть там  не способна сказать другой: «Мы – одной крови: ты и я!» В случае системного единства – возникает это центральное ощущение элементов системы, чувствующих  свою причастность к ней, ощущающих  состояние ПОРЯДКА. Наше представление о Разуме всегда было связано с наличием в нем Порядка, а не хаотического развития и болтания.

Б) Порядок в системе всегда обладает неким избытком информации в сравнении с Хаосом, т.к. простая сумма частей системы всегда меньше их системного единства. Порядок – высоко информативен, в отличие от Хаоса, не несущего положительной информации в свою окружающую среду.

В) Структурированность  системы влечет за собой, с одной стороны,  гармонию развития по открытой нами  ментальной линии развития: Миф-Норма-Факт-Инновация, а, с другой стороны, возможность внутри системы выделить все четыре вида её составных частей: объектных, метаобъектных, субъектных и метасубъектных, придав им четкую структуру.  Если этого не происходит, ПОРЯДОК  системы «Разум-Эфир» может уступить место внутри системы  ХАОСУ.

Г)  Внутреннее  разнообразие системы  и Порядок внутри системы обеспечивается  постоянным обогащением  "ключевого  элемента"  системы,  то есть, элемента, получающего импульс активности последним. Эта закономерность уже была нами зафиксирована как "правило возвышения сознания" в ходе развития любой культурной системы или "Закон цефализации, отмеченный В.И.Вернадским. Биологи отмечают устойчивое  правило роста информации по мере развития каждого  биологического вида или подвида. На уровне Космоса мы можем говорить о постепенном приобщении Человека ко владению энергиями Разума-Эфира, но пока слабом владении энергией Святого Духа.

Внутри самой энергии «Разум-Эфир» мы можем сегодня отчетливо видеть возрастание количества разумных, ориентированных на устойчивый порядок, элементов, то есть, рост «цефализации системы» по мере её развития. 

Д) Б. Рост  коммуникативных связей в процессе развития  системы  поддерживает в ней ПОРЯДОК и противостоит ХАОСУ;  а  объясняется он  нарастанием функциональной активности элементов в ходе развития. В соответствии с формулой последнего этапа, все элементы в нем  находятся в активном состоянии, а последний элемент  - в сверхактивном, то есть, "доминантном состоянии". Реализация этой активности проявляется в росте  связей между элементами и  многообразия форм их взаимодействия: гармонии, организованности и системности. Усиление многообразия внутренних  возможностей видно на примере развития кино: немое (картинка) – звуковое (картинка + звук) – телевизионное (картинка  + звук + новый канал распространения) – видео (картинка + звук + новые каналы + неограниченная свобода выбора содержания, свойственная видеоискусству).

Главное качество стихии «Эфир-Разум» хранить в любых системах их метасубъектные сущности, то есть отвечать за функционирование «Сознания  всей системы». 
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            15. ТВОРЧЕСКИЕ ПРИЛОЖЕНИЯ:

15.1. ПОЭТИЧЕСКАЯ ИЛЛЮСТРАЦИЯ ЭТАПОВ РАЗВИТИЯ СОЗНАНИЯ:
А. Мифологическое сознание:

1. С.Есенин «Отговорила роща золотая»;

2. С.Есенин «Не жалею, не зову, не плачу».

3. С.Есенин  «Нивы сжаты, рощи голы»..

4. А.Пушкин «Осень» - Октябрь уж наступил…

5. В.Брюсов «Пусть мучит жизнь»;

6. С.Маршак «Всё цветет по дороге»…

7. Н.Заболоцкий «В чарованье русского пейзажа»;

8. Ф.Тютчев «Есть в светлости осенних вечеров»;

9. Ф.Тютчев «Есть в осени первоначальной»;

10. Ф.Тютчев «Не то, что мните вы, природа»;

11. М.Лермонтов «Когда волнуется желтеющая нива»;

12. К.Бальмонт «Есть в русской природе»;

Б. Нормативное сознание:

1. А.С.Пушкин «Пророк» - Духовной жаждою томим;

2. А.С.Пушкин «Отцы пустынники»;

3. Н.Гумилев «Капитаны» - На полярных морях и на южных..

4. С.Есенин «Шел Господь пытать людей в Любови»;

5. Ф.Тютчев «О, вещая душа моя!»

6. Д.Мережковский «О, Боже мой, благодарю..»

7. П.Коган «Письмо» - Вот и мы дожили…

8. Н.Бараташвили «Что странного, что я пишу стихи?»

9. А.Фет «Я потрясен, когда кругом»…

10. В.Шекспир «Как тот актер, который оробев»;

11. А.Вознесенский «Вступаю в поэму»;

12. К.Симонов «Ты помнишь, Алеша, дороги Смоленщины?»

В. Фактологическое сознание:

1. Л.Ферлингетти «Пес» - По улице несется пес…

2. Б.Пастернак «Быть знаменитым некрасиво»…

3. С.Есенин «Письмо к женщине» - Вы помните?

4. М.Лермонтов «Дума» - Печально я гляжу на наше поколенье..

5. П.Коган «Монолог» - Мы кончены, мы отступили..

6. Б.Пастернак «На ранних поездах» - Я под Москвою эту зиму…

7. Б.Пастернак «Во всем мне хочется дойти до самой сути»…

8. Н.Заболоцкий «Не позволяй душе лениться»;

9. П.Верлен «Искусство поэзии» - За музыкою только дело..

10. С.Маршак «Когда вы долго слушаете споры»…

11. А.К.Толстой «Коль любить, так без рассудку»…

12. А.Фет «Не тем, Господь, могуч непостижим»;

Г. Духовно- инновационное сознание:

1. Н.Гумилев Память» - Только змеи сбрасывают кожу…
2. С.Маршак «Путник» - В пути с утра до самых звезд;
3. Б. Пастернак «Август»  - Как обещало, не обманывая…

4. Ф. Тютчев «Наш век» - Не плоть, а дух растлился в наш дни;

5. Н.Кочетков «Баллада о прокуренном вагоне» - Как больно, милая, как странно…
6. А.С.Пушкин «Из Пиндемонти» - Недорого ценю я громкие права..

7. А.К.Толстой «Благословляю вас, леса!»

8. А.К.Толстой «Меня во мраке и пыли»:

9. Э. Рильке «За книгой» - Я зачитался…

10. Э.Рильке «Деревья складками коры»;

11. Э.Рильке «Ни разума, ни чувственного жара»…

12. Н.Гумилев «Заблудившийся трамвай» - «Шел я по улице незнакомой…».









