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1.              Вступление:
Мистическая философия Бытия, разворачиваемая нами в этом исследовании, опирается на две фундаментальных концепции:

а)  «Голографическую концепцию Вселенной», изложенную Дэвидом Бомом и репродуцированную для человеческого мозга Карлом Прибрамом;
б) нашу концепцию эволюции мирового сознания (языческий Миф - религиозная  Норма -  научный Факт –духовная Инновация);

в) в плане методологии для нас важен системный подход и холистическая парадигма познания и представления его результатов.  Рассмотрим их подробнее. 
                          А.  ГОЛОГРАФИЧЕСКАЯ КОНЦЕПЦИЯ ВСЕЛЕННОЙ:

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

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

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

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

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

2.Голографическая модель Вселенной обладает целостностью, характерной для любой голограммы, когда в   каждом участке голограммы содержится все изображение целиком, то есть, работает  принцип: «не часть вместо Целого, а Целое вместо части»;

 3. Если существует  механизм  голографического явления Вселенной в любой необходимый момент, то  материальная Вселенная  может быть только фантомом, ей не обязательно  постоянно существовать в проявленном виде, достаточно быть только  «потенциальной возможностью», что  колоссальным образом экономит энергию на её поддержание; в частности, энергию скрытого энергоинформационного поля Вселенной.

 4. Характерной особенностью голограммы является взаимосвязанность всех её элементов, точно также             взаимосвязаны все виртуальные (непроявленные аспекты) и физические (проявленные аспекты) существования     Вселенной, причем не просто связаны, но влияют друг на друга; поддерживают друг друга, постоянно  глядясь друг в     друга, как    в зеркало.

5. Проявленные и непроявленные аспекты голограммы обладают «памятью», то есть, помнят о  различных  аспектах  своего  явления в мир, как в Прошлом, так и в Настоящем и  Будущем.    Практически это свидетельствует о  полной относительности пространства-времени в подобной Вселенной, а, значит,  и возможности её    элементов общаться друг с другом  со   скоростью выше   скорости света. Эта точка зрения подтверждена экспериментами парижского  физика Алена Аспекта.(http://www.crystalinks.com/holographic.html).
6. Для проявления Вселенной нужен не только ментальный свет, отбрасываемый человеческим мозгом.  Работает также частотный резонанс полевых структур, из которых состоит голограмма, воспринимаемый мозгом, как приёмником. Свет, Звуковые частоты и Поле создают устойчивую трехчастную возможность для надежного   воспроизведения Голограммы в любой момент времени;

7.Мозг, способный  воспроизводить голограмму Вселенной,  таинственным образом вмещает не только своё сознание,  являющееся   не только  функций этого  мозга, но и   характеристику всей системы голографического   воспроизведения Вселенной,  буквально всех связей и взаимосвязей, в ней возникших и потенциально вообще способных   там возникнуть. Как только мы  научимся это понимать, мы будем искать ответы на все вопросы только в себе. 

                                                        Б.      Картина эволюции мирового сознания:

Эволюция мирового сознания включает на наш взгляд четыре этапа, для каждого из которых характерна доминанта одного из видов сознания: 
       - языческий Миф на первом этапе развития сознания;
      -  религиозная  Норма – на втором этапе;
      -  научный Факт – на третьем этапе;
     –  духовная Инновация – на четвертом этапе. 
                    Эта модель родилась чисто логическим образом, когда мы рассмотрели целое сознания как единство четырех элементов: объектов (О), субъектов (С), метаобъектов(Ом) и метасубъектов (См). Каждый тип сознания возникает в результате  доминанты в подобным образом представленной  структуре сохнания  одного из  его элементов:
- мифологическое сознание – доминанты объектов ( Природы);

- нормативное сознание – доминанта метаобъектов (законов нравственности и религиозного взгляда на мир);

- фактологическое сознание – доминанта субъектов (авторское научное и художественное сознание);

- духовно-инновационное – доминанта метасубъектов (творческого сознания ).

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


  В ней Свет и Тьма, Добро и Зло, Запад и Восток, Жизнь и Смерть соединенные так, что не  уничтожают друг друга, а создают общность на более высоком системном уровне. Инновационная логика не бинарна и диалектична, а триалектична, то есть, включает   более высокий уровень системной устойчивости,  построена не на  анализе, а на синтезе противоположностей. В дальнейшем мы рассмотрим её более подробно в разделе «Триалектика».
Закон «Единства противоположностей», являющийся гарантом всякого развития, лежит и в основе Бытия        миров: ментального и физического. Система связи  «Объекта» с «Субъектом», не может существовать без        поддержки ментальной  системы отношений «Метаобъект» - «Метасубъект». Только единство этих противоположностей создает  условия для развития и устойчивого существования всей ментально-физической Вселенной. 

Особенность этого единства  - бесконечность во Времени  и в Пространстве. То же самое имеет        отношение к нашему пониманию Культуры. Как только начинаешь глубинный поиск, то выясняется, что у Культуры,  как   бы и  нет истоков, кажется, что она была всегда. К примеру, мы ищем истоки русской инновационной культуры  в  славянском язычестве. Но оказалось, что до Рюрика на этой территории была великая культура, теряющаяся в            глубине веков. Цепочка изысканий ведет нас к скифам, от них - к древним грекам, потом к их прародителям - этрусскам (возможно, они и  есть наши предки – «это русские», но это шутка!), а от них - к древним ариям в их северном, гиперборейском   варианте. 
Там также не конец, ибо гиперборейцы вышли из Атлантиды или (по другой теории) были параллельной с нею  цивилизацией.  Атланты спасались от катастрофы   тремя путями: одни шли в Америку и окопались на Юкатане, другие пошли на Юг: через Африку (часть осела в Египте)      и Азию - в Индию, а третьи  пошли  северным путем - через Европу и Сибирь. Там тогда было много теплее. Однако невозможность найти истоки не означает их фактическое отсутствие. Истоки - в той же культуре атлантов, полученной, скорей всего, от их космических покровителей. Об этом свидетельствует судьба первой ветви потомков атлантов, ушедших от катастрофы на американский континент: тольтеков, ольмеков, инков и   майя. Они как будто канули в Небытие, уйдя почти целиком с лица планеты, как это стало известно из книг    К. Кастанеды и Х. Аргуэльеса. Очевидно, “космическая дорога”, всем атлантам была уже знакома, но части из них что-то помешало  ею воспользоваться. Скорей всего, какие-то духовные ограничения.

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

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

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

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

 Конечно, в реальности Культура рождается несколько сложнее, но наше упрощение не искажает  информации,  полученной от Библии, то есть, от “Боговдохновенного Слова”. К вопросу о диалектике сознания мы ещё вернемся.
                    В. Системный подход и холистическая парадигма познания:
 В Евангелии сказано: «Не сотвори себе кумира!» Опасна концентрация внимания на одном локальном объекте, ибо  при этом выпускается из виду другой объект и вся система в целом. С помощью «кумиров» гармонии и баланса в жизни нельзя достигнуть. 
Бог вечен и бесконечен, но  опасно думать о Нем не всей Его Полноте и Целостности. Это, конечно, недостижимая задача, однако, наука придумала системный подход и холистические методы,  чтобы хотя бы частично уйти от локальности и неполноты. 

  Все  элементы культурных систем тесно взаимосвязаны друг с другом, а сами культурные системы взаимоувязаны между собой. Квантовая физика  показала  наличие не только "близкодействия" друг на друга рядом стоящих элементов,  но и "дальнодействия"  любых  находящихся  в разных концах  Вселенной  элементов, связанных энергоинформационными колебаниями.  При этом доказана возможность не только влияния Прошлого на Будущее системы,  что  вытекает  из  логики системного развития,  но и влияние Будущего на Прошлое,  что вообще не поддается пока нашему пониманию из-за линейности традиционного сознания. В  наукометрии  этот  последний  принцип переформулируется так: "Чем больше  мы  открываем  новых знаний о мире,  тем шире становятся границы непознанного". Говоря посконным  русским языком, «чем дальше в лес, тем больше дров», или  «во многих знаниях есть многия печали», прямо по Библии.

Владение ощущением Целого позволяет частям системы знать свою дальнейшую судьбу и следовать ей без принуждения. Отсюда понятно, что  «свобода есть осознанная необходимость».

 Механизм роста внутреннего соответствия и стабильности  элементов диктуется необходимостью "выхода за систему" в процессе описания и интерпретации. Все возможности разнообразия элементов системы  не  могут  быть описаны, благодаря наличию "теоремы Геделя о неполноте", только на языке самой системы, необходимо описание с внешней точки зрения. Это правило соотносится с  необходимостью использования дополняющих друг друга методик с целью наиболее полного описания системы. Стабильность системы, таким образом, определяется не столько состоянием самих элементов, сколько правильным их описанием на метауровне. Это требование делает понятным необходимость «диалога» как самого эффективного способа познания системы. Выходя за рамки системы,  в диалоге с другой системой,  система  познает саму себя. 

 Росту  внутреннего  соответствия  и стабильности  элементов  способствует постепенное обогащение  видения  объектно-субъектных   взаимоотношений внутри системы  путем развития "метаотношений".  Говоря короче,  "что наверху, то и внизу".  Первые отношения являются частью материальной культуры, вторые -  зависят  от  нашего постижения духовности и тяготеют к Небу.  В процессе развития системы они начинают все  больше  глядеться  друг  в друга и, взаимодействуя, способствуют  развитию системы. Не допустить развала планеты в ходе экокризиса может только повышение духовности населения, являющееся единственным реальным механизмом  стабильности системы в экстремальной ситуации.

 Принцип "двойного подтверждения" на  методическом  уровне реализуется путем  отрицания  каждым  последующим  этапом предыдущего, поскольку в ходе дальнейшего "снятия", "отрицанием отрицания" происходит своеобразное подтверждение двух этапов,  разделенных еще одним. До конца понять систему можно,  только зная последний этап,  одновременно отрицающий три  предыдущих  и подтверждающий их. Как мы показали, специфику кино можно понять только благодаря телевидению, а последнее раскрывается в ходе "видеореволюции". Вместе с тем, закономерность развития процесса аудио-визуальной коммуникации, коей является кинопроцесс в целом, может быть понята только через постижение особенностей видеоэтапа развития  кинематографа. Сегодня уже  компьютерного видеоэтапа, без коего не мыслимы современные блокбастеры, воссоздаваемые больше на компьютере, чем на  киносъёмках. 
Кино при этом перестает быть документирующим жизнь средством, а становится способом оболванивания зрителя, потому что это ему нравится, и он несет свои деньги в кассу. Этот процесс аналогичен процессу одеревянения рубля, а за ним и доллара. Как пишет Н.Б. Ковалева,    «советское чудо» невероятно быстрого экономического восстания из руин дважды кончилось американским соблазном передачи рулей управления «кнопкам» на вычислительных машинах. Диктатура личности и жесткая ответственность привела ко всеобщему желанию свалить ответственность на кого угодно, а лучше – на машины. Да, и соблазн навесить презумцию виновности  на производителя. 

   Но ни одна вычислительная машина не способна работать со структурами, имеющими многочисленные обратные связи и с системами, включающими в себя  человека, и вообще что-либо живое. Математика, а точнее алгебра,  изначально созданная для описания и управления системами с обратными связями, с жестко фиксируемыми граничными условиями, бессильна взять на себя натуральный баланс и по причине невозможности единых единиц измерения.

    Тогда и возникла абсолютизация критерия « эффективности», в скрытом виде – абсолютизация  культа Прибыли. Все стало оцениваться только в деньгах – в одной единице, удобной для использования в машине, в математике. Стало удобно вводить в вычислительную машину, строить бесчисленные математические модели, программы. Но баланс ускользал из поля зрения вместе со всеми живыми обратными связями и конкретными продуктами.

   Был забыт, фактически, натуральный Баланс, он представлялся фиктивно. Разрасталась бессмысленная классификация (кодификация), целое разваливалось на несвязанные куски, скрылись из поля зрения руководства все сакральные вековечные тайны управления.  «Деревянный» рубль был логическим концом этого всего и началом «деревянного» доллара.

    В настоящее время денежная масса страны еще более перегружена компьютеризированным, математизированным информационным Посредником. Классификаторы названы кадастрами, громоздкие вычислительные системы, съевшие все бюджеты всех уровней хозяйств, заменяются все более мощными компьютерами и все большую денежную массу страны натягивают на себя. Отчисления заменены налогами, ревизоры – аудиторами и налоговиками. Во всех странах зреет «деревянная» мировая валюта.

    Это зреет новый вид ростовщичества – торговля документами на право работать, на право распоряжаться своей собственностью, на право жить. Потому что «спать спокойно можно, только накормив доотвала» этого Посредника. Меняются управленцы, выборные и быстро теряющие связь с производителем жизненно важного,  разделенные стеной информационного посредничества.

    Но этот Посредник всегда постоянный, несменяемый десятками лет в своей круговой поруке и в общих блефах перед прочими. Он единственный, кто обладает презумпцией невиновности и держит финансовую руку от имени государства на горле производителя жизненно важного. И не только – производителя, но и на горле банкиров и олигархов. Теперь уже  по всему миру» (См.http://guskov2006.narod.ru – www.narod.ru. – статья «Управление хозяйствованием в России в условиях глобальной экономики»)
             Одним  из наименее  понятных следствий из этого правила является двойное подтверждение Жизни Смертью. Владеющая Целым, часть системы воспринимает Жизнь и Смерть как  два варианта выбора своего поведения, за кои она и несет ответственность. Выбирая Смерть, она принимает одни правила игры, а выбирая Жизнь – другие. Но это сознательный  выбор. Жизнь подтверждает Смерть, а Смерть – Жизнь. В Целом они едины  и равнозначны. 



Нам трудно до конца осознать значимость этого принципа, но как только мы начинаем исходить из нового понимания объекта анализа – целостности миров Бытия и Инобытия, единство Жизни и Смерти в её рамках вполне очевидно и закономерно.

 Наряду с упомянутой голографичностью  восприятия ММБ,  важным аспектом  её существования  является  возможность её восприятия, как извне, так и изнутри. Мы, как носители сознания, несем эту модель внутри себя  при доминировании  в мозгу  у каждого человека разных её участков.  Одновременно, обладая определенным уровнем «познающего, фактологического сознания», мы способны воспринять её и изнутри, как сейчас я и  пытаюсь её развернуть для своих читателей. Надежда, что внутри их  личных ментальных моделей  есть соответствующие элементы для адекватного восприятия моей  модели, даёт мне право так поступать и говорить о столь сложных аспектах нашего Бытия в мире.       

Специфичность «инновационного сознания» тесно связана с этим обстоятельством.  В этом случае речь идет не только о возможности в сообщении передать какой-то смысл текста, но обсуждаются и варианты его восприятия, саму глубину постижения  передаваемого текста.  Это и есть «восприятие одновременно извне и изнутри».

Смысл любого инновационного сообщения напоминает собой «русскую матрешку». Мы можем воспринимать только верхнюю её оболочку, но постепенно,  вдумавшись в структуру её устройства, способны прийти к пониманию второй, а затем третьей и  так далее, оболочек матрешки. Для этого надобно только одно, воспринимать её одновременно «извне и изнутри».

Можно назвать специфику подобного восприятия «извне и изнутри» «матрешечным восприятием», имея в виду его органическую присущность инновационному сознанию. Матрешечное восприятие возможно в той степени, насколько мы догадываемся, что внешнее восприятие системы открывает нам только одну матрешку, а там дальше есть еще и еще. Количество воспринятых нами  уровней системы («матрешек»)  зависит от глубины нашего «матрешечного восприятия», а, следовательно, от уровня развития нашего «инновационного сознания»

Физические и ментальные отношения в Космосе интересно проследить на примере соотношения предложенных нами типов  сознания и уровней физического вакуума академика РАЕН Г.И.Шипова. (См. библиография,  № 1)

Структура физического  мира по Г.И.Шипову включает семь уровней:

А) Твердые тела;

Б) Жидкости;

В) Газы;

Г) Микрочастицы (полевой уровень);

Д) Физический вакуум;

Е) Торсионные поля;

Ж) Абсолютное Ничто (Бог).

   Первые три уровня – корпускулярный мир, вторые  три – полевой уровень, последний – это  уровень Господа Бога.

По мере возрастания уровней возрастает их роль в стабилизации состояния  предыдущих уровней.

Нам представляется целесообразным сопоставить четыре предложенных нами типов сознания: Миф, Норма, Факт, Инновация  с четырьмя последними уровнями   материи  по Г.И.Шипову. Основания для того сопоставления просты: метальный мир сознания вполне сопоставим  с полевыми  уровнями материи и Абсолютным Ничто, ибо  и ментальный  и Тонкий мир являются, в сущности, аналогичными явлениями, только с разными структурами реализации. По сути дела, Тонкий мир  служит материальной основой ментального мира,  одно без другого существовать не может.

МИФ – и уровень микрочастиц (начальный полевой уровень);

НОРМА – и уровень физического вакуума;

ФАКТ и уровень торсионных полей;

ИННОВАЦИЯ – и уровень Бога (Абсолютного Ничто).

Что может дать подобное сопоставление для понимания уровней сознания?

Начальный полевой уровень (уровень микрочастиц) – это базовый уровень материального мира, являющийся одновременно и представителем мира микрочастиц и  волнового мира Вселенной. Корпускула постоянно пребывает в состоянии выбора: быть ей волной или оставаться частицей, ибо той и другой одновременно она быть не может.  Поэтому четвертый уровень имеет такой переходной характер. 

 Последние три уровня  по Шипову – это чистый Тонкий мир.

Мифологическое сознание, как мы старались показать, является способом связи первоначального  разумного сознания  человека и мира природы. Они настолько тесно взаимосвязаны, что язычник, обладающий мифологическим сознанием,  не выделяет себя из мира природы, считая себя его неотъемлемой частью. Хотя природа  сознания  в принципе носит волновой характер, мифологическое сознание одновременно и волна и часть природы, по крайней мере по уровню осознания себя. 

Уровень микрочастиц, принадлежа к  волновому началу Тонкого мира и миру частиц одновременно,  вынужден иметь переходной характер. Это уровень плазмы, проявляющий и волновые и корпускулярные характеристики физического мира. 

Три последующих уровня Тонкого мира и сходного с ними  мира сознания уже не имеют этого тождества с  корпускулярным миром материи, а представляют  чисто волновые процессы.  Как мир микрочастиц является переходным между Тонким и Физическим миром, так Мифологическое сознание является переходным между уровнем животных и уровнем человека. Духовная подсадка,  осуществленная Богом  животным, дала им не только новое направление физического развития (превращение обезьяны в человека), но и, прежде всего, новое качество – обладание разумным сознанием,  первоначально в чисто  мифологической форме. По другому эволюция разумного сознания и не могла бы состояться. 

             Какие характерные особенности выделяются  Г.И.Шиповым у Тонкого мира? 

«С точки зрения формальной логики, Абсолютное Ничто как бы бессодержательно, и поэтому мы вынуждены его описывать специфическими, гуманитарными терминами, такими, как Сверхразум, ибо этот уровень – со Сверхвозможностями, и – по непонятным нам причинам – он способен из себя создавать первоначальные планы. Вот я и определяю его как Максимальный Устойчивый Уровень Реальности. И я говорю не о мифическом или гипотетическом явлении, а исключительно о физическом.  Все в этом мире исчезает, но этот уровень остаётся всегда. Он вечен. С него абсолютно все начинается и им абсолютно все завершается.  Мир Высшей Реальности – мир планов, законов, отношений между элементами материи, и они, замечу, более устойчивы, чем сама материя» (1, стр. 85) .

 Неслучайно в нашей концепции сознания  его Духовно-Инновационный уровень, существующий и поддерживаемый диалогом с Богом, является также высшим уровнем сознания, интегрирующим все предыдущие уровни и стабилизирующим их.

Какие характеристики торсионных полей помогают нам понять соответственно фактологический уровень сознания?

Во-первых, эти поля не переносят энергию, но переносят информацию. Равно также фактологическое сознание – это совокупность познавательных механизмов, направленных на получение индивидуализированной (как мы её  называем – «фактологической»)  информации об окружающем мире.

Во-вторых,  хотя они не переносят энергию, но способны к взаимодействию, равно как и факты, полученные в результате работы фактологического сознания, способны провоцировать индивидуальные взаимодействия  их носителей,  характерные  для  авторов-личностей. 

В третьих,  торсионные поля имеют вращательный (личностной – на уровне  индивидуального сознания) характер и переносят  каждое специфическую для себя информацию, зависящую от  индивидуализированной специфики  вращения.   По сходности  и фактологическое сознание  порождает личностную  информацию,  документирующую  факты, ибо отображает реальность, «как она есть».  Но надо помнить, что фактологическое сознание не способно адекватно познать  реальность,   поэтому оно и  индивидуализирует «факты» в зависимости от авторской структуры самих  субъектов познания – ученых или творцов. Адекватное познание реальности  выпадает на долю только  подлинно духовно-инновационного сознания.

В четвертых, в вакууме  существуют специфические точки бифуркации, незначительное воздействие на которых полей сознания приводит к рождению из вакуума твердого тела, жидкости, газа или плазмы. ( См. № 1, стр.90-91).

Если эти «точки бифуркации» рассмотреть по аналогии с фактологическим сознанием,  можно утверждать, что  фактологическое сознание плодит из себя  «наиболее активных познавателей» - «авторов», творческих личностей, имеющих настолько оригинальные личностные продукты собственной деятельности, что порождаемые ими  «факты»  и документируют реальность, и  являются авторскими произведениями, двигающими   фактологическое сознание вперед  в сторону сознания  Инновационного. Одно без другого не могло бы и существовать. 

Какие особенности «физического вакуума» дают нам аналогии для нового понимания «нормативного сознания»?

Во-первых, как считает Г.И.Шипов, « у  вакуума двоякая природа, с одной стороны, он – план-матрица,  а с другой – он живой, и энергия его колебаний бесконечна» . (№ 1, стр. 88) Нормативное сознание также состоит из законов и норм, своеобразных «ментальных планов-матриц», задающих поля нравственности,  в которых функционируют люди. Но у моральных законов есть одна особенность: они  то же живые, ибо пока они работают, действуют, общество живо, как только они перестают работать,  нравственно  дезориентированный социум устремляется к самоуничтожению.

            Во-вторых, для физического вакуума характерно, что в нем спрятана скрытая материя и скрытая энергия, имеющая потенциал больший, чем сейчас реализован в материальной Вселенной. Нравственные законы – это и есть скрытый потенциал и скрытая энергия социума, двигающая развитие сознания данного социума в сторону его всё большего приобщения к полям сознания Вселенной, к приобщению к ВКР (Высшему Космическому Разуму). Только  высоко нравственное человечество способно найти выход из экокризиса, спасти планету Земля. 

              Вполне логичным было бы сделать вывод о наличии Единого Поля, порождающего и  ментальные поля и энергии Тонкого мира как  взаимосвязанные процессы, дополняющие один другого. Единое  Поле как Информационный банк Вселенной существует и управляется Абсолютным Ничто, сумевшим в какой-то момент воспроизвести из вакуума весь материальный мир, включая и сотворение Человека по «своему образу и подобию».

2. Глава первая: «Человек, Земля, Вселенная»:
                                 «Вселенная шумит и просит красоты, кричат моря, обрызганные пеной.
                                 Но на холмах земли, на кладбищах Вселенной лишь избранные светятся цветы. 
                     Я – разве только я? Я – только краткий миг чужих существований. Боже правый,
                                 Зачем ты создал мир – и милый и кровавый, и дал мне ум, чтоб я его постиг?»

                                                                                                                        Ник. Заболоцкий

   А. Энергоинформационный костяк Вселенной и Человека:
Представление о структуре этого « костяка»  даёт нам                                        Матрица №1:

	Элементы
	Бог
	Эфир
	Вода
	Огонь
	Земля
	Дерево
	Металл
	 Дух
	Бог

	Функция
	Управление
	Просветле-ние
	Творчество
	Энергетика плазмы 
	Стабильность
	 Познание
	Социальность 
	Духовность 
	Управление

	Цвет
	Белый
	Фиолето-вый
	Синий
	Красный 
	Оранжевый
	Зеленый
	Желтый
	Фиолетовый
	Белый

	Субъекты
	Космический
Разум
	Ангелы
	Творцы
	Воины
	Народ
	Исследователи
	Правители
	Святые,
Пророки
	Космический Разум

	Доминанта
	Божественность
	Духовные 

Эманации 
	Передача
информации
	Тонкие
энергии
	Плотные
энергии
	Научное
Исследование
	Социум
	Проникно-
Вение
	Управление

	 Простран-

   Ство
	Бесконечность
	 Космос
	Водное
	Тонкий
Мир
	Плотный
Мир
	Раститель-ность
	Цивилизация
	Вселенная 
	Бесконеч-ность

	   Время
	Вечность
	Духовное
Время
	Время 
Творчества
	Время
Воздействия
	Время 
планеты
	Время
Познания 
	Время
правления
	Духовное
Время
	Вечность

	Качества
	Целое
	Духовность
	Информация
	Энергия
Огня 
	Способность 
давать 

   плоды
	 Истина
	Манипуляция
	Духовность
	Целое 

	Отдельный 
Организм
	Инобытие до
рождения
	Зачатие
	Околоплодные
Воды (в матке) 
	Рожде-ние
	Детство
	Юность
	Молодость
	Зрелость
	Инобытие
После Смерти

	Вселенная
	Центр Вселенной
	Галактики
	Информпотоки
	Энерго-
потоки
	Планеты
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По горизонтали в этой матрице расположены элементы структур Вселенной и Человека, а по вертикали – метафорические представления об их энергетической специфике. Энергии взяты в китайском варианте: «Земля, Огонь, Вода, Дерево, Металл». Кроме того,  они дополнены духовными энергиями. 
   Б. Другие глобальные концепции Вселенной  и их оценка:

Мистическая философия Бытия претендует сегодня стать универсальной философией, ибо готова включить в себя как религиозное, так и научное видение мира. Одну такую попытку сделал  маг С.В.Гордеев, создав  Новейшую Теорию Вселенной (См.  библиография №2 , стр.481-541)
Поговорим о ней подробнее. С.В.Гордеев считает, что «Вселенная – это не только видимый материальный мир, но и мир сверхъестественных явлений, можно сказать, что мистическая философия является очень полезным дополнением к современным наукам, так как  позволяет проводить логическую обработку любых научных данных», (2, стр.484)
В принципе мы с этим согласны, хотя проблема заключается как раз в том, на какой основе это взаимное дополнение осуществляется. Мы исходим из «Голографической Парадигмы Вселенной и Человека», созданной  Д.Бомом и К. Прибрамом. С.Гордеев опирается на собственную теорию, которую сам он коротко суммирует так:

1. «Когда-то в каком-то объёме бескрайней Вселенной не было ничего: ни времени, ни материи, ни движения. Была абсолютная Пустота. Она существовала вечно. Но поскольку в полностью неподвижном пространства время  отсутствует, эта вечность была короче мгновения.
2. В какой-то момент времени микроскопическое случайное явление нарушило неподвижное равновесие Пустоты. Одна бесконечно малая точка пустого пространства слегка деформировалась, распавшись на два электростатических заряда: положительный и отрицательный.
3.Равновесие Пустоты было нарушено. Все рухнуло, как карточный домик. Началась цепная реакция объёмной поляризации. Одни заряды провоцировали возникновение других. Учитывая, в ненаэлектризованных объёмах ещё не было времени, можно представить, что весь процесс поляризации осуществился мгновенно. Это было похоже на невидимый бесшумный взрыв, наэлектризовавший все пространство Вселенной.  

4. Быстрая поляризация привела заряды в движение. Поскольку процесс осуществился одновременно во всем объёме пространства, то заряды двигались не в одном направлении от центра к периферии, а хаотически внутри всего объёма. Движущиеся заряды создавали электромагнитные излучения. Появилась энергия.
5. Энергия наполнила пространство. Вследствие продолжающейся поляризации становилось все больше зарядов. Их излучения несли информацию о траекториях движения, пройденных расстояниях и характере взаимодействия  с другими зарядами. Взаимодействуя между собой, энергетические излучения отдельных зарядов  создали общие силовые поля, содержащие полную информацию обо всех своих источниках. В дальнейшем эти поля стали регулировать потоки энергии, равномерно распределяя её во всем объёме Вселенной. Образовалось некое регулирующее явление, состоящее одновременно из информации и потоков энергии. Условно это явление называется Космическим Разумом или Богом. 

6. По мере дальнейшего увеличения концентрации энергии становилось все меньше свободного пространства. Хаотическое движение электростатических  зарядов стало более упорядоченным.    Появились стабильные электромагнитные поля, силовые линии которых сформировали невидимый энергетический «каркас» Вселенной. 
7. Объёмные силовые линии, составляющие энергетический каркас будущего мира, были неоднородны по своим свойствам. В узлах, образованных пересечением силовых линий, была повышенная концентрация энергии по сравнению с другими объёмами пространства. В этих местах происходили более интенсивные процессы превращение движущихся зарядов в элементарные частицы и атомы будущей материи. Так появились звезды, планеты и другие космические объекты.

8.    После обустройства неживой природы Космический Разум приступил к созданию жизни. Где впервые появилась жизнь, - неизвестно. Но, учитывая, что во Вселенной существует бесчисленное количество параллельных миров, можно предположить, что существует столько же видов жизни. На Землю жизнь проникла из Космоса в виде особых энергетических излучений, заставивших шевелиться неживую материю.
9. Жизнь на земле появилась в три этапа: сначала растения, потом животные, потом – разумная жизнь. Три вида жизни произошли от трех групп более древних, но отживших планет, притянутых на орбиту Солнечной Системы из  открытого Космоса. 

        Жизнь необходима природе для взаимодействия миров. В этом её смысл. Каждое живое      существо (включая растения) имеет душу. Душа – это не материальный предмет, а невидимая энергия, которая использует материальное тело животного, как водитель свой автомобиль. В течение жизни эта энергия совершенствует себя и покидает тело в тот момент, когда его износ достигает определенного предела. Поэтому стремление к самосовершенству заложено в каждом живом существе. Для связи души с внешним миром природа снабдила людей разумом. При этом человеку как разумному существу предоставлена возможность самостоятельно найти смысл жизни. Что он и делает, создавая всевозможные науки и религии».  (2, стр. 540-541)
Эта концепция обладает своей целостностью и полнотой, но и определенными духовными недостатками. Прежде всего, нас не убеждает теория случайности при возникновении Вселенной. ПО нашему глубокому убеждению, Случай есть ничто иное, как « скрытое проявление Необходимости». 

Причину возникновения  указанной случайности  намеренно или «случайно»  автор опускает, что делает концепцию несколько однобокой. Не убеждает также последующее «случайное возникновение  «Космического Разума».   Более убедительной была система взглядов, изложенная в любой религии,  о вечности и абсолютном существовании Бога  во времени и пространстве. Можно поверить, что первоначально Бог существовал в отсутствующем Пространстве, а  затем сотворил его для своих нужд, но далеко не так случайно, как пытается изобразить нам автор.  Причем не важно, Сам ли Он стал Пространством-Временем или сотворил его, например методом подобным «Большому Взрыву», как описывает автор.
В данной концепции, шитой белыми нитками матриализма, видна тенденция автора объединить материалистическую и идеалистическую точки зрения на  сотворение  мира, не обижая  ни ту,  ни другую. Но так не бывает. Наукой доказано (хотя бы, принципами «Дополнительности» и «Неопреденности»), что  прежде чем возникнет любой материальный объект, должен существовать  способ его метаописания на духовном уровне. 

 Концепцию сотворения мира у С.В, Гордеева дополняют тезисы его духовной философии, с некоторыми  из них  вас ниже  ознакомим. (См. №2, стр. 544-46). Они выделены жирным шрифтом. 
 1.   Бог – это сущность, которая находится внутри каждого из нас.  Природа сотворила Разум, а он сотворил образ Бога.
Нам представляется, что все было как раз наоборот. Бог существовал извечно, а на каком-то этапе он сотворил себе игрушку – Разум, с помощью которой стал еще дальше совершенствовать  сотворенный  Им когда-то мир. 
2. Равноправие не означает равенства.


Бог не может быть равноправен со своим творением. И уж тем более, Творец и тварь не могут быть равны друг другу. Тварь может содержать элементы Творца в своей структуре, но никогда не может быть Ему  равной, хотя бы, потому что им сотворена.  

     3. Каждое разумное существо имеет прямой доступ к Богу.   
Но  проблема не в том, какие мы возможности имеем, вопрос в том, как мы ими пользуемся? Можно иметь на счету в банке большие деньги, но из-за скупости жить впроголодь, как Плюшкин.  Положа руку на сердце, давайте посчитаем, сколько человек сумели вступить в прямой контакт с Богом?  Примерный подсчет даёт из миллиардов существовавших людей не более тысячи (хотя бы тех, кто канонизирован Церковью в качестве святых). Возможность контакта с Богом, действительно, есть, но её  надо не только  заработать, но и понять каковы особенности и механизм этого контакта, чтобы воспользоваться им. 
    4.   К Богу можно приблизиться, но никогда нельзя прикоснуться.
Прикосновение к Богу не имеет никакого духовного смысла. Наше общение носит коммуникатвный характер, поэтому имеет смысл с Ним общаться, а не физически касаться Его.  Муравей действительно не может прикоснуться к Небу, но ему этого и не нужно. Мы при общении с Богом, касаемся друг друга своими духовными потенциалами,  получая взаимную подпитку.
           5. Среди разумных существ попадаются и не очень разумные.

С этим трудно спорить, на как ответить на вопрос: «Почему это происходит?» Как помочь людям преодолеть свою неразумность? -  В этом смысл любой духовной теории. Автор не отвечает  на этот вопрос, что является самой уязвимой частью его духовной  концепции Бытия.  
                    6. Любая Истина зависит от личного мнения.

Скорей всего, она зависит не от мнения, а от способности иметь духовный орган зрения. Вспомним вопрос Пилата Христу: «Что есть Истина?» Если ты не обладаешь органом духовного зрения, позволяющим увидеть Истину, то ты и будешь постоянно  зависеть от личного мнения, но Истину  так никогда и не узришь.
                     7. Никто не может претендовать на обладание Истиной. 

Так уж и  – никто?  - Христос   же мог претендовать, ибо обладал ею.

                    8. Все убеждения со временем меняются. 

               Убеждения меняются, но Истина остаётся, а если ты продолжаешь быть верным Богу, твои убеждения могут выстоять Вечность.

                    9. Каждый способен воспринимать ровно столько, сколько способен воспринимать.


Очень вредная констатация факта. Смысл любой духовной теории и заключается в том, чтобы научить любого человека воспринимать в духовном плане больше, чем он способен в данный момент воспринимать. На этом покоится принцип духовного самосовершенствования.  Из Евангелия мы знаем, что в Рай попадут  скорей всего именно  «нищие духом». Но это не точный перевод, ибо в оригинале сказано: «Нищие по велению духа», то есть,  люди  без материальных претензий. 
                                10. Любые знания имеют пользу только в том случае, если постоянно обновляются.
Так ли уж любые? Надо ли обновляться нашему  знанию, что есть Бог? Другое дело, что постоянно обновляется наше понимание Бога, но вряд ли это можно назвать знанием, скорее верой.

11. Любое бездействие приносит зло.
Так ли уж любое? А если вас толкают на убийство, а вы упорно сопротивляетесь этом виду действия? Зло приносит только бездействие Добра.

12. Мир создан для наслаждений.
       Очень сомнительное утверждение. Вся православная религия построена на апофеозе смирения и аскетизма. Вряд ли автор станет утверждать, что она является самой ошибочной верой  на свете. 

13. Просить у Бога, все равно, что просить у самого себя.

Следовательно, молиться бессмысленно  и глупо. Автора захлестывает непомерная гордыня, и он рождает подобные перлы.  А  что плохого в том, что мы убеждаем себя совершить хороший поступок, когда находимся в сомнениях? Разве плохо просить у себя быть добрее, лучше, чище? На взгляд автора – это нонсенс, но я с ним не согласен. 
14. Отношения Бога и человека неравноправны.

Мы уже ответили на этот тезис в возражениях по пункту № 2.

15. Внутри каждого предмета находится своя Вселенная.

Это абсолютно верно, но только следует добавить, что размеры этой Вселенной у всех разные. Вот об этом и следовало бы, пожалуй,  поговорить подробнее, а не ограничиваться самоочевидной констатацией. 
16. Каждое существо старается для себя, только Бог – для всех.
Нет никаких возражений. Кроме того, что  есть  ещё на свете высоконравственные люди, делающие больше для других, чем для себя.  
17. Человек способен самостоятельно устроить рай в своей душе.
Способен-то он,  способен, но вот  только каждый ли? Многим для этого нужна внешняя поддержка в лице религии или Церкви, а иногда просто со стороны хорошего друга или родственника. 
Это далеко не полный перечень духовных тезисов В.С.Гордеева, но и по ним ясно, насколько автору пока не хватает духовной широты и целостности.
                   В. Эволюция планеты как Целое:
Проследить эволюцию планеты как целого помогает следующая матрица № 2:

                                                                                                                                       МАТРИЦА № 2:

	Сущности
	Язычество
	Средневековье
	Новое время 
	Время Перемен
	Постинновационный

    Этап

	Пространство
	ВОСТОК
	ЮГ
	ЗАПАД
	СЕВЕР
	ОСЬ: ЗЕМЛЯ – ЦЕНТР
   ВСЕЛЕННОЙ

	Энергия
	«Дерево»
	«Огонь»
	«Металл»
	«Вода»
	«Земля – Небо»

	Механизмы
	Обряд
	Молитва
	Эксперимент
	Диалог
	Просветление,
Прозрение

	Тип сознания
	Архаически-

мифологическое
	Нормативно-
религиозное
	Научно-
познавательное
	Духовно-

творческое
	Постинновационное

	Доминирующая

Сфера
	Жизнь в

 Природе
	Религия
	Наука, и художественное
творчество
	Инновационное
творчество
	Целостность, 

Полнота

	ВРЕМЯ
	От изгнания 

из Рая до Потопа
	От Потопа до Рождества

Христова
	От Рождества

Христова до 

Экокризиса
	От Экокризиса

 До Второго 

Пришествия
	 После  Второго

 Пришествия


3. Глава вторая: «Матрица глобального соответствия»: 
                                   «Был вечер задумчиво чудный, как дружья улыбка в лице.

                                                       Объятия мельника круты, в них заревет и медведь.

                                                        А все же в плохие минуты приятно друзей иметь».

                                                                                                                                    Сергей Есенин

1. Матрица  глобального духовного  соответствия:
                                                                                                                                    Матрица № 2:
	Элементы
	МИФ
	НОРМА
	ФАКТ
	ИННОВАЦИЯ

	   Религия         
	Пантеизм
	Монотеизм
	Антропоцентризм
	Диалог с Богом

	  Творчество
	Волхование
	Религиозное творчество
	Авторское

 творчество.
	Разговор с Богом 

	 Личность
	Человек в толпе
подобных ему
	Верующий в Бога
	Самостоятельная
Личность
	Пророк, святой,
Гений

	  Общение
	Общение в роду
 и племени 
	В своем приходе 
	Межличностное
	Духовное
Общение

	  Развитие
	Эмоциональное
	Нравственное
	Информационное
	Духовное

	  Управление
	Тоталитарное
	Монархическое
	Демократическое
	Нравственное 

	  Социум
	По преимуществу

Аграрный 
	По преимуществу
Городской
	Национальное
Государство 
	Планетарное
Экопоселение

	  Культура
	Языческая
	Религиозная
	Авторская
	Духовно-
Инновационная

	  Доминирующий

  Труд
	Охота и 

Собирательство
	Ремесленные виды
труда, земледелие и

скотоводство
	Капиталистический
труд
	Социалистический 
Труд

	  Природа
	Объект
Обожеcтвления
	Божье
Творение
	Объект 

исследования
	Объект 
Любви

	  Любовь
	К природе
	К Богу
	К Человеку
	Всеобщая

	    БОГ
	ЖИЗНЬ (природа)
	Благо (ПУТЬ)
	ИСТИНА
	ЦЕЛОЕ

	СЕМЬЯ
	Родоплеменная
	 В освященном Церковью
       Браке
	Ячейка общества
	Путь Спасения

	ВРЕМЯ
	От изгнания 

из Рая до Потопа
	От Потопа до Рождества
Христова
	От Рождества
Христова до 

Экокризиса
	От Экокризиса до
Второго Пришествия

	Пространство
	Родовое
	Этносоциальное 
	Социальное
	Духовное

	ДОМ
	Шалаш, вигвам,
Землянка, юрта
	Городской или сельский
собственный дом
	Квартира в большом

 доме
	Экодом

	РАЗУМ
	Природный
	Нормативно-религиозный
	Научный и творческий
	Духовно-
Инновационный


2. Матрица физического глобального соответствия:
                                                                                                  Матрица № 3:
	                                                                                                                                                                 Механизмы

Перехода
	Энергия
	Масштаб

Вселенной
	Масштаб 

Планеты
	Масштаб 

Человечества
	Масштаб

Организма
	Масштаб 

России

	1. Начало  

Творения
	Доминанта 

Святого
 Духа
	Замысел 

Вселенной Богом
	Начало 
Творения
	Сотворение 

разумных 

существ  в Раю
	Бытие души до 

Рождения
	Гиперборейское
предсуществование

	2.Сгущение  
эфирных
 оснований
	Доминанта

 Эфира
	Сотворение Вселенной 

формирование 
материального
 вещества  из
 эфирных оснований
	В рамках 

Нарождающейся 

Солнечной Системы
Сгущение эфирных оснований Планеты
	Изгнание из

Рая, появление 

людей на

 планете  

в земной плоти
	Зачатие
	Появление 

первых славян

 на будущей

 территории 

России

	3. Формирование

 водной основы
	Энергия 

Воды
	Формирование жизненной  субстанции на 

 основе Воды
	Поворот магнитной оси и начало

 формирования

 земной  тверди и 
водной оболочки
	Адаптация человечества к Воде - основе Жизни
	Развитие плода

 в околоплодных    

        водах
	Крещение водой
 - Киевская Русь

	4. Огненная и

 воздушная

 стихии
	Энергия 

Огня
	  Резонансный 

 откат Воды-Огня

  и его роль в

  формировании 

 Вселенной
	Вулканическая 

деятельность в

формировании 
земного рельефа
 планет
	Освоение 

человечеством 

 Огня
	Рождение, 

глоток воздуха,

 набор энергии

 огня
	Крещение

 Огнем - 

татаро-монгольское

 иго

	5. Стихия земли- 

стабилизацион-ная  структура
	Энергия

 Земли
	 Формирование 
Галактического
   Центра Вселенной
	Приобретение современной конфигурации
 Планеты
	Язычество:

 земля - центр 
Вселенной
	Освоение земли: от  ползания
 До бега
	Основание

 Российского 

Центра -

Московская Русь

	6. Развитие

 флоры на

 земной основе
	Энергия

Дерева
	Возникновение на отдельных планетах фауны
	Развитие

 Биоценозов
	Монотеизм: обретение мудрость под

 деревом или
 на    Кресте
	Контакт с 

Природой: лесом, 

растениями и 

т.д.
	Петербургская 

Империя

	7.Развитие
 фауны на  

  основе флоры,

 формирование

Разума
	Энергия 

Разума
	Возникновение 

на отдельных 

планетах

 Разумной Жизни
	Разрушение 

Природы

 Человеком
	Научное

 мировоззрение

 освоение

 Металлов
	Обучение и

 развитие 
Разума
	Послеоктябрьский 
       Период

	8.Бифуркацион-

ная  ситуация
	Доминанта 

Эфира
	Бифуркационные

 ситуации

и их преодоление
	Бифуркационная 
стадия: планета 
жаждет  стряхнуть

 человечество -
    катастрофизм
	Инновационно-

духовный этап
	Преодоление различных бифуркаций
 организма:

старости и т.д.
	Россия на

 рубеже 

ХХ - ХХ1 веков

	9.Переход в
принципиально 

иную стадию
	Доминанта

 Святого Духа
	Переход 

Вселенной

 в новое качество
	Переход 

планеты в новую стадию: духовно-инновационную
	Переход на другой уровень

существования
	Накопление духовных потенций для

 Перехода в

Инобытие
	Россия в

 объятиях

 Единого Мира


№ 3. Этоногенез по Л.Н.Гумилеву:
Выдающийся историк и этнолог, сын известных русских поэтов Николая Гумилева и Анны Ахматовой – Лев Николаевич Гумилев разработал убедительную концепцию Этногенеза различных народов и наций планеты. (3, 18). Она, в частности,  по своим  временным характеристикам не противоречит нашему  способу этапного деления  генезиса различных вселенских сущностей:
1. Начало  Творения – соответствует  отсутствующей у Гумилева  фазе Этногенеза  «Появление этноса на планете»; 

2.Сгущение  эфирных оснований – у Гумилева это «СКРЫТЫЙ ПОДЪЁМ;
3. Формирование водной основы – «ЯВНЫЙ ПОДЪЁМ»;
4. Огненная и  воздушная  стихии – АКМАТИЧЕСКАЯ ФАЗА;
5. Стихия земли - стабилизационная  структура – НАДЛОМ;
6. Развитие флоры на земной основе – ИНЕРЦИОННАЯ ФАЗА;

7. Развитие фауны   и формирование Разума - ОБСКУРАЦИЯ;
8. Бифуркационная  ситуация – РЕГЕНЕРАЦИЯ В МЕМОРИАЛЬНОЙ ФАЗЕ;
9.Переход в принципиально иную стадию – РЕЛИКТ.
Эти аналогии, естественно, порождают некоторые проблемы. Так понимание, что стабилизация системы во время доминанты земли  аналогична стадии надлома в развитии нации, осознаётся не сразу, но при недолгих сомнениях стабилизация как предвестие облома очень похожа на реальность. 
Больших сомнений вызывает аналогия появления Разума  в системе с фазой Обскурации Этноса.   С другой стороны действие Разума на развитие любой системы, где он присутствует, всегда амбивалентно: и положительно и отрицательно. В деле загрязнения жизненной среды планеты наш человеческий разум явно сыграл зловещую роль. 
4. Глава третья: «Мистическая энергетика мира»;
                                             Мне нужен образ, а не книга.  Люди, что мудрствуют в писаниях своих

                                             Душевно черствы и слепы. Я жду таинственного пришлеца, который

                                             По берегу песчаному пройдет, я – вылитый, точнее, мой двойник,

                                             И сбудется невиданное чудо. Остановитесь подле сих письмен:

                                             Мой антипод раскроет мне всё то, чего искал я, правда, шепотком,

                                             Словно боясь, чтоб птицы, в предрассветной мгле кричавшие вдали,

                                              Безбожникам тех слов не передали…»

                                                                                                                               Уильям Йейтс

           1. Понятие об энергоинформационных уровнях духовного  человека:
        Энергоинформационный костяк человека – это его «биологическая энергетика»,  характеризующая специфику его энергетического обмена с окружающей внешней средой. Уровни энергоинформационного развития по-разному даны людям. В целом можно выделить три таких уровня:
А. Высший уровень – святые, пророки и гении;

Б. Средний уровень – обычные люди;

В. Низший уровень – «отрицательные люди».
Отмечено, что и первый и третий уровень обладают наиболее высоким уровнем «жизненного риска», они ненадолго задерживаются на этой планете, обычно не более сорока лет. Христос прожил – 33 года, Пушкин – 37 лет  Лермонтов – и того меньше.  Третий уровень – это  люди, съедаемые постоянной злобой, негативным отношением ко всем окружающим, но собственная злоба их  и уничтожает, ибо с комплексом личной неполноценности долго на свете не живут, ибо приходят в непримиримые противоречия с существующими в Социуме нормами, законами и правилами. 
В русском языке к таким людям пристают клички, типа «бедолага» и «бедоносец». Вл. Даль в своём словаре даёт следующие синонимы этим понятиям: бедоноша, бедокур, горемыка, горегляд, горевик и т.д.

  Отмечена четкая  корреляция между высоким энергоинформационным и нравственным уровнем человека. Высокий уровень нравственности и энергоинформационной напряженности даны святым людям не случайно, ибо именно они служат людям  образцами нравственного поведения, например,  наши святые Сергий Радонежский и Серафим Саровский.
«Отрицательные люди», потому и отрицательные, что для них характерен «нравственный негатив» и в отношении к другим людям, и в выборе собственных моделей морального   поведения.

                     2.Энергоинофрмационные уровни человека и лептонно-вихревой континуум:
     Человек как Целое (лептонно-вихревой континуум) обладает двумя уровнями Бытия:
- внешний уровень – атомно-молекулярная структура;

- внутренний уровень – энергоинформационная сущность.

По аналогии с описанными нами  уровнями сознания, можно выделить четыре  ментальных слоя в энергоинформационной духовности человека:

- внутренний, самый низший уровень – мифологическое сознание;

- средний – нормативный уровень;

- высокий – фактологический уровень;

- высочайший – духовно-инновационный уровень.
Подлинная структура сознания много сложнее, для неё свойственно взаимное проникновение уровней, постоянная их перемешанность между собой. Но об этом мы поговорим позднее. 
3. Энергоинформационная специфика чакр человека:
           Чакры – это энергетические узлы в энергоинформационной  структуре  тела, своеобразные пункты приёма поступающей извне энергии  и преобразования её   на свойственный человеку -  биологический уровень. В отличие от их индусских обозначений, мы воспользуемся названиями, принятыми в русской древности:

-  КОРЕНЬ – низшая чакра, находящаяся в промежности;
    - волновое соответствие – красный цвет;

    - функция – устойчивость и выживание;

    - звуковое соответствие – нота «до»;

   -  энергия «Огня»;

- ЗАРОД – следующая за Корнем чакра, находящаяся на уровне половых органов человека;

           -  волновое соответствие – оранжевый цвет;
           - функция – сохранение  и передача жизненной энергии, отвечает за деторождение;

           -  звуковое соответствие – нота «ре»;

           - энергия «Земли». 

       - ЖИВОТ – следующая по очередности чакра, находящаяся на уровне  солнечного сплетения;

          - волновое соответствие -   желтый цвет;
          - функция – сохранение жизненного разнообразия;
          - звуковое соответствие – нота  «ми»;
          - энергия «Металла», 
                  - СЕРЕДКА – чакра,   находящаяся на уровне сердца;
                      - функция – поддержание равновесия и баланса всех энергий в орагизме;

                      - волновое соответствие – зеленый цвет;

                      - звук – нота «фа»;

                      - энергия «Дерева».

                   - ГОРЛО – чакра, на уровне горла;

                      - функция – сила воли и способность к общению;

                      - волновое соответствие – цвет голубой ;

                      - звук – нота «соль»;

                      - энергия «Воды»,

                  - ЧЕЛО – чакра, находящаяся на уровне лба («Третий глаз»).

                      - функция – поддержание интеллекта, духовное воплощение;

                      - волновое соответствие – синий цвет;
                      - звук – нота «ля»;

                      - энергия – «Эфира».

                  - ИСТОЧНИК – высшая чакра человека, находящаяся на темени;

                       -  функция - связь с высшими силами Вселенной;

                       -  волновое соответствие – фиолетовый цвет;

                       -  звук – нота «си»;

                       - энергия -  « Высшие Духи»

  Как свидетельствуют современные пророки и духовидцы, именно эта чакра будет играть в последующие годы огромную роль в адаптации современного человека к происходящим на планете изменениям. Именно  с её помощью Космос оказывает на наше поведение мягкое влияние.
 Как явствует из этой схемы, для энергетики  человека важнейшими являются четыре её  характеристики:

       -  устойчивые взаимосвязи с окружающей средой и сохранение внутреннего баланса как ответ на  изменение внешней среды;

      -   восприятие внешнего облика окружающей среды с помощью цветовой гармонии её волнового соответствия с нашими визуальными анализаторами (глазами);

      -      звуковая гармония слухового восприятия мира (прежде всего, слушание  музыки Небес);
      -     энергоинформационный баланс внешних  энергий и внутренней биоэнергии человека .

                              4. Особенности энергоинформационного  развития человека: 

Сам характер энергоинформационного развития человека имеет несколько характеристик:

 - гармоническое энергоинформационное развитие;

- негармоническое  развитие;
- смешанное развитие, сочетающее временами то, временами – другое.

                 Внешних параметров специфики такого развития мы не наблюдаем. Определить их мы можем только по мотивам и характеру человеческого поведения. Для гармонического духовного развития свойственно:
-   тяготение человека к творческим профессиям и творческим видам деятельности;

-  непосредственное участие в творчестве (написание стихов, сочинение музыки, живопись и т.д.);
-  высоконравственное отношение к своему окружению.

       Как правило, для человека с потенциально высоким энергоинформационным уровнем свойственно тяготение к определенным моделям и программам поведения, которые мы могли бы назвать «небесными»:
- доброжелательство и постоянная помощь людям;

- радость;

- милосердие и любовь к окружению;

- дружба и благожелательный настрой;

- бескорыстие.

         Недостаточный энергоинформационный уровень развития проявляется в моделях поведения, которые можно назвать «земными»: 
- стремление к материальному обогащению;

- жажда личной власти;

- страсть к плотским  удовольствиям;

- зависть и подозрительность к людям;

- злоба и ненависть;

- вампиризм.
                                 5. Срединный Путь энергоинформационного развития:

                Сознание человека загипнотизировано постоянным выбором между духовными альтернативами, представляемыми жизнью:
 - между Добром и злом;

- между Жизнью и Смертью;

- между разными мужчинами и женщинами;

- между Правдой и Ложью и т.д.

              Но как показывает наш опыт, этот выбор – иллюзия и нравственный обман, ибо на деле  жизнь строится на другой основе. Жизнь работает на основе такого нравственного выбора: прохождение через системы, представляющие собой асимметрическое единство полярных альтернатив, но с общей функциональностью, подчиненной доминирующей ситуации.


Таким образом, искомый Срединный Путь – это не выбор одной из крайностей, а Путь их  устойчивого сохранения при выборе оптимальной функции их сочетания в данных конкретных условиях.

              На словах мы все за высокую нравственность, но в реальности наш выбор всегда ситуационно и функционально детерминирован.

                В конечном итоге, это всегда выбор Троичности: не только Бог-Отец и Бог-Сын, но и Бог-Дух Святой. 

Математика в этом выборе оказывается не адекватной, ибо три там равно единице, а нуль, деленный на нуль, даёт не единицу, как во всех остальных случаях деления числа на самого себя, а чистый нуль. 
                  Роль механизма, постоянно  выводящего нас на Срединный Путь, возвращающего нас к равновесию в системе, играет наша Совесть. Высокий уровень  наличия в нас Совести обеспечивает гармоническое развитие Личности, а отсутствие её гарантирует человеку синусоидальный цикл  постоянных подъёмов и падений.

2. Глава четвертая: «Законы духовной эволюции»:   
В этой главе мы стремимся воссоздать Единую Матрицу Эволюции, просмотрев основные  системные законы  Бытия, творчества, триединства и в сфере духовности. 
                                                                                                      Матрица № 4
	Системные законы Бытия
	Законы творчества
	Законы Триединства
	Духовные законы

(по А.Кардеку)

	1. Принцип глобальной аналогии: «Микрокосм подобен Макрокосму»
	Целостность и полнота каждого произведения искусства
	«Троица: единство Бога-Отца, Бога-Сына и Святого Духа»
	Божественный Закон

	2.Принцип Неопределенности: : «Система проявлена при наличии наблюдателя».
	Суть искусства не в самом искусстве, а в изменении сознания зрителя
	Система есть единство двух противоположностей в их общем устремлении (функции), меняющем её суть
	Законы религии 
(Закон Совести)

	3.Принцип Дополнительности
	Творчество есть единство объектов изображения, их авторов, структур произведения и их восприятия
	Нельзя окончательно сказать, труд будет во зло или во благо
	Необходимость постоянно трудиться

	4.Правило  двойного 

подтверждения  развития
(Правило преемственности)
	Произведение искусства существует не само по себе, а лишь при двойном подтверждении при восприятии
	Прочность семьи подтверждается не только Любовью  мужчины к женщине, но и рождением у них детей
	Участие в деторождении

	5.Правило эмерджентности (сумма частей системы меньше всей системы целиком)
	Искусство самодостаточно, но оно есть и  надежный способ соединения Бытия с Небытиём.
	Система жива лишь возможностями своей адаптации к окружающей внешней среде
	Поддержка самосохранения

	6.Правило Кризиса (принцип бифуркации) (Рост энтропии в замкнутых системах) 
	Развитие нового осуществляется через постоянное разрушение старого (например, установок восприятия)
	Развитие есть диалектическое единство двух отрицаний – отрицание отрицания.
	Участие в разрушении старого (преобразования Хаоса в Порядок)

	7.Рост коммуникативного разнообразия в системе
	Формальные возможности искусства всегда

 развиваются в направлении развития его способности к общению со зрителем
	Связующую роль в системе играет общение её составных частей и развитие этого общения
	Человеческое общежитие

	8.Постоянное обогащение «ключевого элемента» в развитии
	«Ключевой элемент» искусства – самый активный элемент на последней стадии  развития всей системы
	Прогресс в развитии осуществляется через повышение уровня адаптации системы к внешней среде (общая функция единства полярностей  в системе)
	Постоянный прогресс общего состояния   системы в развитии

	9.«Нет смысла  плодить сущности
          больше необходимости»(Бритва Оккама)

	«Красивое – это всегда очень просто!» («Золотое сечение»)
	Троичность – наиболее оптимальный Путь к красоте и целостности системы
	Соблюдение равенства элементов в системе

	10.Постоянный свободный обмен универсальности системы на её эффективность в ходе развития 
	Альтернатива у творца: успех у зрителя или творческая глубина?
	Свобода воли у каждого элемента в духовной системе есть только 

 подтверждение его  права на ошибку
	Принцип Свободы

	11.ЗаконЛюбви  реализуется через любовную связь  элементов друг с другом .
	Основная тема любого искусства – Любовь
	Любовь – связующая основа любой троичности
	Любовь, Милосердие и Справедливость

	12.   Духовная 
преемственность традиций и их развитие
	Творчество – это диалог с Богом
	Приоритет духовного единства системы над физической целостностью
	Закон духовного самосовершенствования элементов системы 


В рамках всех этих четырех аспектов у каждого Закона есть своя изоморфность, своеобразное тождество, свидетельствующее о системной специфике развития всех систем.
                    На их основе мы пытаемся создать некую ЕДИНУЮ МАТРИЦУ ЭВОЛЮЦИИ мира, подчиняющуюся следующим закономерностям:

1.  Системное стремление Эволюции  к максимальной Целостности и Полноте, чаще всего на основе триединства.

2.  В рамках единого взгляда на Эволюцию  все её проблемы не решаются, необходим выход за границы системы.
3. Системно не просто Единство Полярностей, составляющих основу эволюционирующей системы,   а  наличие их общего устремления (общей функциональности).
4.  Устойчивость  Эволюции  системы требует двойного  подтверждения  её частей в ходе развития.
5.  Системность Эволюции  всегда больше простой суммы своих частей.
6.  Стабилизация Эволюции  осуществляется через её кризис.
7.  Для развития системности Эволюции  необходим рост её внутренних коммуникативных возможностей.
8.  Развитие эволюционирующей системе обеспечивает постоянное обогащение её ключевого элемента, наиболее активного  элемента на последнем этапе развития системы.  
9. Красивое всегда просто, поэтому «не стоит плодить сущностей системы  более необходимости».
10. Гармоничное развитие  системы осуществляется в ходе  постоянного обмена её эффективности  на  универсальность.
11.Закон универсальной связи элементов реализуется через их любовь друг к другу в ходе их троичного синтеза.
12. Системе для развития нужна открытость к системам более высокого порядка,  противодействующая  росту энтропии в ней.
   Попытаемся рассмотреть некоторые  из этих законов более подробно:
     "Правило эмерджентности":
  Набор элементов: Природа + Культура (технология) + Общество (этнос)+Духовная культура в своей суммарной совокупности менее значим, чем их целостность, поскольку в ней (назовем её "ноосферой") есть новое качество - накопление духовного  потенциала  для  диалога с  Высшим Космическим Разумом.  История термина "ноосфера" восходит к началу 20-х  годов,  когда В.И.Вернадский читал в Сорбонне лекции, а на основе его идей два французских слушателя Тейяр де Шарден и Ле Руа развили  теорию  "ноосферы" как системы духовного воздействия человечества на планету Земля, возможно,  на  последнем  этапе её развития.

Благодаря богослову Тейяру де Шардену, понятие «ноосфера» получило, как допинг, сильный духовный оттенок.

Почему принцип «эмерджентности» является в данном контексте важнейшим? Благодаря ему,  духовные системы на земле накапливают способность соединять мир Бытия и Инобытия в единое целое, имеющее некий дополнительный  смысл, кроме  суммы смыслов  их раздельного существования.  Каков он? На наш взгляд, это возможность приближения к Богу и  к его адекватному пониманию. Каждому из нас это дано, хотя, конечно, каждому индивидуально, в зависимости от качеств нашей личности.  Механизмом поддержания целостности системы является гармоничность составляющих её частей, построенных по принципу «Золотого сечения».

Если составные части не гармоничны, не сбалансированы друг с другом,  система разваливается. Дезорганизация в ней нарастает и, переходя через некоторый предел, убивает всю систему. 




     "Правило  преемственности":

     Система проходит в своем нормальном развитии четыре этапа, но каждый этап не отвергает предыдущие накопления, а включает их,  как говорят философы, в "снятом виде". Сохранение традиций - это закономерность любого культурного развития. Но с чего началась эта традиция? Что было в начале? Первая традиция в человеческой культуре была сохранением воспоминаний о Райском Саде, где человек пребывал до Земли.

Преемственность также вносит свой вклад  в единение миров Бытия и Инобытия, позволяя нам через традицию приблизиться к Богу. Вместе с тем, как показывает инобытие «принципа эмерджентности», не каждая система способна сохранять в себе нужный для устойчивого существования гармонический потенциал. Нет гармонии в структуре системы,  и преемственности нет! 

                          
    "Принцип направленности развития":

     Любая культурная и социальная  система развивается в направлении от Мифа  через Норму, Факт к Инновации.  Эта направленность развития является общим  законом развития   для всех  социо-культурных систем, включающих творца, материал творчества, продукты творчества и  творческое сознание, объединяющее их в целое.

Центростремительное (извне – вовнутрь)  развитие системы является  доминирующим  типом культурного развития  в сравнении с развитием  центробежным, но его никак нельзя назвать прогрессивным.     Прогресс развития имеет место внутри каждого этапа,  но между собой по линии прогресса этапы просто-напросто не сравнимы, ибо структуры претерпевают такие качественные изменения, что нет общего основания для сравнения.

Но во имя чего система обычно стремится пройти  поочередно все этапы?  Только во имя получения Инновацией нового качества, позволяющего выйти на равноправный диалог с ВКР.

   Питающей силой длительного направленного развития является потенциал гармоничности и духовности, скрытый в системе. В человеке он заложен с самого рождения.    Именно поэтому судьба играет в его жизни такую большую роль. Но человек – не полностью детерминированная своей программой машина. Выйдя на инновационный уровень развития своего сознания, он способен поменять  любую план-матрицу, заложенную в нем с рождения. Именно поэтому предсказание судьбы планеты - столь неблагодарное дело, ибо    
человечество постоянно растет и совершенствует своё сознание, а, следовательно, перестраивает свои предыдущие план-матрицы.

                   
     "Принцип обогащения ключевого элемента":

   "Ключевым" называется элемент, становящийся доминантой  при развитии в последнюю очередь. Смысл существования системы связан именно со  спецификой ключевого элемента. Таким образом, "духовная культура" - ключ для понимания всей Ноосферы человечества, а "воспринимающее сознание" зрителей - ключ к интерпретации внутренней логики развития любой художественной системы (вида искусства) и т.д. Именно духовный ключ отпирает для Бытия двери в Инобытие. Возможность обогащения «ключевого элемента» связана с тем, что ментальные отношения внутри системы  развиваются, обогащаются и  детерминируют рост сознания «ключевого элемента».Если ключевой элемент  теряет потенциал развития, система также приходит в негодность и умирает. 

                       "Закон возрастания коммуникативного разнообразия  системы":

   По мере развития в системе происходит рост многообразия коммуникативных связей.  Например, в области искусства отмечаем увеличение многообразия жанровых возможностей в процессе художественной динамики, рост технических возможностей художественной коммуникации. На примере кинематографа: НЕМОЙ ФИЛЬМ (движущаяся картинка), ЗВУКОВОЙ ФИЛЬМ (движущаяся картинка + звуковое сопровождение), ТЕЛЕВИЗИОННЫЙ ФИЛЬМ (картинка +речь + два канала коммуникации: кинотеатр и телевидение), ВИДЕОФИЛЬМ (картинка + речь + три канала коммуникации: кино, телевидение и видео, а также неограниченный выбор объектов для восприятия).

Накопление большого количества коммуникативных связей в финале развития системы переходит в новое качество –  диалог системы  с ВКР. Механизм «диалога» способен обеспечить максимальное развитие коммуникативного разнообразия системы. 

Человек, войдя в постоянный контакт с ВКР,  способен получать ответы на самые сложные вопросы, возникающие у него относительно сущности Вселенной. 
              
     "Закон свободного обмена универсальности на эффективность":

  В любой данный момент развития система стремится быть либо "универсальной", либо "эффективной", а одновременно быть и той и другой не может. Это напоминает в каком-то смысле физический принцип "неопределенности". Более афористично в свое время выразился Козьма Прутков: "Специалист подобен флюсу, ибо полнота его односторонняя". Именно поэтому очень часто в любой сфере культуры подлинно революционные открытия делают дилетанты, то есть, люди,  для которых "страсть не означает профессии". Только накануне распада системы "эффективность" и "универсальность" гармонично сливаются. Их соединение  есть, к сожалению,  предвестие конца. Или образование «универсальной эффективности»  системы с непредсказуемыми последствиями. Одно из них – овладение движения со сверхсветовой скоростью в Иномире.  С ней  душа получает всю Вселенную прямо в руки. Глобальная «универсальная эффективность» - это Бог.


Чтобы понять это,  Человеку надо распроститься с ограниченностью чисто материального восприятия реальности и допустить параллельное существование нашего земного мира и мира Инобытия, взаимно обогащающих друг друга. 

      Как только локальная система начинает выдавать себя за универсальную, таковой на деле не являясь, возникает инобытие закона обмена эффективности на универсальность.  Обмен одного состояния на другое  не означает их равноценности, он означает только потенциальную возможность для большей практической реализации в случае пребывания системы в локально эффективном состоянии.

      Негативным примером действия этого закона является попытка выдать чисто локальное сознание ( например, религиозное) за универсальное ( в том числе и за  научное). Такое  никогда в истории культуры не удавалось, ибо обмен для взаимного развития возможен, но замещение одного качества на другое  – нет!

            
     "Правило  двойного подтверждения":

  Как не существует "вещи" без наблюдателя в культуре, так произведение искусства вне восприятия зрителями  жизни не имеет. Статус существования дает ему не только сам факт его производства,  но и двойное подтверждение в процессе восприятия.  Именно благодаря этому закону возможна интерпретация произведения глубже, чем оно задумано и осознано творцом. Это открытие сделано еще М.М.Бахтиным (6,346)

   Общепризнанный статус искусства  кинематограф получил только после появления телевидения, а театр - после появления кино. Любая культурная система в ходе эволюции сохраняет двойственную основу, качество амбивалентности, подтверждающее старое и зарабатывающее очки для познания нового.

   Двойное подтверждение ситуационно активизирует какой-либо из ее противоречивых аспектов.  Мы показали  действие этого закона на примере русского "двоеверия" - органического единства славянского язычества и Православия в народной, так называемой "низовой культуре". Многочисленные подтверждения этот закон получит также в ходе дальнейшего изложения специфики развития русского искусства. Этот принцип может быть, иными словами, определен как своеобразный закон "культурной дополнительности".

В космическом плане можно утверждать, что мир Бытия не полон, если он не подтверждается Инобытиём. Вопреки атеистам,  мы утверждаем, что Инобытие без мира Бытия устойчиво существовать не способно. Духу нужна материя для постоянного собственного совершенствования. 

                                        «Синусоидальный режим  развития»:

Система  всегда представляет собой единство двух её полярных сущностей, поэтому и развитие системы возможно лишь как смена этапов, где на каждом этапе на обратный  сменяется не только весь  характер системы, но и тип полярности. Обмен «эффективности на универсальность» также связан с синусоидальным характером развития системы.  В конечном итоге целостность мира Бытия-Инобытия – это единство двух полярных начал, рождающее систему  какого-то неясного для нас Сверхуровня.  Характерными примерами сходного процесса является единство Позитива и Негатива при развитии любого социокультурного процесса, а также единство правого и левого вариантов вращения материальных систем, когда мы имеем дело с полевым уровнем рассмотрения материи. 

Приведем в качестве примера  логику синусоидального развития российского социума.

Воспользовавшись его внешней схемой: закономерность появления значимых событий в русской истории, начиная с 1881 года через каждые 12 лет, мы попытаемся дать ему свое, отличное от астрологического, толкование.










Схема №5:
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Из представленной  схемы  видно,  что  Россия периодически проходит спады (годы ниже оси ординат) и подъемы ( годы выше оси ординат) в  своей  деятельности.  Начиная с 1881 года, когда был убит Александр П,  состоялась казнь пяти "первомартовцев",  а Г.В.Плеханов задумал  первую марксистскую группу в России (была создана в 1882 г.), названную "Освобождение труда", начинается период обольщения России "Мифом марксизма". По нашей терминологии, мы считаем этот период мифологическим этапом Инновационного периода или Прединновацией. В течение двенадцати периодов по 12 лет Россия  будет постепенно изживать марксизм, но окончательно освободится  от  наваждения "экономическим детерминизмом" только к 2025 году, в полном соответствии с графиком. Заметим, что этот период в 144 года ( разделяющий 1881 год и 2025)  – не случайное число, а очень важное для развития и России и всей планеты. Но об этом позже.

     На "синусойде" хорошо заметно, что весь период  распадается на четыре следующих подпериода:

     а) 1881 - 1917 - этап первоначального обольщения Мифом марксизма;

     б) 1917 - 1953 - время  построения марксистской Нормы;

     в) 1953 - 1989 - годы реализации марксистского Факта(так называемый "развитой социализм");

     г) 1989 - 2025 - период духовного изживания марксизма Инновацией.

     Годы Мифа  и  Нормы на 2/3 относятся к периодам "спада",  то есть "черным временам" России,  а годы Факта и Инновации - на 2/3 принадлежат к светлым временам, периодам исторического подъема.

     Внутри каждого отрезка синусойды,  если отложить от крайней верхней точки  графика или крайней нижней точки в обе стороны соответственно по четыре года,  получаем по три особенно "темных  периода"  в  истории страны и три особенно "светлых периода".  Конечно, такая их квалификация условна, метафорична, но тем не менее она работает на предсказание.

     1889 - 1897 - черное время в истории России, когда кроме тяжелейшей засухи и голода, преодоленного тяжким трудом передовой интеллигенции, создававшей по всей России "комитеты помощи голодающим", возникло в 1895  году  ядро  будущей партии большевиков и "из искры разгорелось чуть не спалившее Россию пламя".

     1937 - 1945 - годы Большого Террора и Отечественной войны, именно то самое  время, за которое Россия потеряла треть своего населения.

     1985 - 1993 - годы "Перестройки", обнищания большей части народа, духовного кризиса,  роста преступности,  терроризма, коррупции в государственном аппарате.

     В отличие от них три "светлых периода": 1913 - 1921 - несмотря на войну и революцию колоссальный подъём  энтузиазма масс,  о котором поэт писал: "А коммунизм опять так близок,  как  в восемнадцатом году", подъем культуры и искусства, не только в царской, но и в первые годы советской России.  Среди полного развала был удивительный духовный взлет.

     1961 - 1969 - эпоха "шестидесятников",  время хрущевской оттепели, точнее инерция "оттепели", начало дессидентского движения в России.

     2009 -  2017  - будущее светлое время России,  которое необходимо обеспечить нашими собственными усилиями,  ибо "на Бога надейся,  а сам не плошай!"

     Может возникнуть вопрос: "А работает  ли  обнаруженная  закономерность на  всем  пространстве русской истории?" Что касается близкого к нам времени, мы убедились, что работает. Мы абсолютно уверены и в том, что   2001 и 2013 - значащие рубежи в нашей жизни,  а время нас рассудит. Но за дымкой истории время видится не так резко, как современность. Работает "закон голограммы": чем дальше время (уже пространство голографического изображения), тем менее резки его контуры.

   Точность предвидения с помощью этой методики снижается в ходе нашего движения вперед или назад по оси времени. Так, например, в прошлом возникали  такие точки пересечения графика с осью ординат:

     986 - Русь была крещена в 988 (неточность на 2 года);

     1381 - Куликовская битва была в 1380 году (ошибка в 1 год);

     1545 - Иван Грозный стал царем в 1548 (ошибка в 3 года);

     1581 -  Грозный  умер в 1584 ( погрешность в 3 года),  но в то же время царствовал он злополучные для России 36 лет - самый значащий в соответствии с графиком период для России;

     1689 - венчание на царство Петра 1 ( полное совпадение);

     1725 - смерть Петра 1 (полное совпадение с графиком);

     Процарствовал Петр 1 те же самые 36 лет (12х3), которые можно считать "культурно-историческим инвариантом" России.  Завершая тему исторического прогнозирования,  отметим,  что при всей внешней "ненаучности" подобного использования строгих,  а,  следовательно, жестко-детерминированных методов математики в столь мало формализуемой сфере, как история, соблазн велик и не мы одни пали его жертвой.

       В заключение  данного параграфа   хотелось бы  повторить  завершающий образ предлагаемой модели культурного развития – «образ  голографической  фотографии». Голограмма  хранит  в  каждом участке своего пространства не кусок соответствующего видимого изображения, а все изображение целиком.

Чем меньший кусочек голограммы мы будем рассматривать, тем менее резкими будут контуры целостного изображения,  они как бы  начинают двоиться, двигаться со своих насиженных мест.  Чем дальше от современности,  тем менее резкими становятся контуры  исторических  событий,  менее  четко можно зафиксировать во времени реальные факты истории.

     Образ голограммы - метафора культурной целостности действующей  и развивающейся системы.  В  любом  участке  системы и в любой период ее развития есть все четыре типа структур: Миф, Норма, Факт и Инновация.


Если мы смотрим "из Мифа",  особенно резкими будут языческие структуры, а остальные будут туманиться и, чем дальше от Мифа, тем сильнее.

     А если мы смотрим из периода "Инновации",  размытыми видятся фактологические структуры,  еще более - нормативные и совсем в тумане мифологические. Именно поэтому контуры истории для нас не всегда резко очерчены, а, чем далее в глубь, привязка к конкретным датам становится  все более относительной, хотя бы из-за несовершенства календаря, да и их  постоянной смены. Важен не способ определения дат, а непрерывность развития системы. Вот она в культурном процессе никогда не прерывается, ибо тогда человечество бы просто погибло.

В соответствии с этой закономерностью «исторические открытия» математиков Фоменко и Носовского представляются неадекватными Истине, ибо  не соответствуют закону системной целостности и непрерывности развития культурных систем.

     Движение в голограмме в сторону уменьшения  пространства и движение в культурной системе в сторону (вперед или назад)  от нынешнего времени дают одинаковый эффект:  размывание  контуров  видения.  Будущее  и прошлое существуют одновременно с нами, но "в размытых контурах". Хотя эта «размытость» принципиально отлична друг от друга: Будущее туманно, потому что человек обладает свободой воли и может его  переделать (но не так основательно, как ему порой кажется),  а Прошлое туманится из-за того, что человеческая память создана так, чтобы могла забывать какие-то фрагменты прошлого, иначе она бы не смогла существовать долго. Поскольку даже на уровне Бытия в голограмме присутствует духовное начало, она есть еще одно свидетельство  целостности мира Инобытия-Бытия.

                   6. Глава пятая: «Философия сознания»;
                                           И  такая могучая сила  зачарованный голос несет,

                                                                 Будто там впереди – не могила, а таинственной лестницы взлет.  

                                                                                                                                       А.А.Ахматова 

                            А.     Происхождение разумной  жизни:

            1. Источник жизни в форме Высшего Космического Разума (ВКР):

В силу специфики нашего описания систем, включающих наличие творческого субъекта и субъекта как наблюдателя, мы более обязаны говорить лишь  о  системах, обладающих  разумным началом, то есть, включающих  «человека разумного», обладающего таким отличительным свойством, как наличие СОЗНАНИЯ.  Каково же его  происхождение? Факт самозарождения разумной жизни отвергается ныне большинством ученых, ибо для такого самозарождения, например, для  образования ДНК методом случайного перебора составляющих её элементов,  необходимо времени больше, чем существует сама планета, где  бы разумная жизнь  могла зародиться. Остаётся одна альтернатива:  её сотворение и распространение  по Вселенной  с помощью Высшего Космического Разума, называемого  в системе богословских  координат  «Богом».

Нам представляется, что Тонкий  Мир (Тот Свет, Иномир, Инобытиё и т.д.) существовал всегда, хотя бы в начале в самом Боге,  но в какой-то момент Господь Бог (Творец всего Сущего) почувствовал его недостаточность и решил создать мир физический – Этот Свет, мир Бытия, земной мир  и  «человека разумного»,  как итог его развития. Ему был нужен собеседник. Поэтому коммуникационная теория Бытия вполне нас устраивает.

В Библии (книга «Бытие») рассказывается об этом так:

«В начале сотворил Бог небо и землю. Земля была безвидна и пуста, и тьма над бездною; и дух Божий носился над водою» (Быт. 1-2).

Скорей всего под «небом» и «землею» в первых строках Библии имеется в виду, не наши планетарные небо и земля, а Мир Духовный (ИНОМИР) и мир материальный, в то время был еще безвидный и  пустой. Но что такое  здесь  «вода»? Она отлична от той воды,  собирающейся позднее по Библии в «моря». С нашей точки зрения, - это та самая  «вода», которая является  носителем энергоинформационного состава материальной Вселенной. Именно её позднее Бог разошлет в разные стороны при  формировании различных аспектов творимого Им мира. Из чистого «духовного света» будет зарожден Иномир, а наш земной  мир из  той воды,  где  «свет» еще не до конца отделился от «тьмы». Мир, по нашему разумению, родился в итоге «водных коммуникаций».

Затем Бог разделяет эту «воду» на  «свет»  и  «тьму»,  бывшие до этого в слитном состоянии. В данном случае так же имеется в виду не  солнечный свет, а «Свет духовный», равно как и под «Тьмой» подразумевается  не отсутствие света, а «Тьма духовная», то есть, некие системные (а, следовательно, полярные)  энергоинформационные сущности, важные для динамики  Бытия  творимой  затем Вселенной. Устойчивость этого Бытия определяется  возможностью образовать единство полярных начал с четкой функциональной направленностью, то есть, образовать «систему».

Только после того, как Бог называет «свет»  «днем», очевидно, должен возникнуть носитель физического света – Солнце, отсутствие которого на горизонте и порождает «ночь». Но в Библии об этом говорится так: «И сказал Бог: да будут светила на тверди небесной для отделения дня от ночи, и для знамений, и времен, и дней, и годов. И да будут они светильниками на тверди небесной, чтобы светить на землю. И стало так». (Быт.14, 15). В данном случае речь идет об образовании звезд, носителей света, как наше Солнце.

Планеты возникают только тогда, когда Бог сказал: «Да соберется вода, которая под небом в одно место, да явится суша. И стало так. И назвал Бог сушу землёю, а собрание вод назвал морями». (Быт.9,10). Такое разделение  невозможно  где-то вообще, например, на звездах,  а только на конкретных планетах, приспособленных для существования воды в отдельности  от возникающей   суши. Так образуются моря и океаны,   готовые для восприятия  последующей биологической жизни.

На планетах, где геологический процесс формирования планетного тела еще не закончен, и потому там еще держится высокая температура, вода (в её традиционной форме)  не может существовать по определению, а в полевой  форме энергоинформационных сущностей,  которые Бог позднее разошлет по всей Вселенной,  почему бы нет?

Очень важным для понимания системной сущности мира является дополнительность двух полярных систем – Того и Этого света, миров Бытия и Инобытия. Эта дополнительность, кроме полярности составляющих  элементов обязательно  включает их единство – комплекс энергоинформационных сущностей, из коих сотворен  сначала Иномир, а впоследствии, после небольшой трансформации,  и  весь  материальный мир.

Но самое главное, почему нужна дополнительность Бытия  и Инобытия – коммуникативный характер СОЗНАНИЯ, ибо вне подобной коммуникации оно бы не прижилось в трудных условиях планеты, или бы не смогла существовать так долго. Много дольше, чем кажется нашим мудрецам. 
2.     Распространение жизнеутверждающей информации и её носитель:

Специфический характер  «света и тьмы» до их разделения заключен в том, что они являются порождающей Жизнь информацией, ибо главная задача Бога после её сотворения – распространение этой информации по всей Вселенной.

Земля, как и любая планета, выступает  в качестве  приёмника информации, используемой, чтобы  разумная  жизнь там однажды началась.  Как только  разумная информация  попадает на какую-нибудь планету, например, с помощью механизма «трансспермии», она начинает на этой планете  свою последующую  жизнеутверждающую эволюцию.

Но, что собой представляет эта информация? Наукой доказано, что это соединение энергоинформационных сущностей в некий комплекс молекул ДНК, несущий в   своём зародыше саму  Жизнь.

В книге «Бытия» эта  порождение Жизни  описывается как постепенное творение на Земле растительного и животного мира, а позднее и  самого человека.

Хотя  на появление каждого из  перечисленных элементов биосферы в Библии отводится по одному дню, но «день Бога» - это не  «день человека», там счет идет другой. У Бога вообще времени нет! И,  тем более, оно не может быть равно  времени человеческому.

Материальными  носителями, распространяющими Жизнь по Вселенной,  выступают метеориты, кометы  и другие космические предметы, которые носятся по всей Вселенной в большом количестве. Они и являются носителями Жизни при осуществлении механизма «трансспермии».  При этом  идеальной материальной формой их воплощения  могут служить  кристаллы воды, способные, благодаря своей структурности и изменчивости, хранить огромную информацию.

Подобный информационный обмен в принципе возможен при существовании и некоей единой энергоинформационной сети, пронизывающей всю Вселенную, где носитель Разума – Человек играет ключевую роль.

По выражению доктора психологических наук В.В. Бойко, «психика является частью некоторой более общей информационно-биоэнергетической системы, составляющей мир, в который погружены мы  и прочие обитатели пространства, включая Космос».  (Цитирую по № 9, стр. 265)

                            3. Энергоинформационный компонент Бытия:

С нашей точки зрения, «ключом»  непротиворечивого друг другу  богословского и научного  описания порождения Богом Вселенной  является то, что Бог называет «водой»,  как исходным элементом   «Света  и «Тьмы»,  кроме  которых в мире тогда  еще ничего не было,  и только» над ними носился Дух Божий».

Эта раньше всех упомянутая в Библии «вода», над которой носится Божий Дух» и есть энергоинформационный компонент Бытия, принципиально важный для многообразия  творимого из него  Богом  мира.

Этот извечно, как и Бог, существующий  компонент составляет базовую  структуру,  пронизывающую всю Вселенную, ибо на её основе Вселенная    творится Богом. Но это не одноразовое творение.  Вселенная пронизана Светом, но  он  не отделен от Тьмы, ибо  в эпоху творения мира, по крайней мере, первые семь дней Бытия,  они существуют, как полагает Библия,  слитно. Полное их разделение, очевидно, не в интересах Бога, так как для стабильности любой системы очень важно  именно «единство   полярных начал». 

Почему Бог не использует для образования Вселенной только «чистый свет»? Видимо, все дело в системной устойчивости. Как мы уже отмечали,  устойчивы только  системы, состоящие из двух  противоположных элементов. Единство «света» и «тьмы» хорошо подходит под это определение.

Однако надо хорошо понимать, что  это единство  имеет в нашем контексте не богословский, а энергоинформационный, системный характер. В богословском плане они не соединимы, ибо «Свет» - это Божественное начало и соответствующие ангельские силы, а «Тьма» - это противоположное Ему начало сатанинское, явленное  в   действиях  помощников Дьявола, Люцифера, Сатаны, Ахура-Мазды и т.д. Они существуют в мире, но не составляют с ним единой системы, ибо разнофункциональны. Мы не видим объединяющей их функции. Более того Всевышний – сила, которой в мире нет противников. Антивсевышнего не существует. Антихрист – это «химера», его никогда не существовало и не будет существовать, ибо это принижение уровня Бога.
До определенного события,  зафиксированного в Библии,  как восстание  Люцифера,  эти  бесовские силы имели общие основания с миром положительного Инобытия, существовавшего и  до сотворения физического мира. После грехопадения Адама темные сущности легко завоевали Вселенную, ибо основания для их бытия уже были заложены  в её  задолго   до грехопадения Человека   и восстания Люцифера. Такая трактовка не противоречит тому, что мы читаем в Библии.
Энергоинформационный аспект Бытия важен для нас также в плане создания основы для длительного существования Сознания, ибо наряду с коммуникативностью,  именно в этом аспекте  лежит фундаментальная естественно-научная основа Сознания –  его энергетический и информационный характер.  
Вместе с тем, хотелось сразу бы «расставить точки над и» в  нашем отношении к концепции порождения Вселенной в форме Большого Взрыва. Нам она не представляется достоверной, хотя возможность её сочетания с креационизмом вполне существует. Но дело даже не в этом.  Концепция Большого Взрыва не сочетается с вечностью и многообразием ликов Бога, принятых в богословии. Большой Взрыв -  одноразовое явление, а у Бога ни конца, ни начала нет.  Нет его и у сотворенной Им  Вселенной. Благодаря системе энергоинформационной устойчивости, которую Бог вносит в творимый  Им мир Единого Бытия (Тот и Этот свет),  их системные целостности  существует вечно, постоянно умирая и возрождаясь в своем материальном плане.  И вечность Сознания – неистребимое тому подтверждение.
      4. Системность, матричность и голографический характер Сознания как      качества мироздания:

О каких качествах  Жизни  и Сознания как  энергоинформационных сущностях уже можно говорить, опираясь на Библию? 

Во-первых, они состоят из двух полярных начал («Свет» и «тьма»). Мы покажем в дальнейшем, насколько  это  важное системное основание для понимания  всей энергоинформационной динамики Вселенной.

Во-вторых, важно, что  системное единство  Жизни и Сознания   носит устойчивый,  «голографический характер», то есть, в любом взятом отдельно взятом  жизненном  фрагменте  хранится в сжатом виде  Целое – и Бытие и Сознание.
В третьих,  единственным материальным воплощением подобной голографичности на уровне описания  является её матричность, то есть, возможность  её визуального  представления   в форме  исходной матрицы. Мы уже сделали попытку описать эти матрицы в максимально-обобщенном виде,  но  ещё не раз к ним вернемся.

Наряду с требованием единства полярных элементов, голографичность является надежным способом обеспечения системной устойчивости, а, следовательно, их длительного и безопасного существования Жизни и Сознания,  обозначенного как  «Вечность».

 Но обеспечить многообразие порождаемых и уже рожденных систем можно было только при наличии еще одного фактора – Бесконечности  физического и ментального Пространств Вселенной. Существование в Жизни  и в Сознании  Вечности и Бесконечности - главных атрибутов Бога обеспечивает им стабильность и многообразие  во времени.

                              5. Баланс (гармония) полярных начал в системе:

Как отмечалось, гармонический баланс, а соответственно и устойчивость любой сложной  системы обеспечивается  функциональным сочетанием её противоположных элементов на основе «Божественной гармонии» или «золотого сечения». Этот термин ввел в художественную практику  гений Возрождения  Леонардо да Винчи.  

        Именно поэтому  реализация  «золотого сечения» легко просматривается,   прежде всего, в произведениях искусства:

А. Архитектура (например, храм Покрова на Нерли)  - в «золотое сечение» попадает соотношение высоты основной части храма и его купола вместе с крестом по закону 0,68 к  0,32.

Б. Кинематограф:  для фильма, имеющего продолжительность в 10 частей, основное напряжение интриги будет возрастать именно к 7-й части,  попадающей в «золотое сечение фильма.

В. Поэзия: для стиха, состоящего из 12 строчек,  наиболее смыслообразующую строчку надо  будет искать  8-й по порядку, ибо именно она попадает в «золотое сечение» этого стиха. Иначе само стихотворение не будет выглядеть гармонично. В дальнейшем, по мере роста количества строк в стихотворении, «золотую середину» можно найти по числам Фаббиначчи, ориентируясь на исходное общее количество строк.

Г. Живопись:  в любой картине самый важный смысловой акцент произведения следует искать в точке «золотого сечения, определяемой координатами 0,38 к 0,62 по длине и высоте картины.

Чем это объясняется? На наш взгляд, «золотое сечение» отвечает психологическим ожиданиям зрителя, читателя, слушателя,  жаждущего восприятия главного смыслового акцента системы именно в зоне «золотого сечения».

Очевидно, принцип «золотого сечения» заложен в глубинные основы психологии  человеческого  восприятия мира, где гармоническое восприятие  мозгом какого-либо объекта или вещи детерминировано именно указанным принципом соотношения в нем полярных частей. 

Основные  качества Сознания  заложены  в его способности к изменению и постоянному  движению. Соединение вращения и импульса  постоянного движения даёт спираль, по законам которой Сознание  чаще всего и развивается.  Различия двух рядом находящихся витков спирали также строятся по закону «золотого сечения».

3.           Механизм поддержания Сознания (диалог разумных систем): 
      ВКР – Законы распространения информации – Структура восприятия – Диалог разумных систем:

 Для иллюстрации нашего способа описания систем, необходимо разобраться в основном механизме цефализации (увеличении Разумности),  существующем  в мире, ибо это важнейший и наиболее  общий системный процесс. Если мы опишем его, нам будет проще разобраться и в других менее  глобальных процессах, касающихся  великого разнообразия систем в мире.

Для этого мы рассмотрим специфику четырех  основных аспектов  цефализации:

- Высший аспект -  Верховный  Космический Разум (ВКР) как источник жизнепорождающей информации;

- Принципы и законы  распространения Разума; 

- Структура восприятия  мира разумными  субъектами цефализации;

- Диалог разумных частей системы как механизм восстановления  стабильности всей системы.

                                 А. ВКР как источник Сознания:

Все научные доказательства самозарождения жизни на земле рухнули в один момент, когда стало ясно, что для создания   сложной системы сотворения ментального  Разума, заложенного в ДНК,  методом случайного  перебора элементов, её составляющих,  необходимо время большее, чем вся история  видимой Вселенной. На деле структура ДНК еще в несколько раз сложнее, чем то, что известно современным генетикам, что делает процесс «самозарождения жизни» совершенно не реальным. 

Альтернативой остаётся Божественное творчество Сознания и его распространение по  Вселенной, например, с помощью механизма «трансспермии». Какую-то тайную роль в этом процессе играет и энергоинформационный костяк Вселенной, пока для нас не совсем ясную, но явно связанную с поддержкой Вечности и Бесконечности существования Разумной  Жизни во Вселенной. Точно так же, как бессмертие организму обеспечивается не им самим, а его сцепкой с благоприятными для Бессмертия качествами внешней среды, так и Бессмертие Сознания  во Вселенной обеспечивается не им самим, а поддержкой энергоинформационной структуры Вселенной, направляемой   Богом. 

Кометы и метеориты, как наиболее вероятные  субъекты  процесса космического  переноса, имеют большой перепад температур, делающий существование воды на них в традиционной форме не возможной. Но в кристаллической форме при космическом холоде вода вполне может существовать.  Форма кристаллов сохраняет все многообразие заложенной в ней Богом  информации. Многообразие типов кристаллических решеток воды – тому пример.  Не вполне ясную  для нас роль при этом играет вакуум Вселенной,  также способствующий многообразию Жизни в ней.

 Вообще вода обладает много более сложной структурой, нежели чем традиционное сочетание двух молекул водорода и одной кислорода. В последнее время ученые стали исследовать сложную  структуру кристаллических  снежинок,  вполне  приспособленных для путешествия по космосу.

Доказано, что структура кристалла  каждой снежинки уникальна, как уникальна каждая личность, а, следовательно, она  весьма удобна  для переноса  как   индивидуальной, так и общей,  информации.

Самое интересное, что ВКР – так же не объект, а личность, что следует  из самой  христианской доктрины.  «Бог как Личность» есть  один из главных постулатов христианского понимания  Его сущности. «Подобное порождает подобное», механизм  распространения Разумной Жизни по Космосу заложен в самих средствах её доставки, так как «цель заложена в средствах».

                                 Б. Принципы и законы  распространения Разума:

«Цель заложена в средствах», «подобное порождает подобное», - эти тезисы немного приоткрывают завесу тайны над механизмом распространения Разумной Жизни по Вселенной.

Сама комета или метеорит еще не являются гарантом распространения Сознания, они, как носители,  только создают возможность. Для появления Сознания на любой планете нужна благоприятная среда, в частности именно  «водная среда». Поэтому Разумная Жизнь воспроизводится только на планетах, где существует вода, в форме океана или моря. Мы знаем, что во Вселенной звездных систем огромное количество, но полагаем, что планет, годных для воспроизводства Разума, много меньше. 

Океаническая стихия на планете  - главное условие порождения Разумной Жизни, ибо кометы и метеориты существуют всегда, а вот океан имеет место быть далеко не на всех планетах. К примеру, на Марсе его нет, хотя не исключено, что когда-то был. Иначе,  откуда там взялись  «каналы»?

Возьмем, к примеру, историю Земли. Именно в земном  океане возникли первые простейшие одноклеточные организмы (около 3,8 млрд. лет назад),  а на полмиллиарда лет позднее – первые сине-зеленые водоросли, способные уже  усваивать солнечную энергию. Это были первые  устойчивые формы  бытия Жизни на планете после её зарождения указанным способом. По крайней мере, одним из ясных для нас, возможно, их много больше.


Около 550 млн. лет назад (эпоха Кембрия) в океане появляются первые морские  панцирные животные (предки черепах), позднее -  первые кораллы и рыбы (первые позвоночные животные на земле).


Через сто миллионов лет примерно жизнь выходит из океана на образовавшуюся к тому времени сушу, и там  появляются первые наземные растения (эпоха Силура). Жизнь уже начинает завоевывать сушу, где она развернется позднее во всей своей красе.


В следующей по порядку эпохе Девона появляются первые насекомые и амфибии,  затем в эпохе Карбона – рептилии. В эпоху Мезозоя, длившуюся с 245 до 65 млн. лет назад возникают, а затем в конце Мезозоя внезапно исчезают динозавры в результате какого-то массового, скорее всего космического, катаклизма. Наиболее вероятной может быть такая картина их гибели: они паслись в долинах рек, где есть вода и обширная растительность. Метеорит с большой массой упал в океан, занимающий более двух третей пространства Земли, и вытеснил огромное количество воды, которое ринулось по долинам рек, сбивая все на своем пути. После этого катаклизма в долины рек были нанесены  илистые отложения, поднятые со дна океана, в которых  динозавры  и захлебнулись. Археологические находки такую концепцию не отрицают. 

В прессе прошли недостоверные с научной точки зрения публикации, что рядом с динозаврами существовали люди-великаны, ибо  рядом их кладбищами часто встречаются  следы гигантских ног, принадлежащих человеку. Позднее ученые смогли дезавуировать эти находки, ведь они ставили под сомнение всю теорию Дарвина и сложившуюся в науке хронологию появления человека на этой земле.

Эволюционной теории Дарвина такие находки без сомнения противоречат, но они не противоречат креационизму – парадигме  возникновения Разумной Жизни с помощью Божьего творения. Проблема выбора окончательной точки зрения остаётся за человеком. Нам в этом выборе должна помочь Вера и внутренняя, глубинная духовная интуиция. В справедливости библейского описания  Жизнетворения нас  убеждает сама возможность непротиворечивого  системного происхождения Жизни, как с богословской, так и с  научной точек зрения, то есть, конечный   вывод, к какому мы в итоге приходим. Теория «Большого Взрыва» такой непротиворечивостью, на наш взгляд,  не обладает, ибо совершенно обходит вопрос о том, что же было до Большого Взрыва, а также, что именно  явилось причиной  самого его возникновения.

                                   В. Структура восприятия  Жизни  её субъектами:

            Мы уже указывали, что поддержание Жизни на планете связано с её  строительством на базе «Божественной пропорции»,  то есть,  со структурой  гармонического  порождения и восприятия Сознания  по принципу «Золотого сечения».Ведь, как только мы начинаем говорить об восприятии, мы молчаливо подразумеваем наличие естественного органа восприятия Жизни  – Разума. 

Если соотношение полярных сторон в гармонической системе отвечает пропорции: 68 частей к 32, то  и психология ментального восприятия диктует эту же закономерность, чтобы мы любое целое  при восприятии  делили в такой же пропорции. Тогда целое воспринимается как система, находящаяся в балансе, гармонии, равновесии и соразмерности. При этом формируется наше понятие о Красоте, как «бытии гармонических систем в мире». Сама  Разумная Жизнь  всем этим принципам гармонии идеально соответствует. Прав был Ф.Достоевский, считавший, что «Красота спасет мир». Именно красота заложена в основу  устойчивого и безопасного существования Разума в мире.  Предательство законов Красоты чревато катастрофой, как в мировом масштабе, так и в частных случаях общественного бытия.


 Несоблюдение гармонических  законов приводит  к негармоническому восприятию, а точнее, к восприятию целого, как  системы, находящейся в негармонических отношениях, что, в конечном итоге, приводит к её распаду.

Понятие о «негармонических системах» даёт приведенный Л.Н.Гумилевым пример о «химере», когда в одной вмещающей экологической нише  странным образом  совмещаются две   чуждые друг другу этнографические системы (племена, народы, этносы, национальные общности и т.д.), не гармонирующие друг с другом, то есть, не способные по определению друг с другом  ужиться. Тем не менее, на какое-то время уживаются. Правда, долго химеры  не существуют.

Сущность экологического загрязнения планеты может быть понята как глобальное нарушение правила «Золотого сечения». Бог создал природу на планете  в соответствии с законами природной гармонии, в том числе по закону «Золотого сечения». В ней растительность гармонически соотносится с почвой, а также и с проживающим на ней  животным миром. В особенности хорошо адаптированы к растительному миру  насекомые  и бактерии. Их ансамбль создаёт  так называемые «экониши». Но они собирают вместе только гармонические  системы, способные ужиться друг с другом. Единственным исключением является носитель Разума - человек, уживающийся где угодно: от заполярных просторов до крайнего Юга. Поэтому, очевидно, Разум сам   несет в себе  начало дисгармоничности, уже в одном этом качестве. Высокая адаптивность Разума к меняющимся условиям Бытия   сама по себе опасна, ибо он способен приживаться в местах, чреватых кризисом и планетарным коллапсом, а, следовательно, и   порождать их из-за низкого уровня  своего сознания. 

В старину места  гармонические проживания для людей выбирали шаманы или это делалось по народным приметам. Сейчас человечество опирается на науку, которая так и  не смогла до конца разобраться в невидимых энергоинформационных аспектах Бытия,  да , порой,  и с видимыми  аспектами остаётся  не в особой дружбе.

Человек, насилуя природу в эпоху её  промышленной эксплуатации, сменил  гармонические пропорции на негармонические, что и подвело  природу  к глобальному экологическому кризису. Если этот процесс не остановить, то коллапс планеты, как живой системы, неминуем. Но мы уверены в благополучном исходе, ибо мы  не одни во Вселенной, а  коллапс планеты Земля чреват ударом по всей Вселенной, чего  ВКР, естественно, не допустит.

Единственный выход из него – вернуться к гармоническим отношениям с природой, возможным не просто как восстановление прежних взаимоотношений, что практически не реально, а как  восстановление восприятия природы по закону Любви, то есть «гармоническим образом». Таким образом, чтобы спасти природу, прежде надо спасти сознание самого человека. Это один из важнейших выводов, к которому мы пришли. 

                Г.Диалог носителей Разума в  системах как механизм восстановления стабильности:

Способом уничтожения дисгармонических взаимоотношений внутри социального и политического Целого на планете может служить  усиление диалогических начал между  структурами, контролирующими Разум планеты.

На данный момент такими системами, в частности,  являются некоторые ведущие государства и международные  политические сообщества, типа ООН, Объединенная Европа и другие.

Очень часто они не могут понять друг друга и договориться на разумных началах. Так в последнее время Россию не могут понять страны Прибалтики, а США не может понять Ирак, Иран и некоторые другие страны, политические режимы в которых отличны от США.

Режим «диалога» - единственный  реальный механизм усиления стабильности нашей планеты  и выхода  взаимоотношений многих стран  из сферы «негармонических».

В международных отношениях   такой  тип взаимоотношений давно уже стал не исключением,  а правилом. Но он еще далек от использования в других сферах планетарной жизни, например в сфере природы, экономики и человеческих взаимоотношений. Характерным примером его нарушения является «международный терроризм». В социальной сфере примером дисбаланса является «коррупция». Очевидно, вся эта дисгармония, как закон порождения Хаоса в системах, будет разрушена каким-то сходным для всех систем образом. Для этого нужна ментальная революция, которую может обеспечить нашим мозгам только тяжкое бедствие. «Пока гром не грянет, мужик не перекрестится».

           На индивидуальном уровне каждый из нас ведет (или потенциально способен вести) свой собственный диалог с Богом как с Высшим Космическим Разумом. Для этого  всем нам даны:

а)  вещие сны, которые, как правило, мы забываем, если не записали сразу после пробуждения;

б)  поэтическое творчество, когда нам строчки диктует Бог (в принципе любое творчество, если в нем есть духовное начало);

в)  кратковременное восхищение святых душ на Небеса, где их встречают Божья Матерь или сам Христос;

г)  способность воспринять внутренний голос, как Баба Ванга в Болгарии и другие оракулы Земли;

д)  ченнелинг,  то есть, способности общаться с Космосом  в измененном состоянии сознания. 

е) «выход души из тела» не только в итоге смерти, но и как «контролируемое изменение» ещё при жизни.

          Позднее мы вернемся к их разбору, а сейчас отметим, что  диалог с ВКР  во главе с Богом – неотъемлемая часть нашей общей включенности в  духовные, энергоинформационные  поля Вселенной, имеющие форму, как доказали физики лептонных (нейтринных, торсионных и т.д.)  потоков, способных со сверхсветовой скоростью пересекать бескрайние просторы Космоса. Практически  мгновенно ВКР получает информацию обо всех событиях, имеющих место в необъятной Вселенной. О сущности полевых структур этих потоков мы еще не имеем достаточно убедительной информации, равно как и нет единства в их названии. Иногда их называют «торсионными полями», иногда  «потоком нейтрино», иногда «лептонными потоками».  Ясно одно, что последнее слово в Богословии сегодня  может  сказать  и  квантовая физика.  Физики  в существовании Творца Вселенной уже не сомневаются, судя по заявлению президента РАН Ю.Осипова.   Другое дело, что Богом они считают энергоинформационную сеть Вселенной, а  богословы с этим не согласны, ибо не желают терять личностное начало Господа Бога. 

                   Б.  Модель развития духовного сознания:
        Первое требование к подобным  ментальным моделям - простота и ясность. Даже претендуя на полную универсальность и целостность,  модель должна быть доступной для  понимания  и  неспециалистам.  Оглядываясь  на принцип "Бритвы Оккама", мы создадим ее из минимума элементов и с самой элементарной логикой развертки. Следует отметить, что основные особенности этой модели на примере кинематографа были изложены еще в начале восьмидесятых годов  в статье автора "О методологии изучения социальной эффективности кинопроцесса" (11, 30-43).
      Все многообразие окружающего нас мира может быть  разделено  на два класса: "объекты" (О) и "субъекты"(S). В качестве последних выступают носители сознания, мыслящие существа, деятели культуры, способные рефлектировать по поводу объектов. Не обладающие сознанием элементы относятся к объектам.

     Класс последних также делится на две половины:  рукотворные объекты, созданные людьми (Ом) и нерукотворные, созданные Богом (О). Первый класс мы назовем "метаобъектами", а второй - просто "объектами".

    Аналогичным образом выделяются "метасубъекты" (Sм) и просто "субъекты" (S) в другом классе.  Разница между ними в том, что к последнему классу относятся  люди,  занимающиеся творчеством или каким-либо другим видом деятельности,  а к первому - "модели"  этой  деятельности,  типы сознания, управляющие  действиями субъектов,  включая высший тип - божественное сознание, сознание "святости", наиболее продвинутое религиозное сознание, свойственное людям, вступившим в прямой и непосредственный диалог с Богом, так называемым "Боговидцам".

               Таким образом  на  уровне с о с т а в а ( первый уровень модели)мы имеем следующий набор элементов: О, Ом, S, Sm. (N1)
     Формула N1 позволяет различать в любой системе культуры, включающей людей, их деятельность, ее плоды и саму теорию деятельности:

     О  - объекты, то есть предметы, на которые направлена деятельность;

     Ом - плоды этой деятельности;

     S  - самих деятелей (авторов, творцов, работников);

   Sm - правила деятельности,  уровень ее  субъективной  осознанности,   тип 



воспринимающего культурного    сознания.

     Вот конкретные примеры:

            х у д о ж е с т в е н н а я   к у л ь т у р а:

     О - объекты изображения, содержание художественных произведений;

     Ом - произведения искусства, носители данного содержания;

     S - авторы, художники, творцы произведений;

     Sm - воспринимающее художественное сознание зрителя , законы которого 

тождественны законам творчества, управляющим авторской деятельностью.

            э к о н о м и к а (производственная деятельность):

     О - сырье, предметы труда, объекты природы;

     Ом - продукты труда, товары, машины, управляемая человеком энергия;

     S - производители, рабочая сила;

     Sm - экономические теории,  производственное сознание и управители

          как его носители.

            п о л и т и ч е с к а я  с и с т е м а :

     О - общество, народ, управляемая система;

  Ом - политические решения, законы, управляющие обществом (Конституция) и другие;

     S - политики, руководители, аппарат управления;

  Sm - политическое сознание,  методы интерпретации законов,  конкретное их использование в реальной практике управления.

        
     Второй уровень модели - с т р у к т у р а  системы:

     Состав элементов становится структурой,  если известен их тип взаимосвязи и иерархия элементов. Последняя позволяет уточнить главный элемент структуры (её доминанту) и тип подчинения ей оставшихся элементов системы.

     Правило "Бритвы Оккама" рекомендует в подобных  случаях  создать четыре структуры поэтапным доминированием одного за другим элемента из состава четырех частной системы. В результате получаем формулу N2:

 а) S - О' - Ом ;   б) S - Ом' - О ;  в) О -  S' - Ом ;  г) S - Sm' - O ;

           1                          1                        1                       1

         Sm                         Sm                   Sm                  Ом

       (МИФ)                (НОРМА)            (ФАКТ)       (ИННОВАЦИЯ)

где знак (') означает,  что данный элемент находится в структуре в доминантном состоянии и подчиняет себе все остальные элементы. Но этот тип подчинения каждый раз в зависимости от специфики доминанты меняется. Поэтому элемент S в случае а), б) и г) будет каждый раз не тождественен сам себе,  а меняться по настоянию доминанты. К специфике других различий между Мифом, Нормой, Фактом и Инновацией мы еще вернемся.

                Третий уровень модели - д и н а м и к а  системы.

     Изменение сущности  каждого  элемента  вследствие   необходимости подстройки к  меняющейся  доминанте  обеспечивает процесс развития системы, то есть, ее общую динамику. Вектор этого развития, направленность культурной динамики никогда не бывает случайной. Нам удалось заметить, что развитие в культурных системах всегда идет в одном направлении: внешние элементы системы - объекты, а затем и метаобъекты первыми получают импульс активности от внешней среды  и  доминируют  в структуре, а затем активность передается более внутренним элементам - субъекту и метасубъекту.


  Творческая активность всегда центростремительна!   Центростремительное развитие в направлении  от внешних элементов к внутренним,  мы называем "нормальным"(духовным) . В нем преобладает интеллектуальное начало, поскольку  речь идет прежде всего о накоплении разумного потенциала системы путем обогащения субъективных и метасубъективных элементов. Такое накопление разума в ходе развития человеческой цивилизации В.И.Вернадский называл "цефализацией", считая его общим законом жизни. Он указывал,  что  живые организмы  в процессе развития всегда обладают более повышенным размером мозга, чем их исторические   предшественники.(4, 153).

     Строго говоря, в культурных системах может наблюдаться и обратное - центробежное развитие с "эмоциональной",  в отличие от рациональной, ориентацией. С системной точки зрения в каждый данный момент  развития  внутри системы можно найти следы всех четырех типов структур: Мифа, Нормы, Факта и Инновации. Естественно, что доминирующая структура будет обладать численным превосходством, более значительным весом в сравнении с другими.

     Именно поэтому мы сочли возможным заключить, что:

     - на мифологическом этапе развития доминируют объекты;

     - на нормативном этапе - метаобъекты;

     - на фактологическом этапе - субъекты;

     - на инновационном этапе - метасубъекты.

     Следовательно, общая динамика системы на понятийном уровне укладывается в формулу N3: МИФ - НОРМА - ФАКТ - ИННОВАЦИЯ.

     Однако логическая  структура  системы  должна быть представлена в более сложной форме.  Это усложнение вызвано системным требованием добиваться наибольшей   п о л н о т ы   описания. Последняя осуществляется в результате исчерпывающего перебора сочетаний  активных(доминирующих) и пассивных  элементов структуры.  Для состоящей из двух элементов бинарной структуры исчерпывающим будет четыре типа сочетаний:

     а) а - а;  б) р - р; в) а - р; г) р - а, причем "а" - активный элемент, а "р" - пассивный.

     Возьмем для  примера наиболее общую культурную систему - "человеческую цивилизацию" и посмотрим, как выстроится в нашем случае ее логическая структура. Обозначим ее элементы: О - природа, S - общество, Ом - культура,  Sm - духовность, тогда общая динамика может быть записана такой формулой (N4):

1. Оа' - Sр -- Омр - Smр - природная цивилизация (языческая Архаика);

2. Ор - Sр  -- Ома'- Sмр - технологическая цивилизация (ремесленное  






Средневековье);

3. Ор - Sа' -- Омр - Sма - техническая цивилизация (Новое время);

4. Оа - Sа  -- Ома - Sма'- духовная цивилизация (ХХ1 век - ?).

     Выбор этого логического варианта (N4) определяется тем, как именно осуществлен исчерпывающий логический  перебор  всех  бинарных композиций в левой части (слева от --) и правой части (справа от --).

Строго говоря, получится не 4 а 16 вариантов возможных сочетаний, но на данном этапе объяснения нас устраивают эти четыре. К оставшимся (точнее, некоторым из них)  мы еще вернемся.

   Как явствует  из вышеизложенного,  за бортом формулы N4 мы оставляем 12 вариантов структур. К цивилизационному развитию человечества только еще две из них могут иметь какое-то отношение. Если структуры 1 - 4 мы  назвали "нормальным" ходом развития цивилизации, то эти две структуры отнесем к "патологическим":

5.Ор - Sа' -- Ома - Sма - антиприродная цивилизация (самоубийца);

6.Оа - Sа -- Омр - Sма'- антитехническая цивилизация (биоцивилизация).

           Для последней цивилизации характерна ситуация самодостаточности, изоляционизм, закрытость, отказ от техники и запреты на выход в Космос.

     Поскольку внутри  реального  хода развития цивилизации могут иметь место все типы теоретически описанных структур,  то можно описать состояние человечества на рубеже второго и третьего тысячелетий как борьбу технич еской цивилизации и частично антиприродной цивилизации с  цивилизацией "духовной".  Оптимистическим исходом этой борьбы будет полная победа цивилизации четвертого типа,  а пессимистическим  -  победа антиприродной цивилизации и экологическая смерть планеты.

     Нам представляется, что Провидение  Господа не допустит такого исхода. Более вероятной представляется победа духовной цивилизации, что отвечало бы Промыслу Божьему и одновременно задаче подготовки новой космической миссии  человечества,  обозначенной  в  Библии  как "новая жизнь". В последующем изложении нам придется подробнее обосновать это замечание.

      Подводя итоги  изложению модели развивающейся культурной системы, мы отмечаем некоторую кратность четырем в полученном результате:

   -  состав - 4 элемента;

   -  структура - 4 типа;

   -  динамика - 4 этапа развития;

   -  сущность - 4-х векторный континуум (три пространственных вектора:

длина, ширина, высота и плюс один временной: от прошлого к будущему;

колебания размеров - от 10 в минус сороковой  степени  (микромир)  до 10 в плюс сорокой степени (макромир).

     Такая кратность вытекает из системной  методики описания модели и позволяет нам прийти к некоторым весьма нетривиальным выводам. Главный из них в том, что духовный комплекс "Миф-Норма-Факт-Инновация" (МНФИ) является минимальным элементом любой духовной системы, включающей устойчивый обмен духовной информацией между ее источником (творцом) и получателем (воспринимающим сознанием).  Система является устойчивой, если МНФИ постоянно воспроизводится в ходе ее эволюции, наподобие того, как скрепляют физическую систему элементарные частицы, а биологическую - молекула  ДНК, духовно-социальную систему - творческая человеческая мысль, например, открытие: "Я тебя люблю" или божественные энергии.

                      В. Специфика духовно-инновационного сознания:

                   1. Развитие экологического сознания как синтез науки и религии в Инновации:

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.
         

                  
2. 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.

                   
       3. Переселение людей из города в сельскую местность:

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

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

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

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

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

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

                                 4. 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 совсем  не одно и тоже. 

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



   5. Создание нового типа «мессианского человека»

        Как говорилось, термин  «мессианский человек» придуман не нами, а Вальтером Шубартом  (№ 12, 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.

               6. 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. .

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.

Кроме указанных русских философов-космистов огромный вклад в экологическую этику внесли и западные философы, например, ученый Альберт Швейцер  и священник Тейяр де Шарден   книгой о ноосферном человеке  (№ 8,  15) Огромный вклад внесли в дело ноосферного Перехода современные западные философы «экоцентристы», развивающие многие аспекты этого Перехода на психологическом уровне.   

                                                  7. «Космизация   мировых религий»:

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

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

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

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

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

Кроме пророков, несущих нам Божественную информацию, сейчас появились уже книги от представителей космической духовности, которые общаются с нашими миром с помощью ченнелинга, то есть коммуникации, совершаемой людьми  в измененном состоянии сознания». Например, одним из таких космических пророков являются Кардек  и  Крайон. (см. № 13 и № 14)
   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.  


                     8. Новый этап в истории мировой  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.


                   
  9. Осознание особой миссии России в мире:

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

Пророческий дух Православия вселяет в нас уверенность, в понимании духовно-инновационного этапа не только как Тысячелетнего Царства Христова, но и как периода накопления ошибок, приводящих нас, в конце концов, к Страшному Суду, правда, не на основе «суда», а на основе «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.  Поскольку эта молитва дана самим Иисусом Христом, то мы верим, что оно придет!


Наше упование на неизмеримую Любовь Господа к людям делает также  уверенность в Апокастасисе (Общем спасении)  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.

    
                        10. Изменение структуры политической власти в России:

Начиная с большевиков, в России совершалось  принципиальное движение народного сознания в сторону Инновации. Не осталась в стороне от этого процесса  и  наша 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!

            

11. Механизмы целостность «творческо-религиозного сознания»:

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

                                                                                                                                            
Матрица № 6
	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». ( № 10, 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…

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

Такое «экологическое образование» должно быть построено на культурных традициях России, в частности, на отношении к Природе деятелей русской культуры. Как к ней относились русские поэты, 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.



13. Перекличка Мифа и Инновации, синтез культур:


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


Отметим некоторые из них:

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

· отказ от локального «фактологического сознания» и стремление к космической целостности, к постижению «первоэлементов мира», восприятие их в целостности и единстве («А дальняя звезда в конце села как свет в последнем домике прихода»  в стихотворении Э.М.Рильке);
· признание иллюзорности глобального 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. 

           

 14. 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 (воспользуемся этим условным  именем, хорошо понимая его иллюзорность); 
· 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.

                 Г.    СОЗНАНИЕ КАК МЕТАЯЗЫК И КОД РАЗУМНОЙ ЖИЗНИ:

Подробный анализ феномена Сознания 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) Разума во Вселенной. Однако, учитывая сложные обстоятельства трансляции 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.

            1.  Источник Сознания  – энергоинформационное поле Космоса (ВКР):

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.  В дальнейшем мы изложим наше предположение, что Божбе Слово – это Голограмма Бога, которая постоянно воспроизводится в форме видимой реальности нашими мозгами (микроголограммами).
  Библия утверждает, что  «Слово было у Бога и Слово было Бог». Таким образом,  согласно нашей логике, Бог является изначальным энергоинформационным полем Вселенной, породившим в дальнейшем всё её последующее разнообразие, включая  Разум самого   Человека.

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 Человек создан по «божественному «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. Еще с глубокой древности известна мысль: «Микрокосм подобен Макрокосму».
Но их  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 просторам  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.).

            2. Вода как идеальный информационный   носитель:

Как уже говорилось, 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 ВКР 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  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 (энергетик)  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,  где каждая сторона – одна  из пяти стихий.

 Любой  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.

            3.  Цель и ресурс поддержания Жизни  – разумное человечество:

Конечная цель божественного творения – носители Разума в различной форме. Типов Разумов 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 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.

                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) сознания .

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, что 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.

            7. Глава шестая: «Бифуркационный взрыв»:
                            «Чем ночь темней, тем ярче звезды, чем глубже скорбь, тем ближе Бог».

                                                                                                                                               Аполлон Майков 

                           1. Механизм Эволюции через постоянные кризисы:
Механизм Эволюции – это ответ земных систем на вызовы внешней среды через бифуркационные взрывы, постоянные кризисы и перестройки. Следующая матрица предлагает нам разобраться в механизме эволюционных ответов земных  систем на вызовы внешней среды:
                                                                                                                            МАТРИЦА № 7
	Тип вызова внешней среды
	Ответ земных систем на вызов
	Механизм адаптации земных систем  к изменениям

	Отделение на планете  воды от суши 
	Появление змей, способных существовать и в водной, и в земной обстановке
	Тонкое и длинное тело змеи одинаково приспособлено к плаванию и ползанию.

	Увеличение водной среды
	Появление у живых организмов плавников и жабер
	Появление дельфинов, рыб и других водных обитателей

	Расширение пространства суши
	Превращение плавников в  конечности, способные быстро передвигаться по суше
	Способность к прямохождению как условие  преодоления  больших

 пространств  суши 

	Воздушная среда
	Появление легких перьев и крыльев у сначала у ящеров, а потом  - у птиц.
	Обретение способности летать, чтобы одолевать воздушное пространство.

	Развитие многообразных проявлений внешней среды
	Появление «человека разумного»
	Развитие мозга как компенсации многообразия природных явлений

	Расширение количества проблем во внешней среде, требующих  вмешательства Разума
	Освобождение передних рук животных  для трудовой деятельности
	Труд как ответ разума на необходимость изменения внешней среды. 

	Потепление климата и расширение огненных пространств

в окружающем мире
	Способность переносить высокие температуры, теплостойкость
	Хождение по углям, движение энергии по чакрам как компенсация внешнего  тепла



	Вызов Пространства-Времени
	Развитие дремлющих способностей мозга (90% спящих клеток)
	Перенос центра тяжести в механизме адаптации на  энергоинформационное развитие человека

	Вызов Космоса 
	Развитие космической техники и дальнейших способностей человека преодолевать космические бездны
	Переход от технических средств адаптации к Космосу к чисто энергоинформационным методам преодоления космического пространства


                       2.  Эволюция через цепь кризисов и бифуркационных взрывов:
 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.

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) Структурированность  системы влечет за собой, с одной стороны,  гармонию развития по линии 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 внутри системы уступает место ХАОСУ.

Г) А. 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 принимают  его,  как правило роста информации по мере развития каждого  биологического вида или подвида.

Д) Б. Рост  коммуникативных связей в процессе развития  системы  поддерживает в ней Порядок и противостоит ХАОСУ; он  объясняется нарастанием функциональной активности элементов в ходе развития. В соответствии с формулой последнего этапа, все элементы в нем  находятся в активном состоянии, а последний - 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).

   3. Возрастание адаптивности системы к внешней среде путем роста изменчивости самой системы и её способности менять внешнюю среду  с целью возрастания адаптивности:

              А)  Возрастание адаптивности системы 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",  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 «принципом неопределенности», гласящим, что любая  система может быть или «частицей» или «волной», а одновременно обладать корпускулярными и  полевыми качествами  не способна.

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. (Подробнее об этом см. №7, стр. 206-249)

                    Б)  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".  (6,  350) Носителями инновационных смыслов, 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: планетарным или космическим.

                    В) Адаптивность системы зависит от специфики этапа развития:

          - 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.

            - 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. Примером такого импульса является Вера в Бога, вера в воскрешение душ в теле в момент Страшного Суда. 

           - адаптация как   возможность экспериментирования частей системы (право на ошибку), когда 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. 

           - 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 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.

                 Г) 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 изменения внешней среды оказалось поведение Человека Разумного.

    4. Единство субъектно-объектных (физических) отношений  с ментальными отношениями  в системе:

А). Все  элементы культурных систем тесно взаимосвязаны друг с другом, а сами культурные системы взаимоувязаны между собой. Квантовая физика  показала  наличие не только "близкодействия" друг на друга рядом стоящих элементов,  но и "дальнодействия"  любых  находящихся  в разных концах  Вселенной  элементов, связанных энергоинформационными колебаниями.  При этом доказана возможность не только влияния Прошлого на Будущее системы,  что  вытекает  из  логики системного развития,  но и влияние Будущего на Прошлое,  что вообще не поддается пока нашему пониманию из-за линейности традиционного сознания. В  наукометрии  этот  последний  принцип переформулируется так: "Чем больше  мы  открываем число  новых знаний о мире,  тем шире становятся границы непознанного". Говоря посконным  русским языком, «чем дальше в лес, тем больше дров», или  «во многих знаниях есть многие печали», прямо по Библии.

Владение ощущением Целого позволяет частям системы знать свою дальнейшую судьбу и следовать ей без принуждения. Отсюда понятно, что  «свобода есть осознанная необходимость».

Б) Механизм роста внутреннего соответствия и стабильности  элементов диктуется необходимостью "выхода за систему" в процессе описания и интерпретации. Все возможности разнообразия элементов системы  не  могут  быть описаны, благодаря наличию "теоремы Геделя о неполноте", только на языке самой системы, необходимо описание с внешней точки зрения. Это правило соотносится с  необходимостью использования дополняющих друг друга методик с целью наиболее полного описания системы. Стабильность системы, таким образом, определяется не столько состоянием самих элементов, сколько правильным их описанием на метауровне. Это требование делает понятным необходимость «диалога» как самого эффективного способа познания системы. Выходя за рамки системы,  в диалоге с другой системой,  система  познает саму себя. 

 В) Росту  внутреннего  соответствия  и стабильности  элементов  способствует постепенное обогащение  видения  объектно-субъектных   взаимоотношений внутри системы  путем развития "метаотношений".  Говоря короче,  "что наверху, то и внизу".  Первые отношения являются частью материальной культуры, вторые -  зависят  от  нашего постижения духовности и тяготеют к Небу.  В процессе развития системы они начинают все  больше  глядеться  друг  в друга и, взаимодействуя, способствуют  развитию системы. Не допустить развала планеты в ходе экокризиса может только повышение духовности населения, являющееся единственным реальным механизмом  стабильности системы в экстремальной ситуации.

             Г) Принцип "двойного подтверждения" на  методическом  уровне реализуется путем  отрицания  каждым  последующим  этапом предыдущего, поскольку в ходе дальнейшего "снятия", "отрицанием отрицания" происходит своеобразное подтверждение двух этапов,  разделенных еще одним. До конца понять систему можно,  только зная последний этап,  одновременно отрицающий три  предыдущих  и подтверждающий их. Как мы показали, специфику кино можно понять только благодаря телевидению, а последнее раскрывается в ходе "видеореволюции". Вместе с тем, закономерность развития процесса аудио-визуальной коммуникации, коей является кинопроцесс в целом, может быть понята только через постижение особенностей видеоэтапа развития  кинематографа. Сегодня уже  компьютерного видеоэтапа, без коего не мыслимы современные блокбастеры, воссоздаваемые больше на компьютере, чем  в ходе реальных   киносъёмок. 

             Одним  из наименее  понятных следствий из этого правила является двойное подтверждение Жизни Смертью. Владеющая Целым, часть системы воспринимает Жизнь и Смерть как  два варианта выбора своего поведения, за кои она и несет ответственность. Выбирая Смерть, она принимает одни правила игры, а выбирая Жизнь – другие. Но это сознательный  выбор. Жизнь подтверждает Смерть, а Смерть – Жизнь. В Целом они едины  и равнозначны. 



Нам трудно до конца осознать значимость этого принципа, но как только мы начинаем исходить из нового понимания объекта анализа – целостности миров Бытия и Инобытия, единство Жизни и Смерти в её рамках вполне очевидно и закономерно.

                                8. Глава седьмая: 

       «Глобальная экокатастрофа и возможности её послабления»:

                                  Но, просветленный и немой, овеян властью неземной, 

                                 Стою не в этот миг тяжелый, а в час, когда как бы во сне, 

                                Твой светлый ангел шепчет мне неизреченные глаголы.

                                                                                                         Афанасий Фет
                   А.ЭКОДОМ как технология спасения в Чрезвычайной Ситуации:

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

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

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

Наиболее полные сведения об экологическом доме можно получить из книги Юрия Николаевича Лапина « Экожилье - ключ к будущему» ( См.библиография № 16)

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

9.  Духовное богатство и духовные ориентации хозяев дома.

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

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

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

· отсутствие геопатологических особенностей участка земли, выделенного для строительства;

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

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

· наличие на участке автономного источника воды.

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

2.Сбережение потребления энергии 

Для выполнения этого условия необходимыми и достаточными являются следующие требования:

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

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

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

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

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

3.  Внутренние замкнутые циклы очистки воздуха, воды и мусора

Создание подобных циклов предполагает  наличие  внутри дома:

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

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

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

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

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

· гумуса, получаемого от используемых биотуалетов;

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

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

· создания на выделенном участке земли открытой экосистемы, само 

     собой поддерживающей высокий уровень плодородия почвы;

· устройство собственного прудика для разведения рыб и собственной пасеки;

· хомобиотический оборот переработки отходов и активизации плодородия земли;

· использование только высоко плодородных культур для посевов;

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

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

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

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

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

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

· активное участие в собственном сельскохозяйственном труде  на своём участке.

                 6.Энергоинформационная сущность экодома:

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

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

· возможность творить не выходя из дома;

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

· наличие достаточной энергии для поддержания информационной сущности дома;

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

         7.Сбережение денег на транспорт, благодаря автономности дома 

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

· возможное отсутствие личного автомобильного транспорта;

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

· поездки только в условиях крайней необходимости.

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

· использование максимально чистой воды, воздуха и продуктов питания;

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

· разведение на участке лекарственных трав;

· постоянный физический труд в рамках обеспечения себя  сельхозпродукцией;

· пасеку, дающую  мед как эффективное лекарственное средство;

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

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

                 9.Духовное богатство и духовные ориентации хозяев дома.

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



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

                      Таким образом, те страны, которые раньше и дольше пойдут по пути строительства экожилья, будут при прочих равных условиях иметь больше шансов на выживание, или, точнее, меньше шансов на вымирание в предстоящей катастрофической полосе исторического развития в ХХ1 веке.  Экожилье в этот период окажется своеобразным пропуском в послекризисный мир.» (16, стр. 151-152)

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

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

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

Б. ЭКООБЩИНА – РОССИЙСКИЕ ИСТОРИЧЕСКИЕ ТРАДИЦИИ:

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

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

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

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

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

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

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

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

Мы остановимся на:

· специфике соборного труда селян;

· особенностях домашнего быта россиян;

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

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

· специфике организации времени  ( календарь);

· приметах и погодных наблюдениях;

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

· народной медицине;

· о чем пели русские девушки.

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

         Б.  «Специфика соборного труда в деревне»

Соборная специфика сельского труда реализовалась в древности в нескольких направлениях:

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

· коллективный артельный труд  в местных народных промыслах;

· организация и проведение земледельческих праздников.

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

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

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

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


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

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

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

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

   Особенности организации домашнего быта

Для домашней жизни в русской деревне характерны следующие особенности:

· хлебосольство;

· набожность, организация молельных комнат;

· определенное время для  сна и бдения;

· обязательное наличие в доме бань;

· раздельные спальни в особые благочестивые дни.

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

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

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

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

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

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

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


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

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

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

     Обязательное наличие в доме бань.

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

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

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


                    Раздельные спальни в благочестивые дни

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

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

                      В.  Особенности русского жилого дома.

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

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

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

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

Горницы - это строение верхнее или «горнее», надстроенное над нижним этажом и служившее для приёма гостей.
  «Повалуша» - чаще всего была холодной кладовой, но была и жилым помещением. «Сенник» - это холодная комната, надстроенная над конюшней или амбаром и служившая летней спальней.
В богатых домах было по несколько «горниц» и «повалуш».          При каждом отдельном здании обязательно были сени, а порою и двое: передние и задние, часто теплые. Сени начинались с крыльца. В городе он делался с кувшинообразными колоннами, а также с остроконечной кровлей.

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

У богатых людей были в домах печи с трудами, выводящими дым на улицу, БЕДНЫЕ ИЗБЫ БЫЛИ ЧАЩЕ ВСЕГО ЧЕРНЫЕ, ТО ЕСТЬ, КУРНЫЕ - БЕЗ ТРУБ, выводящих дым наружу.
Печи строились так, что они служили лежбищем для всего семейства, ибо зимой спали только на печи. На печью обычно строили еще «полати» для хранения разной утвари.
У избы мог существовать еще «пристенок», то есть, пристройка для разных хозяйственных нужд. Крыльцо вело, как правило, в горницу, то есть, на второй этаж, а вход в нижний хозяйственный этаж делался под крыльцом или изнутри дома.
             Крыльцо вело в сени, а пространство под сенями называлось «подсеньем». Крылец было по двое: передние и задние. В подсеньях устраивали «чуланы и коморки», иногда с окнами - светлые, иногда «темные» - без окон.

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

Спальни могли пристраивать и отдельно, чтобы не мешать послеобеденному сну, который был неизменным правилом у наших предков.

 Кроме горниц отдельно могли строить еще и кухни, которые назывались «дымом», в них варили обед и пели хлеба.

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

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

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

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

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

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

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

        В.  Экополис - перспективы города в условиях ЭК:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Если взять несколько  принципиально важных для нашего предмета исследования типов социальной общности «Толпа», «Группа верующих», «Исследовательское сообщество», «Духовная община», то взаимосвязи и взаимозависимости в них будет отражать следующая схема:                                                                                                       
                                                                                                                        МАТРИЦА № 8.
	СТРУКТУРА:
	      ТОЛПА
	ГРУППА 

ВЕРУЮЩИХ
	СООБЩЕСТВО

ИССЛЕДОВАТЕЛЕЙ
	ДУХОВНАЯ 

ОБЩИНА

	Доминанта
	Стадность
	Обожествление

Абсолюта
	Вера в познаваемость

Мира
	Диалог с Богом

	Программа
	Верность штампу,

заражение общим 

стереотипом
	Соблюдение

 Обрядов, канонов
	Поиск Истины в 

конкретной области

реальности  
	Просветление, 

обретение святости

	Образ
	«Пьющая 

компания» 
	Церковный 

        Приход
	НИИ, творческий 

Коллектив
	Монастырь, 

экопоселение

	Тип 

Управления
	Тоталитарный лидер
	Духовный лидер
	Академическая

Иерархия
	Святые, социальные

пророки

	Психология
	Подростковый 

Синдром
	Юношеский 

Энтузиазм
	Энергия истины и 

красоты 
	Молчание,

смирение

	Эмоции
	Страсть
	Вера
	Мастерство
	Единство с Высшим

	Функции
	Неосознаваемое

Поведение
	Поклонение

Идеалу
	Исследовательская и

  творческая 

деятельность
	Божья Воля


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

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

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

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

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

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

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

  Г. Матрица натурального обмена – способ выживания при падении денег:
Одним из способов выживания в чрезвычайной ситуации при падении денег может стать Матрица натурального обмена( МНО).

Она предполагает создание в каждом поселении информационного центра, куда будет стекаться информация от всех работающих в этом поселении о тех натуральных продуктах, которые они способны представить на рынок, а также о формах своего участия в совместном производительном труде. 

С одной стороны в этой матрице будет информация о возможностях производителя, а с другой - о его нуждах и потребностях. Если свести их воедино на уровне поселения, то жители некоторое время будут существовать на основе натурального обмена между ними.

Позднее в системе появятся скрытые «темные пятна», которые необходимо будет нейтрализовать с помощью включения новых производителей, в частности,  молодежи. 

Те товары и услуги, которые на уровне данного поселения произвести невозможно, потребуют знания информации о поселениях, где такое вполне реально. Так возникнет система связи по натуральному обмену между различными поселениями, которая вполне сможет работать без всяких денег.
        9. Глава восьмая: «Духовная модель мира»:
                                     «Я улыбаться перестала, морозный ветер губы студит.

                                      Одной надеждой меньше стало, одною песней больше будет».

                                                                                              А.А. Ахматова

           А. Мифопоэтическая модель мира (МММ):
При анализе этого вопроса мы опираемся на соответствующую статью в энциклопедии «Мифы народов мира»  (См. №4, стр. 161-163).

В мифопоэтической модели Мира «Мир» понимается как духовная и физическая  связь Человека и внешней среды в тесном взаимодействии. 
Сам характер ответов человека на вызовы внешней среды в тесном единстве с которой он продолжает существовать, дан в матрице № 5.
Диалектика способов воззрения человека на мир прослежена нами в эволюции человеческого сознания от Мифа, через Норму и Факт к духовной Инновации.

Миф, Норма, Факт и Инновация предстают в нашей концепции как результаты углубляющейся переработки мозгом человека  получаемой им информации о внешней среде, как   повышающий свою адекватность способ адаптации человека к изменениям этой  среды. 
Именно поэтому внешняя среда возникает в этой концепции не просто как итог  её восприятия и воспроизведения органами чувств, а как  результат её вторичной перекодировки с помощью знаковых систем, ибо за каждой из них (Мифом, Нормой, Фактом и Инновацией) стоит специфическая знаковая система, обладающая в своих рамках Полнотой и Целостностью. 
Именно поэтому мифопоэтическая модель мира является неотъемлемой частью мифологического сознания, способом объяснения человеком мира до появления цивилизаций Ближнего Востока, Средиземноморья, Индии и Китая, для которых характерно уже нормативное религиозное сознание. 
 Мифопоэтическая модель мира – это способ его  трактовки с помощью мифов, а не чисто исторически (как в нормативном сознании, вводящем осевое, историческое время), или  естественно-научным образом (как в фактологическом сознании, опирающемся на культурные факты и научные эксперименты).
                Важнейшие  специфические  особенности МММ:
-  Неразрывная связь синхронии и диахронии в рассмотрение модели мира;

-  Тождество микрокосма и Макрокосма  (антропоцентрический взгляд на мир);

- Космоцентризм видения мира (связь Инобытия и Бытия);

-  Мировое Древо как центр МММ;

-  Окольные пути для достижения целей через иносказание (бриколаж; bricoler – играть отскоком);

-   Взгляд на мир через единство противоположностей (бинарное видение);

- Механизм понимания мира через архетипы;

-  Ритуал как  механизм преодоления Хаоса Мира и превращение его в Космос (Порядок).

               а) Неразрывная связь синхронии и диахронии:
В связи с отсутствием исторического понимания времени в МММ, характерной особенностью её структуры является единство в ней синхронии и диахронии понимания мира.
По нашей концепции такая связь синхронии и диахронии  характерна для мира Инобытия, поэтому через этот фактор МММ касается Инобытия, точней, выступает как средство связи мира языческого бытия с  Инобытием.

Мир Инобытия, или хотя бы его фрагмент – Космос рассматривается как неотделимая часть языческого Бытия. Именно тогда все созвездия получили свои звероподобные в  своей основе  названия, как и знаки Зодиака. 
Человек приблизил к себе Космос, обозначив его своими земными понятиями, тесно связав его тем самым с землей.
Миф соединяет в себе и историческое описание временного цикла (историю рода-племени) и способ его сегодняшнего объяснения через тотемы и мировое древо.

              б) тождество микрокосма и Макрокосма:

Мир  по мифопоэтическим понятиям рождается из тела первочеловека – Пуруши, это находит своё отражение в названиях звезд, планет и знаков Зодиака. 
Точно также как антропоморфен Космос в МММ, также антропоморфны и образы Космоса, которыми наделяется, например,   такая бытовая целостность как жилой дом.
 Его части получают названия по частям тела: «ножки стола», «ручка двери», «подножие горы»  и т.д.

                    в) Мировое Древо как центр МММ:

Схема Мирового Древа воспринимается мифопоэтическом сознанием как структура мира, как центр МММ.  Как правило, она имеет три части – Мир Богов – верхний мир, мир людей – центральная часть и подземный мир - мир павших духов – нижняя подземная часть, где находятся корни.
Для Мирового Древа характерно наличие полярных противоположностей: Правое – Левое, Верх – Низ, Прошлое – Настоящее.  К каждой из этих сторон  привязано смысловое соответствие: Правое и Верх – относятся  к сфере Богом, напротив  Левое и Низ  пребывают в  сфере  бесовских сущностей.

Мировое Древо как центральный образ МММ включает в себя и традиционные образы Древа Познания  Добра и зла, а также Древа Жизни.         
          г)  Постоянные преобразования Хаоса в Космос  (космоцентризм видения);
Для МММ характерен космогонизм видения, ибо вся  она состоит их разнообразных  космогонических моделей  архаического Бытия. Закон постоянного возрастания Энтропии Бытия  был ясен уже древним. Именно поэтому во всем  архаическом мире существовали сакральные  должности людей, служивших преобразованию Хаоса мира в Космос (Порядок). Это – шаманы, колдуны, жрецы и т.д.
Мир был разделен по его отношению к Хаосу и Порядку. В частности в нем были выделены специальные места в Пространстве – сакральные положительные части пространства, типа Стоунхенджа, капищ, языческих храмов и т.д. В противоположность им были помечены сакральными метками геопатологические точки Пространства – болота,  другие места, где торжествует нечисть, живет Баба Яга, Кощей Бессмертный и т.д.
Кроме того, такие  же точки существовали и во Времени: дни святых, праздники, Рождество, Пасха и т.д.
д) Окольные пути достижений целей (бриколаж):
 Для мифопоэтической модели мира свойственны  окольные пути для достижения целей через иносказание - бриколаж (bricoler –  по-французски «играть отскоком».).

Любые бытовые  понятия в МММ наполнены вторым  (духовным) смыслом. Прямое толкование мифопоэтических текстов никогда не приводит к адекватному результату, ибо в них надо видеть метафору, иносказание. Такого рода тексты адекватно толкуются только через вторичную знаковую систему, с помощью которой  действительно можно раскодировать смысл мифа.
Каждая национальная культура по существу создаёт свою собственную знаковую систему, вместе с тем во всех архаических моделях мира есть некоторое тождество, которое мы пытаемся описать. 

е) взгляд на мир через единство полярных противоположностей (бинарное видение);

   Для мифопоэтического взгляда на мир характерно его видение через единство противоположностей. Логический способ объяснения мира постоянно дополняется историческим  (единство синхронии и диахронии), а  онтологические картины тесно увязаны с их моральным содержанием.

Количественное представление о мире не отделено от качественного представления. НЕ случайно в наших головах остаётся представление о моральной стороне чисел. Мы считаем число 13 – плохим, а день в пятницу 13 числа – «ужасным днем». Вместе с тем  есть и сакральные числа, например: 7, 10, 12, 33, 40 и т.д.
Время понимается как единство бинарных противоположностей:
- дня и ночи;

- зимы и лета;

утра и вечера.
Пространство как единство полярностей:

- верха и низа;

- правого и левого;

-севера и юга и т.д.

Социум  представлялся как синтез социальных бинарных  оппозиций:

-  мужского и женского;

- старших и младших;

- предков и потомков;

- своих и чужих;

- близких и дальних;

- мирского и сакрального и т.д.

ж) механизм понимания мира через духовные архетипы:

     Архетип – инвариант духовного и психологического опыта архаического сознания, отраженного в разных мифах сходным образом. Такими архетипическими чертами обладает образ Мирового Древа, история о  Потопе и т.д.

     Наиболее архетипизированной в древних мифах предстает природа. Само наше допущение, что разными ликами природы могут скрываться привязанные к ним  духовные сущности, также из области архетипов. 
    Природа носит двойственный характер, она одновременно выступает как :

- реальная окружающая человека внешняя среда;

- универсальный продукт определенной знаковой системы её мифопоэтического описания.

        Чтобы человеку выжить, ему надо находить эффективные способы приспособления к окружающей среде, одновременно  в сознании он наделяет её двойственной духовной сущностью. Именно отсюда возникает наша догадка о необходимости для преодоления Хаоса в Природе и  в Мире  постоянных обменов Универсальности на Эффективность. 
з)  Ритуал как механизм преодоления Хаоса мира и превращение его в Космос (Порядок):
      Механизмом преодоления Хаоса в мире и превращения его в Порядок выступает Ритуал, в ходе которого и происходит обмен Универсальности на Эффективность. Заклиная Природу,  шаман добивается своих эффективных локальных целей, опираясь при этом на свои духовные универсальные представления о «законах Силы»,  тонкостях энергетического устройства природного мира.  
Составной частью  МММ всегда являлись космогонические мифы, но не в смысле наличия в них звездного мира, а в плане наличия в них  Космоса  как торжества  Порядка. В таких мифах Порядок всегда возобладал на Хаосом,  а Добро всегда побеждало Зло.
                Б. Духовная модель мира (ДМ):
Построению ДМ по существу посвящена вся эта работа. Вместе с тем можно по аналогии с построением МММ выделить некоторые важные условия создания этой специфической Модели:

А. Единство Прошлого, Настоящего и Будущего в модели мира;

Б. Единство Бытия и Инобытия, выступающих неотъемлемыми частями этой ДМ;

В.  Тождество законов  эволюции Вселенной, Человека и планеты Земля в ДМ;

Г.  Системный способ описания модели;

Д. Использование «Голографической Парадигмы Вселенной»  для квантового описания мира;

Е.  Универсальная концепция эволюции сознания  (МНФИ) в описании ДМ;
Ж. Универсальное описание Законов Эволюции  в модели мира (Единая Матрица Эволюции);

З.  Роль Бифуркационных взрывов в эволюции мира (анализ предстоящей Экокатастрофы);
И. Единство духовного, энергетического, социального и психологического описаний в ДМ.
     10.  Глава девятая: «Голографическая парадигма Вселенной»:    
                                            «В одном мгновеньи – видеть Вечность, огромный мир – в зерне песка,

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

                                                                                                                         Уильям Блейк.

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

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

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

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

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

2.Голографическая модель Вселенной обладает целостностью, характерной для любой голограммы, когда в   каждом участке голограммы содержится все изображение целиком, то есть, работает  принцип: «не часть вместо Целого, а Целое вместо части»;

 3. Если существует  механизм  голографического явления Вселенной в любой необходимый момент, то  материальная Вселенная  может быть только фантомом, ей не обязательно  постоянно существовать в проявленном виде, достаточно быть только  «потенциальной возможностью», что  колоссальным образом экономит энергию на её поддержание; в частности, энергию скрытого энергоинформационного поля Вселенной.

 4. Характерной особенностью голограммы является взаимосвязанность всех её элементов, точно также             взаимосвязаны все виртуальные (непроявленные аспекты) и физические (проявленные аспекты) существования     Вселенной, причем не просто связаны, но влияют друг на друга; поддерживают друг друга, постоянно  глядясь друг в     друга, как    в зеркало.

5. Проявленные и непроявленные аспекты голограммы обладают «памятью», то есть, помнят о  различных  аспектах  своего  явления в мир, как в Прошлом, так и в Настоящем и  Будущем.    Практически это свидетельствует о  полной относительности пространства-времени в подобной Вселенной, а, значит,  и возможности её    элементов общаться друг с другом  со   скоростью выше   скорости света. Эта точка зрения подтверждена экспериментами парижского  физика Алена Аспекта.(http://www.crystalinks.com/holographic.html).
6. Для проявления Вселенной нужен не только ментальный свет, отбрасываемый человеческим мозгом.  Работает также частотный резонанс полевых структур, из которых состоит голограмма, воспринимаемый мозгом, как приёмником. Свет, Звуковые частоты и Поле создают устойчивую трехчастную возможность для надежного   воспроизведения Голограммы в любой момент времени;

7.Мозг, способный  воспроизводить голограмму Вселенной,  таинственным образом вмещает не только своё сознание,  являющееся   не только  функций этого  мозга, но и   характеристику всей системы голографического   воспроизведения Вселенной,  буквально всех связей и взаимосвязей, в ней возникших и потенциально вообще способных   там возникнуть. Как только мы  научимся это понимать, мы будем искать ответы на все вопросы только в себе. 

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


  В ней Свет и Тьма, Добро и Зло, Запад и Восток, Жизнь и Смерть соединенные так, что не  уничтожают друг друга, а создают общность на более высоком системном уровне. Инновационная логика не бинарна и диалектична, а триалектична, то есть, включает   более высокий уровень системной устойчивости,  построена не на  анализе, а на синтезе противоположностей. В дальнейшем мы рассмотрим её более подробно в разделе «Триалектика».
Закон «Единства противоположностей», являющийся гарантом всякого развития, лежит и в основе Бытия        миров: ментального и физического. Система связи  «Объекта» с «Субъектом», не может существовать без        поддержки ментальной  системы отношений «Метаобъект» - «Метасубъект». Только единство этих противоположностей создает  условия для развития и устойчивого существования всей ментально-физической Вселенной. 

Особенность этого единства  - бесконечность во Времени  и в Пространстве. То же самое имеет        отношение к нашему пониманию Культуры. Как только начинаешь глубинный поиск, то выясняется, что у Культуры,  как   бы и  нет истоков, кажется, что она была всегда. К примеру, мы ищем истоки русской инновационной культуры  в  славянском язычестве. Но оказалось, что до Рюрика на этой территории была великая культура, теряющаяся в            глубине веков. Цепочка изысканий ведет нас к скифам, от них - к древним грекам, потом к их прародителям - этрусскам (возможно, они и  есть наши предки – «это русские», но это шутка!), а от них - к древним ариям в их северном, гиперборейском   варианте. 
Там также не конец, ибо гиперборейцы вышли из Атлантиды или (по другой теории) были параллельной с нею  цивилизацией.  Атланты спасались от катастрофы   тремя путями: одни шли в Америку и окопались на Юкатане, другие пошли на Юг: через Африку (часть осела в Египте)      и Азию - в Индию, а третьи  пошли  северным путем - через Европу и Сибирь. Там тогда было много теплее. Однако невозможность найти истоки не означает их фактическое отсутствие. Истоки - в той же культуре атлантов, полученной, скорей всего, от их космических покровителей. Об этом свидетельствует судьба первой ветви потомков атлантов, ушедших от катастрофы на американский континент: тольтеков, ольмеков, инков и   майя. Они как будто канули в Небытие, уйдя почти целиком с лица планеты, как это стало известно из книг    К. Кастанеды и Х. Аргуэльеса. Очевидно, “космическая дорога”, всем атлантам была уже знакома, но части из них что-то помешало  ею воспользоваться. Скорей всего, какие-то духовные ограничения.

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

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

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

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

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

                                        2. Голография Вселенной :

                  Постепенно мир все больше и больше склоняется к пониманию, что наше Сознание есть коммуникация Логоса Бога с нами с помощью ведомых нам слов и понятий.  Но это Сознание становится «божественным» по мере того, как мы все больше и больше постигаем  сам Божественный Логос, то есть,  открываем для себя собственный  подлинный механизм верификации Божественной  Голограммы (Б.Г.). 

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

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

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

«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». Семантика различных слов и понятий на всех языках в принципе одинакова, иначе не был возможен перевод с одного языка на другой.

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

- нюансами собственной фрагментарности, воспроизводящей  части Божественной Голограммы;

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

  При этом механизмы этой связи варьируются, в зависимости от характера культуры данной местности: от использования  наркотических средств  для  достижения состояния «измененного сознания» и до «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  и медитативные приёмы обращения к Богу.

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

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

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

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 Богом. 

В культуре  подлинное и 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 Б. Г. , 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 «скрытого» в открытое» называется традиционно « Духовным Творчеством».

 Мы говорили уже об открытии голографической специфики мозга американским нейрофизиологом  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 мозговой ткани.

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, 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  сознания человека и   культуры, освоенной этим человеком. Мысль реальней самой реальности, ибо она перекодирует невидимое состояние мира - в видимое, делает внешнее - внутренним, а внутреннее  – внешним. 

                           3. Ментальная голография:
                                  Параграф первый: «Мозг как голограмма»:

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

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

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

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

- «мой, личностной диалог с Господом» как основа духовно-инновационного  «Ты - сознания», а целостное воспроизведение всех его аспектов,  понятых не как сумма, а как системное Целое,  которое всегда больше суммы частей. 

 Бог создал мир с помощью своей мысли «Логоса»: «В начале было Слово». Но как? Концепция Божественной Голограммы (БГ) позволяет понять, как это произошло.  

  Прежде было Слово:  Бог сотворил  БГ, а Человека создал  как механизм её  иллюзорного превращения в реальность с помощью органов чувств, опредмечивающих мир. Это опредмечивание происходит в ходе  понятийной коммуникации, осмысляющей функционирование отдельных фрагментов мира,  без осознания Целого ( всей БГ).

Сам  механизм включает социальность  восприятия и коллективность его воспроизведения в форме:

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

- опоры на конфессиональную   и общую  для  её членов историю творящего мир Бога, характерную для данной конфессии и взывающую к необходимости Веры в  рамках конфессиональной Нормы;
- создания личностного понятийного  мира восприятия, характерного для личности данного человека и обретение в итоге собственной самости в Факте;
-  понимания необходимости поддержания постоянного диалога с Богом для изменения БГ в случае необходимости  при выработке духовно-инновационного сознания (ИННОВАЦИИ). Это последнее  сознание предполагает постоянный диалог с Богом для уточнения характера постоянно  меняющихся вслед за меняющимся миром   понятий и даже  зарождения совершенно новых.

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

Как доказал Карл Прибрам ( См.№5),  наш мозг является голографическим инструментом воспроизведения Божественной Голограммы, ибо в нем нет функциональных  отделов, отвечающих за исполнение своих  отдельных функций, он весь целостен. Как голограмма работает серией целостных энергетических импульсов, несущих информацию органам чувств о специфике отдельных аспектов Вселенной, так и мозг,  по мнению К. Прибрама, является  скопищем нервных импульсов, оплетающих всё его Целое, подобно тому, как луч лазера оплетает кусочек голограммы, хранящей всё изображение целиком. 

Эволюция голографического сознания человечества происходит в тесной связи с рубежом глобальной Катастрофы. Речь по существу должна идти о том,  какое количество духовных сущностей людей прорвется к этому типу сознания к моменту, когда планета Земля исчерпает все свои ресурсы  адаптации Природы к научно-технической цивилизации, в конец заполонившей мир своею грязью. 

То, что это  будет не всеобщая гибель, для меня ясно, «как простая гамма».  Но, для этого духовным людям нужна потрясающая зоркость.
Мы говорили уже об открытии голографической специфики мозга.  В чем оно? 

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

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

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

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

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

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

 Мозг играет существенную роль в процессе экспликации БГ, которая по представлениям квантовой механики являет собой скрытый  «Имплицитный Порядок нелокальных состояний Вселенной», превращения её в Эксплицитный Порядок открытых структур путем уплотнения нелокальности мира в локальность – физическую картину, открывающуюся нашим органам чувств. 

  Подробно о механизме экспликации БГ мы поговорим позднее. 
                          4.«Духовное развитие по Карлосу Кастанеде»:

Основные аспекты духовного учения К.Кастанеды состоят из следующих положений:
1. Видение и смотрение;

2. Управляемая глупость;

3. Делание  и остановка мира;

4. Остановка внутреннего диалога (ОВД);

5. Тональ и Нагваль;

6. Сила;

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

8. Точка сборки;

9. Сталкинг.
                                      А.   ВИДЕНИЕ И СМОТРЕНИЕ:

Одним из важнейших понятий, которые Дон Хуан объяснял Карлосу Кастанеде,  является понятие «видение». Хуан разделяет «видение» и «смотрение.  Смотреть – это еще не означает «видеть». Смотря, мы чаще всего  видим не мир, а лишь его вербальное описание, да и то, которому есть в нашем мозгу некоторое  ментальное соответствие. 

Как мы показали,  наш мозг, согласно К. Прибраму,  является такой же голограммой, как и сама ментальная Вселенная. Отражая мир, она настраивается в резонанс  с исходящими от мира вибрациями, следующими импульсами, как голографическое изображение. Но особенность этого резонанс в том, что мозг не способен вместить весь «Скрытый Порядок» Вселенной, весь её имплицитный строй. Мозг открывает только ведомое ему «эксплицитное начало» этого порядка. 

Вопреки мнению оккультистов, открыть неизвестное с помощью неизвестного человек не может,  ибо  сам инструмент познания   ему будет не понятен. Мозг входит в резонанс только с теми частотами, которым есть в нем ментальный аналог.  Развернутый  открытый Порядок мира очень сильно отличается от его внутреннего, имплицитного Порядка.

Именно поэтому Дон Хуан и утверждает, что он сам  – «это всё вокруг», ибо  именно его мистические силы дают ему возможность полно разворачивать «Скрытый Порядок» мира, в отличие от самого Кастанеды. 

Именно поэтому  гностическая мудрость еще со времен Гермеса Трисмегиста навязывает нам как очевидную истину, что «Микрокосм подобен Макрокосму», а  то, «что наверху, подобно тому, что внизу».

В свете концепции Голографической Вселенной  это немного проясняет древние истины герметизма: Божественная Голограмма Макромира может быть осознана любым человеческим сознанием, если оно пройдет соответствующую духовную  и мистическую подготовку. Ну, например, как Дон Хуан.
                                             Б. «Управляемая Глупость»

Способом приближения к подобной адекватности воспроизведения БГ является по Дону Хуану человеческое  действие без оглядки на ментальные конструкции ума. Причем  это не просто «бездумные действия», на которые так  падок современный человек, это скорей « внедумные действия», основанные на полном доверии себе и миру, а не к  ментальным конструкциям, придуманным до меня и без меня. 
 Их особенностью является  немотивированность и доверие  собственной интуиции. Чтобы воспроизвести адекватно  БГ, надо отказаться от «намерения», от специально поставленной цели, а раскрыть широко ворота нашего сознания. Подобные немотивированные действия Дон Хуан и называет «управляемой глупостью».  

Что она  такое в свете Голографической парадигмы? 

Это   адекватный способ перевода нашими мозгами  «Имплицитного Порядка» мира в Эксплицитный Порядок, подержанный  «кольцами силы» каждого человека.  
Из подобного определения вытекает одно следствие: все наши мотивированные действия  - социальные законы, методы выживания в мире и т.д. – это «глупость вообще». Только «управляемая Глупость» по Кастанеде ведет человека к воссозданию в мире БГ.

Все остальные дороги экспликации БГ – это «неуправляемая глупость».  Человек живет в безумном мире, наши (очевидно, последние) годы существования этого мира это наглядно показывают.  Примеры человеческой глупости не исчислимы: от бытовых привычек до действий высочайших государственных структур. Лучшим примером неуправляемой глупости является политика, заклинившаяся сейчас на интересах своего чиновничества, которое давно потеряло  всякое  желание    помочь  окружающему  населению. 

                                                  В. «Делание  и Остановка Мира» (ДОМ):
«Управляемая глупость» - это процесс  присоединения энергетических возможностей человека, его «колец силы» к БГ с целью «Делания  и Остановки Мира».  В ходе «делания» человек пытается эксплицировать БГ, но делает это крайне неэффективно, ибо большинство традиционно мыслящих людей не обладают для этого необходимым энергетическим запасом  своих «колец силы». «Остановка мира» становится ему подвластной, когда он научился приближаться к максимально возможной для человека полной  экспликации БГ.

В любом случае для ДОМ  человек  вынужден цеплять личное «кольцо силы» за кольцо другого человека, ибо иначе его психологическая адекватность  сразу же миру исчезает. Если он не способен воспринять мир, то и мир не способен воспринять его. 

Адекватность  исчезает, например,  в двух таких случаях:

- когда человек элементарно сходит с ума и теряет вообще запас традиционной энергетики, приобретая бесовскую энергию;

- когда он входит в состояние измененного сознания и способен  прикоснуться к «кольцам силы» всего мира, а иногда и всего Космоса.

«Остановка мира» - это  максимальное обретение Полноты мира, скрытой в БГ. Путь к этой Полноте лежит через таинство Молчания и погружение в максимальную аскезу. Это напоминает сорокадневное голодание Христа в Пустыне.
В концепции Дона Хуана «видение»  «ОВД», «ДОМ», «Точка сборки» тесно связаны друг с другом, ибо не могут быть поняты в отрыве  одна от другой в ходе  достижения адекватной  экспликации БГ. В каком-то смысле Дон Хуан всегда  говорит об одном и том же, но понять его до конца представляется возможным только в свете Голографической Парадигмы квантовой механики. 

«Скрытый прядок мира» и его  словесная экспликация человеком адекватна квантовому уплотнению нелокальных проявлений мира, обмена универсальной энергетики (Полноты) его тонких состояний на эффективность плотного мира, явленного нам в традиционном восприятии. 

                                  Г. «Остановка внутреннего диалога» (ОВД):

ОВД – это прекращение традиционного механистического восприятия мира и соответствующей поведенческой реакции на него и переход к творческому (инновационному) тонкому  восприятию, появляющемуся у человека после овладения «видением»  и «остановкой мира» по К. Кастанеде.  Подобное восприятие  является не просто воспроизведением подлинной «Голограммы Бога», а  соучастием с Богом, сотворчеством с Ним в воссоздании и творческой коррекции  БГ. В таком восприятии БГ понимается не как некая «законченная модель мира», а как  наш совместный с Богом результат переделки мира, его адаптации под постоянные изменения, вызванные неразумными действиями людей.

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

Его система классификации уровней сознания перекликается с нашей:

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

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

3) Состояние самовоспоминания – Фактологический уровень сознания;

4) Объективное Сознание – уровень Духовно-инновационного сознания.

Если не вступать в ОВД, то человек имеет два типа реакции на  происходящие  вокруг изменения:

- инновационная реакция (принятие изменений);

- «психотерапевтический шок» (то есть,  реакция на изменения по шизофреническому, параноидальному или депрессивному образцу). Шизофреническая реакция предполагает патологическое раздвоение сознания, параноидальная  - манию преследования каким-то воображаемым врагом, депрессивная – упадок сил и перманентное уныние. Эти три типа патологического восприятия остаются на уровне нормативного сознания. Почему?

Шизофреник не прав, потому что восприятие мира в терминах борьбы с  внешним врагом  уже давно не адекватно Истине, ибо враг находится в самих нас. Грех мы творим сами, следовательно,  наш главный бес – в нас самих;

Параноик не прав, как мы уже неоднократно показали, двойственное восприятие мира в противоположных терминах неадекватно, ибо на деле мир – троичен;

Депрессивная личность (коих большинство) не права,  так как пессимизм и отсутствие надежды скрывает самый страшный грех – недоверие к благостной сущности Бога и   Его способности нам помочь, подтолкнув в итоге на самый  перспективный путь  достижения победы. 

Традиционное восприятие голограммы Бога носит сугубо условный, договорной характер: в механизм восприятия  нашим  сознанием  вставлена уверенность в реальности информации, получаемой нашими органами чувств. Но они не совершенны и большую часть аспектов мира (в особенности его энергоинформационный аспект) они  вообще не воспринимают. 

Поэтому можно утверждать, что реальна не эта механистически воспроизводимая нами внешняя картина мира (зависящая только от устойчивости нашей «точки сборки»), а  лишь  сама  Божественная Голограмма. «Точка сборки» навязывает нам видение старого мира, сотканного из полярных противоречий и оппозиций. Это бинарное восприятие. Подлинным является только троичное – инновационное восприятие, когда за двумя оппозициями мы обнаруживаем соединяющее их синтетическое начало – Троичность Мира ( в Боге, в Метамире, в Скрытом Порядке Мира и т.д.) . В Троичном Синтезе  мы находим  не только единство трех составляющих, а энергетический синтез, повышающий уровень тонкой энергетики всей  системы.
Главный вопрос, в котором предстоит еще разобраться: мы воссоздаём Божественную Голограмму (БГ) или она воссоздаёт нас самих в процессе осознания  её сущности? Хотя, скорей всего, опять имеет место тройственный синтез.

Все религии, так или иначе,  отдали дань тринитарной  концепции –  христианская Троица,  Тримурти  у индуистов, Триглавы  славянского языческого пантеона, троичность нашей семейной жизни: Мать, Отец и Ребенок.  

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

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

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

- песня А. Пахмутовой и Н.Добронравова «Нежность»;

- стих Э.М.Рильке «За книгой» (в переводе Б.Пастернака);

- «Пророк Александра Пушкина;

- «Сон» Ник. Заболоцкого и большой  ряд других. Безусловно этот перечень весьма неполон. 
                    «Внутренний диалог» - это не просто постоянное  проговаривание нами слов, не просто вербальный комментарий к миру, это еще и способ  традиционной привязки в пространственно-временному целому мира, ибо мы используем слова уже давно вошедшие в резонанс с этим целым, вставленные в него, как ключ входит в замок и открывает его. Мы также раскрываем, опредмечиваем свою «личную легенду мира» с помощью этого внутреннего диалога, используя слова с традиционным толкованием  смыслов.  

Традиция «внутреннего диалога» давно уже  стала  нашей второй сутью, при невозможности с кем-то общаться, человек испытывает сенсорный голод,  тогда он включает  телевизор, радио, разговаривает долго   по телефону и т.д.  Если у него нет привычки к внутренней духовной работе, направляющей его к ОВД, он будет компенсировать своё одиночество общением с помощью   технических средств массовой коммуникации.  
ОВД даёт нам возможность добиться «внутреннего безмолвия»  Полноты,  а тем самым выйти из подчинения традиционной пространственно-временной картине мира, устремясь в сторону все более адекватного воспроизведения БГ.

                                            Д. «ТОНАЛЬ И НАГВАЛЬ»:

  «Тональ» в концепции Кастанеды – это личное восприятие мира, свидетельство о нем, эксплицированный в словах Порядок этого мира и сам способ его экспликации.  «Нагваль» - это скрытый «Имплицитный Порядок Мира», -  все то, о чем мы ничего знать не можем. Это главная тайна Бога.  

Тональ – это классическая реальность локального  мира, все, что нас окружает, включая нашу установку на мир. Нагваль – это «нелокальное, суперпозиционное (на языке квантовой механики) состояние системы». Экспликация (объяснение мира словами, явленное в традиционном способе Перехода от нагваля к тоналю) выступает с позиции квантового перехода как обмен нелокального (универсального) состояния системы в Боге  на локальный (физический) мир вокруг нас.

             Тональ – это результат декогерренции  (уплотнения) нелокальных (духовных) состояний мира, способ перехода мира из состояния с «повышенной мерой  квантовой запутанности» (термин квантовой механики) в более простое и «плотное» состояние (локал). Отсюда напрашивается вывод, что БГ обладает наивысшим порядком  квантовой запутанности. Я давно подозревал, что Бог по сравнению с миром имеет   повышенное состояние энтропии, недоступное  Человеку. Последнему был дан   свой Порядок в ходе овладения им тоналем мира. Наш способ экспликации мира из запутанности  «Скрытого  Порядка» в  четкий «Проявленный Порядок»  связан с тем, что нам   не дано до конца овладеть «Хаосом Бога»,  ведь он никогда не может быть  нам полностью доступен. Наши мозги слишком стандартизированы  для этого.

Физический мир отгорожен от Тонкого мира Бога некой перегородкой, какую мы нарушить  при традиционном способе вербальной коммуникации с  миром просто  не в состоянии. Необходимо менять традиционную «точку сборки». Но даже при смене точки сборки и овладения  полной ОВД мы до конца никогда не постигнем «Хаос Бога», ибо он нас просто разорвет изнутри.

БГ состоит из «тонких энергий», а по мере увеличения их квантовой  запутанности, роста их нелокальности, мир все более и более приближается к Единому, к Целому БГ. Но приближается ли к нему человек? Скорей всего, нет! На это наложен своеобразный запрет, хотя маги способны, как Дон Хуан, выходить за рамки  традиционного пространственно-временного континуума мира, исчезая на глазах  изумленных свидетелей. 

Квантовая механики с высокой силой убедительности показала, что чем тоньше уровень энергии физических объектов, тем выше «мера их  запутанности», тем труднее нам  найти их «объективную локальность», проявить физический  мир в традиционных для нас формах, но адекватно этой «квантовой запутанности» Подлинная энергетическая картина мира остаётся для нас «тайной за семью печатями»

            Е. Понятие «силы» в концепции Дона Хуана:

В известном смысле  их «силу» можно приравнять к обычной энергии.  С точки зрения физики,  «сила – это градиент энергии». Магия – это  владение тонкими энергиями мира, максимальный для человека способ овладения скрытым (имплицитным)  характером  состояния мира, обладающим наивысшей «квантовой запутанностью».

 Дон Хуан утверждает, что окружающий нас мир в первую очередь является миром энергии, а во вторую – миром объектов. Квантовая механика только хлопает ему при этом в ладоши.

Она считает, что энергия есть основная характеристика состояния любых систем от самых тонких (чисто виртуальных) до самых «толстых» в прямом  физическом смысле  этого слова.

Зная энергетическую составляющую объекта,  мы можем с помощью квантовой механики описать  любую другую характерную для него физическую величину или  характеристику. Правда, это иллюзия, что все вычисляемо, что предела для математики нет. 

Теория  декогерренции (уплотнения)  мира, характерная для квантового подхода, способна ныне описать многие энергетические переходы мира  и  разнообразные его квантовые   состояния. Просто в квантовой механике каждому состоянию объекта соответствует свой собственный уровень энергии. Но описать Бога квантовая механика не в состоянии. Для этого нужны иные более сложные системы описания. Голографическая Парадигма – всего лишь лучший на данный момент способ описания, не более того. Д.Бом, кстати, то же так же считает.

«Квантовая теория информации»  устанавливает связь между мерой квантовой запутанности и информацией. Это позволяет рассмотреть «процесс уплотнения»  как процесс перехода Слова в его осязаемую форму посредством наших органов чувств. В терминах Кастанеды,  это относится к физическому процессу, при котором наша мысль, а точнее наше «намерение» становится «командой Орла» и реализуется в плотном мире». (Подробнее об этом - №8).
Так осуществляется способ экспликации мира, когда тонкая энергетика мысли воплощается в согласованный мир физических объектов. Но слово есть продукт Проявленного  Порядка мира, оно не  способно описать энергетическую реальность (теплоплазменную и энергоинформационную) всех состояния его Скрытого Порядка. Этому препятствует не только  «высокий уровень квантовой запутанности», но и принципиально другой уровень системы,   в которой обитает  Бог.  Бог находится выше и Скрытого и Проявленного Порядков мира, он выше Добра и Зла, ибо его синтез не просто объединение двух начал, но и некий принципиально иной уровень их иерархии, переход в другой (параллельный) мир.
                        Ж. Враги человека: Страх, Незнание, Тщеславие и Усталость:

Кастанеда указывает на  четыре основных, с точки зрения Дона Хуана, врага человека: Страх, Незнание, Тщеславие и Усталость.

С детства нами движет страх перед миром, провоцируемый нашим его  Незнанием. Мы становимся старше, и страх проходит. Возможно,  он  в чем-то и остаётся, но вот  Христос предлагает заменить страх человека перед Богом в Ветхом Завете на новое  к нему отношение – Любовь. Это величайшее духовное открытие, до конца неосознанное нами.

Что такое Любовь с точки зрения квантовой теории? Это энергия квантового уплотнения мира. Бездуховный человек не  обладает этой энергетикой в должной мере  и обречен на стабильность своей «точки сборки». Он не способен овладеть тонкими состояниями мира в той степени, чтобы приблизиться к адекватному толкованию БГ.

Другим врагом  человека является Незнание, с которым мы боремся, по сути дела,  всю свою жизнь, пока,  став стариком, начинаем думать, что мы уже кое-что  знаем  об этом мире. Страх Незнания нас покидает, но мы ощущаем новый грех – Тщеславие. Нам кажется, что мы  представляем собой важную персону, в которой нет ничего кроме надутой глупости.   Именно над тщеславием мнящего себя ученым  Кастанеды так много смеялся Дон Хуан. 

Тщеславие и Гордыня,  с точки зрения христианства, - важнейшие грехи человека, губящие его, поскольку заставляют его  неадекватно поступать, не в соответствии с истинным   собственным положением в мире. Традиционно человек обычно  переоценивает себя, а не дооценивает. Надо бы наоборот.   Хотя, скорей всего,  тут важна «золотая середина».

В старости  нашей важнейшей бедой является  «Усталость», желание полноценно  отдохнуть и дать себе покой. Чем больше в нас накапливается этого желания «покоя», тем скорее Всевышний удовлетворяет это наше желание, посылая нам Смерть. Усталость от жизни – это усталость от мира, которая с одной стороны  хорошо понятна, ведь мы воспринимаем мир как враждебный нам, а с другой стороны – это психическое состояние, выключающее нас из Жизни вообще. Перевод Скрытого Порядка  мира в его «Проявленное Состояние» - это не потребность, а долг человека перед Миром и Богом,  следовательно, отказ от него, это отказ от Жизни вообще. Поэтому нас и убирают со сцены мира в этом состоянии.       
Неслучайно все религии советуют творческую активность как способ бороться с болезнями в конце жизни. Пока у нас жив интерес, мы «живем».

                                   З. «Точка сборки»:

Для того  чтобы на любом отрезке Времени-Пространства организовалась устойчивое качество существования, именуемое Жизнью, необходимо единство в нем двух полярных качеств, в частности, двух типов вращения энергетически заполненного Пространства-Времени: Правого и Левого.  По мифопоэтическим представлениям на границе Пространства всегда находится Хаос, а Порядок консолидируется обычно  в Центре системы. Поэтому – и Бог в нас, и мы – в Боге. 

«Точка сборки» (по К.Кастанеде) – это человеческий способ организации энергоинформационного пространства вокруг себя. Смещение «точки сборки» по энергетическому кокону человека  в сторону Хаоса предполагает её движение налево, а правое движение  гарантирует упорядоченное состояние мира вокруг.  В Пространстве это так, а в Человеке – наоборот левая сторона тела обладает более слабой энергетикой, чем правая.  Одно компенсирует другое, создавая тем самым устойчивую к изменениям систему: Человек – Мир.  Человек  обладает наиболее высоким уровнем адаптации к миру во всем Пространстве-Времени окружающей нас Природы.

Но «точка сборки» навязывает нам традиционное видение мира, постоянное воспроизведение его  «майи, иллюзии его материального костяка. Способом выхода из этой иллюзии является по Кастанеде «Остановка внутреннего диалога» (ОВД) и «Остановка делания  Мира», способность духовно продвинутого человека освободить «точку сборки» от постоянной привязки к  определенному месту на  своём энергетическом коконе и  сдвинуть себя  в сторону ОВД. 

Точка сборки – это традиционная система интерпретации наших чувственных данных. Способность всех людей примерно одинаково чувственно воспринимать мир, не считая неких индивидуальных отличий, зависит от прочности фиксации «точки сборки». Именно потому, что она у всех людей примерно одинаково закреплена в нашем энергетическом коконе, мы все  видим внешнюю  материальную оболочку мира примерно одинаково.  Маги и духовно продвинутые люди способны её сдвигать, разница между ними только в том, ради чего они это делают.

                                             И.«Сталкинг»:

Фиксация «точки сборки» в определенном положении называется у  Кастанеды «Сталкингом» нашего восприятия. В понятие «Сталкинга» –  входит и  согласование прежних положений «точки сборки», если она в силу магических действий вдруг  смещается с жестко фиксированного  положения.  

Сталкинг лежит в основе устойчивости нашего психологического восприятия мира.  Если «точку сборки» не удаётся зафиксировать в устойчивом состоянии, мир  нельзя воспринимать гармонично, он воспринимается лишь как серия несвязанных друг с другом картин, как будто в бреду. 

В конце концов, неудача с закреплением «точки сборки» может привести к полному исчезновению окружающего мира, а, следовательно, и человека из этого мира, чем маги пользуются, научившись смещать свою «точку сборки» в нужном для их целей положении. Это Кастанеде наглядно показал Дон Хуан.

Что происходит с «видящими», когда они исчезают из этого мира? – Они  умирают? Нет, просто они попадают в другой параллельный мир,  со своей собственной спецификой его восприятия. 

Христос утверждал, что в «Мире Его Отца» обителей много. Поскольку «точка сборки» может занимать различные положения на энергетическом коконе человека, он обладает возможностью в случае смещения «точки сборки» менять свои традиционные пространственно-временные континуумы, обретая другие миры для своего существования. 
Параллельное рассмотрение концепции Дона Хуана в сочинениях Карлоса и Кастанеды и квантовой концепции «Голографической Вселенной» Дэвида Бома только начинается. Впереди ещё много чудес.

            5. Голография Пустоты – Наполненности Духовного Космоса

      Образ «Пустоты – Наполненности» - типичный пример единства противоположностей в духовных системах. Этот образ  полностью соответствует нашему определению духовной системы: «Единство полярных начал при общей функциональности в развитии». Хорошие примеры для подтверждения этому определению мы нашли в апокрифическом  «Евангелии от Филиппа»  (См. в Интернете: http://khazarzar.skeptik.net/books/kat_phil.htm) 
В этом Евангелии четко противопоставлены два уровня Бытия: Мир (Бытие) и Царствие Небесное (Инобытие), составляющие, тем не менее, единую систему, через связывающее их понятие «Середины». Неопределенность этого последнего понятия позволяет трактовать его и как синтез первых двух на более высоком уровне и одновременно как полное отсутствие какого-либо  синтеза, то есть, и как Жизнь, и как Смерть.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

- многочисленных степеней свободы поведения всей системы;

- многообразия  её элементов;

- многовариантности поведения этих элементов. 

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

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

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

Предварительные цели и намерения, существующие 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 целью для людей.

Условием такого Познания является устремление душ исследователей к Высшему, установленный с Всевышним контакт, доверие его благородным целям, которые он имел при творении этого мира, 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 реальность, то есть, ЛЮБИТЬ её.  Бог – это ЛЮБОВЬ. Именно она и является самым адекватным средством системного познания мира. 

    6.  ПЕРЕХОД ОТ СКРЫТОГО ПОРЯДКА МИРА  К ПРОЯВЛЕННОМУ ПОРЯДКУ И ОБРАТНО

            А. Механизмы Перехода от СП. к ПП через квантовые  структуры:

     Заложенное в календаре майя, иное понимание счета времени, даёт нам возможность рассмотреть иное понимание и  самой  ментально-материальной вселенной, связанное с введением физиком   Дэвидом Бомом  голографической концепции мира и осознания её как  ГОЛОГРАФИЧЕСКОЙ ВСЕЛЕННОЙ. Она  более других  подходит нам, чтобы  ввести собственное  описание ВСЕЛЕННОЙ ДУХА, опирающееся на размышления этого специалиста  по квантовой физике.


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

Восприятие человеком мира в этой ситуации возникает как проявление нашими мозгами Проявленной  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, некоторый шаг»  движения.   То же самое возникает  и в нашем случае при устойчивом  обмене «локальной эффективности» духовной системы  на её  «ментальную универсальность», то есть,  возникает устойчивое состояние, которое мы  обозначаем понятием «Духовность».

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

             Квант материи  способен проявляться в двух состояниях:

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

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

              Точно также 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  просто не было, сейчас они появились, и  в результате квантовая физика пришла, по мнению Д. Бома,  прямо к Богу. Точнее к такому толкованию квантовых процессо, ктоторые 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 № 3, где основные закономерности разворачивания различных систем едины и для Вселенной, и для Социума,   и для отдельного организма.

                    В соответствии с этой матрицей каждая  отдельно взятая система (Вселенная, планета Земля, человечество, Россия,  Человек) обладает универсальным Механизмом Развития (начало творения, сгущение эфирных оснований,  формирование водной основы, затем огненной и воздушной стихий,  развитие флоры и её аспектов, развитие фауны и формирование Разума, бифуркационная ситуация как допинг развития, переход в иную стадию). Именно поэтому каждая из этих систем является  и «локально эффективной», что несет в себе универсальное качество: наличие самого факта  процесса обмена одного на другого, а, следовательно,  и самой ЖИЗНИ, то есть, процесса дальнейшего  совершенствования  всей  системы в результате обмена эквивалентными энергетическими качествами.
   Квантовая физика очень непросто осознавала идею единства субъекта (наблюдателя) и объекта (реальности), мы в своей концепции духовно- инновационного сознания с неё просто  начали. Вместе с тем,  в нашей доктрине «ментальной Вселенной» единством обладают не только Субъект с Объектом, но и связанные с ними:  Метаобъект (слово) и Метасубъект (сознание). То есть, «ментальная Вселенная» проявляется сразу не только в виде «частиц» (фиксирующих отношение: «объект-субъект»),  но и в виде «волны»   (отношение: «метаобъект - метасубъект»). Все  взаимосвязано в этом мире! ГП дает нам возможность провести аналогии между духовными и физическими состояниями системы.  

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

    Д.Бом ввел понятие «квантового потенциала»  системы (5, стр. 53), отражающего его понимание «поля на субквантовом уровне».

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

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

- Случайность и Закономерность;

- Познанное и Непознанное;

- Добро и Зло;

- Хаос и Порядок;

- Локальность и Универсальность;

- Имплицитность и Эксплицитность;

- Внутреннее и Внешнее и т.д.       

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

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

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

- исихазм  - в Христианстве;

- суфизм -  в Мусульманстве;

- каббала – в Иудаизме;

- дзен  - в Буддизме;

- йога – в  Индуизме;

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

   Нам  совершенно ясно, что полное отображение обмена  «проявленности»  на «скрытость», бытийственного локала на  духовный континуум,  Части на 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. 


    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. № 5, стр. 63).

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

-  добыча полезных ископаемых;

- решение демографических проблем;

- образовательная система;

- преодоление преступности и склонности подростков  к наркомании и т.д. 

           Все они опираются на  представление, что локальное решение проблем не повредит целому. Геологам кажется, что выемка огромных ресурсных  материалов из сердца земли и создание там огромных пустых выработок  не повредит планете в целом.  Демографические проблемы  решаются Правительством в рамках частной проблемы поддержки семьи, а не изменения отношения к положению женщины в Социуме и  прекращения загрязнения  окружающей  природы, которая посылает в этом случае свои негативные импульсы мужчинам и женщинам, не желающим  в итоге заводить детей.

    Все системы образования построены на доминанте «передачи знаний от умных преподавателей  к глупым учащимся». На деле и те, и другие,  одинаково питаются информацией от духовного континуума, владение которым  построено не на одной  передаче знаний, а на индивидуально данной каждому  способности к кодировке собственного духовного  и творческого потенциала. Более умных,  чем преподаватели, учащихся, хоть пруд пруди, но в сложившейся ныне системе традиционного образования их не ждет ничего, кроме мучений. 
   Исправление преступлений путем сбора провинившихся молодых людей  в одном месте (тюрьмы), где они становятся заложниками самой  системы исправления,  на деле служит лишь  поощрению преступлений и завязыванию между ними новых преступных связей. 

   Поэтому трудно не согласиться с Д. Бомом, который считает, что «сознание – это более тонкая форма материи, а основа её взаимодействия с другими формами материи лежит не на нашем уровне реальности, а  в глубинном импликативном порядке. Сознание присутствует в разных степенях свертывания и развертывания во  всей материи,  - вот почему плазма, например,  обладает некоторыми признаками живого существа». (5, стр. 64) 
     Поэзия уже, давным-давно,  отразила эту способность человека к проявлению мировой, имплицитности, 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  эксплицировать (например, для поэта – в словах)  скрытую в подсознании бесконечность неявленного открыто мира, выявлять его красоту и совершенство проявляющихся при соответствующем ментальном оформлении эстетических  форм. 

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

      Надо иметь в виду, что  скрытый духовный  потенциал мира – это не только информационная, но и его энергетическая сущность, это энергоинформационная составляющая мира.  Дэвид Бом предположил, что пустое  (эфирное) пространство   Космоса обладает огромной скрытой  энергией, много большей, чем его  проявленные  формы.

     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». (№5,  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, она способна поколебать самые основы бездуховной  материальности науки, разрушить все устоявшиеся в ней традиционные  и стереотипы, основанные на первичности материи перед духом.


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


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

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

- раздельность – неслиянность;

- трехмерность – многомерность;

- целостность – автономность;

- фантомность – реальность;

- частотный резонанс – «плотный  характер» связей;

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

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

                    Б. Понятие о духовности в свете «энергетического состояния мира»:

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

1.Пребывание в Раю;

2.Падение в Бытие после Грехопадения;

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

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

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

1. Пребывание в Раю – человек часть Имплицитного Порядка Мира;

2. Падение в Бытие – включение механизма духовной экспликации ИП и перевода его в открытый Порядок;

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

4. Возвращение в ИП после духовного преобразования.
Находясь в Раю, первочеловек Адам-Кадмон, включающий и Еву как свою часть, обладал начальным типом сознания, сущностью которого является постоянная, хотя и инстинктивная, связь с Богом как имплицитным Порядком Мира.  В нашей терминологии он обладатель  ”мифологического сознания”. Как его носитель Человек тогда не отделяет себя от Бога, а  выполняет все Его поручения, типа называния растений и животных и т.д. Так ведут себя ангелы, являясь     вестниками Бога. Своей воли у них, как бы и нет.
Лишь “Грехопадение” было первым личностным поступком Человека, осуществленным в строгом соответствии с правом на Свободу воли, которую Бог даровал Человеку. Пусть он был сделан по навету Сатаны, но он не расходился с замыслом Бога в отношении Человека, должного пройти сложный путь Богопознания (понимания сущности ИП) в трудных земных условиях. Грех состоял лишь в том, что Человек с плодом с древа познания Добра и Зла впустил в себя Сатану, создав в самом себе неуязвимую для Бога оболочку Дьявола. Грешим мы то же по своей воле, Бог не может её нарушить, ибо она дарована нам навечно. Получив с помощью «грешных органов чувств» неадекватный механизм  экспликации ИП, человек с трудом прорывается к подлинной духовной сущности ИП, по окончанию которого грядет Апокалипсис. 
На логически неразрешимую задачу: ”Может ли Бог создать камень, который сам же и не может поднять? - ответ прост: камень сей – этот камень – сам  Человек. Наделенный правом Свободы воли, он в ее рамках неподвластен Богу, ибо имеет разрешенную Богом  возможность выбирать между Грехом и Святостью.

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

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

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

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

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

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

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

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


- Путь ВЫЖИВАНИЯ;


- Путь СВОБОДЫ и ТВОРЧЕСТВА;


- Путь поисков ИСТИНЫ и СПРАВЕДЛИВОСТИ.

У Первочеловека в Раю также было три  альтернативных выбора:


- остаться в Полноте общения с Богом, не трогая плодов с Древа Познания Добра и Зла;

- реализовать свою свободу воли путем их  познания;


- потерять личное бессмертие, обретя Бессмертие для человеческого рода.


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

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

а) через инстинктивную связь с Природой в МИФЕ;

б) через обретение своей религии и Церкви в НОРМЕ;

в) путем активизации личной познавательной деятельности в ФАКТЕ;

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

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

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

Культура не исчерпывается только фиксацией Бытия, отражением этого физического мира, она должна                   ухватить “связь миров повсюду сущих”, как говорил Гаврила Державин. Культурная целостность Человека с                  Природой в МИФе компенсирует ему потерю первоначальной целостности с Богом. Суть язычества в том, что                  тварная природа в менталитете  язычника заняла место, которое должен был бы занимать Бог. Но другого пути в                 культурном развитии Человека просто не было, да и  нет!
Поэтому антикультурными выглядят все филиппики современных теологов против язычества и  неоязычества. Богословское отрицание язычества с культурной точки зрения  ненаучно  и несистемно. Это   тупиковый путь отрицания Целостности в Культуре, обожествление “pars pro  toto” (части вместо целого). Именно    языческое сознание, а не чисто религиозное, является подлинным наследником сознание райского человека.
Культурное развитие в НОРМЕ (религиозном сознании) через нормативные обряды - каноны и догматы                Церкви компенсирует прямые контакты Человека с Богом. Церковь старается заместить Человеку Бога на земле,               а по догме католицизма даже один человек (“Папа”) способен быть викарием (заместителем) Бога для людей. 

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

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

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

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

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

Язычник перестал слышать “Божий глас”, но обрел единство с Природой, ее низшими духами, посредством связи с ними шаманов и волхвов, обслуживающих этот тип сознания. Пантеистически Бог все-таки оставался в душе язычника, не  только своей низшей частью - духами Природы, НО И САМОЙ СОТВОРЕННОЙ БОГОМ ПРИРОДОЙ. 
Бога, по представлениям язычников, можно было задобрить соответствующими ритуалами и жертвой и  тем самым получить его благосклонность. Многие религиозно одаренные народы, например, древние египтяне, даже в язычестве оставались монотеистами. Их традицию подхватили древние евреи, как известно, так же  вышедшие из Египта.

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

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

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

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

Именно этот путь предстоит пройти человечеству после Глобальной экологической катастрофы, накануне которой находится мир. Трансмутация организма человека, раскрытие в нем новых способностей, дающих                   возможность человеку без всяких технических приспособлений летать в Космосе, даст возможность                   существовать даже в условиях частично загубленной предстоящей катастрофой планеты. Голографическая парадигма Д.Бома, которой мы собираемся воспользоваться, более всего подходит не просто для квантовой физики, где она рождена, а для  изучения  специфики человеческой души, чем и воспользовался Карл Прибрам, разработавший голографическую концепцию работы нашего мозга. 
Самым слабым местом  в атеистической культуре является понимание Природы, как внешней среды, не связанной с Богом. Формула Культуры перевернулась и стала писаться так: O- Om - S - Sm. 

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

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

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

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

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

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

                В. Триалектика духовного развития:
Основные аспекты триалектического развития различных структур отражены в нижеприводимой матрице № 7.
                                                                                                            Матрица № 9.
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                      Попробуем дать к этой матрице свой триалектический комментарий:

1.Мужчина+Женщина+Ребенок =  в семье, в браке означает гармонический синтез, покоящийся на любовном диалоге всех составных частей означенной системы (семьи).

2. ЯН ( Светлое начало) +ИНЬ (Темное начало)+Взаимосвязь энергий и начал  = означает Гармонию ИНЬ-ЯН как важнейший символ всего понимания мира в Китае.

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

 4. Жизнь Человека +Смерть Человека+ состояние сознания, известное как Сон Человека в троичной целостности составляет  его Инобытие. Смерть только Переход в этом триалектическом синтезе. Инобытие – просто продолжение Бытия на новом уровне существования. 

5. СОЛНЦЕ +ЛУНА+ Земля, то в свете Луны, то в свете Солнца,  являют собой триалектическое единство Солнечной системы.  

6. Нечетные числа  вместе с Четными  числами образуют единство Числового  ряда, смысл которого, и в частностях  и вместе,  даёт наука под названием  «Нумерология». Сами по себе в отдельности они ничего собой не представляют.  

7. Активное состояние Человека плюс его Пассивность вместе дают Уравновешенность как необходимое для ТВОРЧЕСТВА качество.  Триалектическое их единство необходимо для любой плодотворной деятельности. 

8. Индийские боги: БРАХМА+ШИВА+ВИШНУ вместе составляют индийский вариант Троицы = ТРИМУРТИ. 

9.  Бог Брахма отвечает за ТВОРЕНИЕ МИРА, Бог Шива за его РАЗРУШЕНИЕ, бог ВИШНУ - за ХРАНЕНИЕ, но вместе  эти качества создают необходимое для устойчивости мира ЕДИНСТВО.

10. Христианский вариант Троицы:  БОГ-ОТЕЦ+БОГ-ДУХ СВЯТОЙ+БОГ-СЫН. (ДУХ СВЯТОЙ  на иврите  –  женского рода).  

11.  Информационный синтез создаётся через усиление НЕГАЭНТРОПИИ СИСТЕМЫ (рост информационной насыщенности параметров) + ЭНТРОПИЯ (рассеяние параметров) +АНТИЭНТРОПИЯ (восстановление рассеянного) =ИНФОРМАЦИОННЫЙ СИНТЕЗ СИСТЕМЫ. В любой системы все этих три процесса идут постоянно, кто победит, тот и ведет  развитие системы за собой.

12. НАПОЛНЕННОСТЬ+ПУСТОТА создают объём  системы, а  его ЗОЛОТАЯ СЕРЕДИНА – мера объёма, на основании оценки которой можно судить:  полна система или напротив пуста. 

13. БУДУЩЕЕ время в соединении с ПРОШЛЫМ и НАСТОЯЩИМ дают понимание ВЕЧНОСТИ как общего тринитарного синтеза предыдущих  темпоральных состояний. Именно Вечность наиболее полно характеризует состояние времени в Инобытии Человека. 

14.  Единство  вибраций 1-я части системы с вибрациями  2-й части  создают РЕЗОНАНС любых Полевых структур как традиционное состояние мира Инобытия,  -  мира , в котором реализован в свернутом Порядке троичный синтез  любых полевых структур мира. Инобытие – это мир торжества Триалектики.  

15. Синтез  ДУХА и МАТЕРИИ, реализованный БОГОМ в  ЧЕЛОВЕКЕ, создает пример другого типа триединства. 

16. Имплицитный (Скрытый)     Порядок Вселенной 
Эксплицитный (проявленный)  Порядок  создают единство 
Видимой  Вселенной с её иным (надмирным) состоянием, чреватым в своей потенции   
Новой Жизнью и новым  Человеком, способным легко соединить мир Бытия и ИНОбытия.

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

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

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

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

            Г. Обратный Переход от СП к ПП через Христа и его антагонистов:

Скрытый Порядок мира (СП), как и любой квант (порция) вещества,   способен при наличии наблюдателя проявляться как частицы (т.е., слова в Проявленном Порядке мира), а  при отсутствии  наблюдателя, как волновая структура в своём вибрационном состоянии.


Специфику обратного  перехода от волнового к субстанциональному состоянию мы постараемся разобрать на примере «паранормальности».  Под этим словом понимается некое состояние  духовной системы, отличное от нормального состояния,  – «сверхнормальное» или  «антинормальное» или «ненормальное»  и т.д. Попытаемся понять скрытый энергетический подтекст, который придаёт эта приставка «пара» словам с неё начинающимся.
Выпишем  их из словаря Даля (15, 17-18):

- парабола – притча, иносказание, кривая смысла;

- парадокс – противная общей точка зрения;

- паразит – тунеядец, живущий за счет других;

- Параклит – Святой Дух –Утешитель;

- параллель – две непересекающиеся прямые;

- паралич – лишение тела способности к  движению, а также у чувств, отдельных органов и т.д.

- парафраз – повторение;

- параша – отбросы жизнедеятельности человека.

  Добавим  к этому набору В.Даля несколько современных слов такого же уровня:

- парапсихология – наука о измененных ( нетрадиционных) состояниях сознания человека;

- паранаука – нетрадиционная наука, не признаваемая  традиционным большинством ученых;

 - парасубъект (светлый) – святой человек;

- парасубъект (черный) – злой маг или волшебник;

-  параобъект (светлый) – чистота, святость;

- параобъект (черный) – чернуха, порча и т.д.

Прежде всего бросается в глаза, что весь комплекс слов этого уровня делится примерно на половину в смысловом отношении: эта приставка собирает слова с негативным смыслом (мы их отметили черным цветом) и  в позитивном.

В любом случае ясно одно, что чаще всего она используется в значении «не» при обозначении  отсутствия какого-то качества: (парадокс, паразит, паралич, паранаука, и т.д.) 

Одним словом, приставка «пара» отправляет нас чаще всего   при переходе от ПП к СП - в негативную сферу СП. 

Вместе с тем, некоторое количество слов с этой приставкой такого значения не имеют, а даже напротив, как например, Параклит (Святой Дух). 
 В некоторой части оттенков смысла приставка «пара» несет на себе смысл дублирования, двойственности, повтора: (парабола, параллель, парафраз). 

Если эти смысловые оттенки объединить, мы получим как положительную, так и отрицательную двойственность, бинарность мира, столь характерную для его сущности при троичном синтезе смыслов, осуществляющемся на уровне СП. 

Таким образом, сущность перехода от ПП к СП таит в себе  проявление двойной специфики  семантического континуума (как положительного, так и отрицательного), который таится за духовным комплексом идей и смыслов, скрытых  в СП.
За сферой положительных оттенков комплекса СП стоит Христос и сравнимые с ним позитивные силы Космоса, а за негативными их проявлениями – их антагонисты.  Правда,  у Всевышнего антагониста нет, поэтому речь надо вести не о самом Христе, а о его воинстве, возглавляемом, в частности, архангелом Михаилом, и успешно противящемся многим действиям бесовских орд Сатаны.

                         Д. Энергетическая сущность СП и её влияние а духовность:

Как считает Д.Бом в СП (Импликативном Порядке, по терминологии Д.Бома)  скрыта бесконечная масса энергии. Ученые посчитали, что энергетическая насыщенность космического пространства – место-вместилища СП  на несколько порядков выше, чем энергетический потенциал всей материальной массы Вселенной.

Это говорит о том, что духовный потенциал Космоса используется  во Вселенной примерно (на 8 % ), то есть, точно также,  как мы используем интеллектуальный потенциал собственного мозга.

 Вот что пишет об этом Майкл Талбот: «Это бесконечное море энергии – не единственная сущность, спрятанная в импликативном порядке. Поскольку он является основой, произведшей на свет всё сущее, она должна, по крайней мере, содержать каждую элементарную частицу, которая была или будет,  каждую возможную конфигурацию материи, энергии, жизни и сознания: от квазаров до стихов Шекспира, от двойной спирали ДНК до сил, контролирующих формы и размеры галактик.

И даже это не все. Как полагает Бом, нет оснований считать, что на импликативном порядке все заканчивается. За ним могут следовать другие импликативные порядки, бесконечные в своём развитии».  (№ 5, стр.66-67)

Таким образом, сущность СП – это единство высокого уровня энергетической наполненности,  глобального информационного целого, и бесконечной иерархии скрытых порядков, очевидно, и представляющих собой уровень Господа Бога. 

      7.   ДУХОВНЫЙ ПОТЕНЦИАЛ ЧЕЛОВЕКА КАК СПОСОБНОСТЬ К ДИАЛОГУ

       А. Понятие о духовном потенциале Человека и квантовом потенциале Вселенной

Как мы уже говорили понятие о «квантовом потенциале» Вселенной ввел Дэвид Бом, имея в виду под ним  «состояние поля на субквантовом уровне».  Фактически это уровень Бога, ибо, что еще может находиться на уровне выше материи? – только Дух.
Основной методологический прием нашего исследования – метод аналогий. Поэтому аналогично понятию «квантового потенциала» мы вводим понятие  «духовного потенциала» человека, как «уровень его способности общаться с Богом».

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

 Мы уже указали в предыдущем параграфе на три основные особенности квантового потенциала Вселенной:

а) Единство высокого уровня энергетической наполненности этого порядка;

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

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

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

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

б) неограниченным потенциалом связей с Информационным полем Вселенной;

в) возможностью постоянного диалога с божественной иерархией Вселенной. 

Б. «Механизмы социальной коммуникации»:
Из всего многообразия механизмов и форм социальной коммуникации  мы выделим несколько, наиболее нас интересующих:
А.  Ритуал;

Б.  Молитва (обрядность);

В.  Эксперимент;

Г.  Диалог двух сторон;

Д.  Ясновидение, телепатия, просветление.

                                        А. Ритуал:
     Ритуал - синтетический механизм социальной коммуникации, средство  познания, творчества и социальной духовной практики, типа “танца  шамана”  или “языческих мистерий”, направленный на многофункциональное общение с Духами Природы и  поддержание  родовой общности народа в данном племени.

Ритуал в отличие от обряда, имеющего узко религиозное значение, всегда шире, ибо он – не только часть некоей языческой системы обращения к Духам Природы, но и   вошедший в социальную  практику  способ обозначения жесткой схемы какого-то действия, маркирующего некое социальное пространство. 

Коммуникативная сторона ритуала  функционально направлена на повышение социальной общности в данной группе, служит для духовного и физического объединения людей в ходе своего проведения. 

Ритуал имеет не только управленческий характер, но всегда духовно осмыслен, ибо предполагает  не просто собственную реализацию как организационный процесс, но всегда подразумевает  связь с Высшими Силами.  
Ритуал  всегда многофункционален, ибо направлен и на достижение  локального практического результата, и предполагает  решение  неких глобальных духовных задач, например, по  укреплению общего группового духа. В этом смысле в рамках ритуала всегда осуществляется обмен практической эффективности действия на его  духовную универсальность. Последняя скрывается в многофункциональной специфике ритуала. 
                                        Б.Молитва:
Молитва (шире, - вообще обрядность) есть  коммуникация с Богом, форма ментальной апелляции к Нему верующего человека, обеспечивающая решение его проблем и социальную адаптацию к миру посредством приобщения к мудрости духовных классических текстов Библии, Вед, Авесты, Корана и других богоданных книг. Ходит чаще всего  в храмах и других культовых зданиях, но может иметь место, где угодно.  В широком смысле слова молитва – это форма первоначального диалога души  с Богом, включающего, правда, лишь односторонние механизмы его контактов с Высшей Силой. 

Следует задать себе вопрос, как часто мы молимся? Традиционно верующий человек, если речь не идет  о присутствии в храме, молится пять минут в день. Нормы здесь нет, все зависит от того, что нам надо попросить у Бога и в какой степени мы верим, что просьба будет удовлетворена.

Что такое «диалог души с Богом»? Это наша способность задавать Богу «вопросы» и слышать на них «ответы». Это Божьи «глаза», чтобы увидеть «мир незримый» и Божьи «уши», чтоб услышать все то, что «другими неуловимо».

Анна Ахматова писала:
«В каждом древе распятый Господь, в каждом колосе - тело Христово,

А  молитвы пречистое слово исцеляет болящую плоть».

Иной аспект поднимает в своем стихотворении К.Р. (князь Константин Романов):

«Когда креста нести нет мочи, когда тоски не побороть,

Мы к Небесам возводим очи, творя молитву дни  и ночи, чтобы помиловал Господь.

Но, если вслед за огорченьем нам улыбнется счастье вновь,

Благодарим ли с умиленьем, от всей души, всем помышленьем мы Божью милость и Любовь?

О благодатном характере молитвы великолепные слова сказаны у Михаила Лермонтова в стихотворении 

«Молитва»:

В минуту жизни трудную, теснится ль в сердце грусть, одну молитву чудную твержу я наизусть.

Есть сила благодатная в созвучьи слов живых, и дышит непонятная святая прелесть в них.

С души как бремя скатится, сомненья далеко - и верится,  и плачется, и так легко, легко...

          К словам «Молитвы святого Ефрема Сирина»  обращается Александр Пушкин:

«Но ни одна из них меня не умиляет, как та, которую священник повторяет

Во дни печальные Великого Поста; все чаще мне она приходит на уста

И падшего крепит неведомою силой: «Владыко дней моих! Дух праздности унылой

Любоначалия , змеи сокрытой сей и празднословия не дай душе моей!

Но дай мне зреть, о Боже, прегрешенья, да брат мой от меня не терпит осужденья,

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

Как часто мы причащаемся в храме? По православным нормам это принято делать не реже одного раза в месяц. Если вспомнить уровень благочестия дворян в Х1Х веке, то у Пушкина в «Евгении Онегине» точно сказано: «два раза в год они говели». Периодичность исповеди и причастия была, таким образом,  раз в полгода. 

Православным нормам эта традиция  явно противоречит. Деградация русского общества, начавшаяся в  Х1Х веке,   в сравнении с тем,  когда  раньше ходили в храм на каждый праздник в воскресение и обязательно причащались,  становится сегодня очевидной.

Зададимся еще одним вопросом: а соблюдаем ли мы все правила подготовки к причастию?

По православной традиции  они включают:

· соблюдение поста перед причастием;

·  посещение вечернего богослужения накануне причастия;

·  прочтение определенного молитвенного правила;

·  воздержания от пищи и питья в сам день причастия;

·   исповеди накануне или в день  причастия;

·  присутствия в храме во  все время   Божественной литургии.

Положа руку на сердце, следует признать, что современный верующий для себя обязательным считает только последние три требования, а к первым трем  относится более снисходительно, то есть, может  разрешить себе их и  не соблюдать.

Если современный человек находит только пять минут в сутки для общения с Богом  в молитве, то мы можем говорить о пяти минутах присутствия Бога в его жизни  и двадцати трех часах и пятидесяти пяти минутах в сутки - отсутствия Бога!

Встреча с Богом - это суд («кризис» по-гречески). Есть ли в нас то, что дает нам возможность осуществить диалог с Богом? -  Есть ли «место для Бога» в нашей душе? Диалог и Молитва осуществляются только в кризисной для души ситуации, только через преодоление, через психологическую или социальную бифуркацию человека. 
Если она даётся на пять минут в сутки, то и «диалог  будет пятиминутный». Успешность диалога зависит от нашей «тождественности Богу» -  количеству  частей нашей души, настроенных  в резонанс с Его звучанием в Космосе. Требования со  стороны Бога к нам изложены в Нагорной Проповеди Христа и в дальнейшем будут  процитированы подробней. Каждый, по мере совпадения этих требований с настроем собственной души, может судить о своей «тождественности Богу».

Вопрос о «диалоге с Богом» в личном творчестве правомерен только в приложении к духовно-творческому сознанию, которое этот диалог может обрести в творчестве.

Прося заранее извинения за наши скромные возможности, приведем пример личного стихотворения самого автора, где он обращается к Богу с просьбой:

Авва, Отче! Пусть я не в Раю, но к Тебе мои стремятся мысли.

Надо  мною  вновь   грехи нависли, я  их только  в храме  отдаю..

Авва, Отче! Верую в Тебя и  иду Твоей  навстречу Воле.

Предаюсь  святой  молитвы доле, всей своей  душой Тебя  любя.

Авва, Отче!  Помоги в Пути, Свет направь туда, где я блуждаю...

Только    Богородица Святая те  Пути сподобит мне  пройти!

Авва, Отче! Прояви  Свой  Свет среди сумрака моих блужданий,

Чтобы в светлом Жизни  состояньи  смог   я  продержаться много  лет, -

Знаю,  Ты  грехи мои отпустишь,  но лишь то, чего достоин век..

И к Тебе  взываю  не  без грусти: «Да спасен пусть будет человек!»

                                         В.Эксперимент:

Эксперимент - научный метод  коммуникации с миром и познания  его реальности путем постановки и проверки гипотез опытным путем, воспроизводя реальность в лабораторных условиях. Критерием истинности эксперимента является социальная практика, подтверждающая или отвергающая результаты эксперимента.
Как писал Николай Гумилев о специфике подобного менталитета:
       А  ДЛЯ НИЗКОЙ ЖИЗНИ БЫЛИ ЧИСЛА, КАК ДОМАШНИЙ, ПОДЪЯРЕМНЫЙ СКОТ,

         ПОТОМУ ЧТО ВСЕ ОТТЕНКИ СМЫСЛА  УМНОЕ ЧИСЛО ПЕРЕДАЕТ.

Возникает вопрос: «Почему «числа» адекватны только низкой жизни?» Прежде всего, что наука заранее ограничила себя познанием только внешней стороны природы, отбросив духовную вертикаль. Поэтому в качестве объекта анализа её осталась только «низкая жизнь», вне её духовных эквивалентов. 

В чем ограниченность научного эксперимента? Он сознательно  ограничивает объект своего исследования только внешними материальными формами проявления жизни, заранее игнорируя  её духовный аспект. Эксперимент не адекватен для сферы духовной практики человека, хотя мистически настроенный ученый может себе позволить и такое. 

Обычно всякий ученый (шире, вообще - познающий мир человек) как бы  сразу расписывается в своей неспособности практически оперировать духовной реальностью с помощью результатов своего эксперимента так, как он обычно поступает  с результатами научных экспериментов. 

Действительно, результаты научного эксперимента проверяются практикой. Духовная практика не подвластна науке, а скорей только магии, которую наука отвергает из-за её «нечистоты».

Получается  некий замкнутый круг: экспериментировать с духовными составляющими Бытия нельзя, ибо  невозможно проверить адекватность исследования с помощью практики. Но какая практика есть критерий духовной  Истины? – Человеческая или исключительно Божественная? Приходится с сожалением признать, что только  Божественная , коя нам пока  совсем  не по плечу,  исключительно из-за нашей греховности.

Грех, таким образом, привязывает нас к земной, внешней  и материальной стороне вещей, не давая нам выбраться в пределы Духовной Вселенной. 

Но тут возникает масса нюансов.  Напрямую Божественную практику мы обычно  не видим, а  зрим её только по промежуточным явлениям, как, например, истечение мирра из икон. Такую практику  относят к «чудесам». Но в  общечеловеческой культуре описано немало случаев, когда  так называемые «чудеса» творит не Бог, а люди.

Это, естественно, не простые люди, а духовно подготовленные, просветленные. Иногда они могут быть и простыми людьми, но тогда обязательно в юном возрасте, как, например, те пастушки, которые беседовали с Богородицей в португальском  селении Фатима. 

                                          Г. Духовный Диалог двух сторон:

Духовный Диалог – метод коммуникации,  познания и утверждения истинности любых социальных процессов и явлений, предполагающий ведение творческого диалога двух сторон, корректирующих истину в процессе обмена мнениями. Доминирующим типом социального диалога является “Диалог с Богом” как основной способ познания высших  Истин путем их адаптации к  условиям Небес.
Цель Диалога - обретение Божественной истины, к коей Человек вечно приближается, но познать до конца никогда  не может из-за абсолютного характера этой Истины. Абсолютную Истину мы познь не можем, но можем познать ЛЮБОВЬ, которой она прикрывается, приходя в мир.

                      И ВСЮДУ - ЖИЗНЬ, И ВСЮДУ - СВЕТ,
И ВСЕМ МИРАМ ОДНО НАЧАЛО.

                      И НИЧЕГО В ПРИРОДЕ НЕТ,  ЧТО БЫ ЛЮБОВЬЮ НИ ЗВУЧАЛО.

Именно ЛЮБОВЬ посылает нам  Бог в этом  духовном диалоге! Любовь и Благодать! Бог есть Любовь, только её Он и канализирует таким своим имеющим Разум сотворцам и соработникам, как  люди. Главным итогом подобного диалога является не умножение Разума, а просветление Сердца.

Диалог как эффективный  метод Познания Истины включает в себя единство Ритуала, Молитвы и Эксперимента, ибо он должен быть обставлен, как соответствующий весьма стандартизированный  р и т у  а л, должен обладать эмоциональной силой  м о л и т в ы  (обряда)  и одновременно нести в себе элементы исследовательского э к с п е р и м е н т а, направленного  на постижение Высшей Истины.

Однако, в сравнении с Молитвой, Ритуалом и Экспериментом, Диалог  являет собой  не  одномерный   процесс обретения   Истины, а  имеет многомерный, системный характер, ибо на многомерные обретения, на получение сложных ответов и нацелен.

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

Сейчас  есть возможность получить ответ. Условие устойчивости существования Космоса – единство сил Света и Тьмы, но это не единственное условие. Более высокий уровень устойчивости определяется,  кроме того, и диалогом  сознаний! Тогда получается, что на  глобальном уровне  этот должен существовать  диалог сознаний  Божественного и темного (бесовского).

Для чего Господу это надо? Ответить на этот вопрос можно, только поняв, что такое Божественная Любовь. Она являет собой  такой уровень принятия всего на свете, ведь оно сотворено Богом, где отвержения  чего-нибудь быть по определению просто  не может.

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

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

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

   Сейчас ситуация перевернулась снова, поэтому возвышение России стало неминуемым, а Америку Бог и дальше будет ослаблять, как  это произошло в сентябре 2001 и в ноябре  2005 годов. Потенциально, что случится там и в 2009, и в 2013 годах. Прогнозисты уже обещали ей катаклизмы на всех уровнях – и погодные, и – расовые и финансовые ( крах доллара). 
Но мировая  система глобальной стабилизации планеты может быть ослаблена только до определенных размеров, не больше не меньше. Именно поэтому  сегодня возникли  такие условия для диалога между Россией и США, каких раньше никогда не было. И, очевидно, также не без воли Бога.

                                       Д.Ясновидение, телепатия, просветление:

Ясновидение, телепатия, просветление - способ прямой коммуникации  с Истиной духовно продвинутым человеком путем непосредственного общения с Богом, наподобие общения Адама и Евы  с Богом в Раю.

По своей сути “Диалог” предполагает первую, а “Ясновидение” - вторую ступень непосредственного контакта с Богом, минуя Ритуал, Молитву (Обрядность)  и Эксперимент, опираясь при этом  и на их приобретения.

Как уже отмечалось, главное в этих духовных механизмах коммуникации с  миром  – не приобретение новых знаний, а просветление Сердца. Почему именно оно так важно для всей нашей последующей деятельности во Вселенной?

 Наука открыла перед человеком грандиозные горизонты физической Вселенной, грозящие превратиться в «дурную Бесконечность». Человек теряется в ней, ибо не сопоставим с ней. Но это ощущение противоречит нашей Божественной Сущности, так или иначе приближающей нас к Богу, правящему во Вселенной. Следовательно, оно не верно. Это означает, что  богатства Рассудка не спасают человека от неадекватности без просветления Сердца,  без интериоризации нравственных ценностей как неотъемлемого качества самого человека. 

Никакая Духовная Истина во Вселенной не познаётся отдельно от её носителя, ибо каждому даётся по возможностям его. Открытие Вечности-Бесконечности не может происходить как получение частичного фрагментарного Знания, оно должно быть включено в бесконечную сеть ментальных связей: Человек – Вселенная - Бог. Только  в итоге  работы подобной, несущей Вечность-Бесконечность, тринитарной сети человек способен получать Истину,  как тайну, да ещё  и таинственным путем.
            В. Особенности современного понимания творческой духовности

Уже упоминалось, что важнейший механизм функционирования  духовно-инновационного сознания – «ДИАЛОГ». Именно на нем строится современное понимание творческой духовности. В отличие монолога личности в фактологическом сознании, воспроизведения «закона» -  в НОРМЕ и следования традиции – в МИФЕ, именно  д и а л о г   с Б о г о м   провоцирует духовную  личность на творческое изменение в духовном направлении.  
Каждый вид творчества обладает своей доминантой. Языческий бард хранит традицию, причем он оказывается единственным инструментом этого хранения, ибо в дописьменные времена информация  сохраняется только в его памяти.

Поэт в средневековые времена воспроизводит «религиозную норму», ибо человеческое сознание в то время не могло себе представить своего существования вне опоры на канонический «священный текст».

Творцы в новое время спешит высказаться в своем монологе. Им представлена такая возможность,  они и  поют, как «птичка Божия».

Творец с духовно-инновационной ориентацией лишен гордыни и  уверен, что он один не может быть носителем истины, поэтому он ищет собеседника в лице читателя, вовлекая его в интерактивное восприятие своего текста. В особенности ярко это видно в театре и на эстраде,  де диалогические возможности произведений легко реализуются в прямом контакте со зрителем.

Но, по сути, любой вид искусства имеет собственный потенциал установления подобных диалогических отношений: к пример сложную художественную форму, которую нужно разгадывать, а для этого преодолеть ленивую тенденцию сервисной стойки: «чего изволите?» Зрителю надо думать, на него возлагается определенная ответственность, когда  он  уже  втянут в этот диалог и пытается разгадать текстовые загадки, задаваемые автором. 

Инновационное сознание меняет отношения человека к Небу  в условиях ноосферного Перехода. Человек не может удовольствоваться верностью одному обрядоверию, он должен внести свой собственный вклад в своё  личное духовное совершенствование.

Механизмом такого вклада является включение в ДИАЛОГ С БОГОМ. Этот механизм не так просто понять и в него внедриться. Бог не будет разговаривать с нами только по нашему желанию, Его надо таким диалогом еще и заинтересовать, а самое сложное – получить свидетельства, что диалог состоялся.

Мы уже упоминали различные формы диалога с Богом: 
- МОЛИТВА;

- МЕДИТАЦИЯ;

- ЛИЧНОЕ ДУХОВНОЕ ТВОРЧЕСТВО;

- ВИДЕНИЯ СВЯТЫХ;

- ДРУГИЕ ФОРМЫ БОЖЕСТВЕННОГО КОНТАКТА.

Самым распространенным способов личного диалога с Богом является молитва, хотя внешне она порою выглядит как монолог. Однако, судя по эффективному результату большинства  молитв,  мы получаем надежное свидетельство, что наши молитвы на Небесах услышаны.

Таким образом, молитву можно назвать «скрытым диалогом».

  Более явным диалогом является медитация, не совсем принятая в православии, но являющаяся широкой формой диалога с Богом в большинстве восточных религий. Способов медитаций очень много, здесь не место их описывать, но практический их результат -  надежный критерий эффективности большинства из них.

Православие отвергает медитации, поскольку нет однозначного критерия, входим мы в диалог с Богом или с  бесовскими духами.  Православие склонно больше доверять свидетельствам святых людей, неоднократно писавших о своих контактах с Христом или с Божьей Матерью. Например, Серафиму Саровскому Божья Матерь являлась не менее 18 раз.

В католической традиции широкое описание получили встречи детей  с  Божьей Матерью в поселках Фатима и Гарандаль, где она передала им существенную информацию о будущем человечества. Однако папский престол не признал их за видения святых, поскольку дети, по мнению папы, таковыми не являлись.

В последнее время  проявилось много книг типа «Истинная жизнь в Боге (Вассула – беседы с Иисусом) , автором которой является Вассула Райден. Она издана в 2001 г. и на русском языке в Москве ассоциацией «Истинная жизнь в Боге». Официальной поддержки церкви она также не получила, хотя уровень любви, изливаемой из этой книги,   не поддается описанию. Её надо читать.

Однако, самой эффективной формой современного диалога с Богом, на наш взгляд, является личное духовное творчество, например, поэтическое. Но, может быть, и любое другое.

Многие поэты проследили  Переход в своем сознании от бездуховности к духовности, например Афанасий Фет:

Я потрясен, когда кругом гудят леса, грохочет гром,

И в блеск огней гляжу я снизу.

Когда испугом обуян, на скалы мечет океан

Свою серебряную ризу.

Но, просветленный и немой, овеян властью неземной, 

Стою не в этот миг тяжелый,

А в час, когда как бы во сне, 

Твой светлый ангел шепчет мне неизреченные глаголы.

Я загораюсь и горю, я порываюсь и парю в томленьях крайнего усилья

И верю сердцем, что растут,  и тотчас в небо унесут

Меня раскинутые крылья!

Инновационное сознание предполагает огромную радость и бескрайний полет в небо, как будто  у человека появляются «раскинутые крылья!»

Только «духовно-инновационное сознание» дает нам высочайший уровень Целостности, Гармонии и Полноты Природы, Культуры, Человека и Высших сил Вселенной.

Что лежит в основе этой Полноты и Целостности? На вопрос отвечает Алексей К.Толстой:

Меня, во мраке и пыли досель влачившего оковы,

Любови крылья вознесли в отчизну пламени и слова.

И просветлел мой темный взор и стал мне виден мир незримый,                                                                      

И слышит ухо  с этих пор,  что для других неуловимо.

И с горней выси я сошел, проникнут весь её лучами,                                                                                                         

И на волнующийся дол взираю новыми очами.

И  слышу я, как  разговор везде немолчный раздаётся

Как  сердце каменное гор с любовью в темных недрах бьётся,

С любовью в тверди голубой клубятся медленные тучи,

И под древесною корой весною, свежей и пахучей,

С любовью в листья сок живой струёй подъемлется певучей. 

О потрясающем единстве поэта с окружающей его природой говорит и отрывок из поэмы А.К.Толстого «Иоанн Дамаскин»:

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

Благословляю я свободу и голубые небеса.

И посох мой благословляю и эту бедную суму,

И степь  от края и до края, и солнца свет, и ночи тьму.

И одинокую тропинку, по коей нищий я иду,

И в поле каждую былинку, и в небе каждую звезду!

О, если б мог всю жизнь смешать я, 

Всю душу вместе с вами слить.

О, если б мог в мои объятья я вас, враги, друзья и братья

И всю природу заключить!”

Подобное признание мы получаем и из уст одного из самых крупных русских писателей ХХ века Ивана Бунина:

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

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

Творческие формы диалога с Господом многообразны и имеют дальнюю историческую традицию. Не только современным творцам, но и творческим деятелям прошлого эта идея приходила в голову и помогала успешно творить, обретая себя в подобном диалоге. Об её эффективности можно судить по полученным результатам.

Главное, чего добиваются участники подобного диалога – получение ответов от Бога на поставленные ими вопросы. Очевидно, и Бог получает какой-то результат, иначе бы это не было диалогом!

Тексты, порожденные духовно-инновационным сознанием, всегда гармоничны. Особенностью этой гармонии является наличие в них «золотого сечения», такого соотношения частей сочинения, которое строится по числам Фаббиначи, то есть, всегда его  большая часть относится к меньшей, так как вся длина относится к большей части.

   «Золотое сечение стиха»:

Правило «золотого сечения» носит универсальный характер и требует, что важнейший для смысла произведения фрагмент попадал в его «золотое сечение», которое определяется как соотношение частей произведения, кратное соотношению: 0,38 к 0,62, где за единицу принимается или общая длина звучания произведения в музыке или поэзии, или высота изображения в фотографии или на картине, высота здания в архитектуре.

Как правило, в золотое сечение портрета попадают глаза, они находятся у нас на лице в «золотом сечении». Не случайно же говорят: «Глаза - зеркало души». 

Следовательно, можно вывести какая строка, для какой длины стиха будет находиться в «золотом сечении»

· для 8 строк - 5-я строка;

· для 12 -      8-я -;

· для 16 -      10-я -;

· для 20 -      13-я -;

· для 24 -      15-я -;

· для 28 -     17-я -;  и т.д.

                              Вторую колонку и представляют собой уже упоминавшиеся «Числа Фаббиначчи»

Поэты, как правило, стараются следовать этим цифрам, соблюдая закон «золотого сечения», чтобы добиться гармоничного звучания своих стихотворений не только с точки зрения формы, но и с точки зрения смысла, отдавая должное гармонии восприятия стиха слушателем или читателем в этих двух аспектах:
· формальном (гармония звучание стиха);

· смысловом (глубина содержательной стороны).

          Гениальные поэты всегда добиваются в своих произведениях подобного единства смысла и формальной стороны стиха. Понятно, что энергетическая сила стиха дополняется при этом  влиянием  его смысла на форму.  Поэтическое Целое - это всегда гармония и соразмерность составных частей.
11. ЗАКЛЮЧЕНИЕ:
Трудно подводить итоги под таким разноплановым исследованием, как «мистическая философия Бытия», 
где в силу особенностей предмета рассмотрения мы вынуждены бросить на него разноплановый и далеко не всегда доказуемый на уровне логики взгляд. Нельзя доказывать логикой иррациональные вещи, ибо подобное требует и подобных средств своего рассмотрения и доказательства. 
Тем не менее, мы старались держать свои доказательства в рамках разумной логики, хотя иррациональных доводов отнюдь не чуждались. Огромную помощь оказывала нам в этом плане поэзия, где рациональное и иррациональное неразрывно сплелись в оригинальное поэтическое целое. 
Диалектика духовного бытия получила в последнее время мощнейший допинг со стороны естественной науки, в частности, со стороны голографической концепции Бытия, выдвинутой Дэвидом Бомом и поддержанной в рамках нейрофизиологии психологом Карлом Прибрамом.

Какие выводы для «мистической философии Бытия» на их основе можно ныне сделать?
А) К. Прибрам  установил, что «голографическое свойство» нашей памяти – существовать не в отдельных частях мозга, а как бы «оплетать» его весь целиком, как луч лазера оплетает голографическое изображение, чтобы воссоздавать его целое в каждой части. На этой основе мы развиваем идею Целостности нашего Сознания, его способность существовать как в Прошлом,  Настоящем и в Будущем, так и в единстве Мифа, Нормы, Факта и Инновации, как  составных частей этого Сознания, представляющих неразделимую Целостность.  

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. Память  способна накладывать одно воспоминание на другое, сцепляя их в единый клубок, соединяя их друг с другом по методу аналогии, служащему одновременно и как механизм поиска необходимой в данный момент информации.
В) Мозг способен мгновенно выдавать информацию по запросу, не просматривая её детали, а воспроизводя целиком и сразу. Работа мозга основывается не на цифровом математическом методе, а скорее на аналоговых принципах, где в основе лежит образная информация. Именно поэтому нынешнее псевдоторжество цифровых методов в  электронной технике кажется нам не только сомнительным, но и временным.
Г) Мозг является перекрестно-коррелированной и взаимно  коррелирующей свои части  системой, совмещающей одновременно  и проникающий характер,  и проницающую способность. Пока наша электронная техника с трудом подходит к этим способностям мозга: объединять и онтологический план Бытия и контролирующее его  начало.  При этом мы начинаем понимать, что, как сказала Зинаида Гиппиус, -  «Мера только у Бога!» Иллюзия, что она есть у ЭВМ.
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. Цифра этого не может, потому её нынешнее торжество чревато грандиозным провалом перед лицом новой экологической опасности –   глобальной Экокатастрофы Мира.
Е) Мозг выступает как приёмник разнообразия частотных колебания Хаоса мира, преображая их в строгий ментальный порядок понятий и образов, характерных для специфики восприятия данного  конкретного 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  состояние видимое, делающее внешнее - внутренним, а внутреннее  – внешним.   Механизмом обеспечения подобной Целостности может быть только Любовь, а, следовательно,  и Вера в Бога. 
 Мозг играет существенную роль в процессе экспликации Божественной Голограммы, которая по представлениям квантовой механики представляет собой скрытый  «Имплицитный Порядок нелокальных состояний Вселенной»,  и превращения её в «Эксплицитный Порядок открытых структур» путем уплотнения нелокальности мира в локальность – физическую картину, открывающуюся нашим органам чувств. 

   Вместе с тем сама по себе внешняя сторона Бытия еще далеко не открывает нам её истинной сути,  понимаемой только при  взгляде на неё со стороны Инобытия, на которое  и нацеливает  нас разрабатываемая нами  «мистическая философия Бытия».
                    На её основе мы пытаемся создать некую ЕДИНУЮ МАТРИЦУ ЭВОЛЮЦИИ мира, подчиняющуюся следующим закономерностям:

1.  Системное стремление Эволюции  к максимальной Целостности и Полноте, чаще всего на основе триединства.

2.  В рамках единого взгляда на Эволюцию  все её проблемы не решаются, необходим выход за границы системы.

3. Системно не просто Единство Полярностей, составляющих основу эволюционирующей системы,   а  наличие их общего устремления (общей функциональности).
4.  Устойчивость  Эволюции  системы требует двойного  подтверждения  её частей в ходе развития. Уникальных процессов в природе не бывает.
5.   Эволюция любой системы   всегда содержит больше возможностей, чем  возможности простой суммы  частей системы.
6.  Стабилизация Эволюции  осуществляется через её кризис.

7.  Для развития системности Эволюции  необходим рост её внутренних коммуникативных возможностей.

8.  Развитие эволюционирующей системе обеспечивает постоянное обогащение её ключевого элемента, наиболее активного  элемента на последнем этапе развития системы.  

9. Красивое всегда просто, поэтому «не стоит плодить сущностей системы  более необходимости».

10. Гармоничное развитие  системы осуществляется в ходе  постоянного обмена её эффективности  на  универсальность.

11.Закон универсальной связи элементов реализуется через их любовь друг к другу в ходе их троичного синтеза.
12. Системе для развития нужна открытость к системам более высокого порядка,  противодействующая  росту энтропии в ней.
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                          13.ПРИЛОЖЕНИЕ: 
                  «Проект выживания сельского поселения 
          в условиях глобальной экологической  катастрофы»:
Естественный процесс перехода из биосферного этапа жизни человечества  в ноосферный этап связан с ростом его численности. Сейчас достаточно достоверно доказано, что численность человечества стабилизируется на 16-20 миллиардах. Это является условием сохранения и развития человеческой цивилизации.

Но из этого вытекают совершенно объективные обстоятельства и проблемы:

1.  Рост человечества и  ограниченность ресурсов получения продуктов питания, прежде всего пищевого белка, ограниченность ресурсов жизнеобеспечения человека вообще.

2.  Сохранение биоразнообразия, достойной для проживания человека окружающей природной среды, разнообразия культур, духовного мира, усложняющихся в связи с этим взаимоотношений людей, этносов, государств, преодоления терроризма.

          Все эти  и другие проблемы, называемые сейчас проблемами процесса глобализации,   могут быть решены при  кардинальном изменении  способа хозяйствования и целеполагания как отдельных людей, так  и всего социума в целом.

            Основополагающие принципы решения этих проблем были  заложены в конце Х1Х - начале ХХ века российскими учеными Докучаевым, Вернадским, Федоровым, Циолковским, Чижевским и французским теологом  Тейяром де Шарденом и другими.

Весь ХХ век прошел в технической, научной и духовной подготовке к этому великому переходу, в которой осознанно или  неосознанно принимал участие каждый человек.

К концу ХХ века человечество было  потенциально (в научном и технологическом плане) уже готово  к Переходу на новый способ хозяйствования.

Прежде всего, надо понять, что Переход – не просто смена неких традиционных методов хозяйствования, а фундаментальный отказ от прежней цивилизации, провалившей себя по нескольким пунктам:

А.  Рыночное хозяйство, ориентированное на получение прибыли ценой эксплуатации природы может привести только к экологическому коллапсу природы и обогащению отдельных групп населения. Все человечество оно, увы, не спасает.

Б. Механизм хозяйствования, как и любая материальная система в этом мире вторичен перед выбором нравственных ценностей, а именно их духовная современная  ориентация завела человечество в тупик безнравственности, из которого нет выхода, кроме резкой смены духовной ориентации.

В. Объективно сам Переход стал возможен только сейчас, ибо прояснились инструменты его реализации в общепланетарном масштабе:

- строительство автономных экодомов, способных выжить в общепланетарном катаклизме;

- создание экопоселений свободной духовной ориентации, где можно реализовать новый духовный принцип - первенство духовных ценностей над материальными;

- внедрение новых ноосферных технологий (хомобиотический оборот земли, новые транспортные структуры, нанотехнологии и т.д.);

- создание способов выживания без денег, которые имеют все шансы обрушиться, если мир постигнет глубочайший экологический коллапс.
Г. Городская цивилизация во многом обречена из-за отрыва от природы и потери любви к природе, поэтому первостепенно расширение сельских автономных от мировых  ресурсных сетей поселений, живущих в гармонии с природой, - единственный выход из ситуации. И одновременно Путь Спасения.
Д. Первостепенное внимание при этом будет уделено решению социальных проблем, которые в планетарном плане еще далеко не решены:

- равноправие женщин;

- переход население к здоровому образу жизни и максимальное  продление срока жизни;

- широкое участие большинства населения в творческой деятельности и инновационных программах по всем направлениям бытия.

Ноосферный способ хозяйствования включает в себя:

1.  Использование только возобновляемых ресурсов

2.  Сохранение всего биоразнообразия, разнообразия культур и духовного мира
3.  Обеспечение условий гармоничного существования и развития Природы, Человека и Социума.
Открытая технологическая система Перехода включает:
· ноосферные строительные системы;

· новые транспортные системы;
· систему ноосферной энергетики;
· хомобиотический оборот в земледелии;
· принципы ноосферного образования;
· ноосферную медицину;
· новые энергоинформационные технологии.
Основная задача системы  - гармонизировать процессы Перехода,  взаимоотношения Человека, Природы и Социума. Другой важнейшей задачей является воспитание нового ноосферного сознания Человека, подготовка его к процессу Перехода на новый тип хозяйствования  и жизни, ибо именно человек, а не технологии,  является главным действующим лицом ноосферного Перехода.

Все новые ноосферные технологии группируются у нас вокруг главной темы - «Ноосферный Дом» (энергоавтономный дом с хомобиотическим оборотом).

«Ноосферный Дом» - главный базовый проект системы Перехода. Реализация проекта будет идти не сверху, а снизу, причем самым естественным образом, который не надо заимствовать у будущего.

Строительство Ноосферного Дома, а вместе с ним и ноосферных поселений, создание экологических общин совместно с созданием  автономных энергетических, транспортных и других систем, способствующих Переходу, послужат по сути дела экономическим и социальным локомотивом  его реализации в Будущем.

Каждый человек, проживающий в Ноосферном Доме, из потребителя и обитателя, постепенно вынужден будет превращаться в творца и производственника (например, сельскохозяйственного), становясь осознанным или неосознанным участником самого  процесса Перехода.

Естественным образом происходит ноосферное духовное  воспитание и научное образование, восстанавливается большая семья. В совокупности ноосферные технологии впервые в истории человечества помогут сделать жильца такого «Ноосферного Дома» экономически независимым,  естественным образом снять извечное  противоречие между человеком, социумом и природой.
В этом реализуются скрытые основы глубинной свободы, к которой человечество движется по мере своего развития. Не случайно именно от греческого слова «эйкос» - дом и происходят названия наук ЭКО-логия, ЭКО-номика, ЭКО-софия и других...
Одним из способов выживания в чрезвычайной ситуации при падении денег может стать Матрица натурального обмена( МНО).

Она предполагает создание в каждом поселении информационного центра, куда будет стекаться информация от всех работающих в этом поселении о тех натуральных продуктах, которые они способны представить на рынок, а также о формах своего участия в совместном производительном труде. 

С одной стороны в этой матрице будет информация о возможностях производителя, а с другой - о его нуждах и потребностях. Если свести их воедино на уровне поселения, то жители некоторое время будут существовать на основе натурального обмена между ними.

Позднее в системе появятся скрытые «темные пятна», которые необходимо будет нейтрализовать с помощью включения новых производителей, в частности,  молодежи. 

Те товары и услуги, которые на уровне данного поселения произвести невозможно, потребуют знания информации о поселениях, где такое вполне реально. Так возникнет система связи по натуральному обмену между различными поселениями, которая вполне сможет работать без всяких денег.
Разработка информационно-технологической системы ноосферного Перехода включает следующие этапы:

1.  Постановка проблемы. Этап включает осмысление дальнейшего пути развития человеческого сообщества, анализ реальных и потенциальных ресурсов жизнеобеспечения при неизменном (прежнем) способе мышления и новом (ноосферном) способе в масштабах общего Дома - нашей планеты. Переход от старого типа мышления к новому  и соответствующее изменение способов хозяйствования человека на планете и является основной задачей ноосферного Перехода.

2.  Цель проекта. В рамках общей концепции Перехода человечества из биосферного (потребляющего) соообщества в ноосферное (осознанно создающее) необходимо разработать соответствующую открытую информационно-технологическую систему ноосферного  перехода. Основная задача системы  - гармонизировать процессы Перехода. 
3.  Задача проекта. Создание базовых продуктов системы Перехода  в виде моделей обитания в экстремальной внешней среде, в частности, энергоавтономного дома с хомобиотическим оборотом земли на присуадебном участке, разработка модели выживания и процветания экообщины с новым ноосферным способом общения её обитателей.
4. Методы реализации проекта.   
     Для реализации проекта организаторы подыскивают инвестора, готового для представления возвратных и невозвратных инвестиций  для строительства и оборудования  ноосферных домов  в сельских поселениях, а также на конкурсной основе отбирают жителей такого  экопоселения из числа мастеров по конкретным промыслам, целителей, творческих работников, готовых оплачивать представленные на строительство домов кредиты своими творческими работами.

Для реализации проекта строительства создается Товарищество собственников жилья, которое находит финансирующие организации и обеспечивает контроль за строительством ноосферных домов.

Параллельно закладываются основы работы всех специализированных структур при экопоселении. 

· Предлагается примерный перечень мероприятий, которые могут быть реализованы в ходе продвижения проекта:

· 1. Создание рабочей группы

· 2. Подготовка и апробация концепции проекта и бизнес-плана

· 3. Утверждение проекта на уровне, достаточном для его начала.

· 4. Проведение научно-практической конференции в регионе перед началом работы

· 5. Создание холдинга хозяйственных и общественных структур региона для практической реализации проекта

· 6. Определение основных направлений финансирования  проекта в соответствии с бизнес-планом

· 7. Учет в проекте ноосферного развития территории вопросов экологического природопользования, сбережения природных и народных ресурсов, оптимальных способов расселения населения по региону, развития сельскохозяйственных и промышленных технологий с учетом охраны природы.

· 8.Подготовка необходимых архитектурно-планировочных решений

· 9. Организация и проведение строительства в соответствии с разработанными планами и проектами.

· 10. Разработка плана культурного и духовного развития населения, поддержка всех существующих культурных организаций и духовных центров региона

· 11. Подготовка и внедрение “Программы ноосферного образования” в качестве эксперимента для школ региона

· 12. Подготовка проекта Закона РФ  о ноосферном хозяйствовании в регионах и проведение его через Госдуму РФ.

· 13. Отбор ноосферных промышленных технологий, не причиняющих вред природе, для реализации в рамках проекта

· 14. Разработка и реализация плана ПР-компании для информационной поддержки проекта.

· 15. Строительство в регионе опытного образца Экодома для проведения ПР-компании

· 16. Проведение общероссийской научно-практической конференции по итогам годовой реализации проекта

· 17. Получение группой территорий, участвующих в проекте статуса “Экспериментальной ноосферной территории”

· 18.Проведение Международной научной конференции: ”Экспериментальная ноосферная территория как средство смягчения глобального экологического кризиса”.

· 19. Издание серии книг и видеофильмов  о ходе реализации проекта

· 20. Создание в регионе “Центров здорового образа жизни” и распространение опыта здорового образа жизни на экспериментальной ноосферной территории.

21. Принятие административных, отраслевых, ведомственных актов в развитие Закона РФ о ноосферном развитии регионов.

22. Использование опыта ноосферного жизнестроительства в проведении политических и избирательных  компаний

