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                                  1. Вступление:
Принципиальное значение в процессе познания имеет то обстоятельство,  как наука представляет себе свой объект познания? – как  «Материю вкупе с духом»,   или, проводя между ними непроницаемую стенку. 

Сегодня уже настало время эту стенку сломать, попытавшись объединить мир духовный и мир физический в системное целое. Именно такая задача и стояла перед нами в ходе написания этой работы.

Наука всегда была системой представлений (парадигмой) о физическом мире. Мы предлагаем рассмотреть её, как духовную парадигму, имея в виду, что дух первичен, а материя – вторична, следовательно, мир физический является только подтверждающей частью мира духовного.

Такая исходная установка очень многое меняет в наших представлениях об окружающем  мире. Прежде всего, она допускает «веру», то есть, принятие каких-то аспектов мира без их верификации, то есть, «на веру». Затем  она расширяет сами методы познания мира, кроме чисто экспериментальных, возникает  необходимость  изучения духовных  методов анализа: мифологизация, диалог, метод сочувствия, интуиция и другие.
Кроме того, системные представления о новом объекте познания должны исходить из понимания его как системы двух полярных элементов, в которой  стабилизирующую  две оппозиции роль играет третий элемент. Их единство рассматривается как некая ассиметричная система, где третий элемент занимает плавающее положение, меняя своё место в зависимости от адаптации к вызовам внешней среды. 
Чтобы понять новый подход к науке, нам необходимо рассмотреть еще два соседних  с ней аспекта нашей жизни, но не менее важных по значению: Религию и Искусство. 

        2. Методы духовного познания:
 «Не тем Господь могуч, непостижим Ты пред моим мятущимся сознаньем,

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

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

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

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

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

      2.1. Два основных способа духовного познания:

                 2.1.1. Сведение  Нового к Известному в науке:
Для науки основным способом познания является традиционный экспериментальный метод, в ходе которого исследователи пытаются полученные путем эксперимента с физической реальностью новые  данные  всунуть в рамки уже существующих преставлений, то есть, свести к уже Известному в науке.
Духовная сторона процессов и явлений в мире объявляется как бы несуществующей, поскольку она строгим рамкам эксперимента не подвластна. Экспериментировать с ней можно и нужно, но результате  такого эксперимента чаще всего  появляются не новые данные, а  меняются мозги  самих исследователей. До квантовой физики изменение позиций исследователей в ходе эксперимента наукой игнорировалось, или предполагалось несущественным.
Две центральные физические проблемы заставили традиционную  науку потесниться  и признать факт существования духовного мира: 

               1. Квантовая Проблема;

               2. Проблема Мозга.

 И в том и в другом случае полученные факты не поддавались чисто материалистической интерпретации и  требовали признания  наличия другого мира, находящегося над  материальным, в качестве участника объяснений.
Кроме того, они породили саму методику подобного познания, названную «голографической системой познания».
                 2.1.2. Сведение Нового  к Неизвестному в магии и искусстве:
Магия и Искусство предпочитают оперировать другими методами познания, где «подобное открывается подобным», то есть, метод познания является новым и для процесса познания и для самого результата, что и приводит  в процессе его обретения к открытию Нового.  Оно,  таким образом, возникает как «редукция к Неизвестному», то есть, совсем  не так как в науке.

Экспериментальное познание  является, по сути дела,  «познавательным нонсенсом», пока оно крутится только в рамках традиции. Сведение Нового к  уже Известному, отрицание новых фактов, принципиально не укладывающихся в рамки традиционных «научных представлений» - это «прокрустово ложе» науки, держащей саму себя за фалды в крутом   движении вперед. Поклонение традиции необходимо, но не в такой же степени!
Но духовный мир существует, более того, он первичен по сравнению с миром физическим, ведь, если верить Библии,  «в начале было Слово» («Книга Бытия»). Мы, в отличие от «деятелей науки», склонны ей верить. 
                 2.2. Миф, Обряд, Эксперимент навстречу Диалогу: 
                                               «Не станет он искать побед, он ждет, чтоб Высшее Начало

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

                                                                                                                                     Э.М.Рильке

          Как только мы признали мир, состоящим из двух полярных противоположностей, потребовалось рассмотреть условия их единства, ибо прямое их соединение не оказывается   познавательно эффективным.

Каждая сторона имеет  право голоса, единство возникает как взаимный  компромисс. Так строится современная политика, где продуктивное решение находится только в процессе диалога, увязывающего мнение, как той, так и этой стороны, участвующих  в дипломатическом  споре. 


Мир не случайно подошел к такому уровню решения политических проблем сегодня, когда  традиционные способы политики – война и насилие уже не приемлемы. В науке мы также  стоим перед признанием неэффективности  чисто  физического эксперимента, не учитывающего  влияние на него позиций  самих исследователей.
           Количество объектов, требующих инновационного подхода, допускающего наличие диалогических сторон процесса, сегодня очень расширилось:

1. Магия;

2. Искусство;

3. Политика;

4. Изучение мозга;

5. Квантовые исследования;

6. Голография;

7. Интернет и т.д.

Казалось бы, нет ничего более стандартизированного чем,  мир  компьютерных систем Интернета, тем не менее, именно там возникают такие «магические заварушки», которые традиционными способами уже сегодня  не развести. Магия и там обретает  свои аспекты  применения.

Попытаемся оценить «гносеологическое  место» инструментов духовного «диалогического познания»,   тесно связанных с уровнем развития самого  познающего сознания.

                        2.2.1. Механизмы функционирования сознания:

В этой связи нас особо интересуют дополняющие друг друга механизмы функционирования разных ипостасей человеческого сознания в связи с предложенным  нами ракурсом рассмотрения проблемы:

- МИФ – в языческом  (мифологическом) сознании, свойственном детям;

- ДУХОВНЫЙ  ОБРЯД  -  в нормативном (религиозном или романтическом) сознании, свойственном юности;

- НАУЧНЫЙ ЭКСПЕРИМЕНТ – в фактологическом (научном) сознании, свойственном зрелости;

- СИНТЕЗИРУЮЩИЙ ИХ ДИАЛОГ – свойственный духовно-инновационному сознанию, наступающему с приходом мудрости, но  чаще - только в старости.

 Принципиальное отличие между «мифологией» и «нормативной обрядностью» заключается в том, что мифология всегда политеистична, она опирается на многобожие, на  Иерархию богов. «Нормативная обрядность» - монотеистична, опирается только  на единобожие, даже если оно понимается в тринитарном смысле как «Троица» ( в Православии) или как  «Тримурти (в индуизме). 

Если для мифологии важна Целостность с Природой (шире – со всем миром), то для «нормативной обрядности»  важны  вера в Единого Бога и личная преданность Идеалу, но не столько как  некой  абстрактной сущности, а   как  любимому человеку.

 Юности свойственна влюбленность, которая при дальнейшем  духовном взрослении понимается как Любовь Бога в тебе и тебя – к Богу!
Формальное исполнение обрядов не дает возможности постигнуть «нормативный аспект» сознания, ибо, прежде всего, в нем должна доминировать адекватность сути Идеала.  А Богу как ЛЮБВИ адекватно только влюбленное в Него отношение.

Какую познавательную специфику вносит  научный механизм адекватности познания – ЭКСПЕРИМЕНТ? Экспериментальное сознание, в конце концов, ориентировано на гносеологический аспект коммуникации с миром. Под «Богом»  понимается  при этом  Правда, Истина,  наличие которой  может  быть подтверждено только научным экспериментом. Именно потому для нас важна квантовая теория «Голографической Парадигмы Вселенной», предложенная Д. Бомом, что в ней выдвигается гипотеза о  наличии в мире «Глобального энергоинформационного поля Вселенной» (Бога), что является веским, с нашей точки зрения,  аргументом в пользу Истинности самой концепции.

С богословской точки зрения такое утверждение не совсем корректно. Богослов не нуждается в научных доказательствах бытия Бога, для него главное – ВЕРА. С нашей  точки зрения,  опора только на Веру отбрасывает богословие, при всей его возможной изощренности, на второй уровень развития сознания – нормативный, ибо не ориентируется на традиционный ныне способ получения ЗНАНИЙ – экспериментальный. 

Духовная диалектика любого типа человеческого сознания включает все четыре уровня сознания, а степень  продвинутости в большую адекватность познания, зависит от уровня применения  индивидуальным сознанием  тех или иных указанных нами механизмов  адекватности: Миф, Обряд, Эксперимент, Диалог.
Духовно-инновационным сознанием обладает человек, вступивший в духовный ДИАЛОГ  с высшей сущностью мира – Богом. Он получил для себя экспериментальное подтверждение существования Бога (например, с помощью квантовой физики) и пошел дальше:  вошел с этой Сущностью в контакт. Формы этого контакта могут быть самыми разнообразными.  Мы будем говорить в основном о творческом диалоге…
                                  2.2.2. ЭВОЛЮЦИЯ ДУХОВНОГО СОЗНАНИЯ:

На определенном этапе своего развития Личность  начинает не просто искать Смысл жизни, но и осознавать, что подобный  поиск  есть часть её  жизненного смысла. Как правило, такое осознание является залогом динамизма духовного развития, ибо придаёт ему новую целостность. Мы начинаем понимать глобальный смысл,  когда осознаем его не просто как “текст”, но прозреваем и  “метатекст”, служащий   основой  интерпретации данного текста. Подлинное познание амбивалентно: важен и текст, и метатекст!
Как только человек  осознал, что «поиск Истины сам должен быть истинным»,  она  быстрее   “даётся ему в руки”. Однако любое познание Духовной  Истины является “претерпеванием  страстей”, ибо “искать и сомневаться” нельзя в покое. Ему противны движение и  развитие. Хотя на высочайшем уровне познания  это бывает и не совсем так.
Но является ли душеполезным отказ от покоя? “Человеческий театр” так надоедает нам  порою, что мы жаждем поскорее сбежать от него и «очутиться дома». Поэтому в любой ситуации нам так важны Дом, Семья, уют и спокойствие...

Привыкшему “жить страстями” человеку Покой потребен ненадолго. Внезапно жажда страстей и удовольствий обуревает его, он посылает   подальше все “свои  уюты”. И вновь, “покоя нет, уюта нет!” /А.Блок/.
Очевидно, для нашего психологического здоровья  важна постоянная смена “покоя” на “наваждение страсти” и обратно. ”Застыть в покое” или “сгореть в страстях” - для  разумного и верующего человека одинаково неприемлемо.  Мы исходим здесь из правила «Золотой середины», о котором еще будет сказано подробно. По отдельности  в крайностях  мало смысла. Характерная для подобной смены состояний напряженность не есть самоцель, а всего лишь благоприятная обстановка для интенсивного познания Истины.
“Жить страстями”  человек  считает оправданным, если  есть  уверенность в наличии высокого Смысла своей жизни. Иначе, ничего кроме ублажения тела не происходит! Смысл жизни обретается при понимании приоритетов высшего смысла: смотри  эпиграф к настоящей главе.
Давайте поразмышляем вместе: ”Каков он все-таки этот “смысл нашей жизни”? Вопрос в столь абстрактной постановке совершенно бессмыслен! На него нет ответа, кроме общего совета “обрести Бога в душе”. Но души-то у всех разные, различны и искры, зажжённые в них Богом, а, следовательно, и Пути к ним.


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

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

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

 они должны быть поняты и приняты;

 они должны как-то соотноситься с конкретным временем и местом их реализации, ибо  разнообразие последних может оказать совершенно противоположное  первоначальному замыслу воздействие на человека;
 надо всегда знать, а “что потом?”
Конечный смысл поиска не в нахождении “общего правила”, а в понимании особенностей их употребления в различных условиях и умении реализовать их точно, конкретно и душеполезно. Поэтому таким важным становится личный выбор механизма собственного  духовного развития и соответствующих его специфике конкретных  методов его реализации в познании. 


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

                                   Модель общего духовного развития:
                                                                                                                                                  Матрица № 1:
	Этапы развития:
	первый этап
	второй этап
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	четвертый этап

	Доминанта
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 Инстинкту
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	Инновационно- духовное
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 открытие смыслов
 жизни
	Использование духовно-
творческой интуиции и фантазии, диалог с Богом


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

Такие отклонения в биоразвитии сейчас стали исключением, а в те времена были правилом. Понятие “грех” тесно связано с понятием “пол” /sex/. Вкусив яблоко с Древа познания, они ощутили себя разнополыми и устыдились. Пока не было разделения по половым признакам, не было и “греха”. Но без “греха”, очевидно, не было бы и самого человечества, способного в будущем стать “космической силой”, любимым помощником Бога.
В этой связи необходимо пересмотреть ситуацию «первородного греха» и с позиции теории «Возмездия творчества». Возмездие как элемент «греха»  возникает только после расширения Первочеловеком своей познавательной ситуации в восприятии картины мира.  Это прямая иллюстрация тезиса: «Во многих знаниях есть многие печали». 

В свете голографической парадигмы Вселенной библейская история «грехопадения» выступает несколько неожиданным образом. Бог создал голографическую модель Вселенной и человека как её «проявителя», но сомневается в необходимости окончательно  «проявить её в трехмерном плане», ибо молодых  людей всего двое – Адам и Ева, которые  ещё не способны всю Вселенную удержать с помощью своих ограниченных мозгов. Сомнения Бога  выражены в запрете людям  есть плоды с «Древа познания Добра и Зла».  Но дьявол толкает людей на этот грех, в итоге которого они смогли размножаться и плодиться, а Вселенная стала в реальности той, какой она была  ранее только в божественном проекте.
За  все  в мире приходится платить! Согрешив, люди, конечно,  стали способными плодить себе подобных, но потеряли особое “райское состояние”, заключавшееся в прямом и непосредственном  (инстинктивном) контакте с Богом. Таким образом, что и вытекает из голографической модели, на первом этапе своего духовного развития люди, (по крайней мере, Адам и Ева), находились в непосредственной связи с Богом, осуществлявшейся на основе механизма “инстинктивной целостности”, то есть, без всякого «Духовного Возмездия».
Для общения с Богом человеку не нужно было делать никаких  усилий. Именно этот духовный инстинкт и был потерян человеком в ходе эволюции при разделении полов. Инициатором этого разделения, как явствует из Библии, стал  искуситель Сатана, неясно только в образе Люцифера (Денницы) или каком другом, например, в образе  бесовских, темных сил, участвующих в оппозиции любому благому делу Бога.

Чтобы понять механизм « Духовного возмездия» как  особенность потерянной связи с Богом, надо вспомнить в каком  тесном контакте с Природой находятся животные. Потеряв инстинктивную связь с Богом, человек обрел, чтобы не сойти с ума по причине полной богооставленности, такую же, как животные, связь с Природой. Проще говоря, Сатана как бы замкнул контакты человека на себя, едва человек согрешил перед Богом. Природа, которой в ту пору уже овладел Сатана, заменила человеку Бога. Замедлился сам процесс социогенеза и духовного развития человека, ибо теперь ему приходится обретать то, чем Адам и Ева  раньше свободно владели до Грехопадения,  ценой огромных мук и страданий. Вот вам и «Духовное Возмездие!» 

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

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

Спровоцированные якобы Дьяволом,  новые качества Вселенной несли в себе противоречивые  (божественные и дьявольские) начала, содействующие полному духовному совершенствованию человека.  Антропный принцип – свидетельство Божественного замысла  не только порождения Вселенной Богом, но и заложенного в ней принципа самосовершенствования, через совершенствование самого человека, проявляющего скрытые имплицитные качества Вселенной, заложенные  в человеке  Богом. 
Человек сумел выработать и опереться на целую “систему  традиций” - полученных в ходе эволюции /иногда и напрямую от Бога/ в форме социальных и конфессиональных норм Бытия /например, “Десять заповедей Моисея”/. Именно поэтому, в отличие от первого этапа, который мы назвали “мифологическим”/миф - это инстинктивное, но весьма приблизительное знание Истины/, второй этап в нашей модели получил название “нормативного”, то есть, опирающегося на традицию, норму, ритуал, догму, некую законченную внутри себя  ПАРАДИГМУ знаний.
Религия сопровождает человека на всех этапах его духовного развития. На первом этапе она реализуется в форме политеизма, обожения природы, характерного лишь для  языческого бытия человечества. Посредниками между человеком и Богом тогда были многочисленные “волхвы”, “ведуны” и “кудесники”,  духовно-продвинутые люди, еще сохранившие в своей памяти воспоминания о раннем инстинктивном контакте с Богом.

Большинство из них (святые - исключение!) уже не могли  подниматься до прямой связи с Богом, а вступали лишь  в контакт с Сатаной, с темными духовными сущностями самой Природы. Но там, где языческие религии были лишены кровавых жертв, как,  например, в большинстве славянских культов, такой контакт все-таки происходил! Поэтому для славянского язычества свойственно инстинктивное стремление не к  многобожию, а именно - к единобожию, точней – к Трибожию, характерному для языческих представлений древних славян, предшествующих  православному пониманию Троицы. 
Конечно, большинство шаманов “камлало”, вызывая демонические сущности и обращаясь к  бесовской помощи! В ответ на грехопадение человека Бог как бы отвернулся от него, но заставил его тем самым проявить творческие способности и развернуть гамму мировых религий, открывших человеку новую, более адекватную, чем раньше, картину мира.

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

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

Как и почему это произошло?  Как только Наука сделал своим объектом исследования только Природу Земли, отгородив ее от духовной сферы Космоса, она сосредоточила своей объект исследования фактически на одном Сатане, ибо он в определенной момент  времени укрылся от Бога именно на Земле, в её Природе, а позднее -  и в самом Человеке.
Человек после попадания на Землю был вынужден поменять свою ориентацию   на Бога в Раю на увлечение Природой Земли, а, следовательно,  поместил в Сатану прямо в  своё сердце. Отсюда все его беды, включая выбор антиприродной машинной цивилизации!

В  основе Грехопадения  лежал импульс обретения новой связи с Природой. Человеку показалось, что конфессиональные нормы не позволяют ему справиться с Природой, необходим более эффективный  инструмент её преобразования, каким и стала естественная Наука. Она-то и помогла человеку  заменить “моральные нормы” на “знания” и “факты”, открыв новый этап в духовном развитии. Но только позднее, ближе к ХХ1 веку стало ясно, что это “сатанинские факты”. Так к человеку пришло осознание возмездия за собственные «научные грехи». Причем Возмездия, растянутого во времени, ибо конец ему виден только в приближающемся глобальном экологическом катаклизме. 
Не случайно, же именно Сатана   находился у  алхимических истоков науки. По его благословлению наука и техника завели человека в экологический тупик - перманентное загрязнение окружающей среды. Сначала физической, природной, а сейчас уже и духовной, ибо “падший ангел”  является великим мастером вымывать из плодов человеческого труда остатки совестливости, нравственности, морали и  духовности!

Конечно же, он действует не сам, ибо он - фигура чисто духовная. Есть у него на земле слуги, тайные жрецы Сатаны, творящие свои черные дела. Деньги (и вообще – всё искусственное, лишенное духовного содержания) - надежнейший инструмент их деятельности. Подытожив ситуацию можно сказать, что деньги в современном мире становятся кроме своей экономической функции и элементом социального Возмездии за наши грехи.
Но именно это обстоятельство делает их наиболее слабым звеном, прелюдией глобального кризиса, который начнется с финансового кризиса планетарной экономики.
Однако само духовное развитие человечества продолжается. Вопреки мнению ученых-материалистов смыслом этого развития было не создание новой “реалистической” картины мира, сменившей старую “религиозную” картину, а  развитие у человека способности к открытию    “личностных смыслов”  собственного бытия.

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

Не просто  “покинутый Богом”, а отринувший Бога, человек стал плодить “технотронное исчадье ада” - атомную бомбу -  апофеоз машинной цивилизации, вытесняющей человека из этого мира. Человек оказывается лишним в этом мире, поскольку его душа с Божественной искрой не вписывается в сатанинский мир технической цивилизации. По плану Сатаны, если бы человека  не вытесняли постепенно машины, он сгорел бы в огне экологического кризиса, не справившись с загрязнением окружающей среды.
Однако, Наука не однородна. На каком-то этапе своего чисто технического (а, следовательно, и не духовного!) развития она приходит к «Голографической Парадигме», имеющей уже (по своим последствиям) и духовный – тонкий План. Он проясняет подлинный смысл и структуру существования Вселенной.  Этим самым запущен механизм дальнейшего духовного совершенствования и человека, и мира! Мы ещё поживем и после глобального катаклизма, не первый он, и надо ожидать, что не последний!
В отличие от Бога, Сатана способен, как и Человек, только предполагать... Располагает только Бог! Но Человек может изменить свою ситуацию в мире:

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

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

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

                 Все большее количество мыслителей в конце ХХ века заявляет о принципиальной возможности синтеза “науки” и “веры”, создания нового экологического и инновационно-духовного сознания, способного вывести человека из нынешнего физического  и духовного тупика. «Голографическая парадигма» показывает ясный выход в преодолении этого тупика. 
Древний духовный инстинкт прямой связи человека с Богом восстанавливается  сейчас  в форме творческой интуиции, способности Человека на духовную инновацию, как  мира, так  и самого себя в нем, путем  постоянного диалога с Богом.

Человека подстерегает огромная опасность на этом пути:  временная потеря ощущения “смысла жизни”, ухода ли в  прелести материального бытия, как на Западе, или, напротив,  в “нигилизм” и “терроризм”, как на Востоке. Это все то, что мы называем «элементами духовного Возмездия!»
Как только прежняя опора на природный инстинкт, конфессиональную традицию или научные факты перестает осуществлять  былую поддержку Человеку, у него возникает “экзистенциальный вакуум”, психологические стрессы, ведущие к “аномии” и “девиантному /отклоняющемуся/ поведению”. Именно поэтому в мире растет терроризм и преступность, увеличивается потребление наркотиков, насилие и сексуальная разнузданность. Россияне - не исключение из общего правила, хотя у нас всё происходит немного по-иному. Но об этом разговор особый…
Что же еще способно спасти нас от заслуженного возмездия  в преддверии этой весьма апокалиптической  картины мира? Спасут ли очистные сооружения от наступающего тотального  загрязнения окружающей среды? Нет, спасение лежит только в духовной плоскости. Вот его контуры:

 выбор аскетизма в личном потреблении, опираясь на христианскую традицию, ориентируясь, в частности, на «энергетический аскетизм», заложенный Богом в основание голографической модели Вселенной;
 принятие ответственности за окружающую среду не только перед современниками, но и перед потомками, отдавшим  Землю в долг своим предкам;
 воспитание у детей любви к Природе, понимания, что она - живая, и связанной с этим невозможности нанести ей незаживающие раны;

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

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

                                     2.2.3. Творчество как диалог с Богом:
  Христос даёт нам два  особых и взаимоувязанных выхода из тупиков, в которые загнал себя мир, - Спасение и Творчество.  Спасение нашей души связано с покорным  следованием  по Пути, указанным Христом, Творчество – это Спасение в процессе не только Обрядоверия, но и обретения самого себя, открытия мира в новых условиях, в которые он попал сегодня. Духовное Творчество – это помощь миру «здесь и сейчас».

   Жертвы требует не только подлинное искусство, но, очевидно, и подлинное духовное Открытие. Идеи Метамира (как я называю Духовный мир) неким странным образом ворвалась в мое юношеское  разумение, чтобы потом оказалось, “что и конца им нет”. Но сначала они возжаждали проверки. Я всегда увлекался не только поэзией, но и наукой, а потому приступил к  систематическому исследованию метамирных идей и поиску неоспоримых доказательств существования самого Метамира. ( См. Лок. библ.,  № 2)
   Некоторые просветы наметилась, как только я сопоставил свои поиски с моделью только что открытой мною динамики художественной коммуникации. Я как раз завершал диссертационное исследование кинематографической коммуникации, построив ее на трехчленной модели: Художник - Произведение - Зритель. 
Написав первый вариант текста, я дал его на прочтение своим друзьям, мнению которых доверял. Самому-то ошибки в своих работах увидеть  труднее, чем со стороны. Правда, друзья критикуют в подобных ситуациях только частности. Но мне повезло, мой коллега по институту доцент Юрий М., ныне покойный, узрел в моих писаниях крупный методологический просчет. Я не учел в предложенной модели, что произведение возникает не просто в сознании автора, а как отражение реальной действительности.

“Нельзя отрывать искусство от жизни, - поучал меня коллега, - нельзя начинать цепь художественной коммуникации с произведения, надо  с элемента - “реальная действительность”.

Обдумывая  это замечание, я сделал микрооткрытие: если в этой цепи “Действительность” принять за “Объект коммуникации”, то метаобъектом будет “Произведение”,  “Субъектом коммуникации” выступит, естественно, Художник, творец, автор, а метасубъектом должно в этой ситуации стать “Воспринимающее сознание”, то есть, Зритель..

С научной точки зрения “Метаобъектом” по отношению к “Объекту” всегда выступает способ описания объекта, язык, грамматика, а шире - способ его теоретического представления. С произведениями искусства было все ясно: они действительно описывают реальность, но как “воспринимающее сознание” Зрителя описывает “ творческое сознание” Художника? Тут концы с концами явно  не сходились...

Потом до меня все же дошло. Я воспринимал и художников и зрителей слишком материально, как живых людей. Но “субъект” и “метасубъект” - величины духовные...Не о социальной прослойке художников идет речь и не о части населения, воспринимающей искусство, а об их духовных носителях - творческом  сознании (Сознание-1) и воспринимающем сознании (Сознание-2).

Сознание-1 творит из “материала действительности” (объекта) произведение как метаобъект для  его восприятия Сознанием-2. Чтобы последнее замкнуло цепь коммуникации, оно должно иметь возможность воспроизводить Сознание- 1, знать законы построения произведений из реальности, понимать их структуры, специфику объекта, желательно, не хуже самих художников.

Художественная коммуникация  бывает разной,  но она зависит, прежде всего, от способа общения между двумя важнейшими ее элементами - Автором и Зрителем. Элемент, замыкающий  цепь, видит, прежде всего, ее доминанту - самую активный в этот момент  элемент   коммуникации, способный подчинить  себе все остальные. Однако, если система развивается, то доминанта не стоит на месте, а в ходе  процесса коммуникации передается от одного элемента к другому.  Но, как?

Социологи доказали, что интеллектуальная активность в системе, состоящей из нескольких элементов,  всегда передается от внешних элементов системы - к ее внутренним, наиболее близко к ним стоящим. Но что считать в коммуникативной цепи внешним, а что внутренним? 

В системе художественной коммуникации самым внешним элементом следует признать “реальную действительность”, врывающуюся в коммуникацию извне. Так было всегда: творческая активность самих событий реальности порождала ответную реакцию творцов, стремящихся ее выразить. Назовем лишь три важнейших в истории ХХ века нашей страны даты: “Революцию 1917 года”,  “Разоблачение культа личности в 1956 году” и “ Распад социалистического лагеря в 1989 г”.

 Как старый, так называемый “социалистический кинематограф”, осознавал суть этих событий?  Первый фильм, достойно отразивший события 1917 года, появился в 1925 году и назывался “Броненосец Потемкин”. Прошло таким образом 8 лет. 

О духовном переломе в стране после ХХ съезда КПСС рассказал фильм “Летят журавли”, появившийся через год после описываемых событий - в 1957 году.  А вот первый перестроечный фильм - “Покаяние” опередил сами  события Перестройки на несколько лет. 

Давайте взглянем на процесс передачи активности по цепи художественной коммуникации немного подробнее. Пусть произведение повествует о самом важном реальном событии, то есть, материал действительности, легший в основу произведения, будет весьма социально активен. Какие при этом возникают обстоятельства?

Прежде всего, ясно, что активный материал действительности так важен для Сознания-2, что он подчинит его себе, а последнее будет ощущать себя всего лишь его частью. Из истории мы помним, что люди осознавали себя лишь подчиненной  частью Реальности   только в первобытном обществе, при доминанте так называемого “языческого сознания”. Благодаря ему,  они не могли выделить себя из Природы.
Подобное архаическое сознание не дает возможности человеку выделить себя из окружающего мира, он считает  себя  лишь его составной частью. Если тотем племени, например, “Ворон”, -  то это всегда знак Природы, но одновременно и сам человек, ощущающий себя при этом  Вороном.

При восприятии искусства именно так его понимают дети. На сказочном спектакле в детском театре ребенок воспринимает сказку как реальность. Он будет подсказывать положительному герою выход из любого трудного положения, стрелять из рогатки по экрану  “во врага”. Он будет бояться, что “страшный волк” может спрыгнуть со сцены и “скушать” его, сидящего в первом ряду.

Такой  носитель художественного сознания лишен понимания специфики произведения и  позиции автора, придумавшего этот текст. Он захвачен самой реальностью текста. Свою функцию “Зрителя” он также адекватно не понимает, ибо подчинен диктату сказочной реальности, соответствующей мифологической настроенности его детского сознания. Еще более активно воспринимается с большого экрана фильм-сказка.

Магия большого кино, усиленная темнотой кинозала, способна также захватывать и нас взрослых. И нам, пришедшим на новый фильм, тогда хочется оказаться  непосредственно в фантастической реальности фильма-сказки, где все мечты сбываются, а  приключения героев  завершаются счастливым концом.

Пускай после просмотра мы будем ругать такой фильм за “басни” и “выдумки”, но в сам момент просмотра кинематографистам, как правило,  удается погрузить нас в романтическую грезу. Да мы и сами хотим этого возврата к архаическому сознанию, редукции к прошлому, отмеченной в кино многими теоретиками, как его главная особенность,  в частности, таким великим мастером кино, как режиссер С.М.Эйзенштейн.

Мне представляется возможным назвать это базовое художественное сознание “магическим” или “мифологическим”, как “А-тип Сознания-2”. Оно не является очень продолжительным, ибо, становясь подростком, ребенок теряет прежнюю наивность, перестает безраздельно верить  “сказкам”, требует от искусства чего-то другого...

Внимание подростка не так концентрировано, как у ребенка, чтобы овладеть им нужны особые художественные усилия. Эти усилия обеспечиваются переходом активности внутри самой системы коммуникации от элемента “Реальность” на элемент “Произведение”. Последнее, как “метаобъект”, является ближайшим соседом реальности в цепи коммуникации. Становясь доминантой системы общения, оно способно подчинить себе и Реальность и Художника и Зрителя. Но как?

Прежде всего,  совсем не так, когда Зрителя захватывает Реальность. Там у него возникает неадекватное для  искусства ощущение, что он находится в гуще самой жизни, а не  в процессе восприятия Произведения.  Сейчас напротив Произведение идеализирует и романтизирует Реальность, не давая прорваться жестокой правде Жизни,  и  не показывая ее такой, “какая она есть на деле”.

Художник такого зрителя не интересует, за исключением, пожалуй,  той части подростков, которые в кино начинают интересоваться киноактерами. Именно они для таких зрителей - главные авторы фильма. На самом деле актер в кино - наиболее зависимая от всех персона, и отнюдь не главная в кинопроцессе. За исключением кинозвезд, конечно.

Произведение захватывает “Зрителя” целиком, как говорят, “с потрохами”. Он даже не замечает, что открыл рот  при начальных титрах и закрывает его только, когда зажглась надпись: ”Конец фильма”.

Указанный тип восприятия свойственен  не только кинематографу. Не так ли мы читаем детективы или какие-нибудь “романы ужасов”? Женщины любят с такой же силой мелодрамы про любовь, поскольку  её так им   не хватает в реальной жизни!

Итак, доминанта художественного процесса в ходе коммуникации смещается в сторону “Произведения”. Но при этом кое-что необходимо прояснить. Его способность  захватить сознание зрителя тесно связана с так называемой   “жанровой спецификой”. В особенности она характерна для “демократических” или “низких” жанров: мелодрамы, комедии и приключенческого жанра. Именно они накопили в ходе своего развития приемы и методы активизации восприятия зрителей. Можно было бы сказать точнее: не активизация восприятия, а манипуляция зрителем. 
Жанр - это по существу программа восприятия, метод получения от Зрителя необходимой Художнику   реакции на  Произведение. Они так и специализируются: слезы выжимает мелодрама, смех обеспечивает комедия, а страх, ужас и переживания - авантюрный жанр.

“Смех, жалость и ужас - три струны нашего воображения, потрясаемые драматическим мастерством”, - писал А.С.Пушкин. Но какова специфика  связей, объединяющих эти разнообразные структуры при эффективной коммуникации? Романтическая модель действительности должна сочетаться при этом с четкими правилами создания жанровой структуры Произведения. Автор может оставаться анонимным, но он должен обладать соответствующим уровнем мастерства, чтобы обеспечить должный уровень владения жанром, а Зрителю необходимо иметь для успеха коммуникации романтическое (мы называем его “нормативным”) сознание, позволяющее считать такое Произведение верхом искусства.


Восприятие жанровых структур не требует от Зрителя никаких особых усилий. Жанр сам берет его в полон умело организованной программой манипулирования его эмоциями. Успех коммуникации  у зрителя обеспечивается точной подгонкой всех остальных элементов под доминанту - жанровую структуру Произведения.


Однако сознание Зрителя (“Сознание 2-Б”) не стоит на месте. Жизненные ситуации в юношеском возрасте часто нас ставят  перед необходимостью знать “правду жизни”, познать жизнь “такой, какая она есть”,  стремиться освоить ее документально фактологический пласт.


Романтическая (нормативная) модель хороша, пока она не разбивается о жестокую Правду Жизни, построенную далеко не на романтических основах. Тогда у юноши возникает потребность в фактологической, документирующей Жизнь коммуникации. Кто обеспечивает ее существование в искусстве? - Жанровые структуры? - Нет! Они, как раз на это не способны. Жесткость жанровых правил требует идеализации Реальности в Произведении, что не совместимо с показом Жизни, “как она есть”, не совместимо с демонстрацией правды Жизни.


Может быть, сама “Реальность” открывает в произведениях глаза Зрителю? - Нет! Она также на это не способна, ибо в ней явление и сущность разведены, поэтому требуется огромное усилие Творца, Художника, чтобы прорваться от явления к сущности, прорваться к Правде Жизни с помощью специальных документальных жанров, верных Правде Жизни.

Строго говоря, мы совсем не правы, когда говорим: ”Искусство познает Жизнь”. Оно отражает Жизнь,  а познает ее только Творец, Автор, Художник! Он приходит в художественную коммуникацию со своей темой, собственным образом Реальности, создать который, кроме него, никто и не способен. Ярким примером такого творца является Василий Шукшин. 


Разве мы не видели “чудиков”, изображенных им в рассказах и фильмах, в гуще Жизни? - Видели и не раз, но только художественное мастерство Шукшина позволило сделать их художественным открытием Реальности, взглянуть на них с особой чисто “шукшинской точки зрения”. Только с помощью Василия Макаровича человеческая сущность этих героев стала нам полностью ясна и, добавим,   потому, что близка сущности русского характера.


Если раньше связующие художественную коммуникацию звенья носили скорее эмоциональный характер, то теперь с переходом доминанты к Субъекту и связи между ними стали более интеллектуальными.  И Зрителю теперь нужно проявить сумму усилий, чтобы понять язык, на котором с ним общается Автор, понять авторскую специфику художественной речи, иначе он обречен на непонимание Реальности, стоящей за  данной авторской моделью, отраженной в Произведении.

Раньше смысл коммуникации был в том, что Зритель мог сам заказывать Музыку. Теперь он обязан знать авторскую систему кодификации смыслов Реальности, суть авторской позиции, его стиль, особенность авторского  видения Реальности. Поэтому здесь специфика художественной коммуникации резко меняет свою структуру и свой настрой, она становится личностной коммуникацией, то есть, требует Автора-Личности и, хотя бы минимального личностного развития Зрителя. 

Если раньше  доминанта общения подавляла активность всех элементов,  кроме  ее  самой,  то  доминирование Субъекта (т.е., Художника) требует от “Сознания-2” собственной зрительской активности, требует освоения основ “Сознания-1”, то есть авторского сознания. Метасубъект (Зритель), таким образом, также обязан проявить активность, иначе эффективная коммуникация не возможна. Нужен минимум активности, пока еще не доминантной, но все же активности.


Специфику этого типа коммуникации, характерной для «Сознания 2-В», можно назвать “Познающей” или “Фактологической”. Творец в ней пока еще “перетягивает одеяло на себя”, но уже требует первоначальной фазы сотворчества со стороны Зрителя, хотя бы в форме познания специфики авторской речи.


Большинство авторов-носителей “Познающего сознания” (как, например, Лев Толстой)  еще подавляют нас величием своей авторской личности, грандиозностью своего оригинального авторского, художественного мира. Они существуют отдельно от Зрителя и не требуют от него диалогической активности, ибо им важно не изменение сознания Зрителя, а собственное самовыражение. Таково в наше время большинство авторов.


Печально, но зацикливание Автора на себе самом не способствует дальнейшему развитию творческой зрительской активности, переходу ее в разряд подлинно сотворческой активности. Высший смысл художественной коммуникации состоит в воспитании  зрителей, способных повысить  свой творческий потенциал до авторского уровня,  стать ему подлинным Сотворцом, Соавтором, Сооткрывателем Жизни. Это требует возникновения «Сознания-2-Г»

С подобной задачей может справиться только четвертый тип коммуникации, названный  нами  “Инновационной”,  воспитывающей  у  зрителя  активность     четвертого типа (духовно-инновационного) сознания.  В нём  все элементы  коммуникации активны, но доминанта принадлежит  именно зрительскому сознанию.. Как это можно понимать?


Рассуждая логично, осознать, что главной фигурой в художественной коммуникации является  именно  Зритель,  его тип “Г-Сознания-2”,  довольно трудно.  Сегодня такие случаи еще очень редки, поэтому можно говорить лишь о зачатках этой формы художественной коммуникации.  В будущем, когда она станет массовой,  доминанта зрительской активности должна будет привести к существенным переменам в разделении труда в сфере искусства.


Зритель будет художественно образован не менее авторов, большую часть своего свободного времени он будет посвящать самостоятельному любительскому  творчеству, развивая на благо обществу свой безграничный творческий потенциал. Этим самым он в подлинном смысле сумеет реализовать свою творческую человеческую сущность, приближающую его к Богу - Творцу.


В гуманитарной науке ХХ века был один мыслитель, который много времени посвятил анализу этого типа коммуникации, дав ей название “диалогической”. Это М.М.Бахтин. (См. №3). Ему принадлежит открытие “диалогических структур” в романах Ф.М.Достоевского. Исследователь был уверен, что можно и даже нужно глубже интерпретировать произведения искусства, нежели на это способен сам автор.  Мало воспроизвести суть его авторского замысла. Высокохудожественное произведение достойно более глубокой интерпретации, ибо тысячами связей, кроме автора, связано с реальностью и Прошлого,  Настоящего и Будущего.


Такой подход уже делает весьма ощутимым вклад Зрителя в саму суть творческой коммуникации. Если Произведение может быть сознанием Зрителя истолковано глубже, чем оно мыслится автором, то  толкователь способен и над  авторским сознанием подняться, то есть, «Сознание-2» потенциально способно стать выше «Сознания-1».

Уже сегодня мы знаем в кинематографе фильмы, где фигура зрителя-интерпретатора (разновидностью его является кинокритик) становится, если не выше, то  хотя бы вровень с автором. Более того, их восприятие возможно только при том условии, что есть зрители, получающие от таких фильмов наслаждение. Это фильмы типа “Восемь с половиной” Ф.Феллини и “Зеркало” А.Тарковского, «Покаяние» Т.Абуладзе.

Авторы специально переусложнили в них художественные структуры фильмов, рассчитывая на умных и думающих зрителей. Конечно, это позволило им вложить в фильмы более сложное и философское содержание, нежели избери они другую, более простенькую структуру.


Вне полноценного, желательно многократного, восприятия  фильмы такого типа не имеют смысла. Сюжет в них занимает отнюдь не первое место, а именно им ограничивается при восприятии произведения неподготовленный и  поверхностный зритель.


Наслаждение от таких фильмов можно получить, только осознав весь авторский замысел целиком. Конечно, это не означает,  что зритель способен с первого раза охватить все богатство авторского замысла.  Но если диалог с Художником установлен, если Зритель с заинтересованностью следит за ходом авторской мысли,  произведение  живет в веках.


Хотя пути к Зрителю всегда  трудны, но если дорога произведением  проложена, фильм может передать Зрителю много больше, чем в нем заложено автором. Фильм порождает некоторые чисто индивидуальные ассоциации, связанные с богатством личности самого Зрителя, о которых Художник и не имеет никакого представления.


 В ПОДОБНЫХ ПРОИЗВЕДЕНИЯХ ПРОИСХОДИТ УВЕЛИЧЕНИЕ ИНФОРМАЦИИ НЕ ТОЛЬКО БЛАГОДАРЯ СЛОЖНОСТИ АВТОРСКОГО ЗАМЫСЛА, НО И БЛАГОДАРЯ   СПОСОБНОСТИ ДИАЛОГИЧЕСКИХ СТРУКТУР ПОРОЖДАТЬ У  ЗРИТЕЛЯ НЕКОНТРОЛИРУЕМЫЕ ХУДОЖНИКОМ  АССОЦИАЦИИ.


 Когда такие произведения имеют дело с подготовленным зрителем, они будят в нем неограниченный  круг ассоциаций. Он велик и для отдельного зрителя, и безграничен для всей аудитории произведения, благодарной ему за чудо искусства.  Но при соблюдении каких условий этот процесс  становится возможным? Мы попытаемся их сформулировать:

1. Все элементы коммуникации активны: материал действительности актуален.  Например, в “Зеркале” А.Тарковского - судьба личности на фоне социальных катаклизмов советского общества; в фильме Феллини - “крестный путь творца”, страдающего при создании нового фильма в точном соответствии со стихом А.А.Ахматовой: ”Когда б вы знали, из какого сора растут стихи, не ведая стыда”.

2. Активна и творческая структура фильма, активизирующая в нас  процесс сотворчества. Художники задают нам в сюжете массу загадок; их надо разгадывать, если хотим что-либо понять в содержании произведения. Иначе особая виртуозность структуры остается неразгаданным ребусом и пропадает втуне. Но стоит зрителю проникнуть в суть композиции, понять код, которым зашифровано это произведение, смысловая интерпретация  содержания  превосходит возможности любой жанровой или документальной структуры произведения.

3. Сверхактивна и авторская позиция. Прежде всего, это предельно честная нравственная постановка проблемы. Феллини раскрывает перед нами все тайники своей души, требуя от нас, зрителей, ответной честности в сопереживании с ним. Наша душа, если только мы когда-либо испытывали сходные проблемы, не может не резонировать в пандан с авторскими переживаниями.


4. Глобальный смысл подобного типа  коммуникации придает только активность зрителей как сотворцов, как соавторов произведения, моделирующих его структуру в собственной душе, в зависимости от уровня понимания и сотворчества зрителя.   Ему  необходимо преодолеть собственные стереотипы восприятия, полученные на предыдущих этапах освоения данного типа коммуникации: сказочные, жанровые или документально-ориентированные. Единственный мотив, который может толкнуть его на решение подобных задач, - духовный!


В таких фильмах нет ориентации на показ жизни “в формах самой жизни”, нет крена в изображение внешней правды жизни, склонности к жизнеподобию. Напротив, их интересует только духовное начало. Они, как правило, сориентированы на жанр притчи. В них идет возврат на новом витке спирали к реабилитации сказочных сюжетов, или историй с определенной, иногда очень крупной, долей фантастики.  «Притчеобразное чудо» оказывается более точным описанием духовной стороны действительности, чем документальный рассказ. 


В этом смысле характерным примером является также фильм Т.Абуладзе “Покаяние”. Его фактологическая сторона документальна по духу, а “не по букве”. Диалогические истины фильма предполагают, наряду с документальной конкретностью, многомерность содержания, соотнесенность его с различными эпохами и странами. Показанный материал конкретен по многим узнаваемым деталям, но притчеобразность формы позволяет авторам сделать широкое обобщение, дать простор ассоциациям, выходящим за границы  интерпретации одной только советской реальности.


Механизм выхода за границы (времени, места действия, фиксированной проблемы и т.д.) - важнейший механизм существования диалогических структур в искусстве. Само представление, что именно Зритель является главным звеном творческой коммуникации - это также выход за границы традиционного искусствоведения, существующего в рамках соотнесения фильма с замыслом автора, с правдой жизни, отношений автора и реальности, но не более того.


Искусствоведы никогда не рискуют превращаться в социологов, не позволяют  заключений об активности зрительского восприятия и его роли в разворачивании художественной структуры Произведения. Зритель  у них проходит лишь, как “tabul rasa”, чистая доска, на которой Художник волен выписывать любые узоры. Специфика восприятия в расчет не берется. Или - другая крайность: зритель приравнивается к критику, искусствоведу, глубоко судящему о фильме. Для специалистов их деятельность всегда манипуляция: зрителем или своей долей профессионализма (не важно, у критика или у режиссера). 

И то и другое - по сути дела есть  чистая абстракция, ибо реальный зритель - это множество различных точек зрения, расположенных на оси от “нуля” и до “максимума” абсолютного понимания авторского  замысла, условно – уровень критиков. 

Математики сформулировали принцип (“Теорема Гёделя о неполноте”), по которому в замкнутой системе всегда есть ряд проблем, прояснить которые только на языке системы не представляется возможным. Необходимо выйти за рамки системы. Диалогическое понимание искусства дает нам возможность выйти за рамки чисто искусствоведческого толкования произведения в социологию искусства, тем самым,  обогащая общую картину интерпретации. В конечном счете, обогащая всю культуру!


Пора бы уже и вернуться к оставленной нами идее “Метамира”. Меня вынесло к ней, отталкиваясь от изложенной уже  модели развития художественной коммуникации. “А что если опробовать ее на таком субъекте как человечество?” - подумал я. Сказано-сделано: берем  за основу генезис человечества:


Объект - Природа Земли, колыбель человечества;


Метаобъект - Культура и промышленные технологии, с помощью которых выживала человеческая цивилизация на земле;


Субъект - само человечество;


Метасубъект - космическое сознание, позволяющее нам совершить выход за границы планеты  в Космос и понять себя как некую силу, смысл существования которой не может быть раскрыт на земле.  Это противоречило бы “Теореме о неполноте”.(*)


Так Метамир постепенно все больше и больше стал для меня ассоциироваться с Космосом, некими вне нас расположенными силами, оказывающими непрерывное и невидимое  воздействие на нашу жизнь. В конечном итоге, я понял, что надо вести речь о Боге. Хотя это не означает, что я отрицаю влияние на нас сатанинских космических сил!


Стоило мне прийти к такому выводу, как в мои руки попало огромное количество соответствующей литературы, где все это уже давно описано под разными углами зрения. В них была и литература по теософии и эзотерике, которой я почему-то не стал до конца  верить, хотя были и весьма убеждавшие меня авторы. Например, книга “Космическое сознание” Р. Бёкка (См. №5), повествующая о космическом сознании деятелей культуры в истории человечества, в разные эпохи выходящих на сходные идеи в процессе индивидуального творчества.
                             2.2.4. Принципы «диалогического сознания»:
С появлением самосознающей личности мир Бытия принципиально меняется, ибо рождается, как считает М.Бахтин “Надбытие” (№ 16, стр.341) или, как мы его обозначили, “Непознанное Инобытие”. Однако условия “непознанного Инобытия” не способствуют подлинному диалогу, ибо сознание одного Человека  (человечества) не самодостаточно без  другого сознания - Божественного. Поэтому только на четвертом этапе развития начинается подлинная творческо-духовная коммуникация, обозначенная нами как “Познанное Инобытие”.

Опираясь на некоторые  прозрения М.Бахтина ( № 16, стр. 346), мы постараемся подвести  предварительные итоги этапов развития духовной коммуникации между Инобытием и Бытием, Богом и Человечеством, выявить основные принципы «далогического сознания»:

1. Надо стремиться понимать Бытие как его задумал автор, то есть, пытаться познать замысел Бога в отношении Человека.


2. Но полное понимание Человека может быть даже не хуже авторского (божественного), ибо по Бахтину “могучее и глубокое творчество” бывает бессознательным и многосмысленным.


3. Равноправный диалог Бога и воспринимающего сознания Человека позволяет последнему докопаться до всех многочисленных смыслов Бытия, задуманных Господом. 


4. Понимание настолько активно и носит такой творческий характер, что “творит и восполняет Бытие”, находясь с ним в состоянии “комплементарности”, то есть, дополнительности.


5. Именно поэтому Человек способен взять на себя функции Сотворца Богу, не страшится стать Его равноправным Сотрудником.


6. Различные носители понимающего инновационного сознания вступают в сотворчество не только друг с другом, но и с самим Богом-отцом.


7. Вместе с тем факт сотворчества с Богом только подтверждает достоверность утверждения, что над самой системой коммуникации есть уровень (в соответствии с законом “выхода за систему”), принципиально не доступный человеческому пониманию - уровень Всевышнего, заранее спланировавшего и наше творчество, и наше сотворчество. Говоря на лингвистическом, “птичьем языке”, Человек всегда остается в “тексте”, стать абсолютным  “Метатекстом” ему до конца не дано.  Это бы ослабило его, ибо «единство Текста и Метатекста» более устойчиво в плане Бытия.
                       2.3. Мистические способности Личности:
                         «Но эта вера не обманет того, кто ею лишь живет.

                                   Не всё, что здесь цвело, увянет,    не всё, что было здесь, пройдет.

                                   Но этой веры для немногих лишь тем даётся благодать,

                                   Кто в искушеньях жизни строгих, как вы, умел, любя, страдать…»

                                                                                                                                          Ф.И. Тютчев
           2.3.1.  Магия и режимы магических процессов:
        В этой главе мы касаемся сложных и скрытых от профанического  посвящения тайн Бытия, поэтому нам  дано их отобразить лишь на  собственном уровне понимания.

         В этом нам поможет следующая матрица:

                                                                                                                                                       Матрица № 2:
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Данная матрица отражает зависимость режимов магии  человека от его магических способностей и адресов нахождения помощи в магическом действии. 

Маг обращается за помощью  к демонам, но светлые маги предпочитают не иметь дел с бесами, ибо те «крепко дурят нашего брата», а обращаться за помощью в тот или иной район Небес, где находятся светлые сущности способные оказать нам помощь в богоугодном деле.

Целостность окружающего нас мира проявляется в том, что адресоваться на Небеса можно, привлекая к активизации те или иные энергетические центры человека (чело, горло, живот и т.д.)  или его духовные сущности (астрал, ментал или  эфирное тело и т.д.) в зависимости от поставленной перед магом задачи.

Магические инструменты человека, сила которых помножена на активизацию магом тех или иных стихий- энергий (дух, разум-эфир, вода и т.д.), способны в случае удачного попадания в специфику магической ситуации оказывать магическое воздействие на реальность, помогая магу решать свои задачи.

Как и у врача, главный принцип здесь один: «Не навреди!»  

Как и явствует из представленной матрицы, сердечные дела помогает решать «древесная магия», различные растения и деревянные предметы, физические явления исправляются под воздействием камней, минералов и другим «талисманов от земли», на сексуальную мощь человека модно подействовать с помощью огня – свечей, фейеверка и т.д.

Наиболее сложные магические проблемы решаются при комплексном использовании различных инструментов магии и правильном сочетании словесных заклинаний.
                    2.3.2. Способность к предсказаниям:
            1. Способность к просветлению и предсказаниям:

            Высшая планка духовности - это просветление и обретение пророческого дара. Именно этими качествами обладали все русские святые и преподобные. Последнее слово образовано от «подобности Богу»; "«преподобный», просветляясь,  становится пророком и провидцем, способным уже тогда действенно помогать людям.

      Процесс духовного преобразования личности рассматривает А. К.Толстой:

            «Меня, во мраке и в 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».

            Духовное предсказание имеет большое отличие от гаданий и предсказаний многочисленных экстрасенсов и прорицателей. Прежде всего, оно - бескорыстно, пророк не извлекает из своих предсказаний никакой утилитарной пользы, в отличие от других, мало духовных «псевдопророков».

            Во вторых, это предсказание всегда на пользу человеку, оно подталкивает его в сторону положительных духовных изменений без всяких негативных последствий. Плата за противоположного рода предсказания, даже после временного улучшения ситуации, всегда связана с потерей здоровья - своего или близких. «Игры с темным миром» без должной духовной защиты проводить очень опасно.

            В третьих, духовное предсказание основано на Любви, ибо, как утверждает в том же стихотворении А.К.Толстой:

             «И жизни каждая струя, Любви покорная закону,

             Стремится силой бытия неудержимо к Божью лону;

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

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

             В высшей степени это относится именно к духовным процессам. Помочь людям духовный  человек может только, опираясь на свою ничем неограниченную любовь к ним. Он действует в струе, уже  данной нам от Иисуса Христа.

                                      2. Голографическое видение мира:

             Сильным качеством современной духовности, делающим возможным предсказание,   является «голографическое видение» мира,  предполагающее максимально широкий горизонт, умение видеть  факты и явления мира не по  отдельности, а в их неразрывной связи друг с другом, в том числе в Прошлом, в Настоящем и в Будущем. Способом демонстрации такого видения является  «голографическая матрица реальности», отображающая мировые связи и сочетания в трехмерном  пространстве. Кроме того, она предполагает и динамику времени, что обеспечивает нас наиболее  полными представлениями об изменениях в реальности.
             Голографическое видение  реальности   носит «космический» характер, ибо не замыкается  только на земных сущностях, стремясь увидеть их взаимосвязь и с процессами  в Галактике, с её движением   вокруг центрального ядра, увидеть все связи с Богом.

             Вместе с тем, чисто рациональный подход к духовной реальности очень часто не работает, ибо более адекватная картина возникает при включении не Разума, а Сердца, опираясь не только на  интуицию, а, зачастую, и на предвидение. Специфика отображения  тонкого  мира  нашими мозгами опирается не столько на чисто ментальный, сколько на комплексный характер, ибо в вибрационном резонансе участвует не только мозг, но  все тело и весь Космос. Пронизывающие нас оттуда  энергии  воспринимаются больше Разумом и Чувствами, но реагирует на них все тело целиком. 
             Там, где  мы имеем дело с таким бесконечным объектом «рассмотрения» как Бог,  рациональный подход не работает, необходимы другие - духовные инструменты анализа и синтеза, ибо  «подобное изучается только подобным».  Но об этом уже шла речь.
             Кроме, упомянутой уже интуиции, работает мгновенное просветление, называемое в науке  «инсайдом», работает художественный талант, уплотняющий  диктовку Бога при переводе тонких вибраций БГ в плотные объекты окружающего мира. Но работают они  только  в присутствии  «веры», безверие не приводит к духовным результатам! Мир тогда остаётся в неизменном состоянии. Вера выступает как мощный механизм творческой динамики мира. 
         Характерен в этом отношении отрывок из раннего стихотворения Пушкина с одноименным названием – Безверие»:
Лишенный всех опор, отпадший веры сын уж видит с ужасом, что в свете он один,

И мощная рука к нему с дарами мира не простирается из-за пределов мира...

Напрасно в пышности свободной простоты природы перед ним открыты красоты,

Напрасно вкруг себя печальный взор он водит: ум ищет божества, а сердце не находит».
            Ум по причине своей рациональной ущербности может  искать, но находит (или не находит) только сердце, ибо лишь оно является духовным инструментом постижения реальности. Именно ему подвластны тонкие вибрации  как БОГ, ибо оно сонастраивает в такт небесным вибрациям  самую мощную вибрационную систему Человека – кровеносную систему.

 Эту сердечную  способность   Афанасий Фет назвал «огнем, сильней и ярче всей Вселенной.

Когда поэт говорит о своём пребывании в «Отчизне Пламени и Слова» нам следует понимать это в том смысле, что энергетическая сущность «Имплицитного Порядка Мира», явленная в «ПЛАМЕНИ» должна не просто вытеснить вербальный мир Человека, явленный в СЛОВЕ,  они должны найти общий глобальный синтез, предполагающий единство и того и другого.   

2.3.3. Методы иррационального познания: сакральная транскоммуникация:

                             1. Витки духовной  спирали: «транскоммуникация волхва»
Волхв – герой моего большого прозаического цикла из пяти повестей.  Проведенный мной анализ его духовного становления  становится для меня   способом описания   сознания  продвинутого в духовном плане человека. 

 Спираль духовного становления волхва включает четыре этапа, кратко которые можно охарактеризовать так:


- колдун-шаман;


- духовный авторитет;


- алхимик-исследователь;


- духовный новатор.


Характеристика каждого из этих этапов дана   в следующей матрице:

                                                                                                                                                         Матрица № 3:

	      СУЩНОСТИ
	    МИФ    
	        НОРМА
	        ФАКТ
	     ИННОВАЦИЯ

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

	                                 Духовно-материальные 
                                             Продукты
	Мифы, предания
	Религиозные догмы,
 Нормы нравственности,
 социальные штампы и
 стереотипы
	  Информация, “голые факты”, научные и художественные открытия
	Озарения,  сознательный 
обмен духовными 
открытиями с Космосом

	                                       Фрагменты действий
	Волшебство,
 Целительство
	Ритуалы, 
Священнодействия
	Открытие, исследование, изобретение
	Прозрения, озарения, 
творческая интуиция, 
духовные
 Метаморфозы

	                                           Духовные качества
	Сильная воля, 
Профессиональное
 Мастерство
	Вера, доверие 
Абсолюту, 
духовная мощь
	Разум, Мудрость, 
Исследовательский
 потенциал
	Творческое начало,
 Любовь

	                                            Питание
	Любая пища
	Постная пища
	Научно-сбалансированный 
тип питания
	Предпочтительное 
питание тонкой энергией

	                                       Главная ориентация
	Творение Добра и
 отклик на Добро
	Раскаяние в
 допущенных грехах
	Исправление ошибок без

 упорства  в них
	Просветление, духовное 
самоусовершенствование

	                                        Энергетический обмен
	Владение магической

 Силой
	Впитывание “праны”
	Поиск энергии  “ци”
	Поклонение 
Святому               Духу

	                                             Тип Сознания
	Мифопоэтическое 
    Сознание
	Религиозно-
догматическое сознание
	Научно-познающее 
сознание
	Духовно-инновационное

Сознание





А. Шаманский виток духовной спирали:


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

                                                                                                                                                   МАТРИЦА № 4:

	                                    СУЩНОСТИ
	                                      МИФ                                                                  

	                              Элементы Духозрения
	                       Колдун-шаман

	                               Духовно-материальные продукты
	                 Мифы, предания, природные предметы

	                             Фрагменты действий
	                Волшебство, целительство

	                                      Духовные качества
	               Сильная воля, профессиональное                                  

            мастерство

	                                         Питание
	              Любая освященная духом пища

	                                         Главная ориентация
	               Творение Добра и отклик на Добро

	                                     Энергетический обмен
	                Поклонение Солнцу, Свету и Огню

	                          Тип Сознания:     Творчество
	              Мифопоэтическое сознание


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

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

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


Б.  Этап  “духовного авторитета”

Исторически с этим периодом связана уже описанная встреча волхва вместе с двумя другими с младенцем Иисусом Христом, работа  при дворе князя Владимира Красное Солнышко, служение иноком у преподобного Сергия Радонежского  и  жизнь в городе Суроже в эпоху Средневековья.
Ничего удивительного нет в том, что в это время у него доминировало религиозно-догматическое сознание, выжить без него в те трудные времена было  бы вряд ли возможно.

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

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

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

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

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

Для этого периода характерна интенсивная исследовательская деятельность волхва, опирающаяся на голографическую парадигму, и потому  представляющая собой ясное  осознание и постоянное  преображение  Место-обитания и Время-положения Человека в Мире.

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

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



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

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

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

                                        
1)  Эпоха Первопричины

Существовал ли волхв во  время Первопричины? Нет, его тогда не было! Первопричина - это время до первых семи дней творения, это время, когда Бог, наконец,  осознал свое неиссякаемое одиночество в  мире и 
пожелал иметь себе собеседника в лице носителя Разума, хотя бы немного приближающегося к Его уровню. Это время первых дней творения, когда закладывалась основа голографической парадигмы, в ходе создания которой чисто игровым способом Бог приходит к необходимости создать носителя голографического поля – человека и заложить  в нём механизм его духовного совершенствования - путь проб и  ошибок через постоянные духовные бифуркации. 
                       
    2) Эпоха  неоформленного Хаоса

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

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

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

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


         

                 3) Эпоха Воды
Эпоха воды - это время Инициации волхва, которое он провел на берегу Озера. Стихия Воды в духовном смысле противоречива, как и другие стихии. Она символизирует и Сок Жизни (творческий потенциал народа) и одновременно несет в себе избыток пустой «темной информации», ненужных и не подлежащих использованию Знаний («Мертвая вода» и пустые разговоры, когда праздно болтающий «напрасно льёт воду»).  Периодически жизнь на планете заливается Потопом - избытком  стихии Воды. Его сможет не допустить только высокая мораль стихии Дерева или сможет  стабилизировать устойчивое жизненное равновесие стихии Земли.  В рамках предстоящей катастрофы – наше единственное спасение от Потопа – активизация энергий Разума и Духа.
Избыток “Мертвой  Воды”  обычно  ослабляет власть сил, управляющих Социумом. Неслучайно Айвен ничего не стал объяснять волхву, когда учил его обращению в Сверхпространство, он просто показал, как это надо делать. Недаром сказано: “Во многих знаниях есть многие печали!” 

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

                                            4) Эпоха Огня:

В организме волхва эту стихию олицетворяли эмоции, а в Общине -  правильно организованные и исправно работающие энергетические структуры.  В своих общинах волхв всегда  находил себя среди  управленческого аппарата Социума. Укрепляет Огонь стихия Дерева, поэтому высокая нравственность является основой нашей благожелательности, сердечности и милосердия. Одно без другого не существует.


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


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


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


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


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

 Только наиболее духовно ориентированные творцы (волхвы в их числе) с помощью плодов  религиозного творчества способны  справиться с этими проблемами в будущем. Духовное творчество (высокая миссия Воды) начинается с Морали. Община, в которой есть поэты, всегда живет долго, ибо высокая поэзия не существует  без связей с высокой моралью. Творческая гениальность не совместима в жизни Общины со Злом.
Что все это означает  для голографической парадигмы? Огонь, Вода, Дерево, Металл, Земля -  это виды энергий, необходимых для  экспликации голографических образов в материальные предметы. Энергия черпается частью из окружающего нас энергоинформационного поля планеты, возможно  закрепленном в Мировом Океане, а  частично мы приносим её из своих собственных энергетических  и ментальных запасов: Разума,  Любви, Нравственности, Организованности, Творчества и т.д. 

Энергия Меры нужна для того, чтобы не нарушать при экспликации  реальности скрытые по началу законы Красоты и Божественной Пропорции.  
            
                     
5) Эпоха Земли

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

Раздумья о стихии Земли - это раздумья об энергетике Матери-Природы. Можно сформулировать их итог следующим образом: “Кто не думает о Матери-Земле, тот не думает вообще”…
Именно стихия Земли укрепляет Металл ( Разум и Волю человека ), а “жизнь одними страстями” построена только на удовлетворении низших потребностей в еде, сексе или  зрелищах.  Ограничение только подобным аспектом Разума привело Человека и Человечество к полному Неразумию и Деградации. Думаю, что в голографическом аспекте  речь идет о  неустойчивости создаваемого нашими усилиями мира, если в них мало соответствующих высоких ментальных энергий – Разума и Духа. 
Неразумная Община обязательно покатится в бездну загрязнения Природы, а, следовательно, будет обречена на вымирание.
Чтобы остановить скольжение в пропасть, волхв всегда  помнил о главном завете, сформулированным древними: ”Пища должна быть лекарством, а лекарство - пищей”. Кроме того, исходя из общей картины  энергетических взаимовлияний,  для выживания Общины постоянно следует:

а) усиливать позитивную энергетику Дерева, укрепляющую нравственность сердечность, милосердие, благожелательность;
б) укреплять позитивную стихию Огня, то есть, энергоинформационные составляющие личности и позитивные эмоции.
Все беды человечества начались с того, что Первочеловек  “что-то не то съел” - к примеру, “яблоко” с “Древа познания Добра и зла”. Нарушив запрет Бога, он открыл ящик несчастий, с которыми не может  справиться до сих пор. Читатель помнит, конечно,  древнегреческую легенду о “ящике несчастий Пандоры”?

Дисбаланс (патология, болезнь)  организма начинается, таким образом, с неправильного образа питания, в частности, поедания трупов убитых животных. В этом случае стихия Земли поражает стихию Воды в организме, то есть, неправильное питание поражает, прежде всего, почки. Затем плохие почки поражают сердце и организм гибнет. 
На социальном (общинном) уровне происходит то же самое. Отсутствие устойчивого Равновесия  (Меры), связанное  с работой   стихии Земли, приводит  Общину к ее духовной и творческой деградации.

Стихия Земли обладает  центральным положением в группе стихий. Но каждой стихии соответствует и определенная духовная сущность. Так Земле соответствует Бог, ибо только  именно Его энергия занимает центральное положение посреди всех  типов энергетических стихий. Именно поэтому сдвиг  Равновесия в духовной системе - это всегда принижение Бога, отказ от понимания доминанты   Космоса, высших Божественных Иерархий -  Мирового Древа всей Вселенной.
  В голографическом аспекте «земля» – это «осевая энергия»,   на базе которой и творится  наш земной мир в ходе экспликации нами голографического образа Мира.  Название энергий не случайно, как не случайно совпадение названия нашей планеты и её «осевой энергии» - «Земля». 
                                                 6) Эпоха Дерева

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

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

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

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

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

Религия укрепляет Власть правителей и Общественную мораль. Религия волхвов действует точно так же: просветленные люди  управляют племенем и  поддерживают в неприкосновенности его Мораль. Пока поддерживают... Хотя это становится делать все труднее.

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

 Из рассказа о  библейском сотворении мира мы помним, что раньше всего возникла  Вода, потом Земля,  и Огонь, а  только потом   Дерево и Металл, олицетворяющие Мораль и Рациональность  человека.  Само по себе это говорит  о важности энергетических стихий, в том числе и при голографической развертке реальности.  
                                              7) Эпоха Металла:

Рассмотрим традиционную духовную точку зрения. По ней понимание сущности Металла пришло к волхву, скорей всего во время проживания в  крымском  Суроже. Стихия Металла с её духовной амбивалентностью хорошо известна: с одной стороны, - Материальное богатство  и  благополучие, а с другой – Волевое начало  человека.
 Волевая энергетика  общества всегда скрыта, она всегда в потенции, ибо  только импульс Саморазвития включает механизм, ведущий к постепенному  накоплению духовного Разума и духовной  Мудрости. 
 Почему?  Дело в том, что Человек подобен Космосу, все его духовные богатства  есть и в Человеке, но включаются лишь при Саморазвитии, когда  Человек преодолевает барьеры и преграды на пути к скрытой в нем сокровищнице Духа и просветленному Сердцу, при условии  благословения Высших сил на это. 

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

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

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

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

Общине  будет трудно, но она найдет выход. Многие интуитивно его уже знают, хотя и не догадываются об этом. Это - обращение к Единому, осознание всеобщей Целостности, постоянных  связей Плотного и Тонкого миров.
Предполагая подобные трудности, волхвы, должны  предвидеть Будущее. Как? Стихия Воды подпитывается Металлом. Следовательно,  только Волевое начало   ставит преграды ослаблению творческого потенциала Общины. Задача волхвов - очищать энергию Металла, переводить низкие ее планы - погоню за материальными благами в высокий план - Саморазвитие и обретение духовной Мудрости.

 Волхвы выработали определенные правила и технологию поддержания достойного уровня  Духовной Мудрости внутри племени, но многие из них все ещё боятся отдавать её  неподготовленным умам. Тут может быть перекос, молодым, его и исправлять, если хорошо подумать об этом на природном  досуге...
  Давайте проинтерпретируем эту традиционную духовную точку зрения в терминах голографической традиции. «Металлические энергии» способствуют при экспликации материальной Вселенной росту двух начал: Материальных богатств и волевой Рациональности. Мерой выступает «деревянное начало» – Сердечность. Если человек его лишен, он устремляется во все тяжкие, стремится стать миллионером или напротив уходит в мудрствование,  чреватое точно   таким же  по знаку негативом. 

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

8) Эпоха духовно-инновационной Трансформации (время «Разума-Эфира»):

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

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

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


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

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

                    

9)  Время Святого Духа:
Со временем Святого Духа в жизни волхва были связаны краткие моменты пребывания в Топохронале Сверхпространства. (в голографических терминах – в имплицитном, непроявленном мире). Волхв очень хорошо сознавал, что его мир не исчерпывается тем, что он наблюдает в реальной жизни. К Сверхпространству он стремился задолго до того, как научился попадать туда  так, как все остальные: только после Смерти. Он заранее осознал механизм голографической развертки Мира и значение Смерти в нем.
Побывав в Сверхпространстве, волхв  стал совсем иным, он стал  более добрым, чутким, смиренным. Он больше не гордился - не просто перед другими людьми, -  этого  и раньше не было,   он не гордился даже и перед самим собой, ибо понял, насколько далеко ушли от его уровня развития  высшие духовные сущности в Сверхпространстве Топохронала. 
Имея соответствующие ориентиры, любой человек правильно построит свои взаимоотношения с миром Топохронала , найдет слова,  молитвы  и другие материальные и духовные  средства для общения с Ним.

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

                     2.3.3.2. Транскоммуникация с Тонким миром  по Карлосу Кастанеде

Цикл книг американского антрополога Карлоса Кастанеды (См. например,  Библиография, № 63) о мистике мексиканских индейцев из племени «яки» оказался по основным своим особенностям очень близок «голографической парадигме» и  формам разнообразных  способов  общения с Тонким миром, то есть «транскоммуникации».

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

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

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

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

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


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


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

 
Благодаря ему,   наша концепция  полностью совпадает с основной доктриной квантовой механики, в которой «мир локальных объектов тоже не является основой Реальности. В её основе на фундаментальном уровне лежит нелокальный квантовый источник, из которого локальные объекты могут лишь «проявляться»  в процессе декогерренции. И любой проявленный объект, как классический домен, окружен квантовым гало, квантовым ореолом, пронизывающим его плотную локальную сердцевину». (Из статьи С.Доронина – www.nagualism.ru/ nagualtime/n2/gosti- Doronin.html).
                  Нагуаль – это та мысленная голограмма, существующая  в наших мозгах, помимо нашего осознания, из которого мы,  с помощью заложенного в нас Богом механизма чувственного восприятия, воплощаем видение  материальной реальности.      


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


По мнению Дона Хуана, нагуаль – это место, где «обитает сила», а, по мнению квантовой механики, –  некое голографическое пространство, где скрываются до воплощения все  виды энергий,  материализующихся позднее в  материальном мире, в том числе и с помощью наших собственных мозгов, но не обязательно только с их помощью.  Есть среди них  такие, к которым мы не имеем никакого отношения. Они существуют объективно, вне зависимости от нас, ибо энергоинформационный мир вокруг имеет своё материальное (по крайней мере, на энергетическом уровне) существование. Тогда секрет их поддержания скрыт в деятельности  духовной Иерархии. 
    Итак, каким образом материализуется мир? В «голографической парадигме» американского физика  Д. Бома  - с помощью божественной голограммы, из которой наш мозг черпает силы и энергию  для материализации мира  путем наших пяти органов чувств.  А у Кастанеды, к примеру,  за этот процесс отвечает так называемая «точка сборки». Как пишет С.Доронин, она выполняет две основные функции: «обуславливает наличие сознания у живых существ и  формирует устойчивую картину воспринимаемого ими  мира».

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

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

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

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

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

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

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

Поскольку энергетика Голограммы вечна и бесконечна, наши  сенсорные  способности в конечном итоге возрастают от совсем  минимальных к  максимальным,  свойственным   только древним магам и святым. Но,  тем не менее,  диапазон нашего восприятия всегда ограничен, ибо всегда существуют  типы  плотных энергий, которые мы принципиально не можем воспринять сами по себе. Однако существует и  наука со своими возможностями познания мира, в том числе, и за границами наших органов чувств. Мир познаваем, ибо Бог – не обманщик. Он просто против того, чтобы мы зацикливались на одном способе объяснения мира.  Он  ждет, чтобы мы открывали новое,  приближаясь к Его – Божественному  уровню постижения мира. Механизмы этого постижения – целостная Интуиция и   Божественное (Измерение) Сотворчество,  способное  на постоянную  духовную корректировку (изменение)  Мира. 
Нам остаётся рассмотреть ещё одно важнейшее  для  Кастанеды понятие  - «остановка внутреннего диалога» (ОВД). ОВД – это магическая техника манипуляции с окружающим миром, освобождение  нашего восприятия от постоянной привязки к  его  лишь к одному фиксированному состоянию.  Как считал Георгий Гурджиев, это  освобождение восприятия от матричного механистического воспроизведения  чисто внешней картины мира, завязанной на несовершенство наших органов чувств, это преодоление заложенной в нас тенденции стать «биороботами».

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

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

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

Не этим ли  объясняется  деятельность гениев, способных к изменению традиционной картины мира?  Им для этого надо только войти в «зону молчания», остаться одним и хорошо подумать. ОВД  как раз и обеспечивает достижение нами  «внутреннего безмолвия», необходимого как для гениев, так и для людей, обучающихся ТВОРЧЕСТВУ, а главное -  на ТВОРЧЕСТВО принципиально способных. 
         2.3.3.3. Общение с потусторонним миром и вера в бессмертие души  в разных культурах:

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

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

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

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

     11. Догоны. Для них характерен культ предков, которые возрождаются после смерти на Небе в форме змей.  Поэтому догоны вырезали фигурки змей и им молились. Дух предка являлся избираемому  жрецом человеку и просил его  организовать святилище и ему поклоняться. Он также предлагал людям  наиболее подходящий тотем для поклонения,  причем необязательно только  змею.
Подводя итоги этим мифологическим  верованиям в загробный мир, можно  выявить следующие его   основополагающие  элементы:

       А.  Культ умерших  предков в самых разнообразных формах;

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

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

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

     Д. Возможность умершим душам общаться с земным миром и проникать в него в форме леших и другой  нечисти;
     Е.  Закон  небесного возмездия за зло;

    Ж. Оказание помощи живыми  людьми   мертвым душам, олицетворенные в разнообразных обрядах    похорон и  предметах, положенных в могил, а также в  поминании мертвых.
     З. Преодоление  умершей душой на своём пути  массы трудных испытаний.
                 2.3.4. Активность Подсознания: отношение к Будущему:

Подсознание живет во всех трех мирах Времени: Прошлом, Настоящем и в Будущем. Ученые даже придумали для оправдания  Знания о  Будущем такую оригинальную концепцию: их души были способны реинкарнировать и в Будущее, а,  возвратясь,  запомнили основные события и  становились  пророками или предсказателями.

 Более вероятной версией является контакт души предсказателя с Акашей - Энергоинформационным полем планеты, которому все уже давно известно. Где хранится это поле, до конца неясно. По крайней мере, судя по тому, что в предсказаниях всегда большую роль играет вода – в форме глади водоёма или глади зеркала, вероятность её хранения в Мировом Океане очень высока.

   В любом случае именно  Подсознание играет в пророчествах огромную роль:

- во-первых, оно должно быть подготовлено: введено в транс или загипнотизировано;

- во-вторых, оно должно помнить огромное количество информации, не опираясь на память, а только на свои внутренние ресурсы;

- в третьих, оно должно получить какие-то материальные носители для информации: видение событий, явление образов святых, которые им всё рассказывают, или, в худшем случае,  кусочек сахару, как у Бабы Ванги.

Наша семислойная модель Бытия даёт для понимания  роли Будущего в энергетическом балансе Личности огромные возможности. Попытаемся разобраться в них подробнее.

                    А. Роль духовных энергий  в понимании Будущего:
Дух - это система связи Человека с миром Инобытия, понимание, что Будущее не исчерпывается проживанием  души только в этом материальном мире, у неё есть и другие перспективы. Духовно развитый человек в любой момент готов к смерти, тем более,  что она может прийти в любой момент. Все мы, как говорится, «Под Богом ходим!»

С уровнем развития духовных энергий человека связана его способность к предсказаниям, связано  понимание  «Смысла жизни» как исполнения Замысла Господа Бога по отношению к самой человеческой личности. Но духовные энергии возрастают в нас не от греховной, а от святой жизни: от  аскетизма, милосердия, смирения, способности отдавать себя другим в Любви и в  верности поиску  собственного божественного предназначения.

Гарантом наличия в нас духовных энергий является Божественная искра, данная от рождения каждому человеку. Все мы немного боги, только не догадываемся об этом и ведем себя, как животные.

Духовная  энергия Личности – это личностной  баланс между Богом и Зверем в человеке, способность выбрать Божественную сторону в качестве цели развития и постепенно преодолевать в себе звериное начало.
Более подробно обо всем этом можно прочитать в книге «Человек Будущего». (См. № 49)

Б. Роль энергий души -  Разума,  Подсознания и Интуиции:
Разумные энергии души – это  в рациональном плане – чистый Разум, а в иррациональном плане – Подсознание и Интуиция хранят  мистические экстрасенсорные способности человека.

Душа находится в постоянном балансе между Телом и Духом, она есть  гироскоп духовно-телесного развития человека. Вместе с тем, она не только обеспечивает баланс, но и является его Мерой.
Для её отношений с будущим одинаково важно «не западать» ни на телесный, ни на абстрактный духовный план, важнее всегда  именно  Баланс между ними. Абсолютизация духовного плана приводит человека к одиночеству, выпадению из большинства социальных связей, ибо все высокой духовностью обладать не могут. Хотя святой образ жизни для Будущего предпочтителен, ибо, как говаривал Серафим Саровский: «Спасись один, вокруг спасутся тысячи».  Высокая Духовность обладает примером заразительности, хотя не как болезнь, а  несколько по-другому…

                             В. Роль энергии стихии «Вода» для Будущего:

Стихия «Воды» несет в себе информационное начало: она порождается стихией «Металла» и губится стихией «Земли». Сильное волевое начало в человеке (Металл)  мешает многогранности информационного богатства личности, ибо « упертость человека» - это всегда  его собственное самоограничение.
Жизненная устойчивость (стихия «Земли») создаёт другой тип самоограничения – психологический. Человеку начинает казаться, что «во многих знаниях есть многие печали»… Эту поговорку придумали в древние времена, когда человеку, кроме земли, и держаться не за что было, поэтому новая информация представляла собой определенную опасность.

Сейчас мы живем в другой время, когда  подобное самоограничение  в познании, отказ от инновационных методов отношения к Жизни уже  «Смерти подобен». Баланс энергии «Вода» между  новым знанием и отказом от него из-за неспособности развивать собственную способность адаптации к новому, - залог выживания в современном мире.  Огромная масса новых знаний также опасна, ибо приводит человека в стрессовое состояние, а за страсть к постоянному познанию нового, например, путем длительного сидения в Интернете также приходится расплачиваться своим здоровьем. Баланс необходим во всех случаях…

Вместе с тем, совершенно ясно, что Будущему, чтобы оно реализовалось, важна имена адаптационная способность человека  к новому – инновационные качества характера человека. Их сегодня демонстрируют «Дети Индиго». Общественная реакция на этот феномен показывает уровень инновационности той или иной социальной системы, способность её адаптироваться к Будущему. Сдержанное отношение к этим детям  со стороны Православия – характерный пример реакции социальной системы, ориентированной на традицию. (См.  в Библ., № 75)

   Г. Роль энергии «Дерева» в приближении Будущего:
Рост «деревянной энергии» в организме тесно связан с деятельностью в нем Сердца как баланса «верха» и «низа», как  механизма приведения в Равновесие черт  Бога и Зверя в человеке. Сердечность открывает нам в личности  богатства,  ориентированные на Милосердие, Любовь, Сострадание и другие подобные этим качества человека.  
Для Будущего имеет колоссальное значение выбор в этой, балансирующей жизненное поведение  человека стихии, ориентации  - на «Верх», на Милосердие и Сострадание,  на выбор  именно духовных высот  и целей.

Что влияет на этот выбор? Как известно стихию «Дерева» подпитывает стихия «Воды», а губит «Металл», что на психологическом языке может быть истолковано так: для Сердечности полезна  широкая информированность человека (а в Будущем – ориентация на инновационность),  но  определенную опасность  представляет сильное волевое начало, ведущее, как уже было показано, к  субъективным самоограничениям Личности.

 Сердечность (стихия «Дерева») помогает избежать односторонности «многих знаний, чреватых сильными печалями, и жесткости волевого начала в человеке, хорошего для «наращивания мускулов», но  мало полезного для  выбора духовных целей  человеком.

     Д. Будущее и энергия «Металла»:

Энергия «Металла» очень важная для деятельности чакры «Живот», отвечающей  не только рост волевых качеств человека, но и телесные возможности, те же мускулы, к примеру.

Эта энергия, безусловно, оказывает влияние и на духовную устойчивость человека, ибо способствует созданию в личности волевой структуры, как условия её способности добиваться поставленных целей, неважно: материальных или духовных.
Росту стихии «Металла» способствует стихия «Земли», плавит «Металл»  стихия «Огня».  На личностном уровне это означает, что жизненная устойчивость человека способствует росту его волевых качеств, а  высокий эмоциональный уровень придет личности  психическую неустойчивость.

Поэтому высокая эмоциональность человека, избыток в нем энергии «Огня» опасны для реализации Будущего,  успех которого всегда ориентирован на баланс и личностное Равновесие.

Что можно посоветовать неустойчивому в эмоциональном смысле человеку?  «Огонь» заливает «Вода» - «учиться надо господа!» Знание конкретных методик решения своих психологических и духовных проблем в любом случае помогает их решению, была бы только сила воли для их претворения в жизнь.

     Е. Роль  стихии «Огня»  в  реализации Будущего:
«Огненная энергия» в человеке балансируется, как было указано, стихией «Воды» и получает импульс развития с помощью стихии «Дерева». Эмоции уравновешивает новое знание, а  сердечность человека также способствует его успеху в этом балансе.

Что важно для Будущего? Эмоциональный холод губит сердечность, поэтому для Баланса психических характеристик в человеке важно поддержание энергии «Огня» в достаточном тонусе бытия.

В то же время человеку опасно вспыхивать, «как порох», - сам взорваться может и другим  повредить по дороге. Принцип сердечного баланса: «сам погибай, а товарища выручай!» 

Высокая эмоциональность должна быть в человеке скомпенсирована, например, с помощью Творчества или в Любви.  И тот, и другой Путь весьма эффективны, лишь не надо таить эмоции  в себе, иначе сгоришь, а следует постоянно искать цели для её прагматической реализации. Жизнь всегда таит их в огромном количестве, стоит только внимательно приглядеться.

     Ж. Роль стихии «Земля» в реализации Будущего.

 Земные энергии в человеке отвечают за его жизненную устойчивость. Способность стоять двумя ногами на земле дана не каждому, а лишь тому, в характере которого стихия «земли» присутствует в достаточном количестве, например, земным зодиака: Тельцу, Деве и Козерогу.

 Землю поддерживает Огонь, порождая пепел, а губит Дерево, разрыхляя её  своими корнями. Именно поэтому высокая эмоциональность человека может быть компенсирована жизненной устойчивостью,  а последняя  может быть  ослаблена  только излишней  способностью  балансировать,  то есть, мешать устойчивому стоянию на земле.

 Все полезно лишь в рамках эффективного Баланса, излишний Баланс также вреден, как и избыток любой другой энергии в системе.

Стихия «Земли играет, таким образом,  в реализации Будущего двойственную роль: с одной стороны она делает баланс устойчивым, а с другой стороны  её избыток не способствует балансу, ибо тормозит его, вводя в определенные рамки.

     2.4. Познание дополняющих друг друга полярных аспектов мира:
                         2.4.1. Добро – Зло – Баланс Добра и Зла:
Изучение пустого противостояние Добра и Зла не продуктивно в познавательном плане, если  не наблюдается третьей балансирующей их силы. Так в триедином Боге индусов, в отличие от христианской Троицы, есть функциональное разделение обязанностей: Брахма отвечает за ТВОРЕНИЕ, Шива – за РАЗРУШЕНИЕ, а Вишну – за ХРАНЕНИЕ. Понятно, с чем и как надо иметь дело.
Коитус  Мужчины и Женщины немногого стоит, если при этом не планируется рождение  Ребенка – начала , балансирующего и стабилизирующего  их союз.
Так в китайской системе энергетики мужская энергия ЯН и женская энергия ИНЬ  более продуктивны при их  единстве в гармонизирующей их системе ДАО. Гармонизатор выявляет смысл соединения двух полярных начал и проясняет  условия их стабильного существования, ибо сами по себе без дополняющей их пары они большого смысла не имеют.
В системе человеческих отношений мы часто наблюдем такую диалектику Добра и Зла, когда для достижения Добра необходимо применить Зло: например, чтобы выучить ребенка, его приходится и наказывать за непослушание, а все системы, отвергающие наказание как метод воспитания,  быстро приходят к  пониманию неэффективности  такого воспитания. Везде нам помогает решать моральные проблемы «Баланс Добра и Зла».
                 Само противостояние пары полярных сущностей очень часто подвергается осмеянию собственной относительностью. Во Времени, к примеру, Прошлое и  Грядущее балансируется Настоящим, которое в свою очередь выступает лишь  ничтожной сущностью перед лицом Вечности. Но именно настоящее является  гармонизатором Времени, понять которое мы в сущности не можем без  привлечения полярного понятия Пространства.
Так в познавательном плане  по отношению к своему Балансу  относительны и Добро, и Зло, и Прошлое и Грядущее, и Свет и Тьма, да и другие парные оппозиции. 
Пушкин писал: «Не дай Господи видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный».  Бунт у нас – это, по сути,  троекратное увеличение Энтропии, Хаоса и Зла, ибо их единством он и является.  Казалось бы, это необъяснимо, ведь энтропия возрастает только в закрытых системах, а бунт – типично «открытая система». Да это так, но лишь  по его  прохождению, а  не по генезису. Причиной бунта всегда является невыносимая для народа ситуация, именно по вине  закрытости общества и того, что власть в этом закрытом обществе перегнула палку.

Добро как бы рассеялось в подобной системе, вследствие чего начало аккумулироваться Зло, по инерции пробежав пространство  Меры. Нравственный Порядок  также был утрачен, поэтому Хаос и Энтропия получили возможность для ускоренного роста. 

Добро, как отмечалось, - это накопление позитивной психической энергии, а Зло – энергии отрицательной.  Механизмом переработки Добра и Зла являются души людей, они аккумулируют и то и другое, а их максимум  при наличии воли выливается в соответствующие позитивные или негативные  действия Социума.

Злобных действий может и не быть, если воля к насилию купируется верой в Бога и нравственными ограничениями, в которые человек свято верит. Добро – аккумуляция нравственной энергии в душе человека, претворяющейся в добрые действия. Зло – его абсолютная антитеза.

 Именно поэтому Зло  неограниченно копится лишь  в тоталитарных системах, закрытых по своим базовым характеристикам.  Открытая демократическая система всегда находит способ справиться со Злом, вывести его за свои пределы или хотя бы минимизировать. 

Рассмотрим динамику Добра и Зла в такой открытой системе как Космос.

 Характеристикой открытости Космоса  служит наличие различных механизмов переработки  Энтропии, Зла и Хаоса в Негаэнтропию (Порядок и Добро):

- звезды, которые Бог создал одними из первых именно как  органы Света, Порядка и Духа (во многих  мифологиях народов мира Боги приходят именно  со звезд, а иногда их воплощением и являются);

-  диалектика Пустоты (вакуума) и Заполненности (торсионные поля);

- планетные системы, на которых может образоваться Жизнь и её высшее проявление – носитель Разума;

-  законы гравитации как механизм удержания планет вокруг звезд, а, следовательно, их концентрации не вокруг Пустоты и Тьмы, а вокруг Добра и Света.  

-  глобальное энергоинформационное поле, связующее всю систему Космоса в одно  целое для поддержания в нем Меры Добра и Зла, Порядка и Хаоса, Энтропии и Негаэнтропии;
- механизм поддержания энергоинформационных связей Космоса, выражающийся в единстве его Дискретности (автономности частей) и Непрерывности (вечности  и бесконечности  самого поля).

Эта динамика Добра и Зла в Космосе показывает, что в его открытой системе у Добра и Порядка шансов много больше, нежели, чем в их полярных противоположностей. Но почему же Зло продолжает доминировать на планете Земля? Наверно потому, что она – закрытая система, о выход в Космос носит у нас еще весьма первоначальный характер.  

Научные фильтры играют в этом процессе весьма неблаговидную роль, отбрасывая всю непроверяемую с точки зрения науки информацию. Именно поэтому Космос и молчит, ибо  инопланетяне на контакт идут не с дикими хищниками, а только с подобными себе, разумными людьми. 

                                 2.4.2. Свет – Тьма - Разум:
Противостояние Света и Тьмы – более абсолютно только потому, что под словом «Свет» мы часто понимаем абсолютную сущность - «Бог». Да и что может сбалансировать Свет и Тьму? – Сумрак! В весьма ограниченных ситуациях…
Научный подход к единству Света и Тьмы  предполагает  их разбор в категориях: Порядок и Хаос. Любая система в мире обладает неким количеством Порядка, который  наука связывает с понятием Негаэнтропия, и Хаоса, измеряемого количеством Энтропии в системе. Но устойчивость системе придают не они, а то, что называется «Положительным Балансом», относимой к понятию Антиэнтропии. 
 Если в системе достаточное количество Порядка (Негаэнтропии), она эволюционирует в положительном направлении, в противном случае при накоплении Хаоса (Энтропии) система находится в состоянии  Инволюции.  Но больший статус система получает не просто в эволюционном или инволюционном состоянии, а при  свободном творческом развитии, когда она находит внутри себя силы для адекватного ответа на любые внешние вызовы. Без Антиэнтропии тут не обойтись.
                                      2.4.3. Чет - Нечет – Числовой ряд:
Есть система, которая изучена математиками вдоль и поперек: это «числовой ряд». Он также состоит из двух полярных оппозиций: четные и нечетные числа. Казалось бы, чтобы понять, что их гармонизирует, мы должны выйти куда вверх, но куда? Что же  находит «над» этим числовым рядом? Не понятно... Недавно  я прочитал в газете, что два математика получили премию за открытое ими самое большое  простое число. Казалось бы, велика  ль заслуга? Но системой проверки  гармонизации как всегда выступает практика,  и оказалось, что это простое число полезно как основание для разработки новых шифров. Возникает  какой-то «магический выход»  за числовой ряд!  Практика  выступает тут и как критерий истины, и как гармонизатор полярных оппозиций.
                             2.4.4. Любовь - Ненависть – Душевность:
Любовь и ненависть – человеческие чувства, но обладающие совершенно разным статусом в нашем сознании. Как всегда, наиболее точно выразился поэт: «Только влюбленный имеет право на звание человека». (А.Блок)

Ненависть – не из нашего мира, а  из «мира Зла» - это параллельный бесовской мир, руководимый Сатаной, пытающий противостоять Богу и его любимому дитяте – Человеку.
 Вся мировая культура, так или иначе,  построена на  сюжетах именно с «Любовью». «Ненависть» всегда занимает по отношению к ней  подчиненное положение.
Как только мир стал терять Любовь, он начал терять свою сакральность, и прав был Лермонтов, вынесший этому миру жесткий приговор:

 «И ненавидим мы и любим мы случайно, ничем не жертвуя ни злобе, ни любви

                     И царствует в душе какой-то холод тайный, когда огонь кипит в крови…»

                   Как и в других человеческих  системах морали, гармонизатором тех или  других проявлений чувства служит сама душа: она определяет для себя меру доступного и в том, и в другом случае. Таким образом, кроме практики, мы нащупываем ещё один очень важный гармонизатор – «душу». 
                           2.4.5. Материя – Дух – Духоматерия (человек):
Стоило нам отойти от  абсолютного противостояния  Света и Тьмы и подойти к делу с другой стороны: на уровень противостояния Духа и Материи мы легко способны их примирить, ибо есть и Духоматерия –  это Человек! Именно  Человек выступает в мире абсолютным гармонизатором всех сложных процессов, равно как и своей противоположностью в этой функции.
Просто, отойдя от философских абстракций, мы подходим к человеку более реалистично, воспринимая его как некий   набор и положительных и отрицательных качеств, как некий ансамбль градаций того и другого. Христианство давно решило эту проблему: человек – грешен, безгрешен только Бог!

                             2.4.6. Правда – Ложь - Мораль:
         Единство Истины и Обмана в своё время точно определили Пушкин:
       «Тьмы низких истин нам дороже нас возвышающий обман.

        Оставь герою сердце… Что же он будет без него? – Тиран!»  
Для русского сознания «бессердечная мужественность», которая ринулась на наши души в последнее время с Запада, вещь неприемлемая.
 По нашим понятиям, у героя должно быть «сердце», твердые принципы морали. Поэтому сегодня многие СМИ стали органами лжи, распространяя без всяких комментариев эту «бессердечную мужественность» Запада. Я прочитал интерпретацию борьбы с этой «вестернизацией» нашего духа культуролога А.Я.Флиера, углядевшего  за этим сопротивлением  нечто совершенно иное. Он пишет: «Наиболее непримиримыми оппонентами вестернизации являются религиозные круги и маргинальные социальные группы, для которых вестернизация чревата угрозой утраты занимаемых ими социальных ниш».  (Культурологический словарь, стр.5, -http://www.philosophy.ru/edu/ref/vsk/01.html)  С легкой руки этого «культуролога» в маргинальные группы записано все крестьянское население России, потому что именно оно сопротивляется этой вестернизации, как может.
Знаю это по собственному опыту, потому что три года в зрелом возрасте прожил в глуши костромских лесов в деревне.                     

Что является «гармонизатором»  Правды и Лжи в нашей жизни? Душа, хранящая моральные принципы и  откликающаяся только на одни человеческие проявления  и враждебная к другим, или наоборот.  Но в разумных пределах мы  вполне допускаем их одновременное существование. Мораль теряет свои нравственные прницпы, теряет Бога, десакрализуется в своей основе.
Ориентация в жизни на Правду и только на Правду  или допуск Лжи, как приемлемого способа поведения, – являются  свидетельством порядочности или  бездуховности человека. Христос утверждал, чтобы попасть в Царство Божие, «надо родиться свыше», то есть, быть изначально  ориентированными только на нравственные основы поведения: Добро,  Правду, Милосердие, Любовь и т.д.  И мы знаем таких людей вокруг себя.

           2.4.6. Пространство – Время - Топохронал:

                         «Я помню всё в одно и то же время. Вселенную перед собой как бремя,

                                     Нетрудное в протянутой руке, как дальний свет на дальнем маяке,

                                          Несу, а в недрах тайно зреет семя … Грядущего».
                                                                                                                                         А.А.Ахматова

 Мы говорили о единстве Пространства и Времени как двух полярных категорий. В систему их превращает, по крайней мере, на планете Земля, то, что мы называем Топохроналом – постоянное местообитание, связанное со смыслом  существования во Времени  на этом месте  некоего этноса. Из  этнического разнообразия земных Топохроналов складывается не только история человечества, но и история всей планеты.
Каким образом  функционирует Топохронал?  В каждом народе, занимающем ту или иную нишу на  территории планеты, существует некоторое количество людей, способных уплотнять Время вокруг себя, производя при этом  информационные  и творческие ресурсы. Эти люди обладают способностью производить инновации, меняющие и характер Времени вокруг себя, и специфику связанного с данным временем Пространства. Это и есть гармонизаторы Топохронала, соединяющие Пространство–Время в специфическую культурную  систему, имеющую своё индивидуальное лицо.
Если взять такой пример Топохронала, как «Европейское Возрождение», то понятно кто и как его превратил в реальность.  Конкретный Топохронал никогда не бывает абсолютно положительным началом, у него есть и отрицательные стороны, которые преодолеваются гармонизаторами следующего культурного Топохронала. 

Взаимодействие двух  различных Топохроналов амбивалентно, то есть,  двояко творит Историю. Так татаро-монгольское нашествие, как столкновение двух Топохроналов  - монгольского и русского, обеспечило сам факт возникновения Европейского Возрождения, ибо русские задержали продвижение в Европу татар, стоявших уже в пределах ареала Возрождения. Двинься они дальше, никакого Возрождения в Европе не имело бы места.

 Но сам факт «татарского ига» сыграл  и у нас  положительную роль, ибо отсрочил почти на четыре века вестернизацию Руси, гибельное изменение основ её  Российского Топохронала под влиянием сильного Европейского  коллеги.  Функцию отечественного  гармонизатора в этой ситуации, коим был Петр Первый, вряд ли можно назвать только положительной, если рассматривать  её в контексте истории всей планеты.  
Совершенно ясно, что десакрализация России, бывшей по мнению многих русских деятелей культуры «Святой Русью»,  - важнейший фактор в духовной победе сил Зла.
                                   1.  ВРЕМЯ: БУДУЩЕЕ – ПРОШЛОЕ – НАСТОЯЩЕЕ:

 БУДУЩЕЕ время в соединении с ПРОШЛЫМ и НАСТОЯЩИМ дают понимание ВЕЧНОСТИ как общего тринитарного синтеза всех  предыдущих и последующих  темпоральных состояний мира. Именно Вечность наиболее полно характеризует состояние времени в Инобытии Человека.
Балансирующим элементом Времени является Настоящее. Поэтому не случайно многие философы приходят к осознанию важности нашего  пребывания «Здесь и теперь», другими словами, понимания, что Настоящее – решающее звено в  темпоральном бытии Человека.  
Рассмотрим коротко время мира на разных этапах его движения:
А. Язычество;
Б.Средневековье;
В.Новое Время;
Г. Новейшее Время;
Д. Постапокалиптические Времена.

                             А.ЯЗЫЧЕСТВО:

Язычество началось сразу после грехопадения Адама и Евы и изгнания Первочеловека из Рая.  Специфика этого  типа Времени состоит в том, что на место Творца, игравшего в Раю важнейшую роль, тогда в жизнедеятельности Человека  встала  тварная Природа. 

Оказавшись на грешной Земле, человек,  привыкший на Небе одухотворять Творца, по инерции начинает одухотворять тварную Природу. Он любит ее, холит и лелеет, как привык относиться к Богу  в Раю. Однако “творение” не может адекватно заменить Творца, отсюда все несовершенство языческого менталитета.
Одухотворение Человеком  тварной Природы молчаливо предполагает принятие им на себя её греховности, а, следовательно, поддержку Греха, запущенного человеком в себя  при вкушении  яблока с Древа познания Добра и Зла.
В нашей системе этот менталитет  обозначен как МИФ, точнее, “мифологическое миросозерцание”. В его основе лежит природное время: постоянная, циклическая смена сезонов года: Зима, Весна, Лето, Осень. Это время “вечного возвращения”,  кольцевое время, когда жизнь Человека движется по кругу, в зависимости от “погоды на дворе”. И сама  Жизнь воспринимается при этом, как вечное движение по кругу: рождение, взросление, смерть и новое рождение. Не случайно для большинства языческих верований свойственна уверенность в реинкарнации, то есть,  череде постоянных и разнообразных  воплощений души в физическом мире. 

В славянском язычестве была своя отличительная особенность – вера во Вселенский Триглав  при отсутствии реинкарнационных представлений. Языческий менталитет у нас  в огромной степени сохранился у крестьян, сельских жителей, привязанных к климатическим сезонам самой спецификой сельскохозяйственных работ.
  Несколько слов об особенностях   языческих представлений. Языческая духовность по-своему близка к непосредственной связи с Богом, какой является развитая духовность Человека, только  она обладает  одним негативным качеством: она не адекватно воспринимает сам объект связи. Язычник входит в общение не с Богом, а с духами природы, комплекс которых для него и замещает Бога. Бога, как  Единую Координирующую Сущность Вселенной, язычник не воспринимает вообще. Единый Бог для не го не существует, ибо сознание язычника политеистично, опирается на многобожие. 
Именно поэтому на втором этапе развития общего планетарного сознания  человек открывает для себя монотеистического Бога, знакомясь с Божественным откровением, запечатленным в  священных  книгах, типа Библии и других, ей подобных.
Проблема заключается лишь в  самом характере связи,  возникающей при этом  у нормативно мыслящего человека. Она покоится только на страхе перед Богом. Глупый правитель всегда стремится внушить своим подчиненным страх перед собой. Но Бог не таков.  Он желает править людьми, опираясь на  силу Любви.

Для этого Он посылает на планету своего Сына, чтобы Христос  ценой своей гибели освободил людей от страха перед Богом и  повернул  к стихии Любви.  Ветхозаветная религия, покоящаяся на страхе, была решительно отвергнута Его последователями, выбравшими в итоге  Любовь как новый способ связи с Богом.
                        Б.СРЕДНЕВЕКОВОЕ ВРЕМЯ:

  На этапе перехода от языческого (мифологического, по нашей терминологии) сознания к нормативному сознанию, политеизм был замещен на монотеизм. Многобожие отошло в мифы и предания, а ему на смену пришло Единобожие, существующее в форме монотеистических конфессий: иудаизма, христианства и Ислама.

Как уже говорилось, уязвимой стороной первоначального Монотеизма является односторонность механизма связи его сторонников с Богом. Он исчерпывается страхом,  отнюдь не удовлетворяющим Бога   в качестве глобального механизма связи. «Эффективного» – да, но  «глобального» - нет! Мы старались показать, что Бог  - системно мыслящее Существо,   Него не менее, чем для нас, важен механизм взаимосвязанного существования  глобальной сущности системы и её эффективного функционирования.

Эффективным механизмом связи людей с Богом с системной точки зрения является только Любовь, ибо именно она несет в себе саму системную сущность Бога.

 Важной социальной стороной монотеистических конфессий является их влияние на  поддержание этнической целостности человечества. Языческие верования локально эффективны, каждый регион создавал свои разновидности богов, отнюдь не способствующие объединению наций и народностей в единое целое. Монотеистические религии несли внутри себя стремление к этноконфессиональному единству. Именно поэтому они были шагом вперед в деле развития планетарной духовности. 

Для единства мира было важно, что Христианство и Ислам объединяли в своих рядах большую половину человечества, чем также усиливали его духовное единство.

Вместе с тем внутри этих монотеистических конфессий  была собственная червоточина – доверие научному способу познания реальности, которое родилось по сути дела в  исламском окружении, ибо наука как таковая сложилась впервые отнюдь не в недрах Христианского, а в недрах Арабского мира. 

Решительный поворот в сторону выбора этого типа познания, а также привязанного к нему способа промышленно-технического ведения хозяйства, человечество сделало в эпоху Возрождения.  Что же было  в итоге возрождено?
 В  основе языческой и религиозной системы человеческого жизнеобеспечения лежали, как правило, общинные способы хозяйствования.   Возрождение, подтолкнув Западный мир к выбору промышленного способа хозяйствования,  в основе которого лежало право частной собственности, спровоцировало ускоренное движение  доминирующих   конфессий от Богочеловечества к Человекобожию. Выбор  промышленного и капиталистического  способа хозяйствования  мог быть сделан только на основе утверждения прерогативы частной собственности над  собственностью общинной.

Христианство защищало право каждой верующей личности на личностную любовь как универсальный  способ связи с Богом. Наука в известной степени пошла еще дальше: она подтолкнула Человека к  весьма неверному выводу, что, раз он – уникальная личность, то  для эффективной переделки  и познания мира Бог Человеку не очень-то и  нужен.

Нормативное сознание, основанное на обрядоверии,  легко восприняло  обрядоверие другого масштаба – веру в научный эксперимент как единственный способ познания мира. Но этот способ плодит только «факты», и «фактики», не позволяя познать сущность мира как целостного явления.  Именно поэтому мы и назвали этот тип сознания «фактологическим».

В итоге в эпоху Возрождения человечество взяло курс на промышленную цивилизацию, породившую, что стало ясно только в конце ХХ и  начале ХХ1 веков,  экологический тупик развития всей  планетарной экониши его существования. Таким образом, в эпоху Возрождения мы выбрали не Возрождение, а, в конечном итоге, собственную  Смерть!
В основе СРЕДНЕВЕКОВОГО ВРЕМЕНИ   лежит  эсхатологическое время, являющееся отличительной особенностью “нормативного” сознания. В христианских странах - это библейское понимание времени: от Сотворения мира до Страшного Суда.

В сути  “нормативного сознания”  заложена идея воплощения в Боге духовного Идеала, лишенное, однако, той первоначальной теплоты и участия, которое свойственно взаимоотношениям Человека и Бога в Раю.  Дело в том, что “нормативное отношение” к Богу построено, прежде всего, на Страхе перед Господом, ибо в переходное от Язычества к Средневековому Времени происходит Потоп, понятый людьми как гнев Богов за прегрешения Человека.

Ной с сыновьями основали “Послепотопное человечество”, уверовавшее в силу и могущество  Бога,  но поставившее в основу отношений с Богом - Страх Господень. В соответствии со средневековым пониманием времени, миссия человека состоит в слепом повиновении Господу, ведущему человечество от Сотворения мира к Страшному Суду, но при этом остаётся  обязательным атрибутом  сознания человечества его “греховность”. Именно  за нее, в конце концов,  человечество ожидает Страшный Суд и Конец Света, что логически взаимосвязано.


                                                                                                                      В. НОВОЕ ВРЕМЯ:
Приход духовности  Нового Времени  был ознаменован Голгофским подвигом Христа, освободившим человечество от безнадежности эсхатологического времени и узкого понимания греховности своего собственного Бытия. Однако в реальности мировой культуры  это время началось только в Средневековье. Отношения с Богом, построенные прежде  только на Страхе Божьем, начиная со Средневековья, были расширены и  переосмыслены  данным Христом новым механизмом связи Человека с Богом - “Любовью”.
Любовь открыла перед Человеком безграничные просторы осевого времени, исходящего в бесконечность, в ходе которой и происходит обретение Человеком своей подлинной, построенной на Любви, сущности.

Однако осевое время - не ровная линия.  Человек обретает свою сущность в маятниковом качании:  проходя сначала через  отказ от Бога, упиваясь иллюзией вновь обретенной самости и своего могущества, вызванного “чудесами” новой своей игрушки - Науки. Пагубность и негативные последствия использования этой  “игрушки” Человек понял только к концу ХХ века, столкнувшись с глобальным загрязнением планеты. На него пахнуло  смрадное дыхание «Конца Времен»,  апофеоз эсхатологического времени, возникающий по причине потенциальной гибели  планеты из-за загрязнения окружающей природной среды. 
И тогда Человек вновь качнулся к Богу. Окончательное обретение Бога будет осуществлено в ходе предстоящей экологической катастрофы, где выживут только верующие в Бога люди. Однако она не является Концом Света, ибо до Страшного Суда человечество дойдет только после исправления последнего грешника на Земле. На мой взгляд, Страшный Суд - явление чисто духовное и  вселенское, поэтому наши земные мерки к Нему совершенно не  приложимы.

В отличие от сатанинских сил, Человек обладает целостностью, ибо в нем есть два начала: одно ведущее к Греху, и  другое, ведущее к Свету. Присутствие в нем Божественного начала дает гарантию, что он может исправиться и попасть в Рай. В Ад, под землю,  будут ввержены силы дьявола, после того, как они будут изгнаны из человеческих сущностей. Собственно, они и так там пребывают, о чем свидетельствует советская история Кольской сверхглубинной скважины.                                                   

                                              Г. НОВЕЙШЕЕ ВРЕМЯ:

Новейшей Время - это время от Экокатастрофы до Апокалипсиса, время окончательной победы сил Добра, Света, Справедливости и Истины в Человеке. Этому будет способствовать доминирующий в то время тип менталитета - “духовно-инновационная ментальность” с ее главной особенностью - творческим началом.
Подобное  время было предсказано в Библии, ибо на его основе возникло движение «хилиастов», верующих в тысячелетие Бытия человечества в Боге. Как и все в Библии, этот отрезок длиной в «тысячелетие» имеет не временной, а чисто метафорический смысл, не соответствующий бытовому пониманию времени.

   Спецификой Новейшего Времени является соединение эсхатологических представлений  и «осевого времени»: Апокалипсис настолько удален в некое «Прекрасное Далеко», что время можно вполне принять за бесконечно длящееся «осевое время».  Важно понять, что Страшный Суд и Второе Пришествие Христа на землю – это не конец времен, а начало принципиально другого «Духовно-осевого Времени». Назовем его «Постапокалиптическим Временем».
Следующая после Апокалипсиса  “Райская жизнь №2» описана в Библии в крайне неясных образах, поскольку она не интересовала носителей этого типа сознания. Таким образом, мы имеем дело с типично финалистским сознанием и жестко очерченным эсхатологическим временем, выбраться из рамок которого человечеству, якобы,  не дано.
Именно этот тип нормативного  мировоззрения торжествовал  в Средневековье, что породило многие несообразности поведения христианского человечества в это время, в частности, Крестовые походы и Инквизицию.

                               Д. ПОСТАПОКАЛИПТИЧЕСКИЕ ВРЕМЕНА:
Постапокалиптические Времена -  время, начинающееся после Страшного Суда и выводящее Человека  к «новой жизни» на  “Новой Земле”, получивших  такое название в Библии. По сути - это весь большой Космос (включая его духовный аспект), становящийся местом и временем духовно-физической деятельности деятельности нового постапокалиптического Человека. Там он обретает новый духовный и физический простор, чтобы стать подлинным сотворцом и соратником Бога в ходе  завершения 8-го дня творения.
                        2. Астрологическая специфика нашего Времени:

Астрология приемлема в той степени, в какой она совпадает с нашими воззрениями, полученными другими, не астрологическими средствами.

Самым значительным для нашего времени обстоятельством по данным астрологии является характерный для рубежа ХХ-ХХ1 веков  переход от «эры Рыб» к  «эре Водолея».

Какой итог человечество вынесло из эры Рыб?

А. Монотеизм как абсолютную Веру в  Единого Бога;

Б. Доверие чудесам и мистическим аспектам жизни;

В. Упование на волю Бога во всем, а, следовательно, снятие ответственности с себя;

Г.Безудержное развитие  промышленных технологий, повлекших  загрязнение окружающей природной среды;

Д. Формирование устойчивого,  конформистского взгляда на жизнь без Перемен;

Е. Фрагментация мира по заранее разложенным полочкам.

К чему нам  надо готовиться в новой эпохе Водолея?
Вот как об этом пишет  Питер Лори (№42, стр. 37-39): « Это время  проницательного научного и философского разума, который будет задавать вопросы быстрее, чем могут их принять. Сатурн подразумевает необходимость контроля, конструктивный подход к природным ресурсам и разумное использование мировых запасов, чтобы сделать настоящее более устойчивым. … Каждый процесс открытия является процессом движения – глагол лучше существительного! … Еще одна важная характеристика жизни в период Водолея -  коллективизм. 
Экологическое движение, заполонившее сейчас средства массовой информации – еще один пример подобной общественной активности. Но когда человеческое сознание начинает проявлять характерные черты эпохи ВОДОЛЕЯ, ОНО ТАКЖЕ ДОЛЖНО БОРОТЬСЯ С ТРЕВОГАМИ, КОТОРЫЕ ВЫЗЫВАЕТ ТАКАЯ ТРАНСФОРМАЦИЯ». (выделение – наше, - Ю.Г.)

Мы переживаем эпоху перемен. Определения реальности ускользают – церковь, государство, семья. А новые определения ещё не установились. Кажется, что все в обществе в целом  находится в беспорядке, потому что мы пытаемся приспособиться к новым «правилам» - правилам, которые требуют веры.  И эти вопросы неизбежно приведут к ответам, которые, в конце концов, принесут некоторое успокоение в мысли. Но на сей момент  покой в мыслях – только слабый свет в конце туннеля».

 Специфика времени – совместить в Единство вещи несовместимые. Наше определение системы «как трансформируемого единства двух полярных элементов» из их числа. Водолей снова заставит нас верить в чудеса, приведет к активизации мистицизма и ведовства. Посмотрите программы телевидения, треть этих программ связаны  многообразными формами проявления чудес и магии  в современном мире, разуверившемся в науке и рационализме.

Симбиоз науки и религии, науки и магии – характернейшие черты современной эпохи. Вопрос только в том, каковы эффективные  объёмы  такого объединения? Опыт показывает, что в «золотом сечении» главную сторону временами может захватывать наука, а потом происходит обмен «универсальности» на «эффективность» и доминанта переходит к магии.

Как лечат экстрасенсы? Как пророки угадывают будущее? Мы попытались дать свои ответы, но это совсем не обязательно Истина. Истинных ответов пока  нет, но они обязательно будут получены, ибо если у вопроса нет шанса на ответ, он и не возникнет в наших мозгах!

                 В. Диалектика понимания Пространства:

  Представим Центр духовного мира, некую точку - ( (“омега”), в Центр Неба, где сходятся бесчисленное количество раскручивающих миры Вселенной “спиралей развития”. Каждой такой спирали с конкретной материальностью (например, нашей) соответствует антиспираль, с ней тесно взаимосвязанная. Это антимир, где все процессы происходят с обратным знаком, в сравнении  с нашим миром. Он не просто  дополнителен миру нашему, он  по-своему влияет и корректирует его, создавая вкупе с ним устойчивую систему.

Центр духовного мира  напоминает точку, из которой исходят бесчисленные лучи прожекторов духовного света, высвечивающих в окружающей тьме конус. Его-то мы и постараемся воссоздать на рис. № 10.
Как явствует из рисунка,  в  основании конуса находится некоторый материальный мир, например, так:                                                           
                                                                 ЦЕНТР (НЕБО)                   Рис. № 5:
      
    

                                              Граница материального (физического)  и духовного миров

    

   
                    Запад                                      Север

                 

                                                                                    Центр,   Земля

                                                                           Юг                               Восток

Из каждой значимой точки этого духовно-физического пространства в конусе исходят векторы положительного (поддерживающего)  и отрицательного (разрушающего)  влияния. Сущность этого влияния – раскручивающиеся спирали различного типа энергий, специфичных для данного места и времени.

 Нижняя часть конуса тяготеет к земной части пространства, верхняя - к Небесной (духовной). Земная часть описывается несколькими основными характеристиками земного пространства: четырьмя сторонами света, типами взаимосвязанных с ними энергий, опирающимися на эти энергии типами менталитета, соответствующими им механизмами социального взаимодействия. Все их можно изобразить,  как на рисунке №1, но и  следующей матрицей:                                  
                                                                                                Матрица № 6.
	Типы 

Взаимодействий
	1. Миф
	 П.Норма
	 Ш. Факт
	1У.Инновация
	4

	1. Этапы 

исторического 

развития (ВРЕМЯ)
	Язычество
	Средневековье
	Новое Время
	Новейшее Время
	Постапокалип-

тические 

Времена

	2. Стороны Света

(ПРОСТРАНСТВО)
	ВОСТОК
	ЮГ
	ЗАПАД
	СЕВЕР
	ДУХОВНЫЙ

ЦЕНТР

	3. Типы Энергий
	Древо 

Жизни
	Огонь Фанатизма
	Металл 

Разума
	Вода Творчества
	Управляемая 

Небом  Земля

	4. МЕНТАЛИТЕТ
	МИФОЛОГИЯ
	НОРМЫ 

ИДЕАЛА
	ФАКТЫ

 ПОЗНАНИЯ
	ТВОРЧЕСКИЕ ИННОВАЦИИ
	ДУХОЗРЕНИЕ

	5. СОЦИАЛЬНОЕ 

ВЗАИМОДЕЙСТ-

ВИЕ 
	РИТУАЛЫ
	МОЛИТВЫ  И

ОБРЯДНОСТЬ
	ЭКСПЕРИ-   МЕНТЫ

(научные  и

творческие)
	ДИАЛОГ

ДВУХ 

СТОРОН
	Ясновидение, 

телепатия, 

просветление



	6. Виды 

взаимных

 положительных 

влияний
	 На ЮГ

ОГОНЬ

НОРМА

МОЛИТВА


	 На ЦЕНТР

ЗЕМЛЯ-НЕБО

ДУХОЗРЕНИЕ

ЯСНОВИДЕНИЕ
	На СЕВЕР

ВОДА

ИННОВАЦИИ

ДИАЛОГ
	На ВОСТОК

ДЕРЕВО

МИФЫ

РИТУАЛ
	На ЗАПАД

МЕТАЛЛ

ФАКТЫ

ЭКСПЕРИМЕНТ

	  7. Виды взаимных 

отрицательных

 влияний
	На 

ЦЕНТР
	На ЗАПАД
	На ВОСТОК
	На ЮГ
	На СЕВЕР

	8. АСПЕКТЫ       

       ЦЕЛОГО
	Природа
	       Религия
	Наука
	Творчество
	Духовность


Разобравшись в этой матрице, можно хотя бы частично воспринять многообразие духовно-физических взаимодействий внутри этой  системы Духовно-физического Пространства-Времени (ДФПВ).

Пространственная ориентация (стороны света), временная определенность (этапы развития системы), виды энергий, типы ментальности, виды социальных взаимодействий переплетаются внутри этой матрицы в единое, функционирующее и развивающееся Целое. Эта матрица является в каком-то смысле метафорой всей нашей духовно-физической Вселенной. Разобравшись с ней, нам можно даже приступать и к познанию Будущего.

С помощью этой схемы анализ нашей земной реальности дает  понимание ее целостности, комплексного взаимодействия и взаимовлияния   в ней различных   элементов. Попытаемся их прокомментировать, как мы  в данный момент их понимаем.

                                   3. «Особенности Мирового Пространства»:

А. Восточный ареал;

Б. Южный ареал;

В. Западный ареал;

Г. Северный ареал;

Д. Центральный ареал.

Вопреки подлинной  целостной сущности Пространства-Времени, мы вынуждены рассмотреть их по отдельности, ибо не обладаем способностью синтетического и голографического их представления, кроме описания в форме матрицы.  Надо иметь в виду, что метод «матрицы» не совершенен, ибо показывает плоскостное изображение сути явления, а на деле его бы надо изображать как куб – в объёме. Лучше всего подходит голограмма.
Линия осознания  мирового пространства начинается от точки “Восток”, идет к Югу, затем на Запад,  потом на  Север, а затем поднимается по оси Земля-Небо вверх, к  духовному Центру Мира.

                                      А.Восточный ареал:

Эта линия «Пространства»  показывает пространственный вектор цивилизационного освоения человеком окружающего  мира.  Первые цивилизации, от которых остались хоть какие-то материальные следы,  возникли на Востоке: Дальнем, Среднем и Ближнем, а  именно -  в Китае,  включая Тибет и  Индию. Причем, примерно в одно время. Об их специфике нужно  будет особо поговорить. После Потопа человечество возродилось на Тибете, оказавшемся на самых высоких точках планеты, до которых не добралась приливная волна Потопа. Исследовавший этот вопрос Эрнст Мулдашев показал, что Тибет был как первоначальной точкой развития современного человечества, так и завершающей, ибо его пещеры хранят идеальные образцы человеческих рас, необходимые для воплощения человечества в ситуации его очередной гибели.  (См. Библиография, № 1)

                                      Б. Южный ареал:

После Востока  цивилизационный  вектор  переместился на Юг: в Египет, Палестину и Месопотамию. Что при этом изменилось? Принципиальное  духовное отличие этого перемещения связано с обретением монотеистических религий, которые рождаются именно в этом регионе, в отличие от религий, тяготеющих к политеизму Восточного ареала. В Египте это было поклонение Богу-Солнцу, в Палестине – Иегове, а  в Месопотамии – Энлилю.

                                        В. Западный ареал:

После них  освоение человечеством планеты  двинулось в Западном направлении: в Европу, а позднее - в США, чтобы на четвертом этапе переместится в Россию и другие  северные страны. Для этого ареала доминирующим является уже не духовный, а материальный фактор, - иллюзорная  уверенность в науке и в силе научно-технического прогресса и машинной цивилизации. 

                                         Г. Северный ареал:

 Распространяемые Россией  на 1У  этапе идеи будут, прежде всего, подхвачены  скандинавскими странами и Канадой. Специфика идей этого ареала связана с неодуховностью, настигающей нас в духовно-инновационной форме, а также выдвижением на первый план новых инновационно-технических идей с экологической окраской – духовно-инновационной Экологии. 

                                   Д.Центральный ареал:

Пятый  период - “Постапокалиптические времена” заставит нас осваивать уже не глубину и ширь, а высоту духовного  пространства. Человечество  минует точку Перехода из физического мира в духовный - точку Смерти, обретя Бессмертие на своём  пятом этапе существования. Кое-кто из нас будет осваивать духовное пространство вплоть до точки “Омега”.

Специфика этого этапа – единство материальных и духовных возможностей человека и освоение им и духовного и материального Космоса. 

                      4.«Типы энергий мира»: 

Все упомянутые нами энергии- стихии напрямую связаны со спецификой пространства, в которых они существуют. Рассмотрим их подробнее:
А.  Энергия Древа  Жизни  – пространство Востока;
Б. Огонь фанатизма – пространство Юга;
В.  Энергия Металла Разума – пространство Запада;
Г. Движение Воды творчества  - пространство Севера; 
Д. Управляемые Небом  энергии Земли – пространство на оси Земля – Небо;
Е. Энергия Эфира – пространство Космоса;
Ж. Энергия Духа – пространство Бога. 

                                                    А.  Энергия Древа  Жизни:

Анализируя энергетическую специфику  социодинамики Мира, мы идем по линии китайской традиции понимания мировых энергий: Дерево – Вода – Огонь – Металл - Земля.  Восток активизирует энергию “Дерева” - энергию жизненных взаимосвязей Человека и его нравственности. В особенности она активизируется в нас весной и летом, а к осени и зиме - падает. Именно благодаря подобной энергетической подпитке первые цивилизации возникали в теплых краях.

Этому типу энергии в человеке соответствует «сердечная чакра», ответственная за любовь  человека, его нравственные идеалы, альтруизм и другие моральные качества. 

                                 Б.Огонь фанатизма:

Юг будит в человеке энергию духовного Огня, опирающуюся на наши эмоции, чувственный темперамент и фанатизм. Она достигает максимума летом и осенью, а сходит на нет к зиме и весне, чтобы потом подняться вновь.

Этому типу энергии соответствует чакра «солнечного сплетения», отвечающая за жизнестойкость человека, его энтузиазм, уровень оптимизма, здоровье и духовное видение.

                            В. Металл Разума: 

Запад активизирует в нас  энергию Металла - энергию Разума.  Ее минимум приходится на летний и весенний месяцы, а максимум - на осень и зиму.  “И с каждой осенью я расцветаю вновь!” - писал Пушкин, а он был очень умный человек, даже “умнейший человек России”, как сказал о нем сам царь - Николай Первый.

Энергии Металла соответствует горловая чакра, в которой доминирует уровень ответственности человека по отношению к другим, организационные способности, доверие к истине, разумность  и т.д.

                               Г. Вода творчества:

Север будет подогревать в нас энергию творчества, максимизируя ее зимой и минимизируя летом. Это яркая перспектива нашего ближайшего Будущего на Земле.

Доминирующему типу энергии воды соответствует крестцовая чакра, отвечающая за творческие возможности, эмоциональную  чувствительность,  сексуальность человека. 

            Д. Управляемые Небом энергии Земли:

Энергии Центра, оси Земля-Небо будят в человеке  ощущение  Меры. Это духовные энергии, всплески которых приходятся на конец каждого сезона. Они активизируются последние 2,5 недели каждого периода - весной, летом, осенью и зимой. Именно эти энергии заставляют Человека периодически отрывать голову от Земли и поглядывать на звездное  Небо,  разбудившее в нас начала Совести, как это было  отмечено ещё Кантом.

Хотя китайцы назвали эту энергию - “энергией Земли”, скорее всего, она  продуцируется всей   «осью Земля-Небо». Материальным хранителем этой оси является сам Человек, ногами стоящий на Земле, а руками (духом) упирающийся в Небо. В Китае этот, известный на Западе с Возрожденья символ, был распространен еще за пять тысяч лет до нашей эры. Нам он хорошо известен, как фигура  распластанного человека, вписанного в Круг Мира,  по прославленному рисунку Леонардо да Винчи. 

В организме за этот тип энергии отвечает корневая чакра, находящаяся в самом низу позвоночника. Она отвечает за за укорененность человека на земле, его земные  ожидания, широкое приятие жизни.

                             Е. Энергия Разума-Эфира:

Наряду с вполне зримыми в материальном смысле видами энергий, на наш взгляд, Целое Мира включает еще два типа чисто духовный энергий, а первая из них – Энергия «Разума- Эфира». Эти энергии расположены по оси, соединяющей  земные центры с  небесными. 

Ответственность за этот тип энергии берет на себя «третий глаз» - чакра, находящаяся между бровей.  Эта чакра  Духовного разума  отвечает за психические силы человека, уровень его интуиции, прозрения, ясновидения.

В широком смысле слова «энергия Эфира» - это энергия адекватная скрытым возможностям нашей собственной биоэнергии. Мы еще не владеем ею, но скоро начнем овладевать, тогда человечество создаст на земле принципиально новую цивилизацию, где ТЕХНИКА (шире – «энергия Металла») перестанет играть такую важную роль, как в нашей технической цивилизации. 

                                      Ж. Энергия Духа:

Второй тип духовной энергии  – это Энергия Духа.  Ей соответствует чакра, находящаяся на макушке головы, отвечающая за связь с Космосом,  за высшую духовность человека. Именно с помощью этой чакры осуществляется связь человека  с Высшим Космическим Разумом (ВКР), в просторечьи именуемом «Богом». 

Доминанта этой энергии настанет лишь после Второго Пришествия Христа, когда человечества получит прямой и ясный канал энергетического взаимодействия с Богом, бывший у Адама и Евы в Раю.

  5. Другой подход к анализу  энергетической динамики мира:

НИЗШИЕ ТИПЫ ЭНЕРГИЙ: Механическая, тепловая, электромагнитная и гравитационные энергии - это энергии Прошлого, космические энергии Вакуума - это энергии, которые будут осваиваться в ближайшем Настоящем, мощь Биоэнергии, получаемая пока  редкими единицами, в Будущем будет энергией, данной на благо всякому, способному, упрочив ее каналами подпитки из Космоса, сделать ее личной мощью. 

Время, соответствующее каждому типу энергии, обладает возможностью сжиматься или расширяться в зависимости от типа энергии, с которым корреспондирует. Но более тонкое понимание этих процессов - дело будущего.

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

Вакуум соответственно управляется энергетикой, контролируемой человеческим Разумом (точнее - не только человеческим, а любым носителем Разума). Вакуумная энергетика в свою очередь испытывает управляющее влияние со стороны огня Божественных энергий.

ЭНЕРГИИ ВАКУУМА: в высшем смысле Вакуум - это духовно-структурированная система космической Пустоты, которая является оборотной стороной наиболее полной Целостности - основы любого духовно-материального многообразия во Вселенной.

В восточной философии Пустота (Шуньята) - вершина духовного Космоса, постижение которой  есть цель личного духовного совершенствования мудреца. На Востоке избран масштаб рассмотрения духовных проблем, не включающий Бога-личность, поэтому он отсекает от восточных народов наиболее высокие духовные энергии, свойственные Высшим Иерархиям и самому Троичному Богу. У них все завершается Пустотой, а, следовательно, до высших Божественных энергий – энергий Духа космическая сила Разума не восходит. В этом они уступают Христианству.

В предлагаемой модели энергия космического Вакуума непостижимым для нас образом управляется биоэнергетикой, характерной для носителей Разума, надо думать, не только  и не столько человеческого. Биологическая жизнь стабилизируется Божественными энергиями. Таким образом, наряду с творчеством (Бог-Творец), главное качество Бога - поддержка антиэнтропийного начала в Космосе, каким является Жизнь. Но надо помнить, что система стабилизации Жизни  осуществляется через вакуумные структуры Вселенной, которые в ней превалируют. В сравнении с материальными объёмами, энергии вакуума занимают во Вселенной доминирующее место.

По китайским воззрениям, «Пустота, как предельная реальность мироздания», предваряет, предвосхищает все сущее, не будучи сама сущностью. ТВОРЧЕСТВО: это способность биоэнергетических систем Жизни разного уровня (от Бога и ниже) включать изменения в постоянный духовный Поток Жизни. Творчество - один из важнейших способов носителей разума (в частности, Человека) адаптации и реадаптации к изменившейся ситуации. Таким образом, оно носит амбивалентный характер: одновременно творит изменения и  осуществляет адаптацию к ним их авторов и их потребителей. 
Окружающая нас внешняя среда не только живет, вибрирует, развивается в направлении Замысла Господа, но и иногда и вопреки этому Замыслу. Хорошо известно, кто пытается Богу противостоять. Чтобы остаться в гармонии с меняющейся ситуацией или компенсировать негативные изменения, Человек использует божественный дар творчества.

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

БОГ: главной особенностью Божественного мира является постоянная способность к порождению Жизни и Творчества. Жизнь вносит в Космос негаэнтропийный характер и противостоит распадающемуся (в соответствии с законами термодинамики) материальному (а, следовательно, и - бездуховному)  миру.

Носители Разума - высшего проявления Жизни, кроме всего прочего, радикально отличаются от других уровней тем, что способны на адаптацию и реадаптацию себя и своего окружения к принципиально новым ситуациям, ранее отсутствующим в памяти системы. Компьютеры на это не способны. Это и есть дар Творчества.

Поскольку Бог является “подателем Жизни”, Восток породил идею “доверия Жизни”, доверия негаэнтропийной способности Бога поддерживать порядок в Космосе. Постигая целостность духовного Вакуума, Человек прорывается к тайнам собственной биоэнергетики, а от нее - к Богу. Ключом к постижению различных уровней духовной структуры является понимание хотя бы одного уровня, а также сущности связи между ними, что дает возможность в конечном итоге восстановить главные  особенности всей системы.

Что такое для нас “доверие к Жизни?” - Это доверие к собственному подсознанию, его способности следовать жизненным Потоком, управляемым Богом. Это доверие “Божественной Полноте” (Плероме), удерживающей Вселенную в состоянии глобального Равновесия и постоянного Баланса, ориентация на естественное течение Жизни, а не желание навязать ей свой собственный субъективный порядок.

Доверие Жизни предполагает отказ от сложных систем управления жизненным  Потоком. Все гениальное очень просто, оно не есть логическое мудрствование. Просто Человек должен сердцем ощутить покой Пустоты и отдаться ему. В результате возникает экстаз,  приносящий нас к Богу, ибо Бог - это одновременно и “Я” и “не-Я”, точнее, трансформированное в новое качество  наше собственное “Я”.

 Поэтому любая качественная трансформация вещей, предметов и явлений, осуществленная человеком, внимающим замыслу Бога, и затрагивающая трансформацию ментальных систем, управляющих миром, является фактом подлинного Бытия, частью космической духовной  Жизни.

Божественное творчество позволяет его творцам переживать любые бифуркационные изменения в системе, включая даже планетарные катастрофы, релевантные многообразию проявлений Жизни в Космосе. Нервом творчества является созидательная деятельность Творца, меняющего мир руками носителей Творческого Разума. Если бы мы не обладали зачатками Божественного Творчества, объяснить столь высокий уровень устойчивости мира, постоянное колебания его Баланса  с целью совершенствования было бы совершенно невозможно.
Наука Будущего будет развиваться в рамках более подробного рассмотрения указанных четырех уровней энергетики, а также соответствующих им ментальных систем, поскольку будет единой, а не дифференцированной по разным полочкам, как сейчас. Они найдет и более точные аналоги их взаимосвязям и взаимопревращениям.  Вопросу о специфике физической и ментальной энергетики  мы рассматривали специфику в  нашей семизначной модели реальности, в которую типология энергий входит как составная часть.

    2.4.7. «Естественное – Искусственное – Духовная Культура»:

                           Да, с нами Бог – не там - в шатре лазурном, не за пределами бесчисленных миров,

                                    Не в злом огне и не в дыханьи бурном, и не в уснувшей памяти веков.

                                    Он здесь, теперь, средь суеты случайно, в потоке шумном жизненных тревог…

                                    Владеешь ты всерадостною тайной: бессильно зло, мы вечны; с нами – Бог!

                                                                                                                                                   Владимир Соловьёв
       
Одна  из самых привычных альтернатив в мире: полярность Естественного (сотворенного Богом) и Искусственного (содеянного человеком). Диспропорция  Природы и Цивилизации перекрывает все основные проблемы, - и созданные  этим миром,  и созидающие  в нем нас самих. Мир живет в той степени, в какой надеется не только на Искусственное, в чем мы не всегда сильны, но   и на Естественное – природное и Божественное  начало, обстраивающее нашу жизнь много надежнее по великой милости Бога. 

Естественное создано Богом с огромным резервом устойчивости, а всё Искусственное – преходяще и не  так устойчиво. Ему не хватает глубины  совершенства,  заложенного  в Божьих творениях. 


Наука живет только тем, что познаёт, как все обустроено в Природе и пытается воссоздать эти структуры на практике. Но, к сожалению, это удаётся  не всегда с благоприятным результатом. В особенности, что касается промышленных технологий…  


Когда мы говорим об антитезе Искусственного и Естественного, нельзя забывать, что они не так однородны, как внешне кажется. Естественное – это всегда единство Божьего начала в Природе и его растительного и животного начала. В особенности это видно на примере Человека, который также является разновидностью Естественного, хотя имеет в себе и «толику» Искусственного, созданного в нем им же самим… 


Но  одновременно  и под Естественным необходимо иметь в виде  единство двух противоположных начал: Культуры и Цивилизации. Иногда мы их рассматривает вместе, но это условность, ибо векторы их  устремленности – разные: в Культуре доминирует   творческое начало, в отличие от потребительского вектора  Цивилизации. 


Всему Естественному дана Жизнь, «облагороженная дыханием Святого Духа»,  Искусственному «Искра Божия» принадлежит  лишь в той степени, в какой  талант изобретателя  предполагает присутствие в нем  Святого Духа. Именно  духовная Культура служит гармонизирующим началом оппозиции Естественного  и Искусственного, то есть такая, культура в которой естественное начало , идущее от Бога, гармонично соединено с Искусственным, идущим от Человека. 


Все было бы хорошо, но с определенного времени, а именно с эпохи Ренессанса, человека охватила гордыня, что поскольку он может творить Искусственное, как ему казалось не хуже Бога, то он возгордился и перестал считать себя Ему обязанным. Е. Боратынский писал в стихотворении: «Приметы»: 

                 Пока человек Естества не пытал горнилом, весами и мерой,



Но детски вещаньям природы внимал, ловил ее знаменья с верой;



Покуда природу любил он, она любовью ему отвечала,



О нем дружелюбной заботы полна, язык для него обретала.

                  ….

                 Но чувства презрев, он доверил уму; вдался в суету изысканий…

                 И сердце природы закрылось ему,  и нет на земле прорицаний!  

Эту рационалистическую гордыню, вытекающую из нелюбви к природе,  философы окрестили локально адекватным термином «Антропоцентризм». В глобальном  смысле  это не так, ибо в центре Вселенной – Бог, а  человек занимает в ней какое-то  место, только благодаря наличию  Бога и  в системе Целого, и в самом Человеке.  Как говорил Христос, «где есть один или двое, там и я между вами»…Дыхание Святого Духа делает  естественную систему, ориентированную на Бога,  духовной  и обеспечивает ей при этом  жизненную устойчивость. Человеческое дыхание спасает  только  его лично,  да и  плодам его труда  оно помогает  на  весьма ограниченный срок. 


 Гордыня антропоцентризма как «Возмездие Творчества»  губит человечество,  и будет губить дальше, пока нами  не будет адекватно осознана её колоссальная опасность.  Прежде всего, в неустойчивости всего, что не дышит Святым Духом.


Опасность предпочтения Искусственного в сравнении с Естественным, хорошо видна на примере  противопоставления городской и сельской цивилизаций. Деревня ближе к Естественному не только потому, что она создана в гуще Природы, но и потому,  что  в своих истоках  несет традицию Естественного, будучи некогда просто цепью шалашей в лесу. Благодаря этой неразрывной связи с природой  в деревне как виде человеческого поселения больше устойчивости, чем в городском поселении.


Представьте себе, что в предстоящей глобальной катастрофе некий город будет отключен от всех сырьевых сетей: электро-, газо-, тепло- и водо-снабжения,  а также  канализации.  Жизнь в нем мгновенно прекратится, а жители побегут в деревню. Деревенский образ жизни  обладает большим резервом устойчивости, ибо без газа можно выжить на дровах, вода есть рядом в колодце, а канализация там вообще не нужна. Конечно,  будут проблемы с электричеством, но к этому можно, в конце концов, приспособиться. У города такого резерва приспособления – просто нет!


 Для выживания городской цивилизации решающее значение имеет уровень морали в человеческом общежитии. Но где моральный уровень выше: в городе или в деревне? Любой незаинтересованный наблюдатель скажет, что в деревне. И это понятно, просто там выше уровень социального контроля из-за небольшого количества жителей. Мораль города анонимна, а значит и более тонка, эфемерна и мало устойчива.


Само выживание в деревне требует большей напряженности труда, чем в городе, где можно легко почить на лаврах, если есть деньги, предаться развлечениям и благодушному  потребительству, несущему опасные   зародыши смерти для любого человека. Но он догадывается об этом слишком поздно!


 Однако, человека -  Человеком сделал не только труд, но  и искра Бога, хранящаяся в его сердце, а  потребительство – это лишь  стремление выживать за счет Искусственного, отвлекшись от дыхания Святого Духа, несущего подлинную жизнь.  Потребительство – закономерный результат умаления роли Бога в нашей жизни, ведущей к тотальному вымиранию человечества. Возмездие настигает нас, когда мы Творчество подчиняем Потребительству, а не наоборот.  


Человек, как и  Бог (Отец-Сын-Дух Святой),  троичен, правда, по своему: Тело, Душа и Дух. Но, если человек начинает жить только первыми двумя сущностями, он обрекает себя на бездуховность, а в конечном итоге  и на умирание. 


Эпоха Святого Духа в жизни человечества наступила с Пятидесятницы и будет продолжаться до Второго Пришествия Христа. Импульс Жизни, хранящий в нас дыхание Святого Духа,  становится  тонкой струйкой, как только мы начинаем изменять Святому Духу в самих себе.  Хула на Святого  Духа  -  самое большое преступление по христианскому мировоззрению, не прощаемое Богом никому.


Осознанно или неосознанно человек создаёт культ всего Искусственного, заражается «безумием собственного творчества, ведущим к закономерному возмездию  -  окончанию  Духа жизни на этой планете. 


Возмездие Творчества, а точнее – всего Искусственного грянет на нас неожиданно, когда друг за другом начнут выходить из строя все искусственные системы обеспечения жизни на планете. К сожалению, они не обладают таким запасом выживаемости, как всё Естественное. Труд, так же, как духовность, есть самое естественное проявление  человеческой деятельности.  

             2.4.8. Жизнь – Смерть – Духовное бессмертие человечества:
                                                        «Но если жизнь – базар крикливый Бога,

                                                                        То только смерть – его бессмертный храм».

                                                                                                               Афанасий Фет
Жизнь – это самоорганизующаяся система, поэтому она является многофункциональным единством полярных начал, несущих жизненное и смертоносное начала.  Исходя из этого определения,  «Жизнь как система  представляет   собой  единство  смертоносного и жизнеутверждающего начала, обладающее некоей общей  функцией». Но функцией относительно чего? Очевидно, относительно среды, в которой эта система функционирует. Система не бывает  универсально бессмертной, она всегда имеет начало и конец, а внешняя среда универсальна и  может быть бессмертной. Но и это  спорное утверждение…  Одинаково справедливы и  библейская концепция одноразового  сотворения Вселенной, и современная научная картина  «пульсирующей Вселенной», которая постоянно умирает и возрождается в новом облике. Если их соединить, мы получим подлинную картину мира.
Относительно неживых  систем  живая система все-таки  бессмертна, ибо, раз зародившись, она находит возможность длить себя бесконечно долго, существуя в разнообразии  эстафеты живых систем Вселенной, передающих друг   другу  послание  Жизни. Системы умирают, а  Жизнь существует вечно. Что  же является залогом её Бессмертия? 

На мой взгляд, этим  залогом служат своеобразные отношения,  возникающие между живыми системами, носительницами жизни,  и окружающей их внешней средой.  Какая-то её часть  так заинтересована в продлении Жизни, что делает все, чтобы живые системы могли умирать  в частности, но  вечно длили эстафету Жизни  в принципе. 

Работает  «Закон обмена универсальности  на эффективность».  Именно этот обмен, приноравливаясь к обстоятельствам,  позволяет живой системе быть попеременно то универсальной, то  эффективной, а в результате  вечно хранить саму эстафету Жизни, несмотря на любые изменения окружающей среды. Да и что такое «окружающая среда»? Только ли наше природное окружение? На наш взгляд, это понятие необходимо расширить и включить туда весь Космос с его энергоинформационными и энергетическими полями, оказывающими своё влияние, как на планету, так и на каждого человека.
Секрет  механизма  постоянного «обмена эффективности на универсальность»  заложен в специфике внешней среды, точнее, в механизме  постоянного обмена информацией  между средой и системой.  Энтропийная, по своей сути, внешняя среда, наполнена импульсами смерти, но  она так воздействует на систему, что способствует победе  позитива над  негативом  в ней, обеспечивая  торжество   Порядка  над  Хаосом, Жизни над  Смертью, практически бесконечно регулируя «Бессмертие Системы». Этой системой является и человечество, живущее на нашей матушке-земле.

Каковы механизмы этой регуляции? На наш взгляд, их  всего три:

-  воздействие на системы внешней энергии (например, из Космоса);

-  внутреннее стремление частей системы к равновесию и установлению баланса;

- сочетание равновесного ответа системы на внешнее воздействие путем адаптации к нему и установления нового равновесия.
Если во внешней среде заложены «начала  Вечности и Бесконечности», то есть, атрибуты Бога, она способна постоянно посылать системе свою энергию, вызывая её соответствующую реакцию на внешнее воздействие.   Любая система смертна по своей сути, но обмен между живыми системами и средой духовной информацией и материальной энергией  вечен и бесконечен, а потому механизм Жизни не прерывается, оказываясь «универсально эффективным».

Это определение системно, ибо универсальность – один полюс системы, а эффективность – абсолютно полярный ей другой. Соединить их вместе, казалось бы, невозможно, ибо система может быть или глобально универсальной или локально эффективной. По аналогии с ядерной физикой, где атом  может быть или «частицей» или «волной», но не тем  и другим  одновременно. Но на каком-то принципиально другом (субатомном)  уровне синтез противоположностей  возможен.  Жизни же удаётся их синтезировать!
Этим «принципиально другим уровнем» оказывается только выход в Инобытие, рассмотрение системы не в привычных материальных системах координат, а выход в ментальную Вселенную  духовного Бытия.

Философские  системы, как правило,  универсальны, но вряд ли они способны подсказать нам, как экономически выживать в конкретной социальной ситуации. В этой ситуации нужна «локально эффективная система», экономическая концепция выживания, приспособленная к данной конкретной ситуации. Поэтому постоянный обмен «Эффективности» на «Универсальность» работает в конечном итоге на Бессмертие всей системы, то есть, человечества.

Современный подход к пониманию единой системы, объединяющей Жизнь и   Смерть,  не возможен вне комплексного рассмотрения  трех сущностей: Смерть - Жизнь – и их системное единство - Бессмертие. Именно Смерть и Жизнь задают в едином  поле Бессмертия два Полюса, два Локала, обеспечивающих собственной дихотомией и маятниковым развитием постоянное бытие Бессмертия. Бессмертие – это системное единство двух полярных начал Бытия с намеком на их синтез в некоем третьем начале – Бессмертии.

Жизнь и Смерть - не просто  противоположные сущности, а “ассиметричные качества в  рамках единой функциональности” Бессмертия (Ю.А.Г: выделенное в кавычках определение принадлежит Ю.Забродоцкому).
Бытие функционально бессмертно, а Смерть и Жизнь - два полярных  качества  проявления этой функциональности, точнее,  её системной  устойчивости.  Постоянный переход Жизни в Смерть и обратно  является механизмом поддержания Бессмертия как функции Бытия,  вечного стремления к гомеостазису  системы любого конкретного живого  биоценоза: от клетки до Вселенной.

Правомерность такого подхода можно проиллюстрировать на примере отдельного организма в его постоянной динамике умирания отдельных клеток и порождения новых, а также на уровне человеческого сообщества, бытие которого есть постоянное возникновение новых народов (этносов и суперэтносов) и умирание старых. Однако, есть и другой уровень их существования – КУЛЬТУРА. Там всё сложнее, ибо чисто этнографическими закономерностями там всё далеко  не исчерпывается. 

Существует и принципиальная разница между отдельным человеческим Организмом и Человечеством в целом. Они бессмертны оба, но по-своему. Скажем так, перефразируя Льва Толстого, они  “одинаковы в счастии”, то есть, в Инобытии, но не одинаковы в «несчастии» – Бытии на Земле. Хотя, где больше счастья, еще не очень ясно. Атеистам кажется одно, а идеалистам – другое, а нам, честно говоря, - третье!

Действительно, отдельный организм обладает конечным запасом Времени в рамках Жизни и бесконечным - в рамках Смерти, то есть, в  самой  «жизни в Раю”, по библейским понятиям. На самом деле в Инобытии, наряду с Раем и Адом,  есть много такого, что осталось за рамками библейских представлений. Как говорил Христос, «В Доме Моего Отца – обителей много». Но сколько, пока никто не сосчитал. 

Принципиально различно Инобытие Человека и Человечества. Если, уходя в Инобытие, Человек привязан к Бытию, из-за продолжения Жизни в  своих произведениях, трудах, мнениях  и суждениях, которым повезло остаться   для потомков, то Инобытие Человечества в отдельности  бессмысленно, ибо  зафиксировано только в его Культуре. Едва физическое тело Человечества погибнет,  его Культура  может остаться жить,  хотя  смысл ее существования прекратится.  Культура - это  не только  духовная поддержка  существования народа, точнее “МЕТАБЫТИЕ”, информационная основа  такого существования, но и  энергоинформационный комплекс, который можно кодировать, хранить и передавать на немыслимые расстояния, в том числе и в рамках Космоса. 

 История наших контактов с инопланетянами показывает, что  космическим цивилизациям наша Культура так же  интересна.  Правда, не в той мере, как она интересна нам. Но она нам не просто интересна – она залог нашего существования. В каком-то смысле Культура – это Инобытие  любого этноса.  Но тогда она  и  для самого Божественного  Инобытия представляет определенный интерес. 
Нам интересна Культура атлантов только потому, что она органично через Египет и культуру индейцев Южной Америки   вошла в нашу Культуру, иначе бы ни понять, ни расшифровать  знаки этой Культуры  мы принципиально бы не смогли.
 Если вы не знаете японского языка, то эти иероглифы вам не только не понятны, но и не интересны, ведь у вас нет стимула  и ментальных структур для их познания. Только осознание глобальных проблем Экокатастрофы поставило нас перед осознанием, что мы подошли к Порогу Выживания, за которым остановка развития, а, следовательно,   и Конец Человечеству.

 Но, если инопланетянам интересна наша культура, можно смело утверждать, что нас с ними что-то роднит. Видимо,  единая нить Жизни, тянущаяся к нашей планете из Космоса, все-таки существует.

Мы исходим из гипотезы, что у Человечества принципиально не может быть Конца, хотя периодические  Бифуркации ещё  имеют место. Из Библии мы знаем об одной такой Бифуркации, описанной там под названием “Потопа”. По теософским источникам, достоверность которых, однако,  сомнительна, известно, что были периоды, когда на Земле  оставалась одна человеческая пара, но выживание Человечества, тем не менее, было обеспечено.

Однако  эту идею в иной форме отражает и история Адама и Евы. Прародители у человечества были, без сомнения. И это была какая-то одна пара, что подтверждается генетическим родством всех людей безразлично к их цвету кожи.

Но поскольку Развитие  когда-то началось, оно должно и закончиться, лишь Дух Божий вечен. Поэтому и Инобытие Человечества бессмертно, ибо Дух Божий в нем-то и длится.


Следовательно, речь стоит вести лишь о разнообразии Бифуркаций:


-  Потоп;


-  Экокатастрофа;


-  Смерть от ядерной катастрофы;


-  Смерть от небесного тела (типа Тунгусского метеорита);


-  Коллапс нашего участка Вселенной.

На деле конец Земле, конечно,  будет, но он будет настолько иным, что о нем даже и не интересно рассуждать. Хотя  финал планеты Земля – это  совсем не обязательно конец для всего  человечества. Процесс Развития целесообразно сейчас представить как некий эквивалентный обмен между Жизнью и Смертью,  ассиметричными качествами одного и того же Целого - Бессмертия. В реальности, нам  следует вести речь лишь  о диалектике четырех важнейших аспектов Выживания: Жизни, Смерти, Бессмертия и, также логически рассуждая, Антибессмертия, некой точки Абсолютного Конца, названного в индийских  Ведах  “Пролайей”.

Все мы вышли из этого Антибессмертия, из того первоначального Хаоса “летейских вод”, того самого   «океана темных вод», над которым носился по библейской книге «Бытие»  перед началом творения Дух Божий. Залог Бессмертия -  эквивалентный обмен между Жизнью и Смертью. Неэквивалентность, например, когда Смерть присваивает себе больше, чем нужно для функционирования системы, есть свидетельство приближения  Антибессмертия, то есть, Пролайи.  Жизнь постепенно накапливает излишнее количество Хаоса и вся  система начинает сдвигаться в сторону противоположную от Порядка, Гармонии и Организации. Важнейшим их жизненным  качеством является функционально приемлемый БАЛАНС полярных начал системы, обеспечивающий  их бесконечную стабильность, то есть Бессмертие.

Именно современная техническая цивилизация демонстрирует нам многочисленные примеры “перетягивания Смертью одеяла на себя “. Прежде всего,  в принципиальной антиэкологичности всей технической цивилизации, в стремлении человечества к Смерти через наркотики, суицидные настроения среди молодежи, нездоровый образ жизни старшего поколения, стимулирование себя химическими лекарствами, питание отравленной водой, воздухом, пищей, отсутствие минимума физических действий, или  напротив их переизбытка, и т.д. 

    В нормальном, сбалансированном  обществе ни у Смерти, ни у Жизни не должно быть доминирующего приоритета,  ибо для развития системы они должны дополнять друг друга,  постоянно находясь в  стоянии “комплиментарности”.

Глобальная комплиментарность в системе обеспечивается частными   дополнительностями:


-  Запада и Востока;

              - Порядка и Хаоса;


- Общественного и Личного;


- Континуума и Дискретности;


- Мужчины и Женщины;


- Природы и Общества;


- Поля и Вещества и т.д.

Однако подобная логика предполагает дополнительность Патологии и Развития, следовательно, чем “хуже, тем лучше”!  Механизм этой дополнительности очень сильно  напоминает  качание маятника:  чем выше Патология, тем больше и ресурс Развития. Но на каком-то этапе  Количество Патологии переходит в качество, способствующее наступлению Пролайи (Конца Света).
Поэтому (с точки зрения нашей  «системной геополитики»)  удачливые страны не имеют перспектив в Будущем, а страны находящиеся в перманентном кризисе, как Россия или Индия,  обладают самым большим стратегическим потенциалом.

И этот пример  не так уж сложно осознать, ибо именно в этих странах самый высокий потенциал Духовности, выражающийся в напряженных духовных исканиях в сфере религии (Индия) или культуры (Россия).

Но что связывает в системе  Смерть и Жизнь воедино? Неправда, что они являются двумя оборотными сторонами одной и той же  медали. Сторон, как уже уточнялось, всего четыре, а Стрела Развития идет от  Антибессмертия к Бессмертию, оставляя Смерть и Жизнь по своим бокам, что дает возможность, Высшему Разуму, манипулируя ими, добиваться гомеостазиса всей системы в целом.

Жизнь и Смерть представляют собой не только нечто вроде фона, на котором идет процесс Развития,  динамической системы, где Маятник качается от Жизни к Смерти и обратно. Они являются  асимметрическими  качествами  единого Целого!


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


Есть  в  этом  качаньи  возможность  «устойчивым стать Бытию».


 Два Полюса универсальности - туда и назад многократно,


 Однако,  качание вредно    личному в нас  житию!


 Проходит  оно сквозь сердце - устойчивость  не бесконечна,


 И, чтобы не треснуло сердце, его укрепляет Любовь.


 Любовь побеждает Зависть, Насилие иль Беспечность,


 Так  тянутся вереницей они  друг  за дружкою вновь.


 Нет ничего на Свете важней, чем Любовь и Сердечность,


 Нет ничего на Свете важнее, чем Вечности суть.


 Мне философии мало: сердце мое конечно.


 Как  на духовном  уровне  мне  одолеть  эту  муть?









                             ( Ю.Гусев, 23.03.2002.)

                2.4.9. Порядок – Хаос: координаты взаимодействия:

                                              «Я в Хаосе не вижу свою суть, но и Порядок мне здесь не подходит.
                                                  Заря Иного Духа на подходе, он одолеет нашу злую муть.

                                                  Дистанция Великого Пути должна быть нами пройдена, я знаю…

                                                 Я на себя, на дух свой уповаю: осталось только до конца дойти».

                                                                                                                                     Ю.Гусев    
                     2.4.9.1. Хаос и Порядок в России

Рост Негаэнтропии (Порядка) в открытых системах и противоположный рост Энтропии (Хаоса) в закрытых системах не может ни иметь различий в каждом  конкретном случае. Примером такого «случая» является Россия как социальная система. 

 Меры по повышению Негаэнтропии в системе (укрепление сил Правопорядка,  поддержка  государством семьи, выстраивание властной горизонтали и  т.д.) приводит к понижению Хаоса в системе. В случае наступления  равновесия правящая власть должна понемногу смягчать меры по налаживанию Порядка  и давать возможность самоорганизации  противоположных социальных структур. 

Одной из таких структур является Гражданское общество.  Проводимые сейчас мероприятия (помощь общественным организациям, создание Общественной палаты и т.д.)  свидетельствуют, что Правительство понимает, что происходит, и кое-что делает. Но делается пока очень и  очень мало.  

Однако в реальной ситуации России  инерция  накопления Порядка, нажитая в годы советской власти, еще очень сильна. Положительное мнение населения о возможности милиции защищать общество сейчас весьма  не значительно, скорей напротив. Коррупция   разъела органы Правопорядка, точно так же, как судебную систему. 

Увеличение мер  Порядка может привести в этой ситуации к обратному результату.  Что же можно сделать?  В России уважение к Правительству всегда опиралось на духовные основания, в частности, право на управление русский царь получал от Неба путем миропомазания на Царство. Православная Церковь всячески поддерживала этот Христианский Порядок,  ибо он приносил  стабильные плоды  укрепления единства народа и власти в России.

Народных революций у нас после Крещения Руси не было. Были отдельные крестьянские бунты, когда власть зарывалась и теряла своё христианское лицо. Но и тогда бунтовщики понимали, что они есть Божье Орудие наказания власти, как признавался в собственном «окаянстве» Пугачев. Не случайно же Пушкин изобразил два его лица: «мерзкое» в историческом исследовании Пугачевского бунта и  «доброе»  - в «Капитанской дочке».

Свержение монархии ввергло Россию в столетний Хаос. Почему столетний? Да, потому что он еще до сих пор не окончился и вряд ли кончится ранее столетнего срока.  Жесткость Советской власти была своеобразным откатом от Хаоса Гражданской войны  к «нормальной жизни» общества, «обменом Хаоса на Порядок».  Конечно, это жесткость объяснялась безбожием нового режима. Если бы он веровал в силу христианских основ народа России, он бы такого  террора не допустил. В нем не было никакого резона, ибо народ в России привык подчиняться власти по духовным причинам и по инерции верил бы и новой власти, несмотря на отсутствие таинства «миропомазания». 

Однако, установивший  высочайший уровень «советского порядка»  был на что-то нужен. Нам представляется, что объяснение одно: Высшим силам  было нужно дезавуировать  марксистскую идеологию, столь привлекательную для многих наций в то время. Большевики и явили её ужасное лицо. Единственный народ, который смог бы этот террор  вынести и в итоге  не распасться – это народ России. По божественной логике  революция и произошла там, где  у нее не было никаких шансов на успех, а именно  - в России. «Крайности, как известно, сходятся».

Символом постоянной переработки Энтропии в Негаэнтропию может служить Спираль. Она закручивается в точку, проходя через районы, как Тьмы, так и Света, как Добра, так и Зла.  Если её рассматривать из точки раскрутки, то она может служить и визуальным символом расширяющейся Вселенной. 

Когда  человек рассматривает свою жизнь через призму этого символа, он получает дополнительный допинг своим силам, ибо уверен, что за Злом последует Добро, а перманентная Тьма сменится ярким  Светом. Духовная спираль развития раскручивается от человека, стоящего в точке начала на Земле в Небо и охватывает все новые и новые районы своего обитания.  

Человек в этой ситуации всегда может рассчитывать на новый  поворот обстоятельств, на пришествие социального успеха, нового счастья,  обретение новых знаний.  Человеку остаётся только проявлять постоянную активность в раскрутке своей духовной спирали, отдаться творчеству, пробовать себя в разных сферах бытия, обдумывать  все новые и новые результаты  своих познаний.


       2.4.9.2.  Обмен Хаоса на Порядок в деструктивных и конструктивных системах;

Во вступлении мы отметили  закономерность социодинамики открытых систем: «В конструктивных ситуациях излишки Порядка начинает активно обмениваться в них на Хаос ради сохранения системы, а в деструктивных ситуациях  напротив избыток  Хаоса обменивается на Порядок, дабы восстановить равновесие». Конечно, это происходит только в открытых  и  саморегулируемых системах при умном правительстве. 

Карл Маркс когда-то сказал: «Порядок – это понятие чисто полицейское». В конструктивных ситуациях это так и есть. Однако в случае превышения меры социальной дезорганизации в системе, то есть,  неудержимого роста Энтропии,  именно Порядок – вещь  крайне необходимая для выживания  всей системы. Именно  Россия – это такая страна, где в кризисной ситуации рост социальной  Энтропии является вполне типичным явлением. 

Во всех   социально нестабильных системах, находящихся в ситуации Бифуркации, отмечается рост сил насилия и мер по установлению  Правопорядка: увеличение  полиции, армии, органов госбезопасности и т.д. История России и Германии – тому хороший пример.  Напротив, в  ситуации стабильности страна может позволить себе замену избыточного  Порядка на Хаос. Недавно по телевидению был показан сюжет, как в датских тюрьмах были отменены внешние ограничения: охрана, колючая проволока и т.д. Сами тюрьмы стали при этом  больше похожи не на исправительные заведения, а на  санатории или профилактории для поправки здоровья и обучения заключенных там преступников  профессиям, полезным для социума. Это очень точный показатель социальной ситуации в Дании, а, возможно, будущее всего мира. 

Однако Ненасилие может стать эффективной мерой только при условии повышения уровня духовного развития населения, включающего обретение необходимого уровня гуманности и у Правительства.  В противном случае оно приводит не к стабилизации системы, а только  к увеличению в ней Хаоса. 

Как мы знаем, в закрытой системе Энтропия стремится к максимуму. Именно поэтому  демократизация и гласность – необходимые характеристики открытости социальных систем. Вместе с тем, любая национальная общность накладывает на эти процессы свой специфический отпечаток, как мы это показали в предыдущем параграфе.

  2.4.9.3.  Ноосфера как активное взаимодействие с сохранением Меры.  
Открытая академиком В.И.Вернадским закономерность перерастания биосферы планеты в ноосферу (См. № 17) может быть рассмотрена и с позиции единства Добра, Порядка, Негаэнтропии и их полярных проявлений  в социальной системе.

Каково принципиальное отличие технологических процессов в доноосферную эпоху от технологий Ноосферы? Ответ на этот вопрос давно уже нашли ученые специалисты РАЕН в области новых ноосферных технологий и инновационных методик решения хозяйственных проблем. Современная мировая экономика развивается так, что за счет внедрения инновационных открытий и технологий в развитых странах добывается более 60 процентов ВВП. Если у нас этого не происходит  (что пока мало  волнует Правительство), то не  из-за того, что их нет, а из-за того, что у нас вообще осложнено внедрение новых идей,   (внедрение нового - кость в горле бюрократии). Почти в каждой экономической сфере  такие открытия на данный период  уже давно  сделаны. Например:

1.   Ноосферные строительные системы,  включающие планы и разработки домов нового экологического  типа - архитектурно-строительную систему «Элевит» (руководитель проекта - академик В.М.Соболев, являющийся конструктором ракетного комплекса «Тополь»).

2.   Ноосферные транспортные системы - разработаны в России  РАЕН и осуществлены пока только  в  Японии и  ряде европейских стран, 

3.  Ноосферная энергетика - новые открытия в этой сфере могут  показать примеры альтернативных источников постоянно возобновляемой природой энергий - силы воды, ветра, солнечной энергии.

4.  Ноосферное землепользование  позволяет вспомнить труды русских ученых Докучаева и Вавилова, достижения в этой области ученых РАЕН, в частности систему хомобиотического оборота земли на приусадебных участках.

5.  Ноосферное образование сегодня становится  ведущей частью учебного процесса многих современных вузов и техникумов, без этого знания человечество зайдет в тупик. Благодаря новым информационным технологиям  и новые программы,  и сам процесс обучения становятся  чрезвычайно наглядными и убедительными, эффективно вовлекая учащихся в систему образования. Большое значение имеет дистанционное обучение, использующее мировую информационную сеть Интернет.

6.  Ноосферная медицина исходит из принципиально отличного  от традиционного подхода - лечить человеческую патологию с помощью  химиотерапии, адресуясь, прежде всего, к защитным силам самого организма и провоцируя доступными  ныне способами (например, с помощью «стволовых клеток») его собственные иммунные реакции, направленные на уничтожение патологии.

7.  Ноосферные информационные технологии наглядно представят весь спектр достижений в области массовых коммуникаций как основы построения глобального информационного общества в целях информационного развития.

8.  Ноосферные нанотехнологии в компьютерной сфере.

Однако  пока их внедрение из-за бюрократических проволочек не реализовано так широко, чего они давно уже заслуживают. С демографической стороной вопроса дело обстоит также печально. После развала этнической общности - “советский народ”, россиян оказалось только половина от бывшего населения СССР. А теперь все медики  хором утверждают, что при такой рождаемости и смертности, как ныне, через лет пятьдесят чисто русского этноса вообще не будет,  поскольку именно русские вырождаются сейчас “со страшной силой”. Конечно, подобное вырождение  во многом является результатом  государственной политики, когда вся тяжесть хозяйственного оздоровления общества была обрушена в основном только на русский народ. 

Изменилась и информационная ситуация в обществе, благодаря радио и телевидению, а в последнее время -  ИНТЕРНЕТу, мы стали частью “единого мирового информационного пространства”. Лучше ли от этого России? Сейчас только хуже, ибо духовно не подготовленная к принятию всей информационной сложности мира молодежь, ищет в сети не позитивную, помогающую  выживать  информацию, а ту, которая выступает для нее как наркотик. Если душа стремится «к улету» от этого, скажем не совсем приглядного, мира, то и в ИНТЕРНЕТЕ она будет искать только наркотизирующие сайты.

Другое дело, что ИНТЕРНЕТ помогает всем, - и тем, кто хочет найти в нем наркотик, и тем, кто ищет позитивной информации для исправления мира. Ну, если не мира, то хотя бы своей семьи, общины, деревни, района и города. ИНТЕРНЕТ - пример наиболее реализованной сейчас интерактивной системы коммуникации в мире.

Наиболее страшен для мира, конечно, духовный кризис, отсутствие глобальной гуманистической идеи, способной дать обществу информацию о подлинном смысле жизни, о важной функции россиян, которую они несут в этом мире. Крах марксисткой идеологии, заменившей в свое время Православие, породил идеологический вакуум, который  все еще крепнущим  Православием не заполнен. Ну не идет молодежь в храмы! Вот к компьютерам льнет, да и то ищет в них пока не способ  познания или преображения реальности, а только “игры” или возможность сбежать от мира в “виртуальную реальность”.

Надо со всей отчетливостью понимать, что или “Пятой Перестройки” в Истории России не будет,  или  она будет в условиях Глобальной экологической катастрофы как способ её преодоления или, на худой конец,  смягчения.

Если с человечеством будет все в порядке, то через четыре века, которые  ещё есть в резерве у России,  это уже будет единое человечество, не поделенное на национальные и территориальные клетки.

Таким образом, История дает нам последний шанс,  которым мы можем воспользоваться или не воспользоваться. Если мы им воспользуемся и сделаем все необходимые выводы из логики течения российской Истории, то шанс спасения  будет нами реализован. Если же мы им не воспользуемся, то, во-первых, обречем на гибель весь мир, ибо его шансы выжить связаны только с духовностью России, а во-вторых,  упустим возможность помочь,  в том числе и сами себе. У нас есть всего лишь один шанс!

Но какова же Ноосфера в условиях единства Добра, Порядка,  и Негаэнтропии?   По определению она является их активным взаимодействием с сохранением Меры. Баланс и Гармония  противоположных частей остаются главнейшими качествами ноосферной системы в принципе.

 Порядок в системе всегда характеризует наличие в ней позитивной психологической энергии  Добра и минимизацию Зла. Жаль, полное уничтожение Зла в системе невозможно, иначе тогда она не будет развиваться.

 Рост Негаэнтропии  в системе мы можем рассматривать как  концентрацию в ней Порядка, увеличение положительных психических энергий и противостояние Злу.  
Исчерпывающую характеристику Ноосферы как социальной системы мы можем дать по описанию её способности аккумулировать Добро, Порядок и Негаэнтропию, противопоставив  их рассеянию в ней негативных проявлений этих качеств.

 Но борьба полярных проявлений имеет смысл лишь только при условии, что она осуществляется в рамках Меры, границы допустимых соотношений, которые задаются рамками Божественной Пропорции. 

Но важнейшей особенностью Ноосферы как социальной системы принципиально нового типа является Человек с духовно-инновационным сознанием. 

Дух Ноосферы прежде всего проявится в том, что у Человека откроются условия для реализации уже заложенных в нем колоссальных психических возможностей: ясновидение, проскопия и телепатия. Возможно, они являются лишь слабой копией того, что принципиально он сможет  в новых условиях сделать.  
Известно древнее выражение, о том, что Человек есть «мера всех вещей». Но редко добавляют конец этой цитаты: « как существующих, так и не существующих»… 

О тех вещах, которые уже существуют, у нас есть какое-то представление, но о «несуществующих» его нет. Но Человек способен на  многое, а большая часть этих способностей остается для нас «неизведанной землей»,  terra incognita,  которая   для нас  ещё не существует в сознании. Вера и Надежда на лучшее будущее  способны реализовать и эти возможности. 

По существу, понять эти способности помогут нам  … только сказки и мифы. Герою сказок доступно многое: проходить сквозь стены, знать Будущее, творить вещи из ничего. А главное,  он способен – Любить, качество, не пользующееся пока  большой популярностью в нашем  мире. 

       2.5. Целостное познание мира  – голографический метод.
    Для современного человека любое знание, в том числе и чисто д уховное, 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. 

Современная ситуация в мире ставит перед нами вопрос о направлениях  духовных изменений,  набирающих мощь в современных условиях,  и чем это для нас чревато?

Мир находится накануне крупнейших перемен, в которых выживет не так уж много народа, но кто-то выживет, а посему желательно понять, у кого же больше шансов?  

Познать это можно, исходя из двух взаимосвязанных условий понимания:

- веры, что происходящее  вокруг, делается по плану  Всевышнего и к нашему же благу, в том числе, и наша  Смерть; 

- более глубокого проникновения в реальность мира, в том числе, и в  замысел Его   «Божественной Голограммы».

       Именно два эти условия будут постоянно стоять пред нами при анализе необходимых условий для  выживания в ситуации глобальной катастрофы мира. 

       В принципе можно выделить восемь основных особенностей  голографической  системы познания  Мира:
а) мир таков, каким люди  его творят, согласовывая  с помощью слов его  голографическую развертку БГ;

б) возможностям и намерениям человека нет пределов ни в пространстве, ни во времени, поэтому видимая Вселенная – и вечная и бесконечная;
в) энергия, необходимая для развертки мира, зависит от нашей способности к духовному  сосредоточенью;

г) любой человек на это способен,  а чего не знает, - тому  можно у других   научиться;

д)  основным качеством этой способности  является  наш  дар Любви по отношению к людям и к Богу;

е) духовное  качество способностей  и намерений – это скрытый потенциал нашей силы, данный нам свыше;

ж) его  эффективность зависит только  от  нашей  уверенности в собственной  правоте; 
з) покой и молчание – главные  способы  упрочения этой голографической мудрости.
 Сущность голографической картины мира в том, что её нельзя разбить на отдельные части, она существует в каждой части (отдельном локале) целиком, но в смутных контурах. Таков не только  структурный состав окружающего нас мира, но таковы мы и сами. Энцефалограмму мозга или кардиограмму  сердца можно  снять, приложив электроды к области сердца или мозга, а можно просто с пальца ноги. Возможно, она будет слабее, но будет той же самой. Мозг, как доказал Карл Прибрам, - типичная голограмма, локализовать в нем отдельные функции, например, местонахождение памяти, невозможно. (См. Лок. библиография № 1). Мозг представляет собой особую  Целостность,  резонирующую в согласии  с Имплицитным Порядком мира.   Результатом этого резонанса являются слова, опредмечивающие мир, точнее его иллюзию, ибо реальна лишь сама  Божественная Голограмма. Любые способы её отражения будут относительны, кроме факта её отражения в Божественном Сознании.
Вместе с тем  при полном  понимании  «Голографической Парадигмы» возникает  методологический нонсенс, характерный для современной науки: «объяснение неизвестного через известное».  Он нарушает один из важнейших  законов Познания, в котором «подобное объясняется только подобным», «цели  достигаются только при выборе адекватных им средств», а «суть любого процесса можно понять только  через соответствующие именно этим целям механизмы  их реализации».

Универсальная картина мира, скрытая в «Имплицитном Порядке»,   «локальным порядком » не объяснима, ибо даёт  неадекватное  локальное объяснение требующей  универсального подхода  парадигме. В квантовой теории Бома эта проблема решена: там  есть принципиальная невозможность полного  перехода скрытого имплицитного Порядка Мира в его эксплицированный Порядок. По мнению  богословов, мы также не можем до  конца понять и объяснить Бога, ибо в Нем всегда будет присутствовать некая тайна, на  интерпретацию которой  наших мозгов вечно не хватает...

Но сама  БГ существует, например её подтверждает  открытый астрономами «Антропный Принцип» - качественные и количественные характеристики  основных параметров Вселенной,  делающие возможными существование в ней человека.  Будь они на гран иными, люди  бы в такой Вселенной не могли бы  жить а, как сейчас выясняется, и самой Вселенной, вообще,  бы  физически не было в том виде, в каком она сейчас существует, возможно, только благодаря существованию в ней носителей Разума (не обязательно только людей).

Как ни странно, научная  концепция «Антропного Принципа» находит созвучие с весьма  древним индусским  мифом о происхождении всего космического  пространства из тела  Первочеловека  – Пуруши. 

Вместе с тем, многие ученые не доверяют «Антропному Принципу», считая его появление влиянием определенной философской парадигмы, ставящей Человека в центр Вселенной, то есть, Антропоморфизма.
Нам представляется, что необходимо рассмотреть вопрос чисто исторически. Языческое сознание носило геоцентрический характер, абсолютизируя  роль Матушки Земли в жизни Человека. Он чувствовал себя частью  Природы и не был способен выделиться из неё. Нормативное религиозное сознание, первая точка которого поставлена фараоном Эхнатоном, поставило в центр Вселенной Солнце, а затем другого Единого Бога. В Египте возникла гелиоцентрическая Парадигма, все последующие  монотеистические религии просто использовали вместо единого Бога-Солнца  слово Господь, Всевышний или  Аллах и т.д. Суть объяснений  от этого не менялась.

Развитие науки поставило в центр Вселенной Человека, Творца, Художника, способного потягаться с Богом в ходе преображения Вселенной. Это антропоморфная парадигма, как мы сказали, Антропоморфизм.  

Все эти парадигмы относительны, ибо сейчас мы стоим накануне открытия значения Божественной Голограммы, которая  впервые может дать Человеку адекватное Знание о строении мира и иллюзорности в нем любой локализации: планетарной, солнечной или человеческой. На деле суть мира скрыта в диалоге его БГ (Имплицитного Порядка Мира) с людьми в ходе стремления  максимально приблизить человеческий Эксплицитный Порядок к  Порядку Божественному. 
Мы опираемся в своём повествовании на открытую нами  (См. библиография № 2) закономерность развития человеческого сознания:

1. МИФ – мифологическое сознание, свойственное детям и язычникам;

2. НОРМУ – нормативное сознание, свойственное подросткам и людям верующим в Бога;

3. ФАКТ – фактологическое сознание, свойственное зрелым людям и представителям творческих профессий;

4. ИННОВАЦИЮ – сознание, характерное для мудрецов, старцев и духовно-продвинутых людей.

Особенностью её также является голографический принцип познания.

Каждая последующая система сознания вбирает предыдущую как составную часть, более того в Мифе есть аспекты нормативные, фактологические и инновационное, равно, как  в каждом последующем сознании.

Особенность голографического метода познания – способность такой системы открывать в любой точке системы всю её целиком, правда, в размытых контурах, точно так, как это бывает в самой голограмме. 

Локальная библиография:
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2. . Ю.А.Гусев « Интеграция науки  и религии»- в сб. Культура и Экология», вып. № 2. – М., 2000 г., стр. 230-246.

3. М.М.Бахтин «Литература и эстетика» - М., Сов. Пис. ,  1965 г.
4. Человек Будущего 
5. Р. Бёкк «Космическое сознание» - Петроград, 1915 г.
3. Наука и религия: противостояние или дополнительность?

                                       «Не тем Господь могуч, непостижим ты пред моим мятущимся сознаньем,

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

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

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

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

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

                                                                                                                                              Афанасий Фет.
         3. 1. Научные и религиозные механизмы познания реальности:

     Фундаментальное отличие человека от обезьяны в том, что человеку дана возможность познавать окружающий мир в размерах намного превышающих объём знаний, необходимых для простой  адаптации к нему.

Обезьяна также познает окружающий мир, иначе в нем невозможно было бы выжить, но поднять голову к звездам и задуматься о небесной механике ей в голову прийти не может. Кроме того, обезьяна лишена творческого дара - способности человека переделывать  окружающий мир под свои потребности, а не просто приспосабливаться к уже готовому миру.

 Эти качества у человека не могли возникнуть в ходе эволюции, ибо творческий дар тогда  бы  одинаково присущ и всем людям, но это далеко не так. Обезьяны не способны создать культуру и её практический аналог - цивилизацию, ибо в этом не нуждаются, они и так имеют всё для успешной адаптации к  вмещающей сообщество обезьян среде.

    Фундаментальными составными частями человеческой культуры являются религия,  искусство и наука, а вот другие её составляющие уже находятся вне сферы наших интересов,  потому о них мы говорить не будем.

      В совместной эволюции религии, науки и искусства можно выделить несколько периодов, для которых специфичен свой оригинальный способ их уникального единства.

       Попутно нам бы хотелось ответить на вопрос является ли культура частью религии или все же последняя входит составной частью в культуру? Мы исходим из глобального определения  культуры как всего искусственного, что человек создает для выживания на  планете Земля. С этих позиций религия – лишь  ​часть культуры.
,

 Вместе с тем религия включает и учение о Боге - Высшем Разуме Вселенной, которого никто никогда не видел, в виду отсутствия у пока  неразвитого в духовном отношении человека органов для восприятия Божества

 С позиции науки, ориентирующейся на изучение материальной реальности и отвергающей Инобытие, основной частью которой является Бог, по причине того же отсутствия инструментов познания этой реальности, включение этой части религии в культуру сомнительно.

Однако у религии такие инструменты познания есть, хотя они даны только особым людям, которых обычно называют «преподобными», ибо они в высшей степени соответствуют библейскому определению человека, как «образа и подобия Бога».

Вернемся к этапам совместной эволюции науки в единстве с искусством и религии. Нам

привычно разделить их на четыре этапа, которые мы условно назвали:

- Мифологический (МИФ);

- Нормативный (НОРМА);

- Фактологический (ФАКТ);

- Духовно-инновационный (ИННОВАЦИЯ).

На первом этапе, характерном по преимуществу для языческих времен существования человечества, политеизм (языческая религия) находился в тесной связи с Природой, поскольку только в ней видел смысл своего существования. Поэтому вся языческая культура как единство тогдашней науки и искусства, была пропитана природоцентризмом и ничего, кроме Природы и находящегося в ее объятиях человека, для себя и не видела.
Человеку с языческим сознанием представить себе отторжение человека от природы просто невозможно.

Нормативный этап начался с возникновением монотеистических религий и изменения духовной ориентированности человека от Природы к Единому Богу. Именно для этого этапа характерно появление нравственных нормативных ограничений человека - законов Ману, Моисея, Аллаха и в конечном итоге Христа, провозгласившего главным принципом своей религии - Любовь.

Вся культура была пропитана нормативной религиозной догматикой и вне ее не представляла для себя смысла своего существования. Это было время наиболее тесного единства, существовавшего между религией и наукой, включая единство с искусством.

Ситуация резко изменилась после Возрождения, а, более того, - эпохи Просвещения. Представляя картину небесной механики Наполеону, Лаплас мог гордо заявить, что не нуждается при этом в допущении Бога в эту концепцию. Наступил этап, носящий в нашей картине эволюции мира название «фактологического», обозначающий общую тенденцию и науки и самого человека того времени на поиск и порождение «подлинных фактов» реальности. Все органы СМИ так гордо и заявляют, что им важны теперь «факты», а не их толкование.


Наука, да и культура, резко качнулись в сторону чисто материалистических методов познания, отбросив все попытки создать универсальную картину мира, включающую Инореальность как составную часть.

Наука стала использовать в своей практике специфические методы познания, ориентированные на разделение природы по составляющим ее элементам и выбор адекватного для каждой такой части метода познания. Большинство из них носили частный, локальный характер, хотя наука и не чуждалась универсальных методов познания, в особенности после открытия кибернетики. Но все-таки более важной в ней была специализация. Она забыла мудрое изречение Козьмы Пруткова: «Специалист подобен флюсу, полнота его - односторонняя»

Религия использует в своей практике не этот порочный принцип «разделяй и властвуй», завлекший человека в пустыню глобальной экокатастрофы, а метод универсального постижения, который в научных терминах определяется как «Инсайт», а в религиозных как «Просветление».

Таким образом, принципиальное отличие науки от религии в ориентации первой на частные локальные методы познания, а второй - на универсальные, глобальные методы. Это отличие носит качественный, а не количественный характер, ибо «метод познания создает и сам объект познания».

Ну, не совсем «создаёт», а открывает в нем только те стороны и аспекты, которые коррелируются с самим методом, моделью и образом познания.

Продолжающаяся системная дифференциация науки завлекла нас в ситуацию, когда в ходе своего развития наука,  в конце концов,  теряет свой целостный объект познания - «единство человека и природы»,  ибо познание природы вне этого единства становится бессмысленным. Точнее, без человека  мы теряем суть природы, как Его дополнения, созданного, чтобы обслуживать его потребности.

Важным следствием преувеличения значения частных методов познания в науке является опасность приближающейся глобальной экологической катастрофы, ибо разделение науки и религии породило главный печальный факт: ученые потеряли в процессе изучение природы «Любовь к ней», базовую образующую сущность любой религии координату

Изучение природы без любви к ней привело в конечном итоге к созданию и использованию грязных техник и технологий, не замечающих их негативное влияние на человека. Грандиозные адаптационные возможности природы по приспособлению к происходящему по вине человека загрязнению окружающей среды, в конце концов, приводят к их исчерпанию, порождающему экологические и климатические катаклизмы: цунами, землетрясения, наводнения, неожиданные снегопады на территориях, где раньше снега никогда вообще  не бывало и т.д.

Одним из защитных адаптационных механизмов природы стало повышение температуры планеты на несколько градусов, что породило климатическую катастрофу. Пускай она представляет собой всего лишь адаптационный ход в сложившейся ситуации, но для человечества - это все равно «глобальный катаклизм».

На наш взгляд, негативные процессы будут  продолжаться до тех пор, пока природа не исчерпает свой ресурс адаптации к изменившимся по вине человека условиям своего существования, а сам человек не поймет, что «фактологическое сознание» не адекватно для нынешней ситуации и его необходимо сменить на тип сознания, который мы назвали «духовно-инновационным».

Условием такого изменения, на наш взгляд, должна стать не оппозиция науки и религии, поддерживаемая сейчас с обеих сторон, а их тесное сотрудничество и взаимопомощь. Конечно, уровень интеграции науки и религии, характерный для предыдущих этапов их существования, сейчас невозможен, да и не нужен. Нужней,  скорей всего, оказывается  другое: понимание духовной специфики предстоящей глобальной катастрофы и четкое осознание, как деятелями Церкви, так и учеными необходимости взаимного сотрудничества, ибо без него  человечество обречено на гибель в предстоящем катаклизме.

Христиане могут сказать, что это закономерно, что такой катаклизм уже описан в Библии - в «Откровении Иоанна Богослова» как Апокалипсис и Страшный Суд. Нам представляется, что сейчас становятся более важными другие аргументы. В первом веке нашей эры, когда творил Иоанн Богослов, глобальная победа христианства в мире еще была весьма сомнительной, поэтому он и не видел другой перспективы, кроме близкого Конца Света и Страшного Суда над человечеством.

Сегодня ситуация изменилась. К христианам причисляет себя большая часть человечества (по некоторым сведениям около 80% населения), не будем брать в рассмотрение догматические различия, расколовшие некогда Единую Христианскую Церковь на три части.  Думаю, что Бога этот раскол ни в какой мере не устраивает.

Но важнее другое, - сам смысл и сущность нашего понимания христианского Бога - «Любовь». Даже полное отпадение людей от Бога, кое пока даже  не реально себе представить в нынешнем мире, не должно было породить такую гневную реакцию Бога, как Страшный Суд, ибо это измена самой сущности Бога. А Бог вечен и неизменен, изменить своей сущности Он не может!

Вместе с тем, глобальная экокатастрофа будет. Она нужна Богу не для уничтожения человечества, а как последний аргумент необходимости  изменения человеческого сознания с «фактологического» (по нашей терминологии) на «духовно-инновационное» И только от нас зависит, как быстро мы это поймем и в какой степени сумеем смягчить последствия глобальной катастрофы для всей планеты и человечества.

              3.2. ПАРАДИГМЫ РЕЛИГИОЗНОГО ЕДИНСТВА МИРА: 

А Антропный принцип мироздания;

Б. Универсальность «божественной пропорции»;

В. Закон «двойного подтверждения» культурного развития;

 Г. Комплиментарность творчества и эволюции.

Говоря о необходимости сегодняшнего единства науки и религии, мы ни в коей мере не должны забывать об их принципиальном различии. Религия опирается в своем развитии на Веру в Бога  всех сторонников своей конфессии, а наука - на Знания и Практические технологии, возникающие в ходе  развития науки.

Однако, объекты познания науки и религии несоизмеримы: «Бог», полное познание сущности которого в принципе для людей не возможно, и «единство человека и природы», которое познаваемо, ибо научные инструменты такого познания вполне доступны и наукой уже разработаны.

Стоило бы в этой ситуации говорить не о единстве религии и науки, а об их необходимой  дополнительности (комплиментарности)  в сегодняшних обстоятельствах. Наука и религия как культурные системы  вписываются в наше определение системы: «Единство противоположных начал в функционально необходимой и достаточной пропорции» Только такая их  общая функциональность  должна и способна  сейчас обеспечить смягчение глобального катаклизма.

Для верующего человека нет необходимости доказывать существование Бога, ибо он в это и так верит. Атеисту такие доказательства нужны, ибо его сознание испорчено доминирующей ориентацией на научно подтвержденные  «факты и фактики», иначе он вообще ни во что не верит.

Исчерпывающего научного доказательства бытия Бога не существует, ибо сам объект познания настолько больше науки и её возможностей, что у науки соответствующих инструментов познания просто нет и быть не может. Но косвенные научные доказательства есть. О них-то мы поговорим более подробно.

        А. Антропный принцип мироздания:


Сотворение Вселенной и Человека Богом подтверждается согласованным Единством основных параметров Вселенной, предполагающим благодаря своей целостности возникновение в такой Вселенной  человека именно таким, каким он был позднее Богом создан.

Эта парадигма в науке получила название «Антропного принципа» мироздания. Такое согласование не имело бы никакого смысла, если бы оно не предполагало в конечном итоге появление в этой Вселенной человека. Существование жизни во Вселенной и в конечном итоге самого человека зависит от тонкой настройки констант ядерных, электромагнитных, слабых и гравитационных взаимодействий, влияние этих сил  друг на друга. Небольшое их изменение на доли процента в конечном итоге сделало бы существование человека в такой Вселенной не реальным.

Подсчитано, что для естественного возникновения живого вещества (человека в итоге) из неживого требуется такое количество времени, которое в тысячи раз превышает время существования всей Вселенной. Поэтому ничего другого, кроме как верить в творческий прорыв Человека в Жизнь  из рук Бога, нам не остаётся.

Невозможность медленной эволюции человека из простейших одноклеточных разбивается и о всеобщий закон термодинамики о росте энтропии в ходе развития любой системы. Поэтому более вероятным было бы считать единоразовое творение человека, так, как оно описано в Библии, а не медленную его эволюцию как вида,  на которую так  надеялся Чарлз Дарвин.

                               Б. Универсальность «Божественной пропорции»:

«Божественная пропорция» (или «золотое сечение») - это закон, по которому целое так относится к большей части, как большая часть относится к меньшей. Частное от деления большей части на меньшую и одновременного деления целого на большую часть всегда постоянно и равно 1,618. Если посчитать Целое за единицу, то большая часть по закону «Золотого сечения» должна быть равна 0,618, а меньшая = 0,382 , что в про центах  составляет соотношение:  61,8%  к 38,2%.

Закон «Божественной пропорции», или «золотого сечения», подтвержден огромным количеством фактов и примеров из живой жизни. Он является  настолько  важнейшим параметром жизни, что можно утверждать, что  он фундаментально заложен в самом  её основания.

Этому правилу, в частности, подчиняются такие разные сущности как:

- расположение листьев на стеблях растений;

- соотношение мужских и женских особей в любом улье;

- соотношение диаметров витков любой раковины;

- соотношение диаметров расположения семян по спирали в подсолнечнике;

-  соотношение размеров человеческой руки от пальцев до локтя как большей части и от плеча до локтя как меньшей;

- соотношение периодов сокращения и расслабления сердца человека;

- по законам «золотого сечения выстроены все произведения искусства.

Таким образом, за внешним хаосом мира проглядывается заложенные Богом порядок и гармония, держащиеся на правиле «золотого сечения». Кто внес эту закономерность в мир? - Эволюция от простого к сложному?  На  подобную  эволюцию, как мы уже говорили, нужно время больше существования всей вселенной. У верующего человека нет сомнений - это Бог!

Огромное значение правило «золотого сечения» играет в искусстве. Благодаря ему, от восприятия произведений искусства создается впечатление уравновешенности и покоя, соразмерности и гармоничности творческого пространства и времени произведения.

Так в музыке соразмерности целого и частей любой музыкальной пьесы по «золотому сечению» является признаком красоты и устойчивости её мелодии. Человек внутренне интуитивно настроен на такой принцип гармонии живого, он ждет его и от произведений искусства. Получив их, он обретает «кайф».

«Красота разлита по всей природе», поэтому мы и получаем такое удовлетворение от восприятия  гармонии в природе и  в соразмерности её частей. Если бы мы измерили эту соразмерность, то нашли бы в итоге то же соотношение частей, равное  «Золотой или Божественной пропорции».


В стихотворении в «золотое сечение», обычно попадает строчка, несущая основной смысл

стиха, а если она не попадает, то это свидетельство, что мы имеем дело со средним поэтом. И, если автор в своем произведении прославляет гармонию и соразмерность, а в композиции его произведения правило «золотого сечения» не выдержано, то мы в праве сомневаться в искренности его намерений или в величине его творческого дара.

К «золотому сечению» имеют отношение «числа Фабиначчи», представляющие ряд последовательных чисел, где сумма соседних чисел равна следующему числу. Глядя на этот ряд чисел, легко устанавливается «золотое сечение», например, для подсчета  важнейшей строчки  в стихотворении.

                   В. Закон «двойного подтверждения» культурного развития:

Внимательный анализ культурной динамики показывает, что внутри культуры всегда имеет место «двойное подтверждение» событий, сначала на физическом, а потом на духовном уровне. Иногда бывает и наоборот, как мы покажем позднее.

Например, в русской истории значимые события имеют «двойное подтверждение» со стороны Духа. Для укрепления принятого Россией Православия, а, следовательно, и возрождения всей русской нации кроме событий на физическом уровне - победы над врагами во время Куликовской битвы, одержанной Дмитрием Донским, необходимо было еще пройти «монастырскую колонизацию» России, начатую преподобным Сергием Радонежским.

Духовное подтверждение следовало за событиями на физическом уровне, но так бывает не всегда, иногда оно даже опережает события, как, например, в нынешние времена, для которых так характерны «духовные альтернативы», требующие соответствующего грамотного выбора, чтобы не попасть в очередное физическое ( материальное) болото.

                Подтверждение этого правила, мы видим при анализе глобальных «исторических бифуркаций», которых в ходе развития России просматривается всего четыре:

- Принятие языческой Киевской Русью Православия,

- Татаро-монгольское нашествие;

- Раскол Церкви и реформы Петра Первого;

- Глобальная катастрофа в  начале ХХl века.

Принятие Православия Русью  породила такое специфическое явление, характерное только Руси, как «двоеверие». Крещение Руси, поддержанное в основном  только княжеским двором, отнюдь не сразу вошло в менталитет народа,  не сразу стало стало его «духом и кровью» Прежде оно потребовало духовного подтверждения на уровне доминирующего в народе языческого мировоззрения. Это подтверждение тянулось долгое время в форме «двоеверия», а, кое в ком,  сохраняется и в наши дни. К сожалению, даже верующие надеются на целителей и экстрасенсов, когда бы надо было надеяться только 
на себя, ведь официальная медицина складывает свои полномочия за пределами больницы или поликлиники.

На вторую бифуркацию Русь ответила образованием сильного государства (Московское Царство) и явлением Сергия Радонежского с его идей «монастырской колонизации» Руси; на третью ​Александром Пушкиным и Серафимом Саровским, а четвертая Перестройка была   подготовлена  русской религиозной философией и идеей «Ноосферного Перехода», разработанной русскими мыслителями, типа Вернадского, Чижевского и Циолковского.

Этот российских опыт бифуркационных переходов  показывает, что подобное  политическое решение дополнялось и не могло существовать без духовного подкрепления.  Так реформы Петра 1, чтобы нормально вписаться в историю России, были духовно основательно подправлены  со стороны двух выдающихся культурных деятелей ХlХ века - Серафима Саровского и Александра Пушкина.

«Революция Петра Первого» была столь решительным надругательством над российским менталитетом и российской традицией, что ей потребовалась существенная  корректировка как на уровне православного менталитета народа - подвигом Серафима Саровского, так и на уровне отечественной культуры - ​творчеством уникального российского гения - Александра Пушкина

Многие события последней исторической бифуркации в России на физическом уровне еще предстоят, а на духовном они  уже были сформулированы в работах русских религиозных философов на рубеже веков, а затем систематизированы  в трудах академиков В.И. Вернадского и H.Н. Моисеева и группы русских специалистов по продвижении «ноосферного сознания» и ноосферных технологий, созданных для выживания России в предстоящей глобальной экологической катастрофе. (См в примечаниях №№: 3-5)

Внимательный читатель заметит, что расстояние между событиями, которые мы называем «историческими бифуркациями», примерно равно четырем векам, следовательно, и последний этап инновационной духовности будет длиться около четырех веков, что полностью подтверждается и предсказанным Львом Гумилевым «временем существования русской нации». (Примечание № 7)

Именно реформами Петра 1 Россия от своей «локальной православной эффективности» качнулась в сторону «европейского универсализма», чреватого для нас, как победами, так и поражениями, ибо при его полной победе мы отступаемся от своего лица и сути нашего  национального менталитета. Хотя даже такой чуткий к Православию поэт, как А. К. Толстой, оценивал эту эпоху довольно благосклонно:

«Хоть это было жутко, Петра я не виню: больному дать желудку полезно ревеню».

(«История государства российского от Остомысла до Тимашева»,  - примечание № 8)

Однако именно Петром 1 были посеяны все семена, разросшиеся пышным цветом позднее и приведшие к неизбежности глобальной экологической катастрофы в России. Но именно они вызвали к жизни и новую ноосферную философию и идеи ноосферного Перехода.

Глобальная катастрофа даст свои плоды, прежде всего в том, что в ходе ее преодоления Россия обретает новые способности:

-  духовной универсальности, построенной на диалоге с Богом;

- целостного мировоззрения, опирающегося на любовь к Природе и ко всем людям;

- преодоление отрыва от Иномира, то есть, понимание, что «наверху всё подобно тому, что есть внизу».

Однако, если наша концепция верна, этот последний этап через четыреста лет кончится и нaступит новая глобальная бифуркация, а потому ждать Страшного Суда для России раньше ХХУ века маловероятно. Хотя всё воздается «по грехам нашим». Что заслужили, то и получим.


Г.  КОМПЛЕМЕНТАРНОСТЬ ТВОРЧЕСТВА И ЭВОЛЮЦИИ:

На происхождение человека есть два принципиально отличных взгляда:

- эволюционная теория Ч.Дарвина;

-  креационистская теория Сотворения  мира и человека Богом по библейским источникам.

В последнее время сами ученые предъявили дарвиновской теории массу претензий по поводу её неадекватности полученным позднее научным фактам. В «Божие творение мира» наука традиционно не верит, ибо продолжает жить в традиционных  атеистических рамках. Хотя это довольно странно: «Президент страны в Бога верит, а наука – нет!» По сути дела, вера в Бога стала сейчас личным делом  каждого  ученого. Однако, атеистическая иллюзия начинает в ХХ веке рассыпаться под воздействием развития самой же науки, в частности в ходе замены представлений классической физики на открытия квантовой механики. 

Сформулируем претензии современной науки теории эволюции видов Чарльза Дарвина:

- отсутствие волосатости у человека, не объяснимое ничем, кроме его однократного творения «по образу и подобию Божьему», а у самого Дарвина  она не находит никакого приемлемого объяснения;

- эволюционная теория провозглашает наличие переходных форм от рыб к амфибиям, от амфибий - к пресмыкающимся, от последних - к птицам и млекопитающимся, которые еще ни разу в жизни никакими палеонтологами не были обнаружены, возможно, потому, что просто никогда не существовали («какая недоработка со стороны ученого!»);
- теория эволюции предполагает неизменность темпов протекания природных процессов, принципиально невозможную из-за всеобщности действия второго закона термодинамики о нарастания энтропии в природных системах;

- большие сроки существования Вселенной и самой Земли, необходимые для эволюционного зарождения живого из неживого, в последнее время вообще подвергнуты сомнению наукой, ибо сегодня ученые предполагают,  что с момента возникновения Вселенной скорость света уменьшилась более чем в десятки миллионов раз и в такое же число уменьшилась скорость радиоактивного и электромагнитного распада. Это означает, что ядерные часы, измеряющие время существования Вселенной, на деле должны показывать время в миллионы раз меньше предполагаемого. В этой ситуации случайная эволюция живого из неживого становится полностью нереальной, а альтернативой  ей остаётся только единовременное творение Господом ( в 6 дней по Библии) всего живого и неживого.

На наш взгляд, это отнюдь не означает краха самой идеи эволюции; она в природных экосистемах постоянно происходит, - и это установленный факт!  Однако, это не эволюция различных видов живого мира, а процесс адаптации природных систем к меняющимся условиям внешней среды.

Именно поэтому необходимо говорить не о выборе одного или другого подхода, а об их комплиментарности в процессе общего развития природы и человечества. Жесткий и однозначный выбор «или-или» с точки зрения системного подхода, завоевавшего ныне достойное место под солнцем науки, как один из наиболее успешных методов познания, все чаще меняется на выбор  «и – и»..

Идея «дополнительности», открытая в  квантовой механике, стала  ныне доминирующим, всеобщим  принципом познания в современной науке. Теория эволюции используется и нами, когда мы говорим об эволюции человеческого сознания от МИФа к НОРМЕ, а затем к ФАКТУ и ИННОВАЦИИ.

Эволюция есть ничто иное, как механизм медленной адаптации системы к изменяющейся внешней среде, но человеку дан и второй механизм - творчество, с помощью которого можно сжать время и осуществить творческую адаптацию во много более короткие сроки.

Дар творчества, наряду со свободой воли и способностью к познанию окружающей среды, ​важнейший из подарков человеку от Бога, сделавший человека именно тем, чем он является в настоящее время. Но о  творчестве  разговор  будет особый.

                 3. 3. «ЭФФЕКТИВНОСТЬ БЫТИЯ»: ЛОКАЛЬНЫЙ И УНИВЕРСАЛЬНЫЙ ОПТИМУМЫ:

Для того, чтобы глубже разобраться в соотношении науки и религии, нам бы хотелось ввести понятие об «эффективности Бытия» в двух оптимумах: локальном и универсальном  (глобальном ).

Универсальный оптимум «эффективности Бытия» представляет собой общую оценку смысла Бытия, имеющего троичный характер: соотношение Человека, Планеты и Космоса (Бога). В основе универсальной оценки эффективности всегда лежат нравственные критерии.

Локальный оптимум «эффективности» - это оценка эффективности теории, опираясь на   принцип, что «критерием Истины является практика». Именно ориентация науки не на универсальные, а  на локальные оптимумы эффективности привела в конечном итоге к тому, что главной в науке стала только  практическая целесообразность, нарушилось равновесие между фундаментальной и практической наукой в пользу последней. К чему это ныне   привело и приводит,  многим ученым  уже хорошо понятно.

Универсальная ориентация науки, включающая и  нравственные требования,  замещается постоянным требованием новых практических технологий и технического обеспечения. Нука попадает в рыночные экономические условия, фундаментальная наука уходит в тень, а начинает доминировать голый практицизм и сиюминутные интересы. Но отнюдь не самой науки!

Эта ситуация обрекает науку на постоянное вытеснение нравственных критериев развития, приводящее в конечном итоге к глобальной катастрофе. Снижение нравственных критериев в теории широко открыло на практике использование практических технологий и инженерных решений,  ПРОВОЦИРУЮЩИХ ДАЛЬНЕЙШЕЕ ЗАГРЯЗНЕНИЕ ОКРУЖАЮЩЕЙ ПРИРОДНОЙ СРЕДЫ.

Выбор «локальных критериев» эффективности  повлек за собой глобальные последствия.  Только атеистическому разуму, игнорирующему «универсальные критерии эффективности Бытия», это обстоятельство не кажется достоверным. Хотя, оно может быть, и понято, но разорвать путы своей ориентации только на «локальные критерии» этот тип разума не может,  ему духовного стержня не хватает.

Если анализировать специфику «универсальных критериев эффективности» человеческого бытия, то необходимо задать им пространственные рамки:

- космические (Божественные), исполненные нравственных ограничений и табу, заключенные в религиозных догматах и обрядах;

- солнечные  определяющие специфику существования человечества в Солнечной системе, подчиняющейся ритмам движения Солнца и окружающих его планет  в нашей  Галактике;

- планетарные, подчиненные собственному Бытию планеты, которая в последнее время рассматривается наукой как высокоинтеллектуальная живая система, обладающая  собственным Разумом;

                - социальные рамки, заданные спецификой Бытия человечества как социального целого.

- человеческие,_представляющие общие интересы отдельных людей

Попробуем разобраться с ними по отдельности.

«Универсальный оптимум» с необходимостью включает самый высокий уровень универсума -- Божественный аспект, заданный нам существующими на земле религиями. Духовное начало является доминирующим в понимании «универсального оптимума эффективности Бытия», ибо только именно в нем мы видим возможности выживания человечества даже  в экстремальных условиях глобальной экологической катастрофы. С целью  подтверждения этих идей мы попытаемся в дальнейшем кинуть системный взгляд  на сам ход  Сотворения человека и мира, изложенный в Библии.
Для понимания детерминирующих универсальный оптимум Бытия факторов очень важно положение нашей Солнечной Системы в Галактике Один виток вокруг Галактики Солнечная система осуществляет в течение 26 тысяч лет, а полвитка  соответственно - 13 тысяч лет Именно с такой периодичностъю на земле происходят глобальные катастрофы.  К примеру, последняя  из них -   Всемирный Потоп была  по оценкам ученых  около  11 тысяч лет  до нашей эры.

В подобные времена планета замедляет свое движение, меняется наклон её магнитной оси, меняется температура (происходят потепления (потопы) или напротив - оледенения) Поскольку планета питается энергией элементарных частиц, приходящих из космоса, очевидно каждые 13 тысяч лет мы пролетаем такое место в Галактике, которое производит на нас   противоположное по знаку энергетическое  воздействие.

Фундаментальные климатические изменения, проходящие на Земле в последнее время,  показывают, что мы вступили в очередной период своей геофизической нестабильности, делающей глобальную катастрофу неизбежной. Налицо резкий рост экстремальных проявлений природы. 

По данным мирового Центра исследований стихийных бедствий число природных катастроф с каждым десятилетие прошлого века постоянно увеличивалось:

С 1973  по  1982 г. было  1,5 тысяч стихийных бедствий;

С 1983 по 1992 г. -  3 5 тысяч стихийных бедствий;

С 1993г.   по  2002 г.  уже  6 тысяч стихийных бедствий. («Аргументы и факты» , № 3, янв.2005, стр. 9)

Планетарная компонента «универсального оптимума эффективности» является сейчас одной из важнейших. Геофизические исследования, в частности работы профессора И. Н. Яницкого, показывают, что планета работает как сложнейшая энергетическая система, обладающая собственным интеллектом, что  это не просто каменная твердь).

Она имеет своё «газовое дыхание» и свой «энергоинформационныЙ Разум» По её гелиевому дыханию», к примеру, можно судить по процессам, происходящим внутри и снаружи, в  частности, предсказывать разного типа техногенные аварии, которые могут последовать. По мнению И. Н Яницкого, большинство  техногенных катастроф имеет чисто геофизическую причину (См. примечание № 3)

Важной составляющей «универсального оптимума эффективности Бытия» является Социальный 

Аспект.  Доминанта Социального Аспекта внутри глобальных оптимумов эффективности Бытия позволяет нам думать о судьбе человечества в целом, ставшей в наше время ОДНОИ из наиболее часто обсуждаемых проблем в научном сообществе. 

В этом плане в рамках религиозных институтов планеты расширяется «экуменическая тенденция» движение за объединение всех конфессий, поддерживаемая Всемирным Советом Церквей. Хотя нам представляется эта идея нереальной из-за разности концептуальных доктрин каждой конфессии, но сам диалог, стремление объединить общие усилия по спасению планеты, а не просто осуществить общее управление Церквями, вполне разумны. 

С политической точки зрения одна их актуальнейших проблем современности («проблема

глобализма»), имеющая как своих жестких противников, так и сторонников.  Растет значение глобальных социальных  институтов  планеты, типа ООН и ЮНЕСКО,

            Но это очень сложная проблема.  Опасность глобализации заключена, прежде  всего, в унификации национальных культур, которая «сводит на нет» национальные культурные  различия  разных наций  человечества. Но  решение этой проблемы есть, о нем  мы  будем говорить, рассуждая о  дополнительности глобальных и локальных критериев эффективности.

Общечеловеческие рамки «универсального оптимума эффективности» заполняются вопросами «прав и свобод человека», хранения традиционных  гуманистических ценностей, несовместимости с ними любых проявлений  диктатуры и тоталитаризма. Однако, очень часто за этой дымовой завесой скрыто отстаивание  интересов доминирующей в данный момент на планете  американской политической  системы интересов практически одного государства – США.

Но что же представляет из себя «локальный оптимум эффективности»?

На наш взгляд, он также имеет пять важнейших аспектов:

- государственный, представляющий локальные интересы определенного народа или нации;

- региональный , характерный для  эффективности данного региона, города или даже общины;

- институциональный , отстаивающий интересы отдельных организаций;

- групповой – интересы групп или других локальных общностей;

- индивидуальный – интересы отдельных индивидуумов.

 Вся современная политика построена на взаимном увязывании локальных оптимумов эффективности Бытия отдельных государственных объединений в мире, на  способности политических структур найти компромиссное решение по этим вопросам.

На уровне отдельного государства политики только тем и занимаются, что  согласуют локальные оптимумы эффективности в рамках баланса интересов отдельных областей, городов и  регионов.

На городском уровне важнейшим становится баланс интересов, опирающийся на институциональный оптимум эффективности жизни различных организаций. В рамках институциональных структур идет борьба интересов различных групп, утверждающих каждая свой оптимум локальной эффективности.


В группах  идет  борьба за отстаивание своих интересов каждой конкретной личностью.


За каждым локальным оптимумом эффективности стоят материальные и финансовые интересы социальных общностей разного уровня. Этот оптимум построен на поклонении Мамоне. Но, как сказано в Библии,  «не хлебом единым жив человек», у него, слава Богу, есть еще и духовные интересы, и составляющие основу универсального оптимума  человеческой эффективности.

Духовно-инновационное мировоззрение, вызванное к жизни самой опасностью уничтожения человечества в предстоящей глобальной катастрофе, настаивает на балансе этих оптимумов, их сочетании, лучше всего по правилу «золотого сечения». Стратегия сторонников локального оптимума ​«разделяй и властвуй»,  а сторонников глобального оптимума - «объединяй и будь оптимальным»!

   В особенности понятным требование оптимального сочетания обоих принципов при строительстве жизни становится, когда мы рассматриваем общие тенденции современной культурной жизни.

Массовая культура, казалось бы, должная стремиться к универсальности, стро своё существование только на локальных оптимумах эффективности, в конечном итоге «культурой» называться не имеет права, ибо  является современным способом добывания денег и эксплуатации частных, узких, как правило, бездуховных потребностей и интересов граждан.

В результате подлинная культура гибнет. Можно подтвердить это утверждение судьбой народных ремесел и уникального русского, в частности, прикладного творчества. Народные промыслы вымирают, ибо их ориентация на универсальность видения мира никак не подкреплена «локальной эффективностью», то есть экономической прибылью, которую иногда вообще на этом виде культурного творчества получить невозможно.


И если те или иные местные народные промыслы не попали в русло интересов местных органов власти, не поддержаны ими, то шансов у них выжить нет никаких.

Жизнь на планете земля может сохраниться только в одной случае, если основой практической деятельности на ней станет оптимальное сочетание локальных и универсальных оптимумов эффективности Бытия. Иначе, вместо Бытия останется «пшик».

Другой пример из сферы медицины Локальный оптимум эффективности современной официальной медицины построен на стремлении найти патологический аспект болезни и его уничтожить, не считаясь с возможными негативными последствиями такой вивисекции. При этом игнорируется целостность организма и его способность самому решать адаптационные проблемы. Организм как единое целое не принимается во внимание при лечении локальной патологии,  но излечение –  глобальная функция  организма, ибо он Господом Богом настроен на поддержание здорового образа жизни и постоянной адаптации к окружающей природной среде. 

Универсальный оптимум «медицинского Бытия» рассчитан на активизацию защитных сил организма, создание благоприятных условий для его усиления и развития в ослабленном болезнью организме.  Поскольку без хирургической операции в некоторых обстоятельствах обойтись невозможно,  самым оптимальным выходом в лечении является сочетание локального и универсального оптимумов с доминантой последнего.


3.4. ЧЕЛОВЕК И БОГ: ЛОГИКА ВЗАИМОДЕЙСТВИЯ И САМООПРЕДЕЛЕНИЯ

Наверно, нет на Земле человека, который, хотя бы раз в жизни, не задумался над вопросом: «А если Бог?» В этой ситуации у него есть три варианта ответов: «Да, есть!»; «Бога - нeт!»; «Я сомневаюсь в этом»…

Попытаемся поразмышлять, что стоит за каждым подобным решением?

Первый ответ предполагает, что человек верит в Бога. А что такое «вера»? Вера - это доверие, это необходимое условие всякого диалога и взаимодействия. Если у нас нет веры собеседнику, диалог не получится, нет шансов на обретение компромисса.

Вера - это одновременно и надежда. Верующий уповает на Бога, ибо знает, что «всё, что Бог ни делает, Он делает к лучшемуl» Даже такая ужасная вещь, как глобальная катастрофа задумана Богом не для гибели человечества, а как мощный инструмент выработки  у него духовно-инновационного сознания.

Всякая вера является поддержкой дальнейшим действиям, без неё нельзя надеяться на их успешность. «Вера без дел мертва eсть!» - сказано в Библии. Но верно и обратное: «дела без веры в успех обречены на провал». Таким образом, наличие хотя бы какой-нибудь веры выступает условием и локального и глобального оптимумов эффективности.

Глобальный оптимум тесно связан с верой в Бога, локальный - с верой в себя или в предполагаемое за действие награждение. Без них сама акция  и не состоится из-за простого отсутствия мотивации. Чисто меркантильная мотивация понижает духовный уровень человека, ибо «не хлебом единым он жив».

Конечно, атеизм психологически есть мощная концептуальная парадигма. Человек уже не может ни на кого не надеяться, кроме самого себя, не может уповать на высшую, по сравнению с ним самим, силу. Но такая самоуверенность всегда психологически связана с гордыней и самовосхвалением, чреватым общим социальным загниванием человека. 


Верующему человеку помогает не возгордиться лишь ощущение собственной греховности, являющееся составной частью веры в Бога. Отпущение грехов в Церкви не меняет сути дела.

Неверующий человек лишен это опоры в жизни, именно поэтому в нем открывается канал для всяких негативных проявлений: гордыни, права на то, чтобы убить самого себя (на что верующий никогда не решится, зная, что это величайший грех), агрессии по отношению к ближним и т.д. Культурная составляющая также ничего не меняет, ибо культурное поведение - социальный ограничитель, а воздействие социума на современного человека, как показывает  современная ситуация в России, может быть и весьма слабым. Механизм надежности в этой ситуации полностью отсутствует.

Только вера в Бога является надежным предостережением против негативных психологических проявлений человека, связанных с редукцией его сознания к сознанию зверя. Нельзя забывать, что человек создан из праха земного, то есть, природное начало ему присуще, ровно так же, как и «дух жизни», который Бог вдохнул в него. Причем важно понимать, что этот «дух жизни» носит двойное системное начало: это духовность и душевность одновременно. Иначе его стабильность проблематична.

В глобальном редукционизме высшего к низшему есть огромная опасность – потерять целостную сущность человека, его привязанность к Высшим планам Бытия, без которых он и Человеком-то  считаться не может. 

Сегодня мы предполагаем единственным средством, способным смягчить наступающую глобальную катастрофу тесное сотрудничество научных и церковных организаций, например совместное проведение международной конференции «Глобальная экокатастрофа ~ перспективы и последствия».

Остаётся еще и третий вариант ответа на заданный в начале этого раздела вопрос: «Я не знаю, есть ли Бог, сомневаюсь в этом». Кроме, как «страусиная политика», этот вариант никак иначе  не назовешь. Он  есть  свидетельство слабости человека, отсутствия в нем моральных и психологических сил принять на себя ответственность за конкретный выбор.

Действительно,  и вера,  и безверие - это принятие ответственности. В первом случае ​перед Богом, во втором ~ перед собой, когда в каком-то уголке сознания свербится мысль, а вдруг после смерти за все свои действия придется   отвечать?

Верующий человек снабжен таким мощным механизмом защиты других и самозащиты как Совесть. Неверующего бессовестным назвать трудно, но голос Совести в нем неосознан, слаб и мгновенен, ибо Совесть ничто иное, как голос Бога в нашей душе. Иначе откуда бы могли мы черпать столь мощные ресурсы нравственного поведения?

Человек конечен, ограничен и Временем и Пространством. Бог - напротив бесконечен и вечен. Сравнительно и мощность ресурсов нравственного поведения разная неисчерпаемая в случае веры в Бога, и слабая и мгновенная в ситуации безверия. Требование нравственного поведения верующего мощно детерминировано верой в посмертное пребывание души в Инобытии Скучно там человеку не будет, как говорил Христос в «доме моего Отца обителей много», все посетить, возможно, и бессмертия не хватит.

Но и у неверующего человека всегда остаётся шанс прозреть и обрести веру в душе, в особенности, если голос Совести был в ней достаточно сильным. Можно ли свести голос Совести к образованности и культурной воспитанности? На наш взгляд, такое сведение было бы методологически некорректным, ибо тогда человек полностью лишается духовной доминанты. Это тот же «пошлый редукционизм Высшего к низшему. 

             Богословие и философия согласились считать состав человека триединым тело, душа и дух. Только структурное триединство придает любой системе устойчивость в этом мире.  Его составляют две противоположные составляющие и системная, функционально меняющаяся, конструкция Целого. Последнее всегда больше этих двух частей - это азы системного подхода.

Нам удалось ознакомиться с помещенной в Вестнике «Наука, общество, человек» УРО РАН (См примечание № 9)  статьей Jlукьянина В.Л. с весьма претенциозным и внутренне противоречивым названием: «По лабиринтам здравого смысла в поисках души. Душеспасительные заметки не переметнувшегося атеиста». Атеизм, на наш взгляд, не может быть «душеспасительным», поэтому и эти заметки весьма далеки практики спасения души, если только не понимать их в чисто ироническом смысле.

Статья вызывает, прежде всего, методологические возражения. Автор решительно игнорирует трехсоставную структуру человеческой сущности, сводя её лишь к душе и телу. Душа рассматривается им подробно, но абсолютно бездуховно, опираясь на её языковой и культурный комплекс, якобы, только для неё и характерные

Между тем, исходя из трехсоставной структуры человека, душа является всего лишь посредником между духом и телом. Сводить её к психике, - значит лишать духовной компоненты, ибо психика телесна, служит всего лишь поддержкой нервной организации тела.

Автор пытается ограничить нравственную мотивацию верующего человека только страхом за посмертное воздаяние. Это сведение находится в русле традиционного понимания религии лишь как системы поддержания обрядов и догм данной конфессии. Но религиозная духовность человека шире обрядовой практики церкви, она включает и мистический элемент, способность праведника к верному прогнозированию будущего, духовное видение им любой ситуации глубже, нежели её чисто материалистический аспект,  ибо это всегда видение в аспекте Вечности.

Духовность - это не только душевность и нравственность, это путь постоянного самосовершенствования, приводящий человека в конечном итоге к диалогу с Богом. Парадоксальность этого диалога в богословской практике заключена в том, что основной механизм связи человека и Бога -- молчание, уединение, длительный пост (сорокадневный, как, например, у Христа в пустыне). В повседневной суете, заставляющей нас вертеться, как белка в колесе,  на подобный диалог выйти нельзя.

Уже упоминалось, что Бог наделил человека тремя важнейшими духовными качествами: творческий даром, свободой воли и возможностью познавать окружающий мир. Приглядимся  к ним немного внимательней.

                                          ТВОРЧЕСКИЙ ДАР:
Следует отметить, что это важнейшее качество человека, отвечающее его божескому «образу и подобию» С самых первых страниц Библии Бог предстаёт перед нами в своём основном качестве Творца. Он создает мир практически из ничего, не так ли и творческий человек создает плоды своего творчества из ничего: из фантазий, мечтаний, творческих замыслов, основанных на неуловимых и эфемерных вещах?

Творческий дар имеет огромное духовное значение в современном мире. Только творческий человек воспринимает предстоящий катаклизм без дрожжи и ужаса. Он знает, что у него в нужное время найдется возможность с помощью обостренного экстремальной ситуацией творческого дара смягчить последствия предстоящих чрезвычайных событий.

             Современное сознание активизирует инновационную сторону творчества,  тесно связанную с тремя особенностями:

- порождением нового, не опираясь на традицию;

- личностным характером творчества;

- универсальностью современного инновационного сознания, предполагающего единство МИФА, HОРМЫ, ФАКТА И ИННОВАЦИИ.

Почему преодоление экокатастрофы будет связано с огромными трудностями?

Прежде всего, потому, что на него способны люди со сложившимся духовно-​инновационным сознанием, способные игнорировать табу, ограничения и огромную консервативность социальных структур, как научных, так и религиозных.

Преодоление их консерватизма - центральная задача человечества на этот период, потому что все традиционные способы спасения людей в чрезвычайных ситуациях могут вообще не помочь, ибо мы столкнемся с чем-то принципиально новыми на момент проявлениями кризиса. Без творческого дара с ними нам не справиться.

                                   СВОБОДА ВОЛИ:
Человек обладает свободой воли и возможностью  подчас творить, все, что ему только  угодно. Духовно-​инновационное сознание принимает только один тип свободного волеизъявления   -  детерминированность духом!.

Смягчить последствия подступающей катастрофы будет способен не просто творческий человек, а человек духовно-ориентированный, верующий в Бога, и понимающий все аспекты духовной ответственности пред Богом, собой и окружающими людьми. В особенности в кризисных ситуациях.

А что показывают обстоятельства того же недавнего кризиса, связанного с волной цунами в Юго-восточной Азии, унесшей чуть ли не полмиллиона жизней? Большинство нормальных туристов бросилось, прежде всего, помогать всем попавшим в беду людям, а некоторые продолжали преспокойно отдыхать, как будто ничего и не произошло. Кстати, среди последних была масса «новых русских».

Духовная черствость людей - вот самая главная опасность, которая грозит нам в связи усилением вероятности предстоящих катаклизмов.

                        
ПОЗНАНИЕ ОКРУЖАЮЩЕГО МИРА:

Опора на традиционный подход и консервативность руководства социальных структур могут сильно понизить эффективность нашего дара познания окружающего мира, в особенности в чрезвычайных обстоятельствах.

Принятие адекватных решений в чрезвычайных ситуациях с консерватизмом не совместимо. Поэтому в плане подготовки к предстоящим событиям огромное место должно быть уделено изменению сознания, отбору на «пиковые должности» людей, обладающих духовно-инновационными способностями, а не просто слепо следующих сложившимся традициям и бюрократическим указаниям.

Поступать по прецеденту в новых условиях - смерти подобно. Это главное объяснение гибели людей в экстремальных условиях. Познание окружающего «чрезвычайного мира» должно быть по преимуществу системным, ибо только на его основе можно срочно принимать творческие решения. Способность к творчеству, решительная воля и творческий дар объединяются в условиях инновационного сознания в одно неразрывное целое.

    3.5. ТВОРЕНИЕ БОГОМ ЧЕЛОВЕКА И МИРА​. СИСТЕМНЫЙ ВЗГЛЯД НА БИБЛЕЙСКОЕ  ОТКРОВЕНИЕ:

Наше размышление о библейском Откровении носит в силу специфики объекта познания метафорический и лишь частично системный характер, ибо полностью научное его описание совершенно не возможно. Поэтому и наша адекватность Божественной Истине всегда частична. Но мы на полноту и не претендуем.

Резон этого текста в другом: приблизить духовные истины научному сознанию, не описать их адекватно и полностью, а создать подходящие условия хотя бы для частичного их восприятия людьми науки. Наука мыслит в научных терминах - понятиях, имеющих четкий и строго верифицированный смысл. Такой духовный текст как Библия, написан принципиально иными ​духовными терминами, по сути дела, - метафорами,  не предполагающих окончательного истолкования, ибо в них можно всегда вложить и более сложную интерпретацию. Например, Бог два раза в процессе Творения создает Небо - «Бытие, 1, 1» и «Бытие, 1,8». Но по контексту мы можем понять, что это совершенно разные небеса. Первое - Вселенское Небо (весь мир Инобытия), включающий различные миры и разновидности существования небесного воинства, окружающего Бога, второе - Небо нашей земли - всего лишь духовно-информационный континуум, помогающий планете существовать в рамках Солнечной Системы.

Для начала воспроизведем библейский текст: «1. В начале сотворил Бог небо и землю. 2. Земля же была безвидна и пуста, и тьма над бездною; и Дух Божий носится над водою. 3. И сказал Бог да будет свет И стал свет. 4. И увидел Бог свет, что он хорош; и отделил Бог свет от тьмы. 5. И назвал Бог свет днем, а тьму ночью И был вечер, и было утро: день один. 6. И сказал Бог да будет твердь посреди воды и отделяет она воду от воды. 7. И создал Бог твердь; и отделил воду, которая под твердью, от воды, которая над твердью. И стало так. 8. И назвал бог твердь небом. И был вечер, и было утро: день второй. 9. И сказал Бог да соберется вода, которая под небом в одно место, и да явится суша. И стало так. 10. И назвал Бог сушу землёю, а собрание вод назвал морями. И увидел Бог, что это хорошо. 11. И сказал Бог да произрастит земля зелень, траву, сеющую семя, дерево плодовитое, приносящее по роду своему плод, в котором семя его на земле. И стало так 12. И произвела земля зелень, траву, сеющую семя по роду её, и дерево, приносящее плод, в котором семя по роду его. И увидел Бог, что это хорошо. 13. И был вечер, и было утро: день третий. 14. И сказал Бог: «Да будут светила на тверди небесной, для отделения дня от ночи, и для знамений, и времен, и дней, и годов; 15. И да будут они светильниками на тверди небесной, чтобы светить на землю. И стало так». 16. И создал Бог два светила великие: светило большее для управления днем, и светило меньшее для управления ночью, и звезды; 17. И поставил их Бог на тверди небесной, чтобы светить на землю, 18. И управлять днем и ночью, и отделять свет от тьмы. И увидел Бог, что это хорошо. 19. И был вечер, и было утро: день четвертый. 20. И сказал Бог да произведет вода пресмыкающихся , душу живую, и птицы да полетят над землею по тверди небесной. 21. И сотворил Бог рыб больших и всякую душу животных пресмыкающихся, которых произвела вода по роду их, и всякую птицу пернатую по роду её. И увидел Бог, что это хорошо. 22. И благословил их Бог, говоря: плодитесь и размножайтесь, и наполняйте воды в морях, а птицы да размножаются на земле. 23. И был вечер, и было утро день пятый. 24. И сказал Бог да произведет земля душу живую по роду её, скотов и гадов, и зверей земных по роду их. И стало так 25. И создал Бог зверей земных по роду их, и скот по роду его, и всех гадов земных по роду их. И увидел Бог, что это хорошо. 26 И сказал Бог: «Сотворим человека по образу Нашему и по подобию Нашему; и да владычествуют они на рыбами морскими, и над птицами небесными, и над скотом, и над всею землёю, и над всеми гадами, пресмыкающимися по земле». 27. И сотворил Бог человека по образу Своему, по образу Божию сотворил его; мужчину и женщину сотворил их. 28. И благословил их Бог, и сказал им Бог: «Плодитесь и размножайтесь, наполняйте землю и обладайте ею, и владычествуйте над рыбами морскими и птицами небесными, и над всяким животным, пресмыкающимся по земле». 29. И сказал Бог: «Вот Я дал вам всякую траву, сеющую семя, какая есть на всей земле, и всякой дерево, у которого плод древесный, сеющий семя: вам сие будет в пищу; 30. А всем зверям земным и всем птицам небесным, и всякому пресмыкающемуся по земле, в котором душа живая, дал Я всю зелень травную в пищу». И стало так. 31. И увидел Бог всё, что Он создал, и вот, хорошо весьма. И был вечер, и было утро: день шестый. (Бытие, 1, 1-31)
В начале Бог создает вселенский мир Бытия - «землю, которая безвидна и пуста и тьма над бездною»; и мир Инобытия - названный «небом». В данной ситуации мы склонны интерпретировать «землю» как всю Вселенную, но еще объятую тьмой, хотя уже с водой (основой жизни), над которой и носится Дух Божий. В системном смысле Бог творит устойчивую систему из противоположных начал: неба и земли, соединенных для общей задачи: поддержания жизни в Космосе.

Но Бог не удовлетворен такой Вселенной, которая находится во тьме (пер во начальном Хаосе) и Он решает: «Да будет свет'» Этим в систему вносится Порядок, таким образом, вселенная упрочивается для своей устойчивости еще одной фундаментальной характеристикой: единством Хаоса и Порядка. Они взаимодополнительны и составляют неразрывное системное целое. Единство и взаимосвязь Порядка и Хаоса - важнейшее неотъемлемое качество жизни, наряду с водами, которые уже к тому времени созданы и над которыми «носится Божий Дух»

Заметим, что твердь (суша) создается после воды, что означает более высокий уровень важности воды в системном плане, чем тверди. Часть тверди Бог делает небом, но как уже было отмечено, это другое небо - это небо земли, а не Инобытия, как прежнее небо.

Таким образом, Вселенная создается в первый день творения, а земля - лишь во второй. Только, создав землю, первоначально на уровне морей - «собрания вод» и земной суши, Бог впервые отмечает, что «это хорошо». По поводу сотворенной Им Вселенной Он так не восхищался. Да это и понятно, ибо восхитившая его земля - это еще не наша земля, на которой мы сейчас живем, а Рай, отданный Богом Адаму и Еве.

Только после грехопадения Бог отправляет первых людей на нашу грешную землю. По сути дела Рай - это земля в параллельном мире. Именно на такой земле были возможны позитивные отношения человека и всей, живой твари, когда Адам мог давать каждой из них имена, а она воспринимала это с благодарностью. Грехопадение Адама и Евы преобразило и животных, на грешной земле человек встретил - их стороны к себе совсем иное отношение. Ни о какой возможности владычества над животным миром земли, завещанным человеку от Бога, уже не было и речи.

На третий день Бог создает на земле растительную экосферу - траву и деревья, словом, всю зелень, покрывающую её, дающую основу для продолжения на ней жизни. И воссозданная им природа также очень нравится Богу. Но для жизни растительного мира нужен свет, поэтому на четвертый день Бог завершает строительство Солнечной Системы, создав два светила - Солнце и Луну для освещения земли.

Единственное противоречие - на четвертый день по Библии создаются звезды. Но Вселенная, по нашему мнению, уже была создана Богом на первый день. Это противоречие в Библии мы пока разрешить не можем.

На пятый день творится Богом весь животный мир, характерно, что вместе с рыбами и птицами возникают пресмыкающиеся животные», скорей всего - это ящеры и динозавры, ведь только на шестой день творятся млекопитаюшиеся и пресмыкающиеся «гады». Это наводит на мысль, что «библейский день» в ту пору был весьма продолжителен и мог составлять миллионы наших лет

Бог творит мир совсем не в случайном порядке, а строго системно. Зелень нужна для поддержания жизни  животного  мира, поэтому она создается раньше их, чтобы с её помощью они могли существовать дальше.

Растительная природа была сотворена и для животных и для человека: Бог благословляет человека питаться только плодами с деревьев, а отнюдь не животными и рыбами, которых человек начал употреблять в пищу уже на грешной земле, да и то лишь после оледенений. До этого он был вегетарианцем, храня завет Предвечному Богу.

Бог создает человека также системно, как два противоположных пола. Они дополняют друг друга и только вместе составляют надежную и устойчивую, способную к долгожительству систему. Неслучайно все древние люди в Библии имели семью и долго жили, рождая по нынешним понятиям по огромному  количеству детей.
.

Подводя итоги сказанному, необходимо отметить, что весь творческий процесс сотворения Человека и Мира носил у Бога не только системный, строго закономерный порядок но и сопровождался духовным подтверждением сделанному на физическом уровне. Бог не просто творит, но и благословляет человека и весь животный мир, всю природу земли. Теперь нам предстоит оправдать или не оправдать это благословение  преодолением надвигающейся экокатастрофы.
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                     4. Наука и искусство:
                                 «А главное – так, что есть Красота и почему её обожествляют люди?

                                     Сосуд она, в котором пустота или огонь, мерцающий в сосуде?»
                                                                                                                                Николай Заболоцкий

                                     4.1. Механизмы творческих открытий:                                                                                                                                                                                       

                                         А.  Выход за границу системы:

Назревшая сегодня  необходимость выхода за границу наблюдаемых явлений для открытия нового опирается  на Голографическую Парадигму  всеобщей связи всех явлений и наблюдаемых процессов,  подтвержденную квантовой механикой. Атом (на уровне кванта, электрона или молекулы)  как бы получает информацию о поведении всех соответствующих атомов вокруг, вне зависимости от расстояния, их разделяющего.

Действительно одна из творческих особенностей человека  – способность к метафорическому высказыванию лежит в нашей практике неограниченно  расширять соединение двух не соединяемых явлений в рамках поиска нового метафорического смысла. 

 Возьмите поэтический образ «духовной мудрости» как «Вечного детства». Традиционно «Мудрость» ассоциируется у нас со старостью, а тут «детство!» На деле это просто игра со временем, способность выйти за его привычные границы и попытка кольцевания времени, в которой старость соединяется с детством в неком вечном продолжении творческой  жизни. 

Детский взгляд  как «мудрость» также легко укладывается в призыв Христа постоянно приводить к Нему детей.

                    Б.  Дополнительность результата и процесса:

Мы не раз об этом говорили, как  о «адекватности  результата ведущему к нему процессу», как  о «единстве  целей и средств их достижения».  «Подобное реализуется подобным». Хорошо работает в этом плане уже использованный нами пример с нецензурной лексикой. Нельзя добиться духовных целей, используя при этом «мат», ибо в его основе  лежит ничто иное,  «как призывание  и заклятие бесов».

 В рамках голографической парадигмы сложность и разнообразие наблюдаемого нашими чувствами мира предполагает соответствующую сложность и многообразие (в том числе и чисто  творческих) способов его порождения. 

Частотная виртуальность имплицитного мира столь сложна именно потому,  что мы давно привыкли ассоциировать её со словом БОГ, который одновременно  вечен, бесконечен и  совершенно не  познаваем. 

В творчестве надо не просто высказать какой-то набор новых духовных идей, (в частности, сама «голографическая парадигма» - прекрасный этому пример),  но и найти для этого адекватные слова, понятные любому читателю. Боюсь, что мы также страдаем в этом плане неадекатностью. Зачем говорить «частотная виртуальность имплицитного мира», почему бы просто не сказать «Тот Свет», «Инобытие» или что-нибудь ещё попроще? - «Друг, Аркадий, не говори красиво!»

         Г.  Сочетание  традиций и новаторства по «золотой пропорции»:

Подойдем к этому вопросу еще с одной стороны. Важнейшим законом  устойчивого существования в мире   любых системных  комплексов является их соответствие  «Божественной пропорции», имеющей чисто духовное значение. 

«Божественная пропорция» (или «золотое сечение») - это закон, по которому целое так относится к большей части, как большая часть относится к меньшей. Частное от деления большей части на меньшую и одновременного деления целого на большую часть всегда постоянно и равно 1,618. Если посчитать Целое за единицу, то большая часть по закону «Золотого сечения» должна быть равна 0,618, а меньшая = 0,382 , что в про центах  составляет соотношение:  61,8%  к 38,2%.

Закон «Божественной пропорции», или «золотого сечения», подтвержден огромным количеством фактов и примеров из живой жизни. Он является  настолько  важнейшим параметром жизни, что можно утверждать, что  он фундаментально заложен в самом её основании.

Этому правилу, в частности, подчиняются такие разные сущности как:

- расположение листьев на стеблях растений;

- соотношение мужских и женских особей в любом улье;

- соотношение диаметров витков любой раковины;

- соотношение диаметров расположения семян по спирали в подсолнечнике;

-  соотношение размеров человеческой руки от пальцев до локтя как большей части и от плеча до локтя как меньшей;

- соотношение периодов сокращения и расслабления сердца человека;

- по законам «золотого сечения выстроены все произведения искусства.

Таким образом, за внешним Хаосом мира наукой фиксируется состояние  высшего  Порядка и Гармонии, основанное  на правиле «золотого сечения». Кто внес эту закономерность в мир? – Простая  «эволюция от простого к сложному»? Но на  подобную  эволюцию, как мы уже говорили, нужно время больше существования всей Вселенной. У верующего человека нет сомнений - это  мог сделать только Бог!
Огромное значение правило «золотого сечения» играет в искусстве. Благодаря  ему, от восприятия произведений искусства создается впечатление уравновешенности и покоя, соразмерности и гармоничности творческого пространства и времени произведения. Этот принцип убедительно подтверждает, что высокое творчество планируется на Небесах, а рукой художника-творца « водит именно Бог».

Так в музыке соразмерности целого и частей любой музыкальной пьесы по «золотому сечению» является признаком красоты и устойчивости её мелодии. Человек внутренне интуитивно настроен на такой принцип гармонии живого, он ждет его и от произведений искусства. Получив их, он обретает «кайф». Почему  это оказывается возможным? Для нас ясно, что только по одной причине, «Божественное начало» («искра Божья») в самом человеке входит в гармонию с «божественной пропорцией» идеального художественного произведения, давая душе неизъяснимые наслаждения. 

«Духовная красота разлита по всей природе», поэтому мы и получаем такое удовлетворение от восприятия  гармонии в природе и  в соразмерности её частей. Если бы мы измерили эту соразмерность, то нашли бы в итоге то же соотношение частей, равное  «Золотой или Божественной пропорции».

В  «золотое сечение» удачного стиха, обычно попадает строчка, несущая основной его смысл, а если она не попадает, то это свидетельство, что мы имеем дело со средним поэтом. И, если автор в своем произведении прославляет гармонию и соразмерность, а в композиции его произведения правило «золотого сечения» не выдержано, то мы в праве сомневаться в духовности его намерений или в величине его творческого дара.


К «золотому сечению» имеют отношение «числа Фабиначчи», представляющие ряд последовательных чисел, где сумма соседних чисел равна следующему числу. Глядя на этот ряд чисел, легко устанавливается «золотое сечение», например, для подсчета  важнейшей смысловой строчки  в  каком-либо  стихотворении.

                   Д. Творческая эволюция: от Мифа через Норму и Факт к  Инновации:

            Частично мы уже попытались её нащупать в следующей схеме:

МИФ: мифо-миф, мифо-норма, мифо-факт, мифо-инновация;

НОРМА: нормо-миф, нормо-норма, нормо-факт, нормо-инновация;

ФАКТ : факто-миф, факто-норма, факто-факт, факто-инновация;

ИННОВАЦИЯ: инно-миф, инно-норма, инно-факт, инновационнейшая инновация.

Развитие сознания  происходит подобно раскручивающейся спирали, которую, кстати, напоминает и молекула ДНК. По мере развития спираль втягивает в себя все новые и новые инновационные моменты, развиваясь и сама,  она  способна адекватно  реагировать на новые повороты Бытия. 

                   4.2. Наука и искусство: методы взаимного проникновения:

 Наука и искусство – соседствующие области человеческой деятельности и они не могут не испытывать взаимное влияние. В особенности в сфере методов познания…
Мы остановимся только на двух методах: «методе сочувствия» и «интуиции» - ведущих методах художественного исследования реальности, находящих последнее время своё применение и в сфере науки.

Творческая интуиция – ведущий метод художественного познания реальности, с помощью которого творец создаёт свои произведения искусства. Наряду с «духовным диалогом», о котором уже шла речь, «творческая интуиция» является основополагающим методом художественного исследования. 

Какова природа этого метода? Бессмысленно было бы задавать этот вопрос самим творческим людям, они знают результаты его применения, но сам  процесс скрыт за занавесом  творческого подсознания.

Ответы можно искать, тем не менее, и у самих творцов – вот например, стихотворение П. Верлена «Искусство поэзии»:

               За музыкою только дело. Итак, не разбирай пути:

              Почти бесплотность предпочти тому, что слишком плоть и тело.

              Не церемонься с языком и торной не ходи дорожкой:

              Всех лучше песни, где немножко и точность, точно под хмельком.  

              Так смотрят из-под покрывала, так зыблет полдни южный зной,

              Так осень небосвод ночной вызвеживает, как попало…

              Всего милее полутон – не полный тон, а лишь – полтона.

              Лишь он венчает по закону мечту с мечтою, альт  с басом.

              Нет ничего острот коварней и смеха ради шутовства.

              Слезами плачет синева от чесноку такой поварни.

              Хребет риторике сверни! О, если б  в бунте против правил

             Ты рифмам совести прибавил, не ты: куда зайдут они?

             Кто смерит вред от их подрыва? Какой глухой или бунтарь

             Всучил нам побрякушек ларь и весь их пустозвон фальшивый?

             Так музыку же вновь и вновь! Пускай в твоём стихе с разгону 

             Блеснут в дали преображенной другое небо и любовь!

             Пускай стих выболтает сдуру всё, что впотьмах, чудотворя,

             Наворожит ему заря… Всё прочее – литература!

                     Не говоря впрямую об интуиции, поэт всё о ней рассказал, а нам осталось только подвести итоги:
           - интуиция должна звучать в такт музыке стиха;

           - она должна носить духовный характер;

           - интуиции противны штампы  и стереотипы, ибо   она – путь в Незнаемое;

           - реалистическое изображение мира в ней должно быть «под хмельком»;

           - ей ближе действия «от фонаря», работа «как попало»;

           - она построена не на полных тонах, а на нюансах изображения;

           - ей свойственен  юмор, но  «не  ради шутовства»;

           - она действует не по правилам, а в бунте против них;

           - она способна подслушать все, что  ей впотьмах наворожит, чудотворя,  природа.
            Исследования в сфере квантовой физики показали, что стремление ученых элиминировать свою личность из результатов исследования,  не  продуктивно. Более того, оно иллюзия!  Этим самым в науке восстановлена честь по отношению к творческой  интуиции ученого, которая, конечно,  же всегда имела место, просто не получала права голоса.             
                        5. Наука и человек:

                            5.1. ЭНЕРГОИНФОРМАЦИОННАЯ СТРУКТУРА ЛИЧНОСТИ:

               Анализ личности с позиции её энергоинформационных составляющих - это современный подход к экологическому пониманию целостности Природы, Личности, Бога и Вселенной.

      Энергоинформационное описание Личности стало возможным на современном этапе понимания целостности Природы, Личности, Космоса и Культуры с помощью семислойной модели Бытия. Её использование,  по сути, и стало формой проявления научной  целостности мира  в нашем сознании.

Исходя из данной модели, человек состоит из энергий пяти материальных стихий (Земля, Огонь, Металл, Дерево, Вода) имеющих соответствующее информационное отражение в духовном плане, и  двух духовных типов энергий: «Разум» (Космический Эфир) и «Дух»:

        -- Земные энергии - жизненная устойчивость;

--   Огненные энергии - эмоциональность;  способность к деторождению;

--   Металлические энергии – системность и волевые характеристики;

        --  Деревянные энергии - потенциал этического развития, баланс всех энергий на основе  этики; 

        --   Водные энергии – информированность, рациональные способности;

        --   Разумные  энергии – душевные задатки,  интуиция и подсознание;

        --   Духовные  энергии -  духовные возможности.

Именно их мы пытаемся понять и выявить патологические аспекты их развития, чтобы способствовать исцелению,  прежде всего на духовном уровне. Физическим исцелением пускай продолжают заниматься врачи.

                     А. Правостороннее развитие Личности:

Все проявления жизни на планете имеют тенденцию к развитию, причем в духовно-ориентированном отношении  оно происходит по спирали, разворачивающейся именно   в правую сторону.

Правосторонне развитие (порождение) структуры личности идет от Земли к Металлу, от Металла  - к Воде, от последней - к Дереву, а от него - к Огню.

                   На материальном уровне это элементарно: 

 Земля порождает Металлы ( выплавка их из минеральных руд);

 На Металлах конденсируется Вода  (подземные воды управляются движением металлов);

 Вода порождает Деревья;

 Деревья порождают Огонь;

 Огонь, сгорая, даёт пепел (землю).

                   На духовном уровне это проявляется так:

 жизненная устойчивость человека порождается его самостоятельностью, самоотдачей и самонадеянностью его разума;

 Разум и воля человека (стихия Металла)  зависят от дара, полученного при рождении, генетической (информационно-водной) основы личности;

 та в свою очередь зависят от нравственного начала  и уровня  развития у личности, 

 Нравственность подчиняется эмоциональности, сердечности, Любви – чувствам; 

 Любовь влечет за собой устойчивость Личности и на физическом, и на духовном уровне, её способность к балансу полярных проявлений внешней среды.

            Б. Левостороннее развитие Личности (Торможение) 

 На материальном уровне (в плотном мире):

 Земля загрязняет Воду;

 Вода гасит Огонь;

 Огонь плавит Металл;

 Металл режет Дерево;

 Дерево разрывает корнями Землю.

                 На духовном  уровне (в тонком мире) аналогично имеют место следующие закономерности:

 Высокий уровень потребления и жизненной устойчивости личности  не способствует многообразию  генетического кода (информационной базы) основания  личности;

 Генетика не обеспечивает высокий уровень  эмоциональности и  сердечности человека; 

 Высокая эмоциональность снижают разумность человека и его  способность к дальнейшему познанию;

 Познавательные способности личности отнюдь не гарантированы при наличии   нравственного уровня  человека, его этики и морали, хотя и воздействуют на них;

 Наша мораль   находится в противоречивых отношениях с жизненной устойчивостью.  Как правило, злодеи более устойчивы в материальном мире. В духовном мире - наблюдается противоположная тенденция. 

             5.2. Этапы  синтезирования сознания Личности:

 Синтетическое сознание личности  включает в себя духовные составляющие всех семи элементов:

 память и энергообмен минерального царства  (Земля) обеспечивает  жизненную устойчивость человека на планете (в Космосе всё будет иначе, поэтому нас туда так сдержанно пускают);

--    огненность  Святого Духа  гарантирует просветление  человека (Огонь);

 дыхание и фотосинтез зеленого мира (Дерево) улучшают Мораль человека, если он способен учиться у Природы:

 сумеречное сознание животных (Металл) влияет на волю и инстинкты поведения человека

  разумное сознание человечества (Вода) обеспечивается её информационным многообразием;

 энергетическая подпитка Космоса заряжает нас рациональными и иррациональными составляющими Разума;

 духовное самосовершенствование помогает нам осознать высший уровень ментального развития – высокое духовное состояние (Подвижничество, Святость, Пророчества).

   Только при условии, что человечество синтезирует в своем сознании элементы всех  составляющих своих ментальных и физических  структур, оно  способно справиться с  тяжелыми испытаниями,  ожидающими  нашу долю в ближайшей глобальной катастрофе.

Духовная экология пытается выявить основные параметры целостности этих составляющих. Наша семислойная модель даёт возможность проследить их тождество и целостность  на разных уровнях описания сознания Личности:

 МИФА на  натуральном (природном)  уровне;

 НОРМЫ  на словесном (нормативном) уровне;

 ФАКТА на познавательном (научном) уровне;

 ИННОВАЦИИ на энергоинформационном уровне.

Посмотрим, как работают обе указанных модели на примере индивидуального развития личности?

       5.3. Связь человека с землёй:
Для связи человека с родной землей существует один очень мощный показатель – это ощущение патриотизма в человеке, его любви к родному ландшафту и родной природе.

      В русской поэзии «любовь к Природе» - одна из основных важнейших тем  содержания самой поэзии. 
Какие аспекты этой любви поэты представляют  нам как важнейшие для себя?
«Есть в светлости осенних вечеров умильная таинственная прелесть:

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

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

Что в существе разумном мы зовем «божественной стыдливостью страданья»

Тютчев подмечает в русской природе ту «божественную стыдливость страданья», которую поэты раньше находили только в женщинах.

«Всё цветет по дороге, весна настоящим сменяется летом.

Протянула мне лапу сосна с красноватым чешуйчатым цветом.

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

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

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

В очарованье русского пейзажа есть подлинная радость, но она



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

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

Ему вторит Михаил Лермонтов:

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

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

Когда  росой обрызганный душистой прекрасным вечером иль в утра час златой

Из под куста мне ландыш серебристый приветливо кивает головой,

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

И счастье я могу увидеть на земле, а  в небесах я вижу Бога!
Смирение русской природы таково, что только рядом с ней поэт видит Бога» - состояние  для самого  Лермонтова не очень частое.

.  Еще один аспект «любования русской природой» задан стихами Марины Цветаевой:

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

Но если по дороге куст встаёт, особенно - рябина!»

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

.  Иной аспект мы находим в стихах Сергея Есенина:

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

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

Не обгорят рябиновые кисти, от желтизны не пропадет трава, 

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

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

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

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

Преклонение перед чистой красотой природы звучит в стихах Пушкина:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

             Конечно, связь человека с землей наиболее сильна в русском крестьянине, который непосредственно работает на земле, но и для горожанина,  хотя бы изредка приезжающего  работать с землёй на своей даче, она – не пустой звук.      
          Жизненная устойчивость Личности складывается из многих факторов, где определяющим является земная её специфика, связь с родной землёй:
А) Связь с родиной, патриотизм;

Б) Разностороннее развитие  чакры «Корень»;

В) Хорошее развитие стихии «Земля», свойственное знакам: Телец, Дева, Козерог;

Г)  Общий высокий уровень жизненной устойчивости.
В духовном плане стихия «Земля» даёт своим приверженцам следующие качества:

   А.   Хорошее  здоровье;

   Б.   Выдержка, бескорыстие;

   В.   Самостоятельность;

   Г.   Умение не пасовать в трудных ситуациях;

  Д.   Щедрость, чувство юмора;

  Е.   Дружелюбие;

  Ж.  Прощение, любовь милосердие.

 Хотелось бы обратить внимание читателя на некоторые изречения и  мудрые мысли оставленные нам на этот предмет предками:

1.«Не хлебом единым жив человек, но всяким словом, исходящим из уст Божьих» (Библия, Мф., 4,4);

2.«Дух, который не парит, осужден пресмыкаться» (Б.Дизраэли);

3.«Веселых умов золотые крупинки, рубины и жемчуг сердец 

      Бездельник не сбудет с прилавка на рынке, не спрячет в подвалы скупец». (Вильям Блейк)

4. «Просите небесного,  Бог даст сверх того и земного» (Иисус Христос – по Оригену);

5.  «Чем больше в нас самих духа и внутреннего содержания, тем краше наш угол и жизнь» (Ф.Достоевский);

6.«Мир ограничивает человека, если человек не имеет опоры в духе» (М.Горький)

7.«Легче познать людей вообще, чем одного человека в частности» (Ф. Ларошфуко);

8.«Жить – значит не только меняться, но и оставаться собой» (П. Леру);

9.«Упрямец упорно защищает ложь, а стойкий человек – Истину» (Гельвеций);

10. « Стойкость – основа добродетели» (О. де Бальзак)

                      5.4. Энергетика человека:
В основе энергетики человека, дающей ему ресурсы реализации в той или иной сфере лежит восточная теория «семи чакр» - энергоцентров человека, специализирующихся каждая на определенном типе деятельности человека.  В отличие от традиционных названий этих энергоцентров на языке Йоги, мы предлагаем их названия на русском языке, как они были приняты в традиции волхвов:

 «Корень» - нижний энергоцентр, находящийся в районе копчика, специализирующийся на общем выживании организма, поддержание энергетической связи с матерью - землей;  активизация этой чакры обеспечивает высокую жизненную стойкость и бескорыстие; он специализируется на приеме и преобразовании энергии планеты; связан со стихией «Земля».

 «Зарод» - следующий энергоцентр, находящийся в районе лобка  и отвечающий за продолжение рода, за сексуальную энергетику; активизация этой чакры дает воспроизводство жизни; от этой чакры зависит половая потенция человека; связан со стихией «Огонь»; в ходе зачатия энергия (огонь)одной жидкости встречается с другой и порождает новую жизнь;

 «Живот» - средний энергоцентр, отвечающий за процессы ориентации и управления;  поддержание жизни,  волевые качества человека, направленные на адаптацию  к новым жизненным ситуациям; находится в районе солнечного сплетения;  его активизация способствует быстрой ориентации человека в социуме,   этот тип энергии связан со стихией «Металла».

 «Сердце»  -  серединный энергоцентр, находящийся в районе сердца; это центр энергетической симметрии тела, он отвечает за баланс эмоциональных и волевых начал человека, способность любить других; склонность человека ко  всеобщей любви и братству людей; активизация этой чакры  дает возможность проявлять любовь, творить добро и противостоять злу; связан с духовной энергетикой «Дерева»; владение  способностью восстанавливать равновесие  - основное  качество этого центра; 

 «Горло» - творческий энергоцентр   человека; активизирует внутреннее зрение и творческие возможности человека; его задача поддержание словесного описания мира, повышение информированности человека, способности к  коммуникации с другими; преобладающая стихия - «Вода».

 «Чело» - находится в центра лба (еще его называют «Третий глаз») - верхний энергоцентр  системного знания, интуиции, просветления  и ясновидения; обеспечивает полную концентрацию человека на одной идее; это центр Духовного  Разума, от него произошло название «человек», - то есть, «разум, живущий сотню лет»; связан с энергией «Эфир, Разум», с характерной для этого типа энергетики  спецификой космических вибраций.

 «Источник» - самый верхний энергоцентр, находящийся на макушке головы,  центр космического сознания и диалога с Богом, обеспечивающий переход человека на высший духовный уровень сознания; его функция - связь с внешними энергетическими полями, несущими духовное начало Вселенной; если он у человека слабо развит, то человек открыт  низким и темным духовным энергиям, мощное его развитие приводит к состоянию «святости» связан с энергией Духа.

  По мере раскручивания  энергии в форме торсионных полей  от нижних чакр к верхним растут и духовно-энергетические уровни человека, связанные с характером и направленностью его божественной устремленности в Небо:

 практический уровень (Корень и Зарод);

 информационный уровень (Живот и Сердце);

 творческий уровень (Горло и Чело);

 духовно-энергетический (Источник).

В ходе духовного развития происходит взаимное усиление или выравнивание этих полей, все более сильный настрой на регистры Бога, резонанс и звучание в «тональности Бога».

 Каждый из этих уровней строится, синтезируется в ходе борьбы двух тенденций внутри энергетики человека: (позитивной, направленной на выживание, творчество и эксперимент) и негативной (направленной на поддержание традиций, канон, рутину и  даже умирание, в конце концов).

 Негативные тенденции функционируют на основе общей нестабильности организма (болезнь) или социальной системы, в которую он включен, (например, тоталитарная идеология),  а также природных  катастроф, космической изоляции, отрыва от духовного Иномира (Мира Бога), а позитивные -  на основе их смягчения, излечивания болезней, смены идеологий, выживания и усиления духа в ходе преодоления катастроф,   диалога с Абсолютом.

Механизмы подобного противостояния на различных формах сохранения  Жизни и Энергетики внутри системы:

 создания живых подструктур;

 культурных достижений;

 духовных прорывов;

 диалога с Богом.

  Более подробным описанием  диагностики энергетических чакр человека с помощью маятника (при этом не стоит обращать внимания на  отличия в их названиях), мы воспользуемся из книги С.  Гордеева  (Библ.,  № 53, стр. 402-404)):

1. Чакра Корня (центр промежности): вращение маятника по часовой стрелке означает приток энергии, увеличивающий силу воли и оптимизм. Чем больше скорость вращения и амплитуда, тем сильнее проявляются эти качества. Вращение  в противоположном направлении   означает отсутствие гармонии, склонность к пессимизму, агрессивность и неуравновешенность. Продольные колебания, относительно того, кто держит маятник, означают отрешенность от реальности, мечтательность и замкнутый образ жизни. Поперечные колебания показывают, что чувства заблокированы, человек общителен, но хладнокровен, жизнь проходит без эмоций. Эллиптическую траекторию колебаний нужно рассматривать как сочетание круговых и прямолинейных движений. Вытянутость эллипса, его размер и наклон в определенную сторону показывают  взаимные размеры и ориентацию круговой (вращательной) и прямолинейной составляющих.  
2. Священная чакра (сакральный центр)  ( у нас – «Зарод» - Ю.Г.) –  расположен над гениталиями): вращение маятника по часовой стрелке соответствует темпераментной натуре с весьма сильными фантазиями.  Вращение против часовой стрелки обозначает отсутствие романтических желаний, прагматизм и крайнюю строгость поведения. Продольные колебания – резко негативное отношение к лицам противоположного пола, осторожность и брезгливость. Поперечные колебания показывают застенчивость и комплекс неполноценности.

     3. Чакра Солнечного сплетения (центр диафрагмы) ( у нас – «Живот»): вращение маятника по часовой стрелке - признак крепкого здоровья, оптимизма и преобладания положительных эмоций. Вращение против часовой стрелки показывает мнительность, склонность к болезням (слабый иммунитет), раздражительность и негативное отношение к окружающим. Продольные колебания означают наличие наследственных болезней, нервное истощение и повышенную самокритичность. Поперечные колебания – сильный иммунитет, отсутствие негативных эмоций, оптимизм и здоровый образ жизни.

       4. Чакра Сердца (грудной центр) – вращение маятника по часовой стрелке характерно для волевых добрых людей с сильным характером.  Вращение против часовой стрелки означает  подавленное состояние, наличие проблем и угнетающих событий.  Продольные колебания соответствуют слабохарактерности неспособности к самостоятельному преодолению трудностей.   Поперечные – признак скрытности, подозрительности и негативного отношения к окружающим.

       5. Горловая чакра: вращение по часовой стрелке означает ярко выраженные эгоизм, высокое самомнение. Против часовой стрелки маятник вращается в случае  комплекса неполноценности, повышенной застенчивости  и замкнутого образа жизни. Продольные колебания показывают яркие творческие способности, вспыльчивость, импульсивность поведения, непредсказуемость поступков.  Продольные колебания характеризуют самокритичность, уважительное отношение к окружающим, спокойствие и рациональное поведение.

       6. Лобовая чакра (третий глаз) (у нас – «Чело»): вращение по часовой стрелке означает высокие умственные способности, наличие талантов и рассудительность. Вращение против часовой стрелки показывают моральное утомление, слабоумие и неспособность самостоятельно принимать решения. Продольные колебания означают агрессивность и подозрительность в отношении окружающих, наличие негативных мыслей и переживаний. 

Поперечные колебания – легкомысленность и беззаботность, добрый нрав и общительность.

1.  Чакра Короны (затылочный центр)  (у нас – «Источник»): показывает общее состояние живой энергии, распределенной по всему организму. Если маятник вращается по часовой стрелке, человек получает достаточно много энергии, что положительно сказывается на всех его функциях.  Такие люди сильны, здоровы, добродушны и живут долго.  Если маятник вращается против часовой стрелки, то наблюдаются большие потери энергии – и как следствие ухудшение здоровья, плохие нервы и короткая жизнь.  Продольные колебания указывают на стабильное самочувствие  и постоянное обновление жизненных сил.  Такой человек имеет здоровый образ жизни с преобладанием положительных эмоций. Поперечные колебания означают наличие вредных привычек или других факторов, разрушающих организм.

          Следует отметить, что во всех описанных экспериментах маятник не может висеть неподвижно. Он должен постоянно совершать какие-либо колебания, поскольку и исследователь и исследуемый находятся внутри энергетического поля Земли, которое заставляет маятник колебаться. Траектория таких колебаний зависит только от свойств исследуемого объекта. Если маятник остановился, значит, перед вами инопланетянин. 
             5.5. Волевые качества личности:
                      5.5.1. Сила воли личности  в  астрологии и психологии:
Частично мы уже затрагивали эту проблему, давая нумерологические, астрологические  и психологические характеристики личности.

     Астрология:

 А) размах от воинственности до безынициативности у Овна;
Б) колебания от высокого уровня волевой энергии, направленный вовне в позитиве, до высокого сопротивления внешнему воздействию в негативе у Тельца;

 В) разброс от нахального наглеца в негативе до  поверхностного соглашателя в позитиве у Близнецов;

 Г) вариации от нервного Рака, дерзко реагирующего на все превратности жизни,  в позитиве до  скрытного и коварного, прячущегося в  тень своего самовыражения в негативе; 

Д) широта колебаний от – от грубости, жесткости и жестокости  Льва в негативе до большого энтузиазма и  высочайших управленческих способностей в позитиве; 

Е) варианты от возможности правильно направить энергию в нужное русло у Девы  в позитиве до возникновения   отчаяния и нежелания что-либо вообще делать в негативе;

Ж) сочетание не к месту проявляемой активность (на словах), в негативе с активным и положительным для разрешения любой ситуации участием в ней в позитиве – у  Весов;

З) Колебания волевых качеств Скорпиона –  от «решительного Скорпиона» - в позитиве – это высокий уровень уверенности в себе и ощущение собственной  внутренней силы, до превращения этих возможностей  в свою противоположность с направленностью их  вовнутрь и крайней степени самоедства и безжалостности к себе в негативе;

И) Разброс от  безграничной самоуверенности и энергии  даже  с неспособностью порой  оценить границы собственной власти над миром, что опасно для Стрельца  в позитиве – до высокой энергии для пропаганды фальшивых и черных идей, что не проходит для Стрельца бесследно – в негативе;
К) Колебания  от  трудолюбия и конструктивизма Козерога в решении своих проблем,  получая высокий уровень энергетической подпитки в позитиве, до противоположной ситуации  в негативе, когда    отсутствие подпитки придаёт Козерогу  состояние внутренних метаний и неудовлетворенности, самоедство и  затрудняет восприятие действительности, уменьшает его пластичность мысли и действий;

Л) Разброс волевых качеств  Водолея от стремления к объединению людей, выполняющих общую кармическую задачу на основе общих принципов космического сотрудничества в позитиве до пустой неугомонности в негативе;


М) От склонности Рыб к увеличенной эмоциональности, психическим аффектам, истеричности, пылкого  сопереживания в негативе до  способности в позитиве  к внимательному отношению к людям,  помощи, прощению и  деятельного сопереживания и милосердия.

    Психология:

Сила воли в структуре психологических особенностей человека детерминирована его способностью к восприятию психической энергии «Металла» и наличием в ней энергии «Дерева». Вот основные её параметры: 
                                                                                                                                     Таблица № 7:

	 Чакра Живот - средний энергоцентр, отвечающий за нравственные начала человека, его ориентацию в социальном мире,
Способность к организации и управлению;

	Металл – стихия, отвечающая за волевые качества  личности, наличие в человеке жестких структур управления развитием личности.

	Волевая Энергия  - психическая энергия «Металла» характерная для жестких волевых людей с ярко выраженной ЯН –ориентацией; 



	Волевые Начала  - психические параметры души, характерные для мужественного и сильного характера;

	Астральное Тело - специфика энергетического костяка личности, отвечающего за его ориентацию в пространстве;

	Пищеварительный тракт – часть организма тесно связанная с волевыми качествами человека , его управлением процессами питание, ибо человек есть то, что он ест; волевая личность не допускает послабления в этом вопросе, понимая его важность для своего Бытия.

	Менеджер, торговец – наиболее характерные для этого типа личности специальности и профессии; 

	Распад Астрального тела – этап смерти, наступающий обычно на третий день после умирания;

	Обладание – наиболее характерное для этого типа личности качество поведения и внутреннего  состояния;

	     ХОД ( Возможности) – характерный для данного типа личности сефирот из Каббалы;

	Желтый цвет – наиболее значимый  цвет для специфики выбора цветовой гаммы волевой личности;

	 Эстетическая Красота – наиболее типичная духовная ориентация этого типа личности;

	   СОЛЬ  диез и Соль бемоль – предпочтительные музыкальные тональности  этой личности, особенно в мажоре;

	Минералы, Кристаллы -  любимые объекты любования природой;

	 Животные – любимые представители животного мира.


       5.6. Жизненная устойчивость, баланс сил;

                                                                             «Оставь герою сердце. Что же он будет без него? – Тиран!»

                                                                                                                                                                    А.С.Пушкин                                                

                           5.6.1. Способность любить и прощать:

Сердечный канал духовно-физического равновесия человека – главный механизм сохранения этого равновесия.

Именно сердце обладает такой способностью – любить и прощать, которая обеспечивает сохранение социумом границ его вибрационных способностей в Космосе, баланс полярных проявлений, как Социума, так и Личности. Если бы этой функции у сердца не было, система бы пошла в разнос или бы приобрела другой механизм баланса противоречивых аспектов  человеческого развития.

Булат Окуджава писал:

«Варшава! Я тебя люблю легко печально, но навеки!

Хоть в арсенале слов, конечно, слова есть проще и верней,

Но та, что с левой стороны, святая мышца в человеке,

Как бьётся, как она тоскует и ничего не сделать с ней!»
     Именно способность тосковать, а в тоске – любить и прощать, является, как  важнейшим механизмом баланса наших жизненных  ориентаций, так  и способом решения наших жизненных  проблем. Если человеком руководит  не сердце, а другой орган: например, -  чувство мести, то человек, как правило, принимает фальшивую программу поведения. 
Порой этой способности не хватает именно мужчинам, о чем справедливо пишет Марина Цветаева:

Вчера еще в глаза глядел, а нынче – всё косится в сторону.

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

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

О, вопль женщин всех времен: «Мой милый, что тебе я сделала?» 

    Дальше поэтесса отмечает способность женского сердца «жить в сплошном огне», и бессердечие мужчин, бросающих его в «степь заледенелую»...

Конечно, разлюбить способен не только мужчина, но и женщина. Вот как об этом пишет Николай Гумилев, в стихотворении «Жираф», отмечая холод в душе Анны Ахматовой, разлюбившей поэта:

«Но ты слишком долго вдыхала тяжелый туман, ты верить не хочешь во что-нибудь, кроме дождя!»

Какой выход предлагают поэты в этой ситуации? Например, Александр Кочетков пишет:

«С любимыми не расставайтесь! С любимыми не расставайтесь! 
С любимыми не расставайтесь,  – Всей кровью прорастая в них.
 И,  уходя, навек прощайтесь, и, уходя, навек прощайтесь,

И, уходя,  навек прощайтесь, хотя уходите на миг!»

Высокий уровень жертвенности сердца  в безответной любви описывает Александр Пушкин:

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

 Дмитрий Кедрин отмечает в подобной ситуации:

«Тебя ли мне ненавидеть и ревновать к тебе ли, когда я так опечален твоей морщинкой любой!»

Странности любви фиксирует в своём открытии Павел Коган:

«И немножко грустно, и немножко странно: что казалось шуткой, оказалось раной,

Что казалось раной, оказалось – шуткой»!  И немножко странно  и немножко грустно!»

Но сердце все выдержит: и простит и поймет! Оно иначе просто не может, судьба у него такая!

5.6.2. Сердечный баланс в разных аспектах (доминанта сердца):

          Доминанта сердца в различных аспектах деятельности человека может быть сведена к следующим  аспектам:
- на физическом уровне организма  сердце – это насос сердечно-сосудистой системы (ССС); его способность к балансу всех физических проявления человека во многом определяет уровень развитости нашего здоровья,  основным ресурсом которого и является активность сердца;

- ССС – самая мощная составляющая энергетического тела человека, наравне с «чакрами»  и нервной системой, обеспечивающей адекватную реакцию организма на вызовы внешней среды;

-  именно сердце   обеспечивает двойное подтверждение волевого рационального импульса человека, толкающего его на какое-то действие; если подтверждение сердца есть, действие последует, если нет, человек долго будет мучиться сомнениями, пребывать в нерешительности;

-  сердце – самый мощный механизм баланса «Верха» и «Низа», «Духа» и «Материи»», «Добра» и «Зла»,  и других любых полярных проявлений нашей личности; сами по себе они – чистейшие абстракции, именно сердце находит им практическую реализацию в нашей деятельности, беря на себя соответствующую ответственность за это -  поэтому оно и так часто болит;

-  сердце –  как ни странно, кроме  всего прочего,  и орган чувств, именно оно приводит человека в равновесие, когда его раздирают противоречивые чувства;

- сердце обладает памятью на прошлые эмоциональные события в нашей жизни; прав поэт, утверждавший: «О память сердца, ты – сильней рассудка памяти печальной!» Органом памяти сердца является кровь, хранящая, как любая жидкость, огромное количество информации; врачебные анализы используют только малейшую часть этой информации для принятия решений;

- «мудрость» сердца не зависит от прожитых лет, ибо и ребенок может иметь «мудрое сердце», давая такие советы взрослым, которые никогда не придут им в голову; неслучайно Христос так любил детей и просил их приводить к Нему;

-  наше сердце является воротами в развитую духовность; неслучайно Булат Окуджава называл сердце – святой мышцей в человеке; Бог разговаривает с нами не рассудком, а именно сердцем.

А теперь воспользуемся народной мудростью, рекомендующей для сердца те или иные народные средства, в зависимости от знака Зодиака больного:  (См.  Библ.,  № 59)

1. ВОДОЛЕЙ. Напиток здоровья для Водолеев: сбор из одной столовой ложки листьев мелиссы, 1 ст.л. мяты перечной, 1 ст.л. шалфея, 1\4  чайной  ложки  корня лакричника, 1 ст.л. лаванды измельчить, поместить в керамическую посуду   и заварить 1 литром кипятка.  Дать настояться 20 минут, затем процедить и пить теплым. (Указ. соч., стр. 64)

2. РЫБЫ.  100 гр. порошка чаги залить литром воды и  кипятить на водяной бане 15-20 минут, затем  настаивать, пока оттенок чая не станет красным. В напиток на один стакан добавить 1 ст. ложку натурального меда и 1 ч.л. яблочного уксуса. Пить по потребности для сердечников (Указ. соч., стр. 71-72).

3.  ОВЕН.   Сердечникам с этим знаком хорошо помогает настой боярышника: 1 с.л. сухих измельченных плодов залить стаканом кипятка, полчаса настоять на водяной бане, 45 минут охлаждать, процедить, долить до первоначального объёма кипяченой водой и принимать по полстакана до еды 2-3 раза в день.

4. ТЕЛЕЦ.   Напиток здоровья для Тельцов: сбор из 1 ст.л. ягод черники, 1 ст.л. ягод малины, 1 ст.л. мяты. Весь сбор измельчить, поместить в керамическую посуду, заварить 1 л. кипятка, дать настояться 30 минут, процедить настой, добавить меда по вкусу и пить теплым.

5. БЛИЗНЕЦЫ. Напиток здоровья для Близнецов: сбор из 1 ст.л. цветов огуречника, 1 ст.л. мелиссы, 1 ст.л. измельченного корня валерианы заварить одним литром кипятка и настаивать в течение часа, процедить, добавить меду по вкусу и пить в течение дня перед едой.   

6. РАК. Сбор из 2 ст.л. плодов ежевики, 1 ст.л. изюма, 1 ст.л. мяты перечной,  1\8 ч.л. лакрицы, 1 ч.л. мяты лимонной измельчить, заварить 1 л. кипятка и настаивать в течение часа, процедить. Принимать с медом по вкусу в теплом виде, сколько хочется.

7. ЛЕВ.   20 г. сухих цветков и листьев татарника  залить стаканом воды, кипятить на водяной бане  10 минут, настоять один час и процедить. Принимать по одной столовой ложке в день при сердечной слабости, ревматизме, воспалении мочевого пузыря, геморрое, кашле, простуде.

8. ДЕВА. Напиток здоровья: 1 ст.л. чабреца,  1 ст.л. мяты лимонной,  1 ст. л. огуречной травы, 1 ст.л. липового цвета, 1\2 ст.л. измельченного корня валерианы  заварить 1 л. Кипятка и настаивать 30 минут, процедить, пить теплым, добавив меда по вкусу.

9. ВЕСЫ. Сбор из 1 ст.л. цветов мальвы, 1 ст.л. фиалки трехцветной,  1 ст.л. листьев мелиссы заварить 1 л. кипятка дать настояться 20 минуту. Процедить и пить теплым три раза в день до еды.  

10. СКОРПИОН. Напиток Скорпиона для лечения сердца: «2 ст.л. сухих измельченных цветов календулы  залить стаканом кипятка,  выдержать на водяной бане не менее 20 минут, охладить, процедить и долить кипяченной водой до прежнего объёма. Принимать по 1 ст.л. три раза в день до еды.

11. СТРЕЛЕЦ. Напиток здоровья для Стрельца: 2 ст.л. измельченного корня ясеня, 1 ст.л. пажитника, 1 ст.л.фиалки трехцветной измельчить и заварить одним литром кипятка, настоять один час и процедить. Пить мелкими глотками три раза в день до еды.

12. КОЗЕРОГ. При упадке сил,  в период выздоровления, при травмах и операциях пить настой  5 ст. ложек измельченного корня пастернака в  0,5  л. кипятка, настоянный в термосе в течение ночи. Принимать по трети стакана три раза в день до еды,  с добавлением меда.

       5.7. Информированность и обучаемость;

                                  «А для низкой жизни были числа, как домашний подъяремный скот,

                                               Потому что все оттенки мысли умное число передаёт».

                                                                                                                                       Ник. Гумилев 
          Информированность и обучаемость личности во многом зависят от общего уровня развития индивидуального сознания, к анализу которого мы и обратимся.

5.7.1. Семь  этапов развития сознания Личности:

 Этапы развития сознания Личности шире, чем проблема её информированности и обучаемости, но мы по известным нам причинам, которые станут ясны позже, считаем нужным именно сейчас разобрать корни этого вопроса. 

В раскрытии генезиса личностного сознания мы опираемся на семь формул, развитых нами ранее и включающих сочетание четырех составляющих сознания, находящихся  в активных или пассивных фазах:

-   О - объекты реальности и природа в сознании;

-   Ом – их  целостное отображение в форме идеологических и религиозных систем;

-   S – личностное творчество  авторов, творцов, ученых;
-   Sm – их восприятие общественным сознанием.

 В зависимости от специфики  сознания каждый из этих элементов присутствие внутри данного конкретного типа сознания в активной или пассивной фазе: О* или   просто - О. Их сочетание и создает данный конкретный тип сознания:
               1. Мифологическое сознание: О* – Ом – S – Sm;
а) реальные объекты познания О* (природа, например) оформляются в сознании  через получение тварной активности процесса познания, с помощью которого природа находится в сознании язычника или ребенка в активном состоянии. Познание идет тактильными средствами и через желудок, через конкретику  чувственного восприятия и не имеет  абстрактного характера;

б) отображение реальности носит конкретный чувственный смысл, причем сам объект познания доминирует в процессе познания, ибо язычник себя из природы не способен выделить и абстрагироваться от неё;

в) творческое сознание познающих  природу творцов  (S) никогда не бывает у них в активном состоянии, ибо реального «познания мира в формах мира» здесь нет, а имеет место только фантазия, одухотворение реальности, познание   стоящих за каждым явлением природы низших духов;

г) Sm  носит характер общего родового целостного сознания, позволяющего самому язычнику не выделять себя из природы, а считаться  её нераздельной частью;

д) целостности этому типу сознания придаёт мифологизация природы, инстинктивное к ней отношение, обожение её с помощью низших духов, каждый из которых отвечает за какой-то фрагмент реальности; при этом имеет место гармония сознания и внешней среды; как писал А.Баратынский: «Предрассудок – он обломок древней правды; храм упал, а руин его потомок языка не разгадал».

                         2. « Нормативное сознание»: О – Ом* - S – Sm;

 а) восприятие мира идет только в формах, допустимых той или иной идеологией Ом* (неважно, религиозной или светской), влияние которой  придаёт  всей  системе соответствующий нормативный характер;

б) пространство «города и мира» гармонизируется властью – управленческой структурой любой идеологической системы, хотя власти всегда кажется, что  всё санкционирует только она: если бы фашизм был жив,  благодаря властной элите Гитлера, он  бы умер вместе с ней  в 1945, но он пока ещё жив и через пятьдесят лет, благодаря эффективности самой идеологии;
в)  именно доминанта Ом* обеспечивает в структуре нормативного сознания его специфику и способы реакции на окружающую среду; как писал Шекспир: «Так пусть же Книга говорит с тобой, пускай она безмолвный мой ходатай идет к тебе с признаньем и тоской и справедливой требует расплаты», имея в виду под Книгой  Библию – свод христианских норм и установлений;

г) специфика этого типа сознания определяется тем, что «массовое сознание» приобщается к доминанте Ом* через «ВЕРУ», способную эффективно работать, даже, если « она абсурдна»; вера есть гармоническое видение реальности массовым сознанием (Sm) через  мощь доминанты Ом*;

д) мощность этой доминанты столь велика, что она не требует активного подтверждения творческим Разумом (S),  и видением природы (О), поэтому они могут находиться в пассивном положении;

е) суть религиозного нормативного сознания осознаёт свою целостность и идентичность каждой части Целому через механизм «обожения» - формирование «образа Божия» в каждом элементе сознания:

- природа создана Богом;

- в творце говорит не он,  а звучит голос Бога;

- само общее сознание носит чисто религиозный, нравственно-нормативный характер.

                        3. «Фактологическое сознание» : О – Ом – S* - Sm;
а)  целостность этого типа сознания обеспечивается активностью авторского творческого Разума, сконцентрированного в активном Творце (S), пронизывающего  «импульсом своей  сверхактивновсти»  все элементы этого типа названия, названного нами «фактологическим»;

б)  такой уровень активности творца возникает потому, что к определенному времени развития социума (Возрождению) возникли благоприятные для этого обстоятельства:

- был обеспечен необходимый для активного творчества уровень творческой свободы;

- широкая масса творцов получила необходимую для  научного и художественного творчества  информацию через систему образования;

- был обеспечен необходимый экономический достаток, ибо «голодное брюхо к учению глухо»;

в) рамки для авторской активности создаёт Время (в котором концентрируется мудрость, являющаяся энергией Времени); суть этой энергии – обретение необходимого для авторской активности уровня знаний;
г) механизмом накопления знаний служат наука и творчество, воспроизводящие значительное количество «авторских фактов» – научных открытий или произведений искусства с неповторимым авторским лицом, санкцию на его появление даёт идея свободы и права личности,  получившей право на авторскую индивидуальность, а не только право говорить «голосом Бога»;
д)  информационно значимым пространством для автора выступает определенное поле Знаний и Творчества, в котором  есть и ограничение простора (национальными границами) и духовным ограничением – наличием Бога, ведь «если Его нет, то всё позволено»;  
е) идентичность  и целостность этому типу сознания придаёт авторское право, хранящее творческую свободу и специфику творческой индивидуальности, поддержанную различными премиями, конкурсами и наградами.
4. Мистически-инновационное сознание (МИС):  инновационная структура – это структура с активностью массового сознания;

 а) главной особенностью любого инновационного сознания, а их мы насчитываем ровно четыре, является их диалогичность, то есть наличие в структуре сознания двух доминирующих элементов.  У этого типа сознания она будет иметь такой вид: О* - Ом – S – Sm*;

б) специфика МИС – активизация неоязычества, для неё характерно мистическое восприятие реальности природы, активизации духов, стоящих за фактами природы, понимание, что реальный мир это единство плотного (реальные объекты) мира и тонкого мира (духи и духовные сущности за материальными объектами);
 в) для этого типа сознания свойственно иррациональное восприятие действительности, акцент на ясновидение, яснослышание, телепатию и   другие экстрасенсорные факторы реальности;

г)  целостность этого типа сознания обеспечивается самим  магизмом сознания -  диалогом внутри  сознания  двух голосов: голоса массового сознания и голоса природы, за которым стоят духи;
д)  инновационность и целостность  этого  типа сознания – понимание двойственности мира, принятие Того света наряду с реальностью Этого мира; вера в реинкарнацию души, её бессмертие и способность  качеством духовного проживания на Этом свете обеспечить или пребывание в Раю (благодаря святой жизни здесь) или новое воплощение в материальном мире, но уже в другом теле; 
е)  активность  инновационного сознания  этого типа заключена в способности к преображению реальности,  глубинному её пониманию  в ходе постепенного признания роли духовных двойников материального мира.

             5. Нравственно-инновационное сознание (НИС): О – Ом* - S – Sm*.

а)  диалогичность НИС обеспечивается диалогом элемента, отвечающего за нравственные  нормы и моральные установления общества, пришедшие к полной деградации в наше время, с массовым сознанием;

б) реальность такого диалога возможна только  после крупного социального потрясения, которым мы считаем приближающуюся глобальную экокатастрофу, которая к 2012 году полностью развернется на наших глазах на планете. Сейчас это проявляется:

- в глобальном потеплении климата, влекущим  за собой затопление прибрежных зон морей и океанов;

- в загрязнении окружающей природной среды, в особенности в больших городах, из-за технической цивилизации, не способной справиться с  отрицательными последствиями работы техники (например, выхлопами автомобилей);

- в массовом уничтожении природных ресурсов планеты, смещающим равновесие природной среды цивилизации, что  чревато  компенсирующим  дисбаланс  взрывом;

-  в возрастании в особенности в среде молодежи суицидных представлений о реальности, нежелание жить Будущим, стремление «жить здесь и сейчас, а завтра – хоть Потоп»;

- в нарастание агрессии и психической неадекватности населения, в неспособности социума справиться с этими отклонениями;

- в  ухудшении здоровья населения и увеличение рождаемости неполноценных детей, вырождении населения во всех регионах планеты, в особенности в развитых странах;

в) прагматическая целостность НИС – в  его способности справиться с ходом смягчения предстоящей катастрофы и  с постепенным обретением  этого типа сознании в ходе  протекания самой катастрофы ценой огромных людских потерь людей с неразвитым инновационным сознанием;

                           6. Творческо-инновационное сознание( ТИC): О- Ом – S* - Sm*.
а) диалогичность ТИС обеспечивается прямым диалогом продвинутого уровня инновационно мыслящих творцов с  развитой  частью массового сознания населения;

б) рудименты ТИС всегда имели место в любой культуре, ибо  всегда были художники, обеспечивающие высокое искусство, не способное работать на потребу вкусам зрителей, а активно меняющее  массовое сознание в направлении высокого духовного и творческого развития;

в) высокая духовность ТИС всегда работала на предупреждение дегуманизации Времени, снижения его деградации путем синтеза Веры и Знания, Творчества и Духовности;

г) Целостность ТИС обеспечивается  способностью этого типа сознания преображать массовое сознание, подтягивать его деградирующий  уровень, замыкающийся в массовой культуре (а в ней постоянно возрастает уровень духовной энтропии) до уровня лучших представителей духовной и творческой элиты  своего времени.
                                   7. Духовно-инновационное сознание (ДИС): О* - Ом* - S* - Sm*.
а) специфической особенностью ДИС является диалог всех четырех элементов сознания, находящихся в  постоянно активной фазе своего развития; 

б) возможность  реализации ДИС на практике связана с постепенным слиянием всех типов инновационного сознания в один духовный план, работающий на уровне постоянной  активности всех четырех своих составляющих;  

в) окружающая среда для этого типа сознания рассматривается как духовное пространство Бога, именно поэтому может быть обеспечен такой высокий уровень его духовности, ибо в конечном итоге – это диалог Человека планеты Земля,  обретающего ответы на все вопросы,  и Господа  Бога;

г) в такой постановке проблемы есть известная тупиковость развития, ибо за получением ответов на все вопросы последует неминуемый  духовный типик человека, но бесконечность и вечность Бога дают нам гарантию, что это произойдет еще не очень скоро. 
                    5.7.2. АВТОРСКОЕ ОБРАЗОВАНИЕ - ПУТЬ ВЫЖИВАНИЯ:

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

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

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

Она должна отвечать, как минимум, двум противоречивым требованиям:

- иметь свое неповторимое авторское лицо;

- соответствовать общей парадигме образования.


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


Тогда остается ее придумать. Поделюсь опытом изобретения такой общей парадигмы в преподавании культурологии.

Традиционно это  предмет излагается чисто исторически, как набор  примеров: в такой стране в такое время были рождены такими-то авторами  такие-то шедевры. Единство и целостность развития культуры раскрываются в лучшем случае на примерах их общих стилевых характеристик, определенных, не зависимых от времени, места и личности автора, особенностей культурного развития.

Но такой подход  не дает ответа на простой вопрос: почему до определенного времени  личность автора в искусстве не имела значения, потом возросла, потом снова, как, например,  в наши времена,  оказалась приниженной?

Культурология есть маятниковое движение от социологии, часто вульгарной, к - искусствоведению, в котором роль зрителя почти полностью игнорируется. 

Меня такой подход не устраивал, поскольку казался мне голой эмпирией и дрейфом по общему течению. Мне всегда хотелось обладать  “лица необщим выраженьем”. 

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

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

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

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

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

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

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

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

а)  им можно считать каждого отдельно взятого зрителя;

б)  социология культуры  имеет дело с групповым восприятием;

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

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

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

Эта модель служит очень хорошим способом преподнесения слушателям разнопланового материала мировых культурных реалий, в частности, диаметрально противоположных ценностей западного и восточного искусств. Нельзя понять специфику восточного искусства, если исходить из модели, что западноевропейское искусство - вершина мировой культурной мысли. Кроме того, что сие фактически не верно, оно не позволяет оценить смысл восточного искусства и его огромный вклад в мировую культурную динамику. Обратная точка зрения также мало продуктивна.
       5.7.3. ДУХОВНОСТЬ ОБРАЗОВАНИЯ - КЛЮЧ К РЕФОРМЕ:
Исходя из вышеизложенной модели инновационной культуры, к исследованию и образованию которой приступает в ХХ1 веке весь мир, можно утверждать, что инновационный подход  повторяет в некоторых чертах подход мифологический, а потому МИФ помогает нам понять, что такое ИННОВАЦИЯ.

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

1. Упор в нем делается:

- на  духовных ценностях, а не на пустых теориях;

- на развитии сознания, а не передаче абстрактных знаний;

- на расширении самосознания, а не на технических концепциях.

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

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

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

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

- творческом;

- социальном;

- психологическом;

- биологическом;

- техническом;

- космическом;

- естественно-научном;

- гуманитарном и т.д.

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

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

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

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

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

            5.8. Мистические ресурсы Личности:
                         «Но эта вера не обманет того, кто ею лишь живет.

                                   Не всё, что здесь цвело, увянет,    не всё, что было здесь, пройдет.

                                  Но этой веры для немногих лишь тем даётся благодать,

                                  Кто в искушеньях жизни строгих, как вы, умел, любя, страдать…»

                                                                                                                                          Ф.И. Тютчев
           5.8.1. Творчество и Магия:

        В этой главе мы касаемся сложных и скрытых от профанического  посвящения тайн Бытия, поэтому нам  дано их отобразить лишь на  собственном уровне понимания.

       Указанная  в матрице №2  периодичность Небес представляет собой специфические «ангельские миры» находящиеся на Небе. Считается, что для успешной магии необходимо получить поддержку демонов, но это не совсем правильно. Демоны – наиболее слабая  иерархия небесных сил. К ним обращаются только плохие маги. Большей властью обладает тот маг, который будет обращаться к соответствующему «ангельскому миру»,  более  подходящему  по  специфике магического действа.      Маги бывают черными и белыми. Первые работают во зло и обращаются только к бесам и демонам.  Белые маги используют силу ангельских структур духовного мира.
       Почти то же самое происходит и в творческом процессе. Осознанно или неосознанно каждый творец, в зависимости от жанра своего творчества обращается на тот или иной уровень Небес, чтобы именно от него получить необходимую в данном случае поддержку.

          При этом осознанно или неосознанно в нем происходит активизация той или иной чакры, помогающей ему сотворить желаемое. В этом ему помогает, медитационная практика, способная  активизировать ту или иную чакру, чтобы успешнее справиться с творческим заданием.

           Конечно, указанная фрагментация духовной Вселенной  по семи разрядам представляет собой временное допущение. На деле структура Вселенной много сложнее, но для нашего повествования  и указанная  вполне сгодится. Единственно, надо только помнить, что эта фрагментация условна, а Вселенная на деле целостна и гармонична.

          Эффективную технологию медитаций  представляет,  нам,  к примеру, православный  исихазм: постоянное чтение православных молитв, например, Иисусовой молитвы. При этом адепт входит в просветленное состояние, приближающее его к тому типу Небес, который в данный момент ему особенно необходим.

              В духовной Вселенной нет ничего случайного, в ней все взаимоувязано, все влияет друг на друга. Свидетельством подобной взаимосвязи служит, например, представленная матрица,  дающая впечатление о взаимосвязях Небес, Человека, его чакр, духовных стихий, поэтического творчества и магии.

            Каждое небо имеет своё собственное Информационное поле, которое подпитывает информацией поэта или мага, если они находят канал обращения. Но информационное поле только часть Единой структуры этого типа Неба.  По сути дела, они представляют собой параллельные миры, которые могут существовать автономно и не пересекаться, ибо обеспечивают тем самым безопасность и стабильность всей Вселенной.

        Но что делает эту Вселенную Единым Пространством? Таких механизмов три:

Во-первых, Высший Разум Вселенной  или Бог;

Во-вторых, диалог между параллельными мирами, осуществляемый святыми, белыми  магами и творцами;

В третьих,   информационный изоморфизм, творческое подобие Макромира  Микромиру.

         Таким образом, духовная Вселенная одновременно отвечает нескольким критериям стабильности:

- она многополярна и фрагментирована в своих параллельных мирах;

- она Едина по существу.

Кому же  и как открывается канал в параллельные миры?

 - обращением к высшим мистическим аспектам мировых религий (Исихазм, Каббала, Суфизм и др.);

- входом в состояние «измененного сознания»;

- получением творческого экстаза;

- магической практикой.

          Во всех случаях вхождение в параллельные миры требует не только тяжкого труда, но и определенного уровня «духовного подогрева», в противном случае «дверь» не открывается.

           Мировая поэзия не могла пройти мимо этой взаимосвязи всего со всем. Я у же не говорю о известном положении Гермеса Трисмегиста: «Что наверху, то и внизу!» Есть еще одно эффективное доказательство подобного единства: эффективность методологического принципа духовных   а н а л о г и й .

Во всех спорных случаях мы ищем работающие аналогии для доказательства своих утверждений. Мы опираемся при этом на глубокое убеждение, что если в одном случае правило работает, оно по аналогии сработает и в другой ситуации.

          По сути дела любая метафора основывается на подобных аналогиях и помогает нам выстраивать не только магический, но и поэтический текст.

             Используя аналогию между живописью и поэзией, Ник. Заболоцкий создает стихотворение «Портрет»:

Любите живопись, поэты! Лишь ей, единственной дано

Души изменчивой приметы переносить на полотно.

Ты помнишь, как из тьмы былого, едва закутана в атлас,

С портрета Рокотова снова смотрела Струйская на нас?

Её глаза – как два тумана, полуулыбка, полуплач,

Её глаза – как два обмана, покрытых мглою неудач.

Соединенье двух загадок, полувосторг, полуиспуг,

Безумной нежности припадок, предвосхищенье смертных мук.

Когда потемки наступают,  и приближается гроза,

Со дна души моей мерцают её прекрасные глаза.

Конечно, не одна живопись способна «души изменчивой приметы» запечатлевать в искусстве, поэзия то же на что-то способна. Аналогия между ними в этом стихотворении глубоко скрыта: описание удивительной картины Рокотова скрывает прекрасное стихотворение Заболоцкого. Однако это типичный пример единства содержания и формы, к которому мы еще вернемся.

И живописи и поэзии было дано передать основное в этом портрете - переходное состояние души, запечатлеть то, что по силам, казалось бы, только  музыке, - нюансы изменений.

Кроме метода аналогии еще одним аргументом в пользу единства Макро и Микромира является  механизм диалога, который прослеживается во всех аспектах целостного  Бытия. Если бы мир был разделен на автономные и не сообщающиеся миры, подобный диалог не был бы возможен. Успешный диалог дает возможность обнаружить нам, что в нас много больше общего, чем мы предполагаем. На каком-то высшем мистическом  уровне все религии сливаются в одном богословском  общем для всех умонастроении, которое  нашло отражение в их высших формах: Суфизме (Ислам), Каббале (Иудаизм), Исихазме (Христианство) и т.д.

 А  как же поэзия? Вот  известное стихотворение Ник. Заболоцкого: «Сквозь волшебный прибор Левенгука»:

Сквозь волшебный прибор Левенгука на поверхности капли воды

Обнаружила наша наука удивительной жизни следы.

Государство смертей и рождений, нескончаемой цепи звено, -

В этом мире чудесных творений сколь ничтожно и мелко оно!

Но для бездн, где летят метеоры, ни большого,  ни малого нет.

И равно беспредельны просторы для микробов, людей и планет.

В результате их общих усилий зажигается пламя Плеяд,

И кометы летят быстрокрылей, и быстрее созвездья летят.

И в углу невысокой вселенной под стеклом кабинетной трубы 

Тот же самый поток неизменный движет тайная воля судьбы.

Там я звездное чую дыханье, слышу речь органических масс,

И стремительный шум созиданья, столь знакомый любому из нас.

  Единство макромира и микро мира уловлено учеными во многих случаях, поэтому стало уже научной истиной. Да и не только научной, но и богословской: в Библии также Бог создаёт человека «по своему образу и подобию».

 Одна из главных идей нашего размышления  - способность к диалогу у магических и творческих сообществ, а, следовательно, и их известное подобие. По крайней мере, по эффекту воздействия. Принцип  п о д о б и я  - универсальный принцип нашего материального и духовного Бытия. Не будь во Вселенной эффективного  подобия  различных  систем, она быть очень быстро развалилась, а так оказалась крепкой почти на 40 миллиардов лет, хотя эта цифра носит, безусловно, относительный характер.  Относительно, скажем, скорости света. Есть мнение, что она не постоянна и в течение хода развития Вселенной не раз меняет  свои параметры. Соответственно меняется и  время, сейчас к ней прочно привязанное. Если эта скорость росла, как подразумевают ученые, то наша Вселенная много моложе, чем считалось ранее.


Человек подобен Вселенной, а Вселенная подобна человеку. Принцип подобия даёт нам возможность рассмотреть и магические механизмов познания Вселенной, едва мы начинаем приближаться к пониманию роли чакры «Чело» и стихии  «Разум».  Для нас важная Интуиция – иррациональный аспект Разума, ибо большую часть рационального аспекта перекрывает  горловая чакра, связанная со спецификой рационального познания в форме слов.

                   5.8.2. Способность к предсказаниям:
              1. Способность к просветлению и предсказаниям:

            Высшая планка духовности - это просветление и обретение пророческого дара. Именно этими качествами обладали все русские святые и преподобные. Последнее слово образовано от «подобности Богу»; "«преподобный», просветляясь,  становится пророком и провидцем, способным уже тогда действенно помогать людям.

      Процесс духовного преобразования личности рассматривает А. К.Толстой:

            «Меня, во мраке и в 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».

            Духовное предсказание имеет большое отличие от гаданий и предсказаний многочисленных экстрасенсов и прорицателей. Прежде всего, оно - бескорыстно, пророк не извлекает из своих предсказаний никакой утилитарной пользы, в отличие от других, мало духовных «псевдопророков».

            Во вторых, это предсказание всегда на пользу человеку, оно подталкивает его в сторону положительных духовных изменений без всяких негативных последствий. Плата за противоположного рода предсказания, даже после временного улучшения ситуации, всегда связана с потерей здоровья - своего или близких. «Игры с темным миром» без должной духовной защиты проводить очень опасно.

            В третьих, духовное предсказание основано на Любви, ибо, как утверждает в том же стихотворении А.К.Толстой:

             «И жизни каждая струя, Любви покорная закону,

             Стремится силой бытия неудержимо к Божью лону;

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

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

             В высшей степени это относится именно к духовным процессам. Помочь людям духовный  человек может только, опираясь на свою ничем неограниченную любовь к ним. Он действует в струе, уже  данной нам от Иисуса Христа.

                                           2. Голографическое видение мира:

             Сильным качеством современной духовности, делающим возможным предсказание,   является «голографическое видение» мира,  предполагающее максимально широкий горизонт, умение видеть  факты и явления мира не по  отдельности, а в их неразрывной связи друг с другом, в том числе в Прошлом, в Настоящем и в Будущем. Способом демонстрации такого видения является  «голографическая матрица реальности», отображающая мировые связи и сочетания в трехмерном  пространстве. Кроме того, она предполагает и динамику времени, что обеспечивает нас наиболее  полными представлениями об изменениях в реальности.
             Голографическое видение  реальности   носит «космический» характер, ибо не замыкается  только на земных сущностях, стремясь увидеть их взаимосвязь и с процессами  в Галактике, с её движением   вокруг центрального ядра, увидеть все связи с Богом.

             Вместе с тем, чисто рациональный подход к духовной реальности очень часто не работает, ибо более адекватная картина возникает при включении не Разума, а Сердца, опираясь не только на  интуицию, а, зачастую, и на предвидение. Специфика отображения  тонкого  мира  нашими мозгами опирается не столько на чисто ментальный, сколько на комплексный характер, ибо в вибрационном резонансе участвует не только мозг, но  все тело и весь Космос. Пронизывающие нас оттуда  энергии  воспринимаются больше Разумом и Чувствами, но реагирует на них все тело целиком. 
             Там, где  мы имеем дело с таким бесконечным объектом «рассмотрения» как Бог,  рациональный подход не работает, необходимы другие - духовные инструменты анализа и синтеза, ибо  «подобное изучается только подобным».  Но об этом уже шла речь.
             Кроме, упомянутой уже интуиции, работает мгновенное просветление, называемое в науке  «инсайдом», работает художественный талант, уплотняющий  диктовку Бога при переводе тонких вибраций БГ в плотные объекты окружающего мира. Но работают они  только  в присутствии  «веры», безверие не приводит к духовным результатам! Мир тогда остаётся в неизменном состоянии. Вера выступает как мощный механизм творческой динамики мира. 
         Характерен в этом отношении отрывок из раннего стихотворения Пушкина с одноименным названием – Безверие»:
Лишенный всех опор, отпадший веры сын уж видит с ужасом, что в свете он один,

И мощная рука к нему с дарами мира не простирается из-за пределов мира...

Напрасно в пышности свободной простоты природы перед ним открыты красоты,

Напрасно вкруг себя печальный взор он водит: ум ищет божества, а сердце не находит».
            Ум по причине своей рациональной ущербности может  искать, но находит (или не находит) только сердце, ибо лишь оно является духовным инструментом постижения реальности. Именно ему подвластны тонкие вибрации  как БОГ, ибо оно сонастраивает в такт небесным вибрациям  самую мощную вибрационную систему Человека – кровеносную систему.

 Эту сердечную  способность   Афанасий Фет назвал «огнем, сильней и ярче всей Вселенной.

Когда поэт говорит о своём пребывании в «Отчизне Пламени и Слова» нам следует понимать это в том смысле, что энергетическая сущность «Имплицитного Порядка Мира», явленная в «ПЛАМЕНИ» должна не просто вытеснить вербальный мир Человека, явленный в СЛОВЕ,  они должны найти общий глобальный синтез, предполагающий единство и того и другого.   

                5.8.3. Активность Подсознания: отношение к Будущему:

Подсознание живет во всех трех мирах Времени: Прошлом, Настоящем и в Будущем. Ученые даже придумали для оправдания  Знания о  Будущем такую оригинальную концепцию: их души были способны реинкарнировать и в Будущее, а,  возвратясь,  запомнили основные события и  становились  пророками или предсказателями.

 Более вероятной версией является контакт души предсказателя с Акашей - Энергоинформационным полем планеты, которому все уже давно известно. Где хранится это поле, до конца неясно. ПО крайней мере, судя по тому, что в предсказаниях всегда большую роль играет вода – в форме глади водоёма или глади зеркала, вероятность её хранения в Мировом Океане очень высока.

   В любом случае именно  Подсознание играет в пророчествах огромную роль:

- во-первых, оно должно быть подготовлено: введено в транс или загипнотизировано;

- во-вторых, оно должно помнить огромное количество информации, не опираясь на память, а только на свои внутренние ресурсы;

- в третьих, оно должно получить какие-то материальные носители для информации: видение событий, явление образов святых, которые им всё рассказывают, или, в худшем случае,  кусочек сахару, как у Бабы Ванги.

Наша семислойная модель Бытия даёт для понимания  роли Будущего в энергетическом балансе Личности огромные возможности. Попытаемся разобраться в них подробнее.

А. Роль духовных энергий  в понимании Будущего;
Дух - это система связи Человека с миром Инобытия, понимание, что Будущее не исчерпывается проживанием  души только в этом материальном мире, у неё есть и другие перспективы. Духовно развитый человек в любой момент готов к смерти, тем более,  что она может прийти в любой момент. Все мы, как говорится, «Под Богом ходим!»

С уровнем развития духовных энергий человека связана его способность к предсказаниям, связано  понимание  «Смысла жизни» как исполнения Замысла Господа Бога по отношению к самой человеческой личности. Но духовные энергии возрастают в нас не от греховной, а от святой жизни: от  аскетизма, милосердия, смирения, способности отдавать себя другим в Любви и в  верности поиску  собственного божественного предназначения.

Гарантом наличия в нас духовных энергий является Божественная искра, данная от рождения каждому человеку. Все мы немного боги, только не догадываемся об этом и ведем себя, как животные.

Духовная  энергия Личности – это личностной  баланс между Богом и Зверем в человеке, способность выбрать Божественную сторону в качестве цели развития и постепенно преодолевать в себе звериное начало.
Более подробно обо всем этом можно прочитать в книге «Человек Будущего». (См. № 49)

Б. Роль энергий души -  Разума,  Подсознания и Интуиции:
Разумные энергии души – это  в рациональном плане – чистый Разум, а в иррациональном плане – Подсознание и Интуиция хранят  мистические экстрасенсорные способности человека.

Душа находится в постоянном балансе между Телом и Духом, она есть  гироскоп духовно-телесного развития человека. Вместе с тем, она не только обеспечивает баланс, но и является его Мерой.
Для её отношений с будущим одинаково важно «не западать» ни на телесный, ни на абстрактный духовный план, важнее всегда  именно  Баланс между ними. Абсолютизация духовного плана приводит человека к одиночеству, выпадению из большинства социальных связей, ибо все высокой духовностью обладать не могут. Хотя святой образ жизни для Будущего предпочтителен, ибо, как говаривал Серафим Саровский: «Спасись один, вокруг спасутся тысячи».  Высокая Духовность обладает примером заразительности, хотя не как болезнь, а  несколько по-другому…

В. Роль энергии стихии «Вода» для Будущего:

Стихия «Воды» несет в себе информационное начало: она порождается стихией «Металла» и губится стихией «Земли». Сильное волевое начало в человеке (Металл)  мешает многогранности информационного богатства личности, ибо « упертость человека» - это всегда  его собственное самоограничение.
Жизненная устойчивость ( стихия «Земли») создаёт другой тип самоограничения – психологический. Человеку начинает казаться, что «во многих знаниях есть многие печали»… Эту поговорку придумали в древние времена, когда человеку, кроме земли, и держаться не за что было, поэтому новая информация представляла собой определенную опасность.

Сейчас мы живем в другой время, когда  подобное самоограничение  в познании, отказ от инновационных методов отношения к Жизни уже  «Смерти подобен». Баланс энергии «Вода» между  новым знанием и отказом от него из-за неспособности развивать собственную способность адаптации к новому, - залог выживания в современном мире.  Огромная масса новых знаний также опасна, ибо приводит человека в стрессовое состояние, а за страсть к постоянному познанию нового, например, путем длительного сидения в Интернете также приходится расплачиваться своим здоровьем. Баланс необходим во всех случаях…

Вместе с тем, совершенно ясно, что Будущему, чтобы оно реализовалось, важна имена адаптационная способность человека  к новому – инновационные качества характера человека. Их сегодня демонстрируют «Дети Индиго». Общественная реакция на этот феномен показывает уровень инновационности той или иной социальной системы, способность её адаптироваться к Будущему. Сдержанное отношение к этим детям  со стороны Православия – характерный пример реакции социальной системы, ориентированной на традицию. (См.  в Библ., № 75)

   Г. Роль энергии «Дерева» в приближении Будущего:
Рост «деревянной энергии» в организме тесно связан с деятельностью в нем Сердца как баланса «верха» и «низа», как  механизма приведения в Равновесие черт  Бога и Зверя в человеке. Сердечность открывает нам в личности  богатства,  ориентированные на Милосердие, Любовь, Сострадание и другие подобные этим качества человека.  
Для Будущего имеет колоссальное значение выбор в этой, балансирующей жизненное поведение  человека стихии, ориентации  - на «Верх», на Милосердие и Сострадание,  на выбор  именно духовных высот  и целей.

Что влияет на этот выбор? Как известно стихию «Дерева» подпитывает стихия «Воды», а губит «Металл», что на психологическом языке может быть истолковано так: для Сердечности полезна  широкая информированность человека (а в Будущем – ориентация на инновационность),  но  определенную опасность  представляет сильное волевое начало, ведущее, как уже было показано, к  субъективным самоограничениям Личности.

 Сердечность (стихия «Дерева») помогает избежать односторонности «многих знаний, чреватых сильными печалями, и жесткости волевого начала в человеке, хорошего для «наращивания мускулов», но  мало полезного для  выбора духовных целей  человеком.

     Д. Будущее и энергия «Металла»:

Энергия «Металла» очень важная для деятельности чакры «Живот», отвечающей  не только рост волевых качеств человека, но и телесные возможности, те же мускулы, к примеру.

Эта энергия, безусловно, оказывает влияние и на духовную устойчивость человека, ибо способствует созданию в личности волевой структуры, как условия её способности добиваться поставленных целей, неважно: материальных или духовных.
Росту стихии «Металла» способствует стихия «Земли», плавит «Металл»  стихия «Огня».  На личностном уровне это означает, что жизненная устойчивость человека способствует росту его волевых качеств, а  высокий эмоциональный уровень придет личности  психическую неустойчивость.

Поэтому высокая эмоциональность человека, избыток в нем энергии «Огня» опасны для реализации Будущего,  успех которого всегда ориентирован на баланс и личностное Равновесие.

Что можно посоветовать неустойчивому в эмоциональном смысле человеку?  «Огонь» заливает «Вода» - «учиться надо господа!» Знание конкретных методик решения своих психологических и духовных проблем в любом случае помогает их решению, была бы только сила воли для их претворения в жизнь.

     Е. Роль  стихии «Огня»  в  реализации Будущего:
«Огненная энергия» в человеке балансируется, как было указано, стихией «Воды» и получает импульс развития с помощью стихии «Дерева». Эмоции уравновешивает новое знание, а  сердечность человека также способствует его успеху в этом балансе.

Что важно для Будущего? Эмоциональный холод губит сердечность, поэтому для Баланса психических характеристик в человеке важно поддержание энергии «Огня» в достаточном тонусе бытия.

В то же время человеку опасно вспыхивать, «как порох», - сам взорваться может и другим  повредить по дороге. Принцип сердечного баланса: «сам погибай, а товарища выручай!» 

Высокая эмоциональность должна быть в человеке скомпенсирована, например, с помощью Творчества или в Любви.  И тот, и другой Путь весьма эффективны, лишь не надо таить эмоции  в себе, иначе сгоришь, а следует постоянно искать цели для её прагматической реализации. Жизнь всегда таит их в огромном количестве, стоит только внимательно приглядеться.

     Ж. Роль стихии «Земля» в реализации Будущего.

 Земные энергии в человеке отвечают за его жизненную устойчивость. Способность стоять двумя ногами на земле дана не каждому, а лишь тому, в характере которого стихия «земли» присутствует в достаточном количестве, например, земным зодиака: Тельцу, Деве и Козерогу.

 Землю поддерживает Огонь, порождая пепел, а губит Дерево, разрыхляя её  своими корнями. Именно поэтому высокая эмоциональность человека может быть компенсирована жизненной устойчивостью,  а последняя  может быть  ослаблена  только излишней  способностью  балансировать,  то есть, мешать устойчивому стоянию на земле.

 Все полезно лишь в рамках эффективного Баланса, излишний Баланс также вреден, как и избыток любой другой энергии в системе.

Стихия «Земли играет, таким образом,  в реализации Будущего двойственную роль: с одной стороны она делает баланс устойчивым, а с другой стороны  её избыток не способствует балансу, ибо тормозит его, вводя в определенные рамки.

               5.9. Духовность человека:
                              «Безверием палим и иссушен, невыносимое он днесь выносит,

                                         И сознаёт свою погибель он и жаждет веры, но о ней не просит…

                                         Не скажет ввек с молитвой и слезой, как ни скорбит перед закрытой дверью:

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

                                                                                                                                                         Ф.И. Тютчев
    5.9.1. Оцерковленность Личности:
Возможность эффективным образом работать над развитием собственной духовности начинается в России с оцерковленности Человека, его приобщения к такой мощной религиозной и духовной системе России как Православие. 
Первичное оцерковление человека начинается с Крещения и завершается Заупокойной молитвою над трупом человека. Первоначальный этап оцерковления, желает того верующий или нет, связан с торжеством обрядоверия. Для первичного приобщения к Православию другого Пути просто не существует, но для глубокого понимания значения Христа в судьбах мира этого  всё же очень мало.

Обрядоверие – это домината  социального института Церкви, а  для подлинно духовного человека лишь «самостоянье человека – залог величия его», как говорил А.С.Пушкин.

 Приобщиться к Богу вне Церкви невозможно, но вряд ли этим стоит  ограничиваться.  Логика духовного самосовершенствования толкает человека на неустанный поиск особенностей его  личной адаптации  к условиям реализации Замысла Господня,  именно в его время Бытия. Церковь не может в каждый конкретный момент времени  учесть специфику  человеческой индивидуальности, ибо работает с приходской общиной. Церковь институциональна по своей специфике, как  и любая социальная организация.

   Конечно, она по духу  - «Тело Господне», но приобщиться к Его телу – задача не из легких, поэтому она не стоит на первом плане в реальной практике работы приходской  Церкви. Символическое приобщение в евхаристии не является залогом индивидуального духовного Самосовершенствования, хотя вполне достаточно для духовного  Спасения. 

  Верующий тут должен выбирать, на что он направляет основные усилия своего Спасения: чисто приходской план:  посещение храма по праздникам  и причастие не реже одного раза в месяц или постоянный духовный рост в изучении Библии и чтении святых отцов, дабы понять, в конце концов, чем ты сам лично в нынешних условиях можешь помочь в реализации Замысла Божья на Земле? Лучшим выходом  является совмещение и того и другого замыслов, но как мало верующих, способных на такой подвиг!  Да и сама Церковь не всегда на него подвигает верующих, оставляя  подлинную  практику духовного спасения  за монахами.

  Но  величие русского Православия – «спасение со всеми и для всех», а не только для святых людей.

Понять важность второго аспекта Оцерковленности – «личного самосовершенствования» следует в особенности в наше время, когда речь идет об альтернативе: массовое духовное самосовершенствование или гибель в предстоящей экологической Катастрофе.    

 Нельзя сказать, что Церковь  совершенно не обращает внимания на этот аспект. «Экологическая доктрина РПЦ «разработана и доведена до сведения общественности, однако в какой степени она доносится нашими батюшками до верующих в каждой приходской церкви?  А ни в какой!  Процесс её пропаганды пущен на самотек и стал личным делом каждого священника, а тому и других забот вполне  хватает по содержанию в порядке собственного храма и помощи нуждающимся верующим в его конкретном  приходе.  

Тем более, что  для реализации Экологической доктрины РПЦ  храм должен работать в основном  не с приходом, а с неверующими вне стен храма. Это вообще нереальная  для приходского батюшки задача! Она решается, когда его могут призвать для участия в дискуссии  в газете, на  местном телевидении или радио, но – это совершенно случайный  и не управляемый Церковью процесс.

5.9.2.  Смысл работы по духовному самосовершенствованию Личности:
             Понятие «духовности» вызывает огромное непонимание у большинства рационально мыслящих людей: «А что это такое?» Подобное непонимание  вполне объяснимо, поэтому мы сразу же попытаемся ввести собственное  определение: «Духовность - это накопленный человеком потенциал, который остаётся с ним, даже после смерти, и одновременно это инструмент накопления потенциала -  способность к диалогу с Богом».

             По глубокому убеждению интеллектуалов-атеистов, после смерти человека ничего не остается, только «прах и тлен». В этом случае адекватного понимания «духовности» нам не достичь никогда, ибо все упирается в фактор веры. На этом факторе построен знаменитый пушкинский «Пророк» - размышление  о духовной миссии творца в мире. Нельзя поверить ни одному слову этого стиха, если мы будем исходить из его чисто материалистической трактовки, игнорируя духовную специфику творчества.

            «Духовной жаждою томим, в пустыне мрачной я влачился, -

            И шестикрылый серафим на перепутье мне явился.

            Перстами легкими, как сон, моих зениц коснулся он.

            Отверзлись вещие зеницы, как у испуганной орлицы.

            Моих ушей коснулся он, - и их наполнил шум и звон:

            И внял я неба содроганье, и горний ангелов полет,

            И гад морских подводный ход, и дольней лозы прозябанье.

            И он к устам моим приник и вырвал грешный мой язык -

            И празднословный и лукавый, и жало мудрыя змеи

            В уста, замершие мои вложил десницею кровавой.

            И он мне грудь рассек мечом, и сердце трепетное вынул,

            И угль, пылающий огнем, во грудь отверстую водвинул.

            Как труп, в пустыне я лежал, и Бога глас ко мне воззвал;

            «Восстань, пророк, и виждь и внемли, исполнись волею моей,

            И, обходя моря и земли, глаголом жги сердца людей».

            Все главные элементы духовного творчества здесь даны:

             - первоначальная духовная жажда;

             - обретение духовного слуха и зрения;

             - замена празднословного и лукавого языка на «жало мудрыя змеи»;

             - замена холодного сердца на угль «пылающий огнем»;

            - голос Бога, призывающий поэта, исполнившегося волей Бога, «глаголом жечь сердца  людей»;

            Основные содержательные аспекты духовности раскрывает Библия. Апостол Павел говорит: «Итак, облекитесь, как избранные Божий, святые и возлюбленные, в милосердие, благость, смиренномудрие, кротость, долготерпение, снисходя друг к другу, прощая взаимно, если кто на кого имеет жалобу, как Христос простил вас, так и вы» (Посл. к колос., 3, 12-13)

            Духовные качества человека здесь перечислены, их легко назвать, но как им следовать? Духовный человек имеет неограниченный запас любви к людям, дающий ему возможность прощать, снисходить к другим, проявлять смирение и кротость. Следовать духовности можно, лишь обретя этот запас любви.

             «Духовность» - не столько характеристика носителя духовности, она   имеет скорей коммуникативный характер,   то есть,   являет собой некий вектор, направленный   в Небо, характеризующий нашу способность к общению с Богом и другим носителями духовности, при условии, что мы получили право  с ними общаться.

             Духовность никогда не бывает статичной; наша   способность к общению с любым духовным носителем всегда относительна, ибо подвержена динамике, зависящей от:

            - специфики нашего духовного  сознания в данный момент, а оно не постоянно;

            - активности партнера в момент коммуникации, его желания принять наше сообщение и поддержать диалог;

            - духовного состояния внешней среды в момент коммуникации.

                       Системный смыл духовности включает некое равновесие, баланс между двумя  коммуникаторами, достигаемый ими в процессе передачи, приёма и анализа взаимно получаемых сообщений. Духовность, таким образом, не существует вне системы связи между двумя элементами духовной коммуникации: её источником и получателем информации. Она способна накапливаться у получателя в итоге общения, настолько, что даже не уничтожается после смерти самого коммуникатора.

             Понимание «духовности» в наше время вызывает такое большое количество вопросов из-за отрицания нюанса, открытого Ф.И.Тютчевым в стихотворении «Наш век»:

           Не плоть, а дух растлился в наши дни и человек отчаянно тоскует.

           Он к свету рвется из ночной тени, а, свет обретши, ропщет и бунтует.

           Безверием палим и иссушен, невыносимое он днесь выносит...

           И сознает свою погибель он и жаждет веры... но о ней не просит.

           Не скажет ввек с молитвой и слезой, как ни скорбит перед закрытой дверью:

          «Впусти меня! - Я верю, Боже мой! Приди на помощь моему неверью!..»

             Пусть этот стихотворение написано более 150 лет назад, но,  мало что с тех пор  изменилось. «Палимые и иссушенные безверием», люди боятся обретаемого с Христом света и  не  просят о спасении. Но Свет Христа открывается тем, кто этого жаждет.
5.9.3. ЕДИНСТВО СУЩНОСТИ И МЕТОДОВ ЕЁ ПОЗНАНИЯ В ДУХОВНЫХ ПРОЦЕССАХ

             Современная ситуация в России определяется в основном понятием "кризис":  экологический, духовный, культурный, политический и т.д. Духовный анализ помогает увидеть все  закономерности этого кризиса, понять его истоки и пути преодоления. Этому способствует системная методология, используемая нами как при анализе существующей духовной ситуации, так и всей предшествующей духовной традиции.

            Многие трудности в различных сферах существования, могут быть успешно преодолены после выработки общей системы их понимания, на современном научном языке называемой "парадигмой". Духовная парадигма способна увидеть Прошлое, Настоящее и Будущее в их неразрывной целостности. Новая парадигма интегрирует как современный научный подход, связанный с поиском отдельных от исследователя фактов, событий, явлений, так и религиозное видение, основанное на позиции исследователя – его Вере, "а не только на  Знании.

            Этот синтез осуществляется на культурологических основаниях, ибо мифология, религия и наука имеют общее основание лишь с позиции культуры и объединяются на основе духовности. Современная ситуация с полной наглядностью подтверждает, что чем больше мы в России погружаемся в поиск "хлеба насущного", тем актуальнее становятся проблемы Души и Духа. Тяжесть российского "смутного времени" всегда имела двойной гнет: материальному кризису сопутствовал духовный. И это закономерно, ибо двойная интенсивность переживаний эффективнее провоцирует поиск выхода из кризисной ситуации.
            Но мы еще не в апогее кризиса, а, сточки зрения духовности, констатация факта есть только самое начало разговора. Скорость исторических изменений прямо зависит от интенсивности осознания их подлинной сути. Чем меньше мы чувствуем подлинный нерв истории, тем сильнее она "бьет нас по голове" своими нежданными изменениями. Для всех, кто к этим изменениям не готов и не понимает их смысла, они имеют весьма мучительный характер. Ведь понять, означает - «простить».

               Возьмем  другой   аспект  анализа  духовности:   политический.   Ограниченное самодержавие, будь то "конституционная монархия" или "президентское правление», имеет в России более глубокие корни, чем где-либо. В сущности, политическая система Киевской Руси вплоть до Московского Царства 'являла собой этот тип  "ограниченной монархии",  где дружина заменяла парламент, а присяга князя и его крестоцелование - конституцию. Многие "ретивые головы" сейчас думают о монархии как об единственно возможной для Руси политической системе, но забывают при этом, что "вече" старше монархии, а было оно не только в древнем Новгороде или Пскове, но и в том же Киеве.

            Духовный аспект истории именно сейчас важен как предпосылка культурного развития. Вече - элемент родовой языческой системы мировосприятия, часть мифологического сознания, о включении которого в христианскую культуру будет еще много сказано. Помня о своих культурных корнях,  следовало бы выбрать политическую систему, которая будет иметь дальнюю перспективу, а не  просто сиюминутные политические выгоды.

             Чисто политический императив без духовного осмысления   ситуации, на наш взгляд, абсолютно не адекватен и должен быть заменен системным императивом. Однако это еще требуется доказать! Нынешняя напряженность ситуации в России свидетельствует о том, что у нас на  первый план вышли духовные аспекты кризиса, требующие правильного понимания, как сегодняшних политических акцентов, так и базовых законов духовного развития.

             Если верховный правитель России не будет иметь "сакральной легитимности", как царь во  времена Московского Царства, шансы на долговечность его  правления весьма относительны. Кроме доверия  народа он должен получить поддержку Церкви, а через нее и "небесное покровительство". Демократия в  этом отношении вторична и важна лишь как "двойное подтверждение" права на власть. В России все  начинается с "небесной санкции": царь (президент) должен быть Помазанником Божьим, как это было сотни лет  раньше.

                  Только выбор Православия в качестве государственной религии обеспечил России  и великую историю, и великую культуру. Возможно, в том числе и по причине великой терпимости  Православия к остальным вероисповеданиям. В России до революции национальность особой роли не играла,  важна была конфессиональная принадлежность гражданина. Религиозная терпимость государства  обеспечивала всем равные права и в культурном и в политическом смысле. Исключения были, но  лишь подтверждающие правило.

             Тысячелетний духовный опыт истории России политически опирался на Православие. Как  только режим стал атеистическим, он смог просуществовать всего лишь 72 года. Правда, атеистический  выбор, органичной частью которого был марксизм, человечество сделало много раньше - в эпоху  Возрождения. Однако гибельные последствия этого выбора оно ощутило только в конце XX века, столкнувшись с явными признаками духовного и физического вырождения. В России просто все переживается острее, чем где-либо, по той простой причине, что именно  ей будет  дано первой найти выход из кризиса бездуховности.

               Нас губит  "научная" самоуверенность, что человек посредством одного технического прогресса и без Бога решит все проблемы и найдет выход из любого материального тупика. Загрязнение окружающей среды начинает осознаваться как последствие подобных ренессансных иллюзий человечества только сейчас.

            Оказавшись без Любви, Земля ударила в колокол Чернобыля, который, как известно, "звонит по тебе". Но остановить «колоссальную инерцию гордыни атеистического человека» еще очень трудно. Должен последовать новый удар, ведь мы не спешим меняться. Зачем нам Церковь, если есть уверенность, что можно построить Царствие Божие (коммунизм, социализм) прямо здесь - на грешной Земле и без Бога? Зачем духовность, если с помощью технического прогресса можно обеспечить себе, или хотя бы части населения, весьма сносное материальное благополучие?

            Если за это благополучие кто-то (например, потомки) горько поплатится генетическим вырождением, свершится ведь уже только в Будущем! Нельзя забывать о тревожных знаках нашего времени: именно с нами уже "случился" СПИД, идет гибель природных экосистем, растут наркомания и алкоголизм, насилие и самоубийства.

            Где же выход, да и есть ли он вообще? Наша методология решения духовных проблем утверждает, что он есть! Просто необходима новая духовная парадигма видения реальности на смену старой, так называемой, "научной парадигме". Мы делаем попытку, объединив Веру и Знание, заложить основы инновационного сознания с духовной доминантой во главе.

             Это сознание должно прийти на смену мифологическому, нормативно-религиозному и научному сознанию. Его можно было бы назвать одновременно и творческо-религиозным и духовно-преобразующим или просто духовно-инновационным, построенным на постоянном диалоге человека с Богом, творцом Вселенной, Высшим Разумом, находящейся одновременно вне и внутри человека. Он (человек) сможет выжить, если обретет в себе духовную сущность, сумеет правильно построить диалог на началах Добра, Любви, Справедливости и Красоты.

               Но примирить, к примеру, свято-отческое наследие христианства с "безбожной" наукой бесконечно трудно. Как ни странно, находит подступы к решению этой проблемы квантовая физика, в частности в области, методологии анализа, где впервые осознан конец господства познающего  субъекта, инструментально отделившего себя от познаваемого объекта. Этому способствовало открытие  известного "парадокса Эйнштейна-Подольского-Розена." (ЭПР), теории "дальнодействия" и некоторые другие квантовые  открытия. Мы их охотно используем в своей методологии.

               Известный христианский теолог Радим Палоуш, выступая в октябре 1991 года на  Ватиканском симпозиуме по диалогу религий, сказал: "Илья Пригожий, знаменитый физик второй  половины XX века, нобелевский лауреат, писал, что квантовая механика должна отказаться от иллюзии  описания мира с внешней точки зрения , иллюзии чистого интеллекта, который видит систему такой,  "какая она есть сама по себе", оставаясь вне ее. Ученые должны признать, что уже невозможно  описывать объективную реальность без учета человеческого фактора. Это означает конец иллюзии  разрыва между Субъектом и Объектом, иллюзии господства Субъекта во Вселенной. Субъект должен  отказаться от своего "богоподобного положения" и вернуться на Землю к единству человечества и  остальной Вселенной". ( Библ. №64 , стр. 60)

             Иными словами, специалисты в области квантовой физики первыми поняли, что настала  пора вернуться к божественной картине мира, к концепции " духовного креацианизма", осознав «эволюцию» как её частный случай. Принятие в сердце Бога как системы эффективной связи человека со всей  Вселенной и с Инобытием окажется для больного человечества не только лекарством, но и способом выхода из  экологического тупика и тупика бездуховности. В нашем обращении к Вере на рубеже второго и  третьего тысячелетий есть не простой возврат к старому, но и некое  новое качество. Имеется в виду  осуществление такого синтеза Веры и Знания, при котором невозможным становится всякий  фундаментализм, будь то исламский или христианский. Экуменизм при этом не перекрывает всей  новизны постановки проблемы, так речь не идет о создании единой религии. Более того, мы  предостерегаем от такого обольщения, увидев целостность на другом – отнюдь  не на  конфессиональном уровне.
 То,  что религий у человечества много, имеет в частности культурный резон. Новый синтез предполагает конфессиональный диалог, расширение сознания и приобщение к новой системе мировосприятия как можно большего числа людей. При этом нами подчеркивается особая роль Православия.

               В современной науке начинает довлеть "глобальный подход", ощущение единства на высшем уровне задач и проблем отдельных народов. Мы также исповедуем эту точку зрения при отчетливом понимании, что в современной "глобалистике"   отсутствует   духовная доминанта, являющаяся решительным звеном спасения мира, - спасения не столько на материальном, сколько  на духовном уровне. Только он и является подлинной сущностью человечества, его специфическим отличием от всего остального физического  мира.

                Важнейшим аспектом новой духовной парадигмы служит её культурная значимость. По меткому наблюдению О.Мандельштама, культура в XX веке начинает выполнять для государства функцию,   сходную в прошлые века с ролью церкви: "Намечается органический тип новых взаимоотношений, связывающих государство с культурой. Наподобие того, как удельные князья были связаны с монастырями. Князья держали монастыри для совета. Этим все сказано. Внешнеположность государства культурным ценностям ставит его в полную зависимость от культуры". ( Библ., №  60, стр. 40)

              Надо по новому понимать и духовную логику культурной динамики человечества. В частности, модернизм имеет малые шансы остаться культурной доминантой ХХ1 века, как это было в XX. Он всего лишь расчищал пути к той новой культуре, которую мы называем "духовно-инновационной." Вместе с тем культурная целостность новой парадигмы включает в себя метод анализа как способ познания будущего ХХ1 века, его постоянное открытие духовным оком автора-творца.

             Однако нам нет резона полностью отвергать и технический прогресс. К примеру, без телекоммуникационных и компьютерных сетей культурная парадигма ХХ1 века была бы весьма ущербной. Только при этом надо понимать, что без подтверждения ее духовными возможностями человека техника не является самодостаточной и автономной.

               В ХХ1 веке человечество вступает в новый этап своего развития, сравнимый лишь с Архаикой язычества или Средневековьем или Новым временем. Вслед за Библией мы называем его "Временем Откровения". Осознание путей духовной подготовки человечества, позволяющих ему достойно пережить это последнее испытание,   возможно наиболее сложная проблема рубежа тысячелетий и всего предстоящего периода развития человечества. Не дерзая осмыслить всю ее  целиком, наша концепция стремится сегодня обозначить хотя бы некоторые подходы к ее решению.

             Понять духовность сложно, но путь через осознание теории духовной культуры - не  самый плохой. Без  подтверждения его выводов традиционным Православием,   он также  односторонен,  как и другие.  Нам представилось привлекательным кинуть на предмет анализа  разносторонний, но целостный, взгляд. Результаты оценивать читателю.

               Но прежде необходимо сделать несколько важных замечаний. Хотя настоящая работа  выполнена в русле христианской традиции, она не является по сути своей теологической (богословской).  Именно поэтому, там, где материал требовал цитат из святоотческого наследия, мы апеллируем чаще  всего к художественной литературе, в частности, к наследию «Золотого и Серебряного веков" русской поэзии.

             Исходя из этих же соображений, используемая автором модель включает языческое  наследие ("МИФ", по терминологии автора), хотя богословская традиция чаще всего его игнорирует. Культурологическая модель не может быть построена только на основе монотеизма, она  включает политеизм как его (монотеизма) подготовку и составную часть. Выбор методологии системного  подхода заставляет нас ориентироваться на Полноту, Гармонию и Целостность, а в ней не может быть  места для доминанты чисто  локальных методик.  Лучше  исходить из гармонии «локальности и универсализма».

                Внимание автора привлечено к кризисным моментам в развитии общества; к трудам  представителей отечественной   поэтической культуры. Как предстоящий нам экокризис отразится на  развитии культуры?   В каких-то случаях он будет благоприятен, когда власть теряет возможность  осуществлять прежний, достаточно  жесткий, контроль за развитием культуры; в других обстоятельствах кризис  системен и охватывает всю культуру целиком, как, например, в наши времена, что весьма печально.  Недаром в России деятели культуры всегда опасались русского бунта,   "бессмысленного и  беспощадного", по мнению А.С.Пушкина, весьма вероятного как реакция на неразумное поведение властей.
      Вместе с тем основное содержание нашего подхода к анализу духовности связано не с  народной (низовой) культурой, а с культурой высокой и в силу этого "элитарной". Следует сразу оговорить, что противоречие между ними - основная движущая сила развития культуры, поэтому автор не использует (или почти не использует) оценочных критериев, какая из них лучше. Каждая хороша в свое время и в своем месте.

           «Метод» греческого языка переводится как  «путь познания и постижения истины" Он есть - способ изучения сущности предметов и явлений. Надо только отчетливо видеть его связь с изучаемой сущностью. Не случайно среди ученых все чаще раздаются голоса, что метод исследования творит и сам объект исследования, что верно, по крайней мере, в модельном плане.

                         5.9.4. Основные элементы духовности:

Мы рассматриваем  их содержание как основной итого духовного развития:

   - творческий дар как начало диалога с Богом;

      - невозможность оправдания собственного безнравственного поведения;

   - культурное начало и соборность духовности;

   - духовная свобода как сочетание «универсального и локального оптимумов исторической эффективности»;

   -  любовь к Природе;

   - уникальность духовной миссии, неразрывная связь сущности духовных Истин с их носителями;

   - трансцендентная ориентация творческой духовности ;

   - творческая активность;

   - смирение, отсутствие гордыни;
                    а) творческий дар как начало диалога с Богом:

            Уже упоминалось, что наряду с ощущением собственной греховности, творческое начало является важнейшей особенностью духовной составляющей личности. Для духовного человека лучшим способом  реализовывать свой творческий потенциал является творчество, научное, художественное, впрочем, -  любое.

        Но оно имеет важную особенность – эта способность воспринимается духовным человеком не как свое личное качество, а как передача ему некоторых возможностей Бога. Он как бы не сам творит, а слышит то, что ему диктует Бог, и это воспроизводит в собственном творчестве. В этом плане творец выступает как «руки Бога». Любящему Богу необходим «объект» для излияния своей любви. Таким «объектом», естественно, может быть только духовный человек. Духовность, таким образом, выступает инструментом «спасения на Небесах». Никакой Апокалипсис духовности не страшен. Пока человек творит, созидание (в том числе, и исправление испорченного человеком) мира не завершено. Поскольку человек - «руки Бога», не завершился еще и «Восьмой день Творения». Бог после семи дней творения почивает, поэтому функция по совершенствованию мира, его адаптации к изменившимся условиям перешла к человеку, но к человеку « творческому и духовному». 

  В ситуации «безверия»,  человек по сути дела, присягает Сатане и работает не на созидание  мира, а лишь  на его конечное разрушение. В духовном процессе не может быть нейтральности, в этом  смысле верна советская присказка; «Сердца не занятые нами, сейчас же занимает враг »

             Процесс пробуждения в человеке поэтического дара хорошо описан у Пушкина в отрывке «Осень»:

  «И забываю мир - и в сладкой тишине я сладко усыплен моим воображеньем,

  И просыпается поэзия во мне: душа стесняется лирическим волненьем,

  Трепещет и звучит и ищет, как во сне, излиться, наконец, свободным проявленьем, 

  И тут ко мне идет незримый рой гостей, знакомцы давние, плоды мечты моей.

  И мысли в голове волнуются в отваге, и рифмы легкие навстречу им бегут,

  И пальцы просятся к перу, перо к бумаге, минута - и стихи свободно потекут.

  Так дремлет, недвижим, корабль в недвижной влаге,

  Но, чу!- матросы вдруг кидаются, ползут вверх, вниз,- и паруса надулись, ветра полны,

  Громада двинулась и рассекает волны. Плывет. Куда ж нам плыть?»

              Поэт на наш взгляд уловил в финале стиха важнейшую особенность духовности - наличие  сомнений «Куда ж нам плыть?» - важнейший вопрос, который задает себе каждый творец в любой  момент творчества. Но, как только его рукой овладевает «воля Бога», он уже знает, куда плыть и  уверенно «рассекает волны». Такое же значение творческому дару, которое поэт называет «шестым чувством»  придает Николай Гумилев в одноименном стихотворении:

              Так некогда в разросшихся хвощах хрипела от сознания бессилья

              Тварь скользкая, почуяв на плечах еще не развернувшиеся крылья...

              «Так век за веком. Скоро ли, Господь? Под скальпелем природы и искусства

              Хрипит наш дух, изнемогает плоть, рождая орган для «шестого чувства».

              Поэт сравнивает обретение этого дара с принципиальным переходом в животном ^мире от ползания к способности летать. Единственным нюансом нашего несогласия с подобным подходом аспект духовности творчества: это не характеристика плоти человеческой, а характеристика духа! Высокая духовность ориентирует творца на «служение». Но реалии жизни толкают его  не в объятия Бога, в руки Сатаны, к Мамоне или под крылышко другого временного правителя. «Служить бы рад, прислуживаться тошно!» - восклицает Чацкий в комедии «Горе от ума». Божественное начало требует от человека «службы», а не «прислужничества». Любых мелких идолов устроит и последнее. В особенности в сфере «массовой культуры».

                     б) возможность оправдания собственного безнравственного поведения:

            Подобная возможность - постоянный спутник современного человека. Любое свое падение  - мелкое или крупное мы сначала стремимся оправдать в своих ли глазах или в глазах других людей.  Такое желание как первобытный инстинкт,   совершенно не свойственно подлинно  духовному человеку, ощущающему себя, прежде всего, «великим грешником».          

            Невозможность оправдать собственное безнравственное поведение - это бытовой  критерий духовного поведения, ведь «нравственность» - главнейшая его составляющая.

            Речь идет не о самом факте падения, для многих он может быть вообще не характерен,  речь о его самооправдании или стремлении обелить себя перед глазами других людей.                                 

            К сожалению, грешат все, включая и святых. Безгрешен только Иисус Христос. Как святые  выходят из такой ситуации, мы уже говорили. Но одно дело грех, а совсем другое – это отношение к собственному греху! Конечно, можно грешить и каяться и опять грешить.  Для современного человека – это вполне  традиционный способ решения жизненных проблем, но можно ли в этой ситуации назвать его «духовным»? На наш взгляд, - нет.

               в) культурное начало и «соборность» духовности:

   С чем чаще всего путают наивные люди духовность, так именно с «культурностью».  Конечно, это пересекающиеся понятия, но культурный уровень - отнюдь не гарантия духовности,  иначе, зачем было Христу призывать нас «быть, как дети!» Они же «образцом высокой культуры бывают редко, но  нравственной чистотой и  наивностью обладают в избытке. Культурное начало в человеке очень часто не достигает сердца, а остаётся на  уровне рациональной информированности о правилах, запретах морали и собственных табу культуры.  Культурность - результат внешнего воспитания, духовность - итог саморазвития   при наличии  определенных внутренних данных  (как говорил Христос, «надо родиться свыше»). 

Образцом такой духовности является Христос. Об его  духовном   обучения мы ничего не знаем, хотя неканонические Евангелия полны намеков об его пребывании в  школах Индии и Египта. Канонические евангелисты старательно обходят эту  информацию, по причине её церковной неадекватности или несоответствия доктрине.   

Как ни странно, но верны два абсолютно противоположных утверждения: Культура – только часть ДУХОВНОСТИ. Духовность – лишь  часть КУЛЬТУРЫ. Здесь мы имеем дело с чисто системным явлением.  Культура и Духовность - полярные стороны единой системы, которая строится по правилу «золотого  сечения» регулируемому функциональной необходимостью.    Если речь идет о спокойном течении истории, то  культурная доминанта преобладает, в бифуркационные периоды «одеяло перетягивает на себя Духовность». В истории России этот фактор имеет массу подтверждении. Позднее на примере предстоящей глобальной экокатастрофы постараемся более подробно объяснить этот феномен.                                    

              Важным аспектом духовности является также «соборность». Она всегда была объектом  критики оппонентов Православия, как ориентация на толпу, на темную массу крестьянства, на «коммунистическую коллективность». Подобные мнения возникают только от непонимания православной сущности этого явления. Надо иметь в виду, что в Православии «соборность» органично включает и автономность духовной личности, и её право на свободу и духовное творчество. Причем не только право, но и обязанность. К этому мы ещё вернемся...

             В России широкими воротами в духовность  всегда было постоянное посещение храмов, так называемое, «оцерковление». Оно включает крещение, приобщение к церковной обрядности, исполнение всех заповедей Церкви, постоянные исповеди и причащения, соборование после смерти и следование другим необходимым в Православии  обрядам.

             Приобщение к духовности, минуя Церковь, в России совершенно невозможно. Православие  в России - приходское, «соборное явление». Однако Церковь всегда намекала о существовании, наряду с широким, «узкого пути» в Богу. Этим узким путем является индивидуальное самосовершенствование, постоянное стремление к внутреннему диалогу с Богом, диалогу, по определению не способному стать  коллективным. Именно этот, казалось бы «узкий путь» монахов, святых и праведников, имеет все шансы стать в будущем «широким путем» в православную духовность.

            Таким образом, духовность - бинарная система, где широкий церковный путь с необходимостью сочетается с «узким путем» - собственным совершенствованием на пути к Богу. Выбор их сочетаемости функционально определен, но должен строиться по правилу золотого сечения, где на раннем пути приобщения к духовности доминирует «широкий путь», а на поздних этапах духовного становления - «путь узкий», но в любом случае речь идет об их целостности в единстве.

            На важный аспект духовности обратил внимание В.В.Зеньковецкий: «Религиозное (читай - духовное, - Ю.Г.) вдохновение таинственно в своих корнях, аритмично в своих проявлениях, Оно движется долго, «извилистыми путями», по мудрому слову Иисуса, сына Сирахова, оно долго «мучит» человека своим водительством. Не есть ли оно чисто благодатное состояние, даруемое свыше, не подлежащее нашей регуляции?» (Библ. №, 65, стр. 137).

 О других аспектах взаимосвязи духовности с трансцендентной ориентацией личности мы еще поговорим.

  г) духовная свобода: универсальный    и локальный оптимумы человеческой эффективности:

 Важнейшей составной частью индивидуальной духовности является для человека чувство  свободы. Но какое? Какая свобода может быть у иноков в монастыре? - Весьма ограниченная, но вряд  ли кто-то будет возражать, что духовных людей среди них немало.

             На наш взгляд, составной частью традиционной  духовности является свобода как «духовно осознанная  необходимость». Поступая в соответствии со своими убеждениями, я действую для себя наиболее  свободно. Духовную свободу надо понимать как правильное сочетание «универсального и локального  оптимумов человеческой эффективности».

Важнейшей творческой способностью духовного человека является полученная от Господа «свобода воли», поэтому «универсальный оптимум эффективности» - это развитие в соответствии с божественными  законами Бытия, это способность находиться в диалоге с Богом и прислушиваться к его ограничениям и  запретам. «Локальный оптимум – это эффективное развитие в соответствии с внешней необходимостью и  ситуационно возможными для тебя в данный момент ресурсами для развития».

             Ясно, что верующий человек стремится развиваться, ориентируясь на универсальный  оптимум эффективности, а реальная социальная система, в том числе и любая корпоративная  духовность, - в соответствии со вторым.

             Однако системный подход учит нас, что никакая система не может быть устойчивой, если  она оптимизируется только по одному критерию эффективности. Наиболее оптимальным является сочетание  двух полярных критериев в размерах, функционально приемлемых  или детерминированных  данной ситуацией.

             Точно также дело обстоит и со свободой воли. Идеальная абсолютная свобода (анархия)  функционально неустойчива, и не имеет шансов на длительное существование во времени. «Подлинная  свобода», которая и является, по сути, краеугольным камнем духовности, может выжить лишь в условиях  сочетания обоих оптимумов человеческой эффективности.

          Своеобразной иллюстрацией   этой концепции может стать стихотворение  Пушкина «Из Пиндемонти»:

« Иная, лучшая потребна мне свобода: зависеть от царя, зависеть от народа -

Не все ли нам равно? Бог с ними. Никому отчета не давать, себе лишь самому

Служить и угождать; для власти, для ливреи не гнуть ни совести, ни помыслов, ни шеи:

По прихоти своей скитаться здесь и там, дивясь божественной природы красотам,

И пред созданьями искусств и вдохновенья трепеща радостно в восторгах умиленья.

Вот счастье! Вот права...

                   Единство локального критерия («зависеть от царя») с универсальным («зависеть от народа») не устраивают поэта, принимающего для себя лишь третий вариант их единства («зависеть от самого себя»). И тут нет противоречия, ибо реальная жизнь ставила поэта перед необходимостью в каких-то вопросах зависеть от царя, в каких - то от народа, но доминантой служили его личные интересы, когда их можно было допустить, не противореча первым двум критериям. В жизни так всегда и бывает!
                 д) любовь к природе как часть духовности:

 Часто именно природа является условием открытия в душе Бога, именно её гармония и совершенство.  Прекрасно эту мысль выразил Михаил Лермонтов:

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

      И прячется в саду малиновая слива под тенью сладостной зеленого листка;                                                         

      Когда росой обрызганный душистой, румяным вечером иль в утра час златой,  

      Из-под куста мне ландыш серебристый приветливо кивает головой;

      Когда студеный ключ играет по оврагу и, погружая мысль в какой-то смутный сон,               

      Лепечет мне таинственную сагу про мирный край, откуда мчится он, -

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

      И счастье я могу увидеть на земле, и в небесах я вижу Бога...»

             Российская пейзажная поэзия на две трети является иллюстрацией этого тезиса. Гармония  и совершенство природы говорят поэтам о гармонии и совершенстве её Создателя, убеждают в его  наличии и красоте. Удивительное совершенство природы, её баланс и равновесие вступают в пандан с  гармонией и совершенством духовности человека, основанной на вере в Бога. Напротив загрязнение  природы опирается на безверии, на неспособности любить и защищать природу от нас же самих.

             Природа - сфинкс. И тем она верней своим искусом губит человека,

             Что, может статься, никакой от века загадки нет и не было у ней.

             Эти философские строчки Ф. Тютчева сейчас в преддверии глобальной экокатастрофы  получают новую, вряд ли предусмотренную поэтом интерпретацию: природа ныне тем верней губит нас,  чем слабее мы осознали её доминирующую сущность: Божественное присутствие в ней, (что для  Тютчева никакой загадкой никогда и не являлось).

             Духовность необходима нам сейчас не для выживания природы: она-то выживет, даже  стряхнув нас со своего тела, как надоевшую вошь; духовность необходима нам самим, чтобы понять  сущность происходящих в последнее время на этой планете процессов.

             Пока мы этого не поймем и не сумеем разгадать загадку «сфинкса природы» - механизм  гармонической взаимосвязи всех процессов на планете, шансов на наше выживание в предстоящей  катастрофе у нас просто нет!                                                            

             О взаимосвязи экологии и духовности точно высказалась богослов и философ Т.М.  Горичева: «Экологическая проблема - это общая проблема духовности, иерархии ценностей, которую  мы забыли. Проблема экологии вписывается в круг проблемы духовной иерархии и проблемы личности.  Православие, православная догматика и православный духовный опыт полностью решают  «экологическую проблему» (Библ. № 66, стр. 167)           Это не значит, что Православие способно остановить загрязнение окружающей среды, но  это значит, что человек, обладающий православным сознанием, способен противопоставить этому  загрязнению собственную любовь к природе и органическую неспособность нанести ей какой-то вред.

 ж) уникальность духовной миссии, неразрывная связь духовных Истин с их носителями;

    В свете предыдущей истины встаёт еще одна важнейшая особенность духовности - уникальность духовной миссии каждого носителя духовности, тесная связь изрекаемых им истин с личностью самого носителя.

            Судьба пророка в России всегда – страдание. Немногим святым повезло с прижизненным признанием их особой духовной миссии на земле, чаще было так, как писал об этом Михаил Лермонтов:

             « С тех пор, как вечный судия мне дал всеведенье пророка,

             В очах людей читаю я страницы злобы и порока.

             Провозглашать я стал любви и правды чистые ученья,

             В меня все близкие мои бросали бешено каменья.

             Посыпал пеплом я главу, из городов бежал я нищий,

             И вот в пустыне я живу, как птицы, даром божьей пищи;

             Завет Предвечного храня, мне тварь покорна там земная;

             И звезды слушают меня, лучами радостно играя.

             Когда же через шумный град я пробираюсь торопливо,

             То старцы детям говорят с улыбкою самолюбивой:

             «Смотрите: вот пример для вас! Он горд был, не ужился с нами:

             Глупец, хотел уверить нас, что Бог гласит его устами!

             Смотрите ж, дети на него: как он угрюм и худ и бледен!

             Смотрите, как он наг и беден, как презирают все его!»

             Поэт написал это стихотворение «Пророк» на основе своего личного опыта, но какое огромное количество великих художников слова, кисти или музыки прошло через прижизненное непризнание их заслуг и последующее безмерное восхваление творческих достоинств после смерти!  Если рассматривать судьбы всех творцов в мире как Целое, я думаю, что людей с неудачной судьбой, не оцененных при жизни насчитается не менее 70 %.
             В этом процессе есть своя тайна. Зачастую духовный творец, для которого характерно смирение и отсутствие гордыни, и сам не стремится к славе. Далеко не все способны «Истину царям с улыбкой говорить», чаще за такую правду лишают головы. О смирении мы еще поговорим.

             Непонимание и издёвка толпы - это еще не самое страшное, страшнее, когда ты, будучи великим писателем или поэтом, гибнешь на костре, как Аввакум, или в застенке, как Мандельштам, или,  когда твоё убийство выдают за самоубийство, как в случае с Есениным.

             «Беда стране, где раб и льстец одни приближены к престолу,

             А небом избранный певец молчит, потупя очи долу», - писал мудрец Пушкин.

             В любом случае, духовная миссия великого творца сопряжена с одиночеством, уже  намеченном Лермонтовым в своем «Пророке». Эту же мысль выразил и Борис Пастернак в  стихотворении «Гамлет»:

             «Гул затих. Я вышел на подмостки, прислонясь к дверному косяку,

             Я ловлю в далеком отголоске, что случится на моем веку?

             На меня наставлен сумрак ночи тысячью биноклей на оси...

             Если только можно, авва отче, чашу эту мимо пронеси!

             Я люблю твой замысел упрямый, и играть согласен эту роль,

             А сейчас идет другая драма, и на этот раз, - меня уволь!

             Но продуман распорядок действий и неотвратим конец пути.

             Я один, все тонет в фарисействе... Жизнь прожить - не поле перейти».

             Даже понимая, что духовный стиль поведения ведет его владельца на эшафот, он не  может предать свою духовность, не способен прекратить действовать в духе нравственности. «Я не  отрекаюсь ни от живых, ни от мертвых!» - сказал Мандельштам в ситуации, когда за такие слова сажали  за решетку. И он это прекрасно знал.

                з) трансцендентная ориентация творческой духовности:

 В полном соответствии со своей сущностью духовность направлена одним  основополагающим вектором в Космос, на связь и диалог с Богом, другим - на помощь окружающим людям. В её основе всегда находится некая тайна, творчество - это всегда «чудотворство». Сущность этой тайны - помощь духовным творцам со стороны Высших сил. Интуитивно эту помощь каждый творец прекрасно ощущает, пусть она не выражается в материальных благах и в счастье внешней жизни.

             «О, вещая душа моя, о, сердце, полное тревоги,

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

              Так, ты_- жилица двух миров, ивой день - болезненный и страстный.

              Твой сон - пророчески-неясный, как откровение духов.

              Пускай страдальческую грудь волнуют страсти роковые,

             Душа готова, как Мария, к ногам Христа навек прильнуть.

                                            Ф.Тютчев «О, вещая душа моя!»

             О трансцендентной ориентации духовного творчества много размышляет Николай Заболоцкий:

    « И нестерпимая тоска разъединенья пронзила сердце мне, и в этот миг

     Всё, всё услышал я - и трав вечерних пенье, и речь воды и камня мертвый крик.

     И я, живой, скитался над полями, входил без страха в лес,

     И мысли мертвецов прозрачными столбами вокруг меня вставали до небес».»

                                (Из стихотворения «Вчера о смерти размышляя»)

                  Обращаясь к природе, поэт приписывает ей бездуховные заявления:

    «В который ты раз мне твердишь, потаскуха, что здесь на пороге всеобщего тленья

     Не место бессмертным иллюзиям духа, что жизнь продолжается только мгновенье!

     Вот так я тебе и поверил! Покуда не вытряхнут душу из этого тела,

     Едва ли иного достоин я чуда, чем то, от которого сердце запело».

                             (Из стихотворения «Читайте, деревья, стихи Гесиода»)

                 Он проповедует не только духовную связь поколений:

 «О, я недаром в этом мире жил! И сладко мне стремиться из потемок,

 Чтоб, взяв меня в ладонь, ты, дальний мой потомок, доделал то, что я не довершил»...

                                              (Из стихотворения « Завещание»)

                   Он проповедует и духовную связь дальних цивилизаций:

         «Когда вдали угаснет свет дневной, и в черной мгле, склоняющейся к хатам,

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

          В который раз томит меня мечта, что где-то там, в другом углу Вселенной,

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

          И, может быть, какой-нибудь поэт стоит в саду и думает с тоскою,

          Зачем его я на исходе лет своей мечтой туманной беспокою?

                        (Стихотворение «Когда вдали угаснет свет земно»)

             Трансцендентная ориентация духовности - то самое, в чем наиболее трудно разобраться современному  рационалистическому  сознанию,  зачастую  лишенному  системного  подхода, гармонизирующего противоположности в единой системе, зависящей от функции самой системы. Но для русского творческого сознания она наиболее привычна. Вот, например, у Ивана Бунина есть такой стих:

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

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

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

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

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

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

                                                    (И.Бунин "За все Тебя...")

             В ориентации духовности на трансцендентность, которую в определенном смысле можно свести к традиционной религиозности есть своё противоречие, в особенности характерное для российского народа.

             Об этом пишет Н.О.Лосский: «У русских революционеров, ставших атеистами, вместо христианской рел игиозности явилось настроение, которое можно назвать формальной религиозностью, именно страстное, фанатическое стремление осуществить своего рода Царство Божие на зеле, без Бога, на основе научного знания».

(См. Библиография № 68, стр. 17-18)

            Её же анализировал С.Н.Булгаков, показавший, что страстная жажда осуществления Царства Божия на земле без Бога и, следовательно, без абсолютного добра ведет к замене идеи Богочеловека (Христа) человекобожием, а вслед за этим и к бестиализации человека, или, точнее, я сказал бы, к осатанению человека, характерному для  СССР. (Библ. №67, стр.  18)

            Русские были очарованы  марксизмом именно по той причине, что построение коммунизма казалось им созданием Царства Божия на земле, к которому они по причине своей исконной религиозности всегда стремились. Но Булгаков прав, строительство Царства Божия без Бога всегда оборачивается созданием того или иного вида тоталитарного режима, ведущего  только к демонизации  народа. Не его ли последствия мы наблюдаем и постсоветской России? СМИ у нас уже полностью демонизированы и цепко держатся за эту «свободу».
             Но это, так сказать, социальные аспекты  «русской религиозности». У духовности, ориентированной на трансцендентность, есть и свой асоциальный - мистический план, о котором также стоит поговорить.

            Наиболее ясно о нем выразился профессор МДА А.И.Осипов, рассуждая, правда, о соотношении мистицизма и науки, но «мистицизм и духовность» соотносятся в том же ряду: «Не менее опасно обращение науки к мистицизму, поскольку это не только не расширит границ её познания, но и неминуемо приведет к тяжелейшим последствиям для человечества. Мистика, увлекая человека на путь незаконного (Ин. 10,1) проникновения в мир духовный и утверждая так называемую «свободу» (фактически произвол) в духовной жизни, тем самым разрушает самые основы человеческой жизни. Этим она принципиально отлична от положительной религии, от Православия с его строгими законами аскетики.

            Мистик познает не Бога, потому предпочитает говорить о божественном Ничто, о Невыразимом, о Едином и т.д. Крупный исследователь религий Ф.Гейлер в своем монументальном труде «Молитва» верно замечает, что «последовательный мистицизм освобождает представление о Боге от всех личностных атрибутов, остаётся «голая и чистая бесконечность». В конечном счете, мистик сам себя видит Богом». (См. Библ.,  № 69, стр. 198).

              и) творческая активность духовности:

            Это ощущение прекрасно выразил Борис Пастернак в стихотворении «Во всем мне хочется дойти до самой сути»:
«Во всем мне хочется дойти до самой сути: 

 В работе, в поисках пути, в сердечной смуте,

 До сущности протекших дней, до их причины, 

 До оснований, до корней, до сердцевины.

 Всё время, схватывая нить судеб, событий,

 Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья.

             Поэт прекрасно формулирует суть творческой активности: «Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья». Ему вторит и Николай Заболоцкий:

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

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

                     Гони её от дома к дому, тащи с этапа на этап,

                     По пустырю, по бурелому, через сугроб, через ухаб!

                     Не разрешай ей спать в постели при свете утренней звезды,

                     Держи лентяйку в черном теле и не спускай с неё узды!

                     Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

                     Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет.

                     А ты хватай её за плечи, учи и мучай дотемна,

                     Чтоб жить с тобой по-человечьи училась заново она.

                     Она - рабыня и царица, она - работница и дочь,

                     Она обязана трудиться и день, и ночь, и день и ночь!

            Активность - суть нашего творческого потенциала, что стоит он без постоянных накоплений, без переживания боли мира и осмысления путей её ослабления? Творческая активность - характеристика духовного человека, помноженная на постоянное стремление к собственному духовному самосовершенствованию.

            Однако и в активности есть своя хитрость. «Мы закрыли дверь, чтобы не вошло ложное знание, но как теперь войдет истина?» - гласит пословица. Если мы непрерывно и очень много работаем,  то когда мы размышляем? Духовность - это не только «выдача на гора» результатов творческого труда, это «выдача качественных результатов», кои без отдыха и долгих размышлений физически невозможны.

                       к) смирение, отсутствие гордыни:

             Мы обещали более подробно остановиться на важной характеристике духовности - смирении и отсутствии у духовного человека личной гордыни.

             Смирение - характерная черта всех русских святых и праведников. Особенно оно было присуще двум самым знаменитым русским святым - Сергию Радонежскому и Серафиму Саровскому.

             Программу «поэтического смирения» точно описал Борис Пастернак:

             «Быть знаменитым некрасиво. Не это поднимает ввысь.

             Не надо заводить архива, над рукописями трястись.

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

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

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

             Привлечь к себе любовь пространства, услышать будущего зов.

             И надо оставлять пробелы в судьбе, а не среди бумаг,

             Места и главы жизни целой отчеркивая на полях.

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

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

             Другие по живому следу пройдут твой путь за пядью пядь,

             Но пораженье от победы ты сам не должен отличать,

             А должен ни единой долькой не отступаться от лица,

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

               Конечно, строгое следование гармоническому правилу, наверно, не возможно, ибо «правило  смирения» трудно реализовать при требовании: «не отступаться от лица», а жизнь без гордыни - с  желанием «в конце концов, привлечь к себе любовь пространства»...

             Но духовность - диалектический процесс: смирение вполне сочетается с «сопротивлением  злу силою». Смирение, как и все на свете, должно быть ситуационно уместно, а твое духовное начало  подскажет тебе границы его употребления. Главное, - не употреблять его во зло.

             Гордыня - камень преткновения современных деятелей культуры. Весь «институт звезд» - это ужасное и бездуховное нарушение требований об отказе от гордыни.

             Современная массовая культура, антидуховная по самой своей сути, в особенности  проявляется в повсеместном   игнорировании деятелями массовой культуры такого качества, как  «смирение». Примеров смиренных деятелей массовой культуры, может быть, не существует вообще.  Однако основная «печаль массовой культуры» не столько в её гордыне, сколько в безнравственности и  полном игнорировании духовных законов. Этот процесс не может не иметь печальных последствий для  самой культуры и человечества в целом, ибо весь ход нашего витка культуры постоянно приближает  нас к полному нравственному распаду и глобальной катастрофе планеты.

             Спасти массовую культуру может какое-то грандиозное потрясение, ибо «клин выбивается  только клином».

6. Наука и Практика: можно ли смягчить предстоящую глобальную катастрофу?

                                       6.1. Духовные возможности смягчения:
             В предыдущих разделах мы  уже не раз поднимали тему взаимосвязи духовности  с предстоящей  глобальной катастрофой. Возможно, вопрос о кризисе духовности - ключевая проблема грядущей  катастрофы, а высокая духовность - единственное условие её смягчения.

             Вместе с тем сама катастрофа - механизм общего просветления, ибо «пока гром не грянет,  наш мужик не перекрестится». Печальный, конечно, факт, свидетельствующий о подростковом  духовном  уровне нашего развития.

              Молодость сознания, в конце концов, не самое страшное, страшнее, что эти игрушки с  балансированием на грани пропасти опасны и могут плохо для человечества кончиться. Нельзя не  отметить, что нас об этом не предупреждали. Даже у Пушкина есть соответствующее предупреждение в  стихотворении «Странник»:

            «О горе, горе нам! Вы, дети, ты, жена! - сказал я, - ведайте: моя душа полна

            Тоской и ужасом; мучительное бремя тягчит меня. Идет! Уж близко время:

            Наш город пламени и ветрам обречен; он в угли и золу вдруг будет обращен,

            И мы погибнем все, коль не успеем вскоре обресть убежище; а где? - о горе, горе!»

            Естественно, что все близкие героя никак не реагируют на подобное предупреждение, сочтя предсказателя за сумасшедшего. Не так ли поступает весь современный мир? Недавно мне попался на глаза сборник западных фантастических рассказов о грозящей катастрофе, выпущенный издательством «МИР» еще в 1983, созданных авторами, естественно, много ранее. (4,1)

            Мир всё давно знает о своей кончине, но внять предупреждениям не торопится, такова наша бездуховная психология: «авось пронесет!» На сей раз не пронесет, ибо все параметры катастрофы только усугубляются временем. Насколько у природы хватит ресурсов для  реадаптации к проходящим изменениям? - большой вопрос! Во всяком случае, счет времени ведется уже не на столетия, а на годы. 

         На глубинную связь нашей духовной  мизерабельности с экологическим состоянием природы указал Игорь Николаевич Яницкий. С его точки зрения, «сравнительно кратковременная жизнь человека на земле, с одной стороны является БЕСЦЕННЫМ ДАРОМ БОЖЬИМ, а с другой - ВЕЛИКИМ ДЛЯ НАС ИСПЫТАНИЕМ. (5, 67)

               Человек вовсе не «венец природы», он занимает определенную только ему свойственную «нишу». Ниже его, к примеру, микробы, выше - сама планета Земля, которая, на взгляд, Яницкого, обладает такими качества Сверхжизни , как пространственная структура (сверхсложный кристалл), голографическая система памяти, высокая степень адаптация к наступающим  изменениям, предельно высокая энергетическая насыщенность и многое другое».

            Выше Земли - очевидно Бог, Солнце, Галактика, другие звездные системы: «Важнейшим качеством поддержания жизни на земле является её устойчивость к разного рода космическим бифуркациям, типа падения большого метеорита» многократного    повышения температуры, сопровождающееся Потопами, глобальными пожарами разного рода цунами и т.д. Способность планеты к реадаптации очень велика, но, естественно, не безгранична. Безграничны ресурсы только Господа  Бога!

            Планета, как считает И. Яницкий, производит воду и вещество - важнейшие факторы человеческой жизни в условиях Земли. Тепло нам даёт более высокий интеллектуальный уровень - Солнце! Природа находится в «балансе с Человеком», в согласовании с нами, а точнее в согласовании с неким планом развития более высокого уровня, который условно можно назвать «уровнем Бога».

            Именно этот «симбиоз духовности  и планеты» позволяет нам считать, что она занимает самый интеллектуальный уровень в Солнечной системе, ведь носителей разума на других планетах в Космосе не обнаружено...

             Все эти факторы позволяют нам, как думает И. Яницкий, отойти от антропоцентристского мировоззрения и принять геоцентрическую систему мироздания. Кстати, это еще один повод выпасть нам из нашей антропоцентристской гордыни. Из подобной смены духовных установок вытекает ряд довольно неожиданных следствий:

             1. Если мы хотим выжить, мы должны играть «не по своим правилам», а по правилам более высокого интеллектуального уровня бытия, проще говоря «по правилам Бога!»

            2. Одной из центральных проблем нашего выживания и Спасения становится мораль,  нравственное начало, сохранение глобальных нравственных установок типа: «Не убий!» Не навреди!»  «Полюби ближнего своего!» и так далее. Они весьма точно сформулированы в Нагорной Проповеди  Иисуса Христа.

             3. Человек должен понять, что он не может себе в условиях подготовки к глобальной  экокатастрофе позволить себе своеволие, любоначалие, гордыню, отказ от диалога с Природой .

             4. Он должен понять компромиссы, которые ему в течении миллионов лет навязывает  Природа, и следовать им, как им следовали древние люди, которые, как показывает история планеты, в  чем-то были много мудрее нас. По крайней мере, в духовном плане, так уж точно!

            5. В связи с тем, что предки были в чем-то умнее нас, необходимо возродить «Дух Предков», сделать привычным обращение каждого к «памяти предков», знание своего родословного дерева.

            6. Человек должен активно участвовать в многочисленных способах связи с Высшим для него Уровнем, как-то молитва, покаяние, смирение перед Высшим Разумом, Любовь к Нему.

            7. В личной жизни необходим отказ от принципа «Бери от жизни все!» Если мы хотим выжить, а точнее: тот, кто хочет выжить, должен следовать христианским правилам бытия.

            Если мы принимаем это новое мировоззренческое начало бытия, то главнейший вопрос для нас в этом случае, как Ему следовать?

            Правила при этом будут такие:

            1. Важно верить, что ты - не пуп земли», что выше тебя есть Высшее Начало, которому ты должен для собственной же безопасности следовать и подчиняться! Тут важна ВЕРА.

            2. Кроме того Высшее Начало надо любить, ибо только ЛЮБОВЬ дает нам способ общения, адекватный самой сути процесса ДУХОВНОГО ОБЩЕНИЯ .

            3. Мы не должны кичиться, представлять себя «венцом Природы», в отношениях с  Природой более всего нам подошло бы СМИРЕНИЕ.

            4. Есть масса мелких рекомендаций, например, не «плевать на землю!», а только в платок.  Плевок на землю - оскорбление нашему традиционному идеалу. Древние знали, что это не допустимо, поэтому память предков должна почитаться, как и память самой земли!

            5. Можно говорить о духовной Иерархии: Предки - Земля - Абсолют («БОГ - Саваоф»), наши молитвы должны быть направлены к любой из этих духовных стихий.

            6. Молиться надо в местах с высокой энергетикой, самая привычная из них - христианский храм! Храмы других конфессий также обладают скрытой энергетикой. Таких высокоэнергетических мест довольно много на земле, храмы или скиты стоят, чаще всего, именно в таких местах.

            7. Выполнение этих и многих других религиозных заповедей обеспечивает человеку  преодоление невзгод каждого предстоящего дня. В противном случае они для него будут  гарантированы..

             8. Надо приучать себя избегать «мата», ибо матерные слова есть ничто иное, как призыв к себе негативной энергии, которая в определенной ситуации выходит человеку «боком», в виде болезни  или какой других неприятностей,    мат – это открытая «бесовщина», которую  верующий  человек должен всеми силами избегать!                                          

             Под запретом также  находятся неразумное употребление алкоголя, курева, разного рода безумств и  прочих неразумных вещей, типа «наркотиков».

                            6.2. «Срединный путь смягчения Глобальной катастрофы:

 Новый подход к духовно-физическому развитию человека включает 12 «срединных шагов», 12 основных принципов, которые помогут нам обрести духовное и физическое здоровье, успех и счастье в жизни. Надо  просто выполнять эти  правила и требования раскрытия себя  других рядом с собой, строго придерживаясь  этих принципов.

1.  Помоги себе сам, в том числе в охране своего здоровья, не надейся только на профессионалов..

2.  Бог не только в Церкви, но прежде всего в тебе  самом, развивай в себе творческое начало, кое есть  Путь общения с Богом.

3.  Не предъявляй завышенных требований  и не реалистических ожиданий  к членам своей семьи.

4.  Не надейся только на счастье порой несчастье - более удачный путь к нему.

5.  Развивай личную энергетику, она может быть сильнее атомной.

6.  Помоги членам своей общины (дома, поселения, квартала), а в трудный момент они помогут тебе.

7.  Не в деньгах счастье, а в их оптимальном наличии.

8.  Не упорствуй в свой точке зрения, обратная - то же Путь к истине.

9.  Питайся так, чтобы при этом минимизировать убийство живых существ.

10.  Везде ищи Срединный путь, баланс и равновесие во всем, крайности опасны, ибо сходятся.

11.  Слушай свое сердце, его  закон Любви - все истины  уже записаны в нем!

12.  Расширяй общение с миром: новые технологии тебе помогут.

Попытаемся рассмотреть все эти 12 принципов нового подхода к жизни более подробно.

                         

   1. Помоги себе сам!

   Эра Водолея приносит в качестве определяющих новые технологии выживания в условиях, приближающих нас к экстремальным. «Помоги себе сам!» - «Self help» - этот принцип родился в Америке в восьмидесятые годы и приобрел  там очень широкое развитие как способ решения всех жизненных проблем.

Как показывает опыт, наши надежды на профессионалов в медицине или в какой-то  другой сфере общественного бытия, очень часто бывают завышенными, а надежды на мгновенную помощь  не реалистическими. Более верный путь, когда ты сам сможешь помочь себе, в том числе и в охране собственного здоровья.

Именно поэтому в конце ХХ века накануне эры Водолея очень активно в общественное сознание стали внедряться идеи «здорового образа жизни» (ЗОЖ), ориентация людей не на химические искусственные лекарства, а на естественные способы натуропатии: лечение лекарственными травами, мед, мумие, шунгит и другие народные средства, которые все шире входят в нашу жизнь.

В этом отношении становятся популярными восточные средства ЗОЖ: йога, массаж, включая современные электровибромассажеры и другие эффективные способы сохранения здоровья.

Вместе с тем принцип Срединного Пути работает и в этой сфере, ибо надеяться только на себя в определенных ситуациях мы совершенно не можем, например при потере сознания. Не можем мы также произвести себе операцию под наркозом, даже наложить шину на сломанную ногу или руку.

Поэтому выбирая в нормальной ситуации чисто натуропатические средства лечения, мы должны признать необходимость помощи себе со стороны профессионалов в экстремальных ситуациях.
В селфхэлповских принципах есть еще одно неверное упование, приводящее к торжеству эгоизма. В этом отношении доктрина «помоги себе сам» не случайно родилась в Америке. Там идея «русской соборности» совершенно не разделяется национальным менталитетом.

 Срединный Путь, отдавая должное этим идеям, не преувеличивает их значения в реальной практике людей и не гиперболизирует сам принцип. Хорошо, если можешь «помочь себе сам», но в реальной духовной практике лучше принцип: «Спасение со всеми и для всех!»

                                2. Бог не только  в Церкви, но и  в тебе самом!
Этот принцип совершенно не означает, что к концу ХХ века человек открыл, что Бога в Церкви нет, напротив во многих религиях наблюдается взлет активности людей в храмах, например в Исламе или в Православии.

Речь идет  совершенно о другом : монополия Церкви на общение с Богом неожиданно оказалась подорванной в ХХ веке, ибо появилось огромное количество сект и религиозных общин нетрадиционной ориентации. Традиционным конфессиям следовало бы не усиливать их критику, а посмотреть вовнутрь себя и ответить на вопрос, нет ли в их собственной практике причин, от чего все это произошло. Надо помнить о библейской истине: «Врачу - исцелися сам!»

Речь идет прежде всего об этом. Традиционные конфессии оказались не способны адекватно ответить на изменения, произошедшие в общественном сознании. Можно как угодно не признавать сообщений  людей, открывших для себя в конце ХХ века прямой (вне традиционных конфессий) контакт общения с Богом, но не видеть их наличия во всех странах мира мы уже не можем (См. библиография 7-9).

Причем речь идет не о контакте с неким безличным Абсолютом, характерным к пример для американского движения Нью-Эйдж, а именно с Богом в христианском понимании - Богом-Личностью.

К этим фактам примыкают также многочисленные явления детям Девы Марии в ХХ веке ( в поселениях, типа Фатима, Гарабандаль и др.), а также откровения святых праведников самой Церкви о контактах с Богоматерью.

Неспособность Христианских Церквей ответить на вызов времени   связана прежде всего с неспособностью их иерархов договориться об объединении  церквей, опирающаяся на их гордыню и уверенность только  в своей правоте. Чтобы договориться, им надобно не стоять, подобно железным штырям, упорствуя каждый в своем, а склониться друг перед другом и организовать не частокол отдельных штырей, а купол объединенного храма.


Вместе с тем, говоря о том, что Бог в нас самих, мы не должны сомневаться в самих Церквях, то есть, утверждая личные ценности  прихожанина, не выбрасывать с водой ребенка - сам факт приобщения к Богу в  храме. Храмы находятся, как правило, в особых точках пересечений энергетических линий планеты, где общение с Высшими силами облегчено, Церковь накопила огромный опыт общения с Богом, который прежде  для всех людей мог быть единственным средством сакрального общения.

Но для  человека ХХ1 века  кроме исполнения обрядов в храме задачей является  обрести свой собственный диалог с Богом, подготовить себя до такой степени, чтобы быть способным вместить Божье откровение. Проблема, таким образом, только в личном духовном усовершенствовании, а Церковь выступает в нем не столько единоличным агентом действия,  сколь  одним из многих.  Главное все же в самом человеке, его личной способности к диалогу с Богом, да и не только с Богом, но и со всем миром..

Возлюбите Истину и она откроется вам!

Одним из эффективных способов диалога с Богом является личное творчество, в особенности духовная поэзия. Мужчина  начинает писать стихи, как правило, после того, как он сильно полюбил какую-либо женщину. Пусть даже безответно.

Вот если он сильно полюбил Бога, он начинает поэтически признаваться ему в этом, а стихи - один из самых эффективных способов духовного общения людей, в том числе и общения с Богом!

3.           Приглуши завышенные требования  к семье:

Срединный путь в семье - это способ открытия мужем и женой, а также и детьми, если они подросли, вариантов  диалектики «личной зависимости - независимости друг от друга». Если раньше мужчина был единственным хозяином в доме, например, в русских семьях Х1Х века, то  к концу ХХ века движение за общественное признание прав женщин стало так сильно, что женщины могут конкурировать с мужчинами во всех сферах жизни, в том числе и в политических.

Женщина - премьер-министр страны - уже далеко не редкость (Тэтчер, Брутланд и др.). Но семья, по крайней мере в южных странах находится пока еще в неизменно патриархальном  состоянии. Россия  как страна с типично срединным положением между Севером и Югом, и соответственно - срединным путем развития во всем, в том числе и в семье, уже начала движение в сторону отказа от патриархальных порядков семьи и установления   равновесия, баланса и гармонии в семейных отношениях.

Причиной распада семей в нашей стране, да и везде в мире, являются завышенные требования и не реалистические ожидания как  мужа по отношению к жене, так и жены по отношению к мужу. Единственным способом восстановления перемирия является выбор Срединного Пути  и равноправия в семейных отношениях 

Если жена в семье работает, то способ баланса один - мужчине освоить все тонкости женского дела в семье, чтобы равновесие было восстановлено. Иначе неравноправие положений, когда все домашние дела падают только на одну женскую половину, будет постоянно рождать конфликты, чреватые распадом семьи.

Говорят, что  причина распада семьи есть одна единственная  - «ушла Любовь».  Но если под ней понимать эротическое стремление друг к другу в первые моменты любовных ухаживаний, то такая, с позволения сказать,  «любовь» со временем всегда уходит.

Но «семья» должна оставаться, тем более, если появились дети. Как остановить распад семьи? Срединный путь семейных отношений - единственное средство удержать семью от распада. Пусть не единственное, но главное, ведь если осталась «любовь», то семья не распадётся.

Однако с нашей точки зрения, Срединный путь, выраженный в  отказе от завышенных ожиданий и не реалистических требований мужа и жены друг к другу - средство эффективное и проверенное временем.


На сакраментальный вопрос: «А кто у нас главный?» - единственный и правильный ответ один: «Баланс!» Именно Срединный Путь, опирающийся на комплиментарные (дополняющие друг друга) отношения в семье, - условие её выживания и долголетия в нынешних весьма не простых ситуациях в России.

4.  Несчастье бывает  верной дорогой  к счастью («Не было бы счастья, да несчастье помогло»)

  Казалось бы, в борьбе за счастье подходят только «счастливые методы», содержащие счастье в себе как необходимый компонент. Но с наших позиций это не совсем так. Человеческая судьба - это маятник от несчастий к счастью. И если рассматривать  Бытие Человека  как синусойду этих колебаний от счастья к несчастью, то вслед за счастьем наступает нейтральный момент, сменяющийся несчастьем.

Поэтому непрерывного течения счастливых моментов в жизни просто не бывает, если только человек генетически не запрограммирован только на счастье. Традиционно наша жизнь развивается по синусойде, где счастье быстро проходит, попадая в нейтральную полосу синусойды, а несчастье несет в себе перемену к счастливой полосе.

Примеров, иллюстрирующих  этот закон,  масса. Например, жизнь в той же находящейся в раздорах  семье... Случилось несчастье: заболел ребенок. Вся семья в печалях и переживаниях, а общие эмоции, как правило, сближают людей. Болезнь кончилась, а единство остается: «не было бы счастья, да несчастье помогло».

Или , например, человек находится перед каким-то трудным выбором, где он не знает на что решиться. И тут он попадает в автокатастрофу, которая надолго укладывает его в больницу. Долгое раздумье в спокойной обстановке, когда никуда не надо спешить и нет никаких забот, кроме болей, связанных с болезнью, заставляет его еще раз обдумать варианты решений проблемы и в конце концов сделать правильный выбор.

         5. Развивай  личностную  энергетику

Биоэнергетика человека во многом остается еще для нас «тайной за семью печатями». Мы смотрим фантастические фильмы, читаем приключенческие книги, где люди способны совершать, благодаря своей энергии и мужеству, совершенно неимоверные поступки, но к своим личным возможностям эти шансы совершенно не прикладываем. А напрасно.

Все, что одному дается сразу, любой другой также может у себя выработать, пусть ценой неимоверно сложных и продвинутых тренировок.

  У отдельных личностей биоэнергетический дар бывает  развит неизмеримо, могла читать мысли других слепая баба Ванга, мог гнуть ложки силой мысли  и видеть будущее Ури Геллер, мог проходить сквозь стены Вольф Мессинг, чужие души, как свои, были открыты нашим святым подвижниками Сергию Радонежскому и Серафиму Саровскому.
Другое дело, что биоэнергетические возможности обычного человека усиливаются и крепнут только по мере его духовного совершенствования.

 Мы уже упоминали, что у человека есть семь энергоцентров (чакр), постепенно развивая которые он способен добиться невиданной прежде силы. По воззрениям йогов энергетическая мощь человека, названная ими силой - Кундалини, способна подниматься от самых нижних чакр, отвечающих за выживание человека и продолжение рода, до высших, отвечающих ясновидение и космическое сознание человека. По мере этого подъёма Кундалини, энергетическая мощь человека усиливается, и в конце концов он будет способен творить чудеса.

Но подъём Кундалини - это только одна сторона вопроса. На деле мощь человека объясняется не столько возвышением этой «мифической мощи», сколько гармонией всех энергоцентров и знанием, в какой ситуации какой из них будет работать наиболее адекватно.

По воззрениям йогов, у  первых людей в Раю Кундалини находилась в самом верхнем энергоцентре, а после Грехопадения была смещена вниз, и человек забыл все те возможности, которыми он  обладал в Раю. А образцом для этих возможностей был сам Бог, ибо Адам был сотворен «по Его образу и подобию». Путем духовного усовершенствования человек способен вернуть себе многие, если не все, из утраченных способностей, в том числе и свою неописуемую энергетическую мощь.

Вместе с этим следует четко разделять христианские верования в Богочеловека - Христа и специфику человекобожия, которая, в своем развитии,  приводит нас к Антихристу. После Грехопадения человек потерял свои божественные свойства, ибо в него вошел грех. Но в какой степени потерял? - Совершенно безвозвратно  или, опустив их в свое подсознание, в глубины своего сердца? Мы уверены в последнем, поэтому сама идея самосовершенствования представляется нам не только очевидным способом борьбы с современной бездуховностью, но  и реальным механизмом спасения человека в предстоящей катастрофе.

                                    6. Помогай членам своей  общины:
Человек - существо коллективное, наряду с индивидуальными способностями, заключенными в качествах его личности, в нем есть и общественные устремления, которые в России привыкли называть словом «соборность».

Это качество было всегда присуще русскому человеку и почти никогда человеку Запада. Индивидуализм сидит у них  в крови, идея «помоги себе сам» присутствует в западном менталитете изначально.

Родовая память у русских людей оказалась много более сильной, нежели, чем на Западе. Община вмонтировала к нам в подсознание «соборность», потому что это качество не потеряло своего значения и до наших дней: «Сам погибай, а товарища выручай!»

В конечном итоге многие победы русского оружия объясняются способностью русских людей к коллективному подвигу во имя победы или индивидуальному - во имя друзей. Подвига, наподобие того, что совершил Александр Матросов,  невозможно представить себе в американской армии.

Жизнь в родовой общине деревни или в современном российском селе постоянно порождает ситуации,  с которыми люди вынуждены справляться коллективно, поскольку по одиночке с ними не справиться.

В городе человек в экстремальной ситуации также вынужден обращаться к помощи родственников или знакомых, и пока еще он находит своему зову отклик. Как только отклика не будет, наше «соборное  своеобразие» кончится, но к добру ли?

                               7. Учти, что счастье - не в деньгах:
Концепция Срединного Пути хорошо работает в ситуации выбора русского человека между богатством и бедностью. Судьба людей, которые в результате перестройки получили в руки шальные деньги, чаще всего бывает не особенно счастливой. 

Казалось бы, финансовая ситуация позволяет решать любые проблемы, но нельзя на основе денег построить счастье  с единственной женщиной, обеспечить полную физическую безопасность, получить любовь своих детей и духовную свободу.

А главное, чему никогда не мог помочь избыток финансовых средств, - освободиться от угрызений совести, что они не праведным путем нажиты. Может быть, у западного человека Совесть - излишняя материя, но у русского так никогда не получается, даже если в нынешних условиях он очень хочет от нее полностью освободиться.

С другой стороны бедность решает человека материальной  свободы - главного условия творчества. В русской культуре существует огромное количество примеров, когда наши гении работали в неимоверно тяжелых финансовых обстоятельствах и смогли выжить, поскольку им помогало творчество, но чисто статистически лучше, если  финансовые проблемы творцу все же не так докучают. Времени на творчество остается слишком мало!

Таким образом, счастье не в деньгах, а в их оптимальном количестве. Если ты ведешь праведный образ жизни, то как-то получается так, что и твои финансовые проблемы само собой решаются,  на голодную смерть ты не обречен. Надо только верить в Божью помощь, молиться о ней и она всегда приходит!

                  8. Не упорствуй в своей точке зрения, в обратной - то же есть истина!


Истинность того или иного утверждения всегда ситуационно уместна. В данный момент ты прав, а завтра ситуация изменилась настолько, что от твоей Истины остался только пшик. Поэтому никогда не забывай, что противоположная точка зрения также является путем к истине, своим путем  и в другой ситуации.

Более того, учет противоположных истин бывает более оптимальным способом построения системы. Нежели опора только на один тип ее познания.
 Одним из эффективных решений по выходу из предстоящей экологической катастрофы является  предложение по созданию Центров экологической безопасности общества ЦЭБО). Естественно, что смыслом их существования явится анализ всех способов  смягчения предстоящей катастрофы.

 Вместе с тем, нам представляется, что наряду с отделом этого ЦЭБО, изучающим и накапливающим многочисленную информацию по фактам усиления ее проявлений, а также  отделом, деятельность которого направлена на смягчение этих проявлений, считаем разумным иметь в нем отдел, который будет отстаивать противоположную точку зрения и накапливать именно эту информацию, что катастрофы не будет, поскольку её не допустят высшие силы Космоса.

Только совместная работа всех трех отделов даст возможность построить гибкую стратегию выхода человечества из предстоящей глобальной бифуркации. То, что она будет, у нас нет сомнений, но будет ли она в форме нормального Перехода от одного типа цивилизации к другому, или в форме глобального катаклизма, зависит от духовной ситуации человечества. Если оно одумается , все будет в порядке.

               9.               Измени свой образ питания

Человек был рожден как травоядное существо, это обстоятельство время от времени всплывает в памяти людей и они переходят на вегетарианство. Убивать живые существа, чтобы питаться их телами - грех, за который человечество платит в том числе и предстоящей катастрофой.

Поедать растительность - греха нет, ибо она была специально создана для того, чтобы человек мог ею питаться и сжигать ей для поддержания тепловой атмосферы в доме. 

Только в ходе целой серии глобальных мировых  оледенений человек стал поедать мясо убитых животных, ибо ему не стало хватать энергии одних растений. Но большой разницы между каннибалом, поедающим трупы убитых врагов и человеком, питающимся мясом животных, нет, ибо он с животными - «одной крови» - крови «вида млекопитающих». 

Мясоедение - дань каннибализму, которую человечество платит, несмотря на то, что ситуация снова изменилась, и сейчас уже можно вполне обойтись и  без мяса.

 По представлениям христианских церквей, мясоедение вполне допустимо в дни, когда нет поста, но с нашей точки зрения на него должен быть наложен запрет, как бы введен перманентный пост на мясоедение. Этим самым мы хотя бы в слабой мере снимем с себя проклятие животного мира, тем более, если еще и покаемся в этом.

10.  Выбирай «Срединный Путь, так как крайности опасны, ибо сходятся

Изложенные примеры могли уже убедить читателя, что Срединный Путь является в действительности наиболее оптимальным способом решения различных жизненных  проблем. Этот Путь гарантирует безопасность выживания в различных экстремальных ситуациях. «Крайности поведения  опасны, ибо сходятся», Срединный же Путь оставляет для человека возможность  лавировать в любой самой жесткой ситуации.

Попытаемся проиллюстрировать данный тезис примерами из поэзии Федора Тютчева:

  «Единство, - возвестил оракул наших дней, -

  Быть может спаяно железом лишь и кровью!»

  А мы попробуем спаять его Любовью, а там увидим, что прочней...

 Этот стих свидетельствует о грехе многих политиков, чаще не русских, которые пытались именно «железом и кровью» спаять единство той или иной нации. Стоит вспомнить Чингизхана, Наполеона или Гитлера...

 Тютчев, вслед за Христом, апеллирует к силе Любви, способной творить чудеса не только в политической реальности, но и в обыденной жизни. Современный человек мечется между насилием и ненавистью, не в силах  совершить тот единственно правильный выбор, который поэт предлагает в своем стихотворении.

Человечество уже давно убедилось в силе Любви и Веры, но стать до конца на этот Путь ему не позволяет гордость  антропоморфности, приобретенная как наследие эпохи Возрождения.

«Не плоть, а дух растлился в наши дни, и человек отчаянно тоскует.

Он к свету рвется из ночной тени, а свет обретши, ропщет и бунтует.

Безверием палим и иссушен, невыносимое он днесь выносит...

И сознает свою погибель он, и жаждет веры, но о ней не просит.

Не скажет ввек с молитвой и слезой, как ни скорбит перед закрытой дверью:

«Впусти меня! Я верю, Боже мой! Приди ж на помощь моему неверью!»

        Это стихотворение «Наш век» написано 150 лет назад, но отнюдь не потеряло своей актуальности, а может быть, только её дополнительно приобрело. Действительно, современный человек, убедившийся в своем неверии в Бога и  в непродуктивности этой дороги, не в силах осуществить  единственно правильный в этой ситуации призыв к Богу: «Приди на помощь моему неверью!»

Ему возможно, требуется более суровое испытание, чтобы решиться на такой призыв, что ж оно не за горами, кривая экологической синусойды упорно тянет нас к предстоящей бифуркации.

               11.  Слушай своё сердце (Закон Любви)

Закон Любви - «вся информация о мире уже давно заложена в твоем сердце, её только надо услышать!» При этом не так уж важно, создал ли нас Бог, вложив эту информацию в наше сердце при Сотворении, или  она сформировалась в сердце как результат миллионолетнего опыта поколений, прошедших на этой планете свой эволюционный Путь. 

Мы стоим за логику креационизма, другие могут находиться на эволюционной позиции. Единственно важно, чтобы при этом мы слушались своего сердца, ибо именно оно предлагает Срединный Путь, путь учета обоих позиций и формирования в его итоге более правильной стратегии.

«Давай попробуем связать дела  Любовью», а там увидим, что прочней!»
Сейчас самое важное для нашей последующей судьбы выбрать Путь Любви. В особенности это важно в сфере природопользования. Глобальную катастрофу  готовит для нас не Бог, - Он-то всячески сопротивляется ей, любя нас как своих непутевых детей, - её делаем мы сами своими собственными руками, ибо не ориентируемся на основополагающий для Космоса  Закон Любви.

Только колоссальная нелюбовь к Природе позволяет нам с ней так обращаться! А Закон Кармы все еще действует, хотя мы находимся на грани Перехода к Эре Милосердия. Но пока он действует, возмездие готовится в  глубинах планеты как глобальный катаклизм.

Возможно, нам повезет, и Эра Милосердия настанет быстрее, чем этот катаклизм придет, но это может произойти только ценой глобального покаяния человечества перед планетой и просьбу прощения за те огромные раны, которые мы ей нанесли в ходе своего  выживания на этой  Земле.

12.  Расширяй всевозможные пути общения с миром (Новые технологии)

Еще один Путь преодоления катастрофы - расширение общения с миром, включая общение с самой планетой.  Новые научные открытия, в частности открытие профессора И.Н.Яницкого (См. Библиография № 13) позволяет нам считать, что планета - живой организм, находящийся по интеллектуальному уровню выше, чем человечество.

Отсюда вытекает задача войти в коммуникацию  с планетарным Разумом и получить от него совет, как нам можно избежать надвигающейся катастрофы.

При этом будут хороши все современные технологии массовой  и элитарной коммуникации, включая такие, как ясновидение, телепатия и эзотеризм. Последний плох, когда он направлен на погибель людей, но если направить его на святое дело массового выживания, черная волна еще вполне может быть замещена на светлую и принести человечеству прекрасный результат.

Нам и в этом вопросе может помочь стратегия Срединного Пути. Вопрос не в том, что изначально сакральные методы хороши, а оккультные заведомо плохи, вопрос в том, на  какие цели они направлены.

Если мы переориентируем оккультные средства на светлые цели, сама ткань оккультизма может просветлеть и поменять свою окраску. Сегодня для человечества нет более важной задачи, чем выживание в предстоящей катастрофе, поэтому для решения этой задачи все средства будут хороши, если помогут её решить.

                       6.3. «А надо ли смягчать катастрофу?»
На этот вопрос нельзя дать однозначного ответа. Из чисто гуманных соображений, хорошо было бы, чтобы пострадало, как можно меньше народа. А из чисто генетических – наоборот. Чем больше вымрет людей, несущих в душе животное, потребительское начало, не способных подняться к духовным высотам, тем лучше для генофонда  всех оставшихся. Мы знаем три формулы Спасения:

- Экодом,

- Экообщина,

- Экосознание!

Если сравнить уровень экологического сознания нашего народа и, например, населения  Германии, где борьба за чистоту окружающей среды стала важнейшей задачей  всего населения, а  отнюдь не  только государства, то сравнение в нашу пользу  будет совершенно катастрофическим. При этом не надо далеко ходить, каждому стоит пройтись только по своему собственному двору!

У нас – самые высокие шансы спастись в глобальном катаклизме из-за протяженности территории и огромного разброса климатических полюсов. Но менее всего мы  имеем ресурсов по духовной составляющей: вымирать в первую очередь начнут  люди, не обеспечивающие вокруг себя чистоту окружающей природной территории, проще  говоря, не обладающие экологическим сознанием.

Другое дело, что наш народ обладает из-за исторических неурядиц, выпавших на нашу голову в ХХ веке, наибольшей психологической устойчивостью.

Но без веры в Бога и без любви к окружающей Природе, эта устойчивость не много стоит!

Главное, что нас спасет – это духовное экологическое сознание. А что много людей бездуховных вымрет, так сами виноваты: пусть выбираются из трясины своей  глобальной безуховности! Пути такого выхода в этой книге и других книгах, посвященных духовным проблемам, давно указаны, автор не сказал ничего нового, только более плотно привязал их к нынешней экологической ситуации.
                  7. «Эфир - Разум»  вакуума Вселенной» (ЭРВ) :
                                         «Ночь, тайн созданья не тая, бессчетных звезд лучи струя,

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

                                                                 Где тоже есть любовь и нежность, и смерть, и жизнь, кто знает: чья?» 

                                                                                                                             К.Бальмонт
                7.1. ДУХОВНОЕ ПРОСТРАНСТВО РАЗУМА-ЭФИРА:
Духовное пространство Разума-Эфира представляет собой тринитарную систему, включающую «Духовную наполненность»  - «Пустоту»  и  «Золотую середину  «Пустоты-Напоненности».
         НАПОЛНЕННОСТЬ+ПУСТОТА создают объём любой пространственной системы, а  её ЗОЛОТАЯ СЕРЕДИНА – мера объёма, на основании оценки которой можно судить: устойчиво пространство  или напротив пусто в духовном смысле слова. «Золотая середина» любого произведения искусства всегда определяет его самую высокую смысловую  важность. Если в неё не попадают самые важные духовные аспекты данного произведения,  то общая  ценность  в итоге совершенно  сводится  к нулю. 
   Любое Разумное Пространство в конечном итоге всегда есть некоторое единство его  «частиц» и «волновых аспектов» Пространства Разума, то есть, совокупность «поля» и  «твердой материи» - материальных  частиц, пусть в квантовом состоянии.
Устойчивость такому единству, импульс которого по законам физики невозможно одновременно определить, придают  вибрационные резонансы частиц и поля. Там где эти резонансы возникают, мы имеем дело с устойчивым пространством, где их нет – пространство распадается. Любая бифуркационная ситуация (разновидность которой – атомный взрыв), с наглядность демонстрирует нам «устойчивость» или «распад системы». Точно также в социальных системах, любая революция – это крах социальной системы, причем не всегда ведущий к её духовному обновлению.

Бифуркационное состояние любой  системы, таким образом, выступает прямым антагонистом элементу, отвечающему за Баланс и Равновесие в системе. Под  пространством «Разума-Эфира» мы будем понимать в дальнейшем просто «Духовное Пространство».
                                  7.2. «Пустота» Духовного Пространства:       
      В Библии нам дана знаменитая троичная формула  Троицы: «Бог-Отец – Бог-Сын, - Бог-Дух Святой». Как показывает практика чисто бинарные системы, состоящие только из двух полярных элементов, никогда не бывают устойчивыми, ибо  не способны адаптироваться ко всем мыслимым изменениям окружающей их среды.

Тринитарные системы более устойчивы. Если взять для примера бинарную систему, включающую элементы Хаоса (элементы, ответственные за Изменения) и Порядок (элементы, ответственные за сохранение системы),  то её устойчивость объясняется только третьим элементом: Балансом между двумя первыми. Балансирующую функцию в Божественной Троице выполняет Святой Дух, снизошедший на апостолов в Пятидесятнице. Он появился в Божественной Троице позднее всех и потому является, по сути, балансом между  двумя основными элементами Троицы.

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

  Эта схема выглядит особенно наглядной  при применении её к Человеку, сущность которого также троична: Тело (Хаос) – Порядок (Душа) – Баланс (Дух).  Потребительские притязания  Тела вносят Хаос в систему, ибо превышение некоторых их пределов приводит организм к болезни, а  Баланс устанавливается только с помощью Духа, путем духовной оптимизации работы организма.  Душа улавливает эти позывы Духа и благоприятно действует на Тело, оптимизируя его составляющие  по велению Духа. Если бы это поняли наши медики, они сменили бы доминирующую сегодня в медицине парадигму, предоставив большее поле деятельности священникам и психотерапевтам.

Энергия «Мирового Дерева», являющаяся, на наш взгляд,  символом «внутренней формы Бога», также троична: Корни – Ствол – Ветки и листья  «Корни» символизируют Бога – Отца, «Ствол» – Бога-Сына, «Ветки и листья» – человеческие  святые души, прилепившиеся у Богу, выполняя роль носителей  Святого Духа после Пятидесятницы. 

Конечно, Святой Дух существует также отдельно, в качестве ауры Дерева, его энергоинформационных полей, исходящих от корней и распространяющихся вверх по всему древу. В системе Магии давно создана   программа использования энергетики отдельных дерев в зависимости от  времени активности дерева, состояния и характера самого человека.
                                 7.3. «Пустота» как внутренняя форма Бога:
Человек, требующий оставить его в «святом покое»,   - по-своему «конченый человек». «Пустота духовная»  способна, как ни странно, способствовать  «Духовной  Полноте»,  психическая  и моральная пустота  чреваты только  вхождением в бифуркационное состояние Смерти. 

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

        А. Пустота Вселенной  (Космический эфир).

        Б. Пустота как Нирвана в буддизме.

        В. Пустота как имплицитная виртуальная голограмма.

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

        Д. Пустота Загробного мира.

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

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

        З. Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса.

                   А. Пустота Вселенной (Космический эфир):

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

а) теплоплазменной;

б) электромагнитной (радиоволны);

в) гравитационной;

г) энергоинформационной (торсионные поля);

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

Энергия – это есть та материальная и  одновременно духовная (в некоторых своих частях) сила, которая делает возможной Полноту и Целостность обоих миров - мира Посмертия и мира Бытия.  В соответствии с троичным кодом развития Вселенной – это единство двух полярных сущностей (Пустоты и Полноты), функционально единых, чтобы поддерживать Вечность и Бесконечность Бога в созданной Им Вселенной. Механизм балансирования – Творчество, Сочувствие  и Соучастие в делах Человека и Бога духовно одаренных творцов – носителей Святого Духа.

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

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

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

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

              В. Пустота как имплицитная виртуальная голограмма:

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

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

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

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

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

Итогом  результативности  мученических подвигов монахов были:

а) аскетизм и смирение;

б) молчание и уединение;

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

г)  длительные  (вплоть до сорокадневных)  голодания;

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

е) превращение трупа после смерти в нетленные мощи;

ж) пребывание в Раю.  
             При этом  идея «Пустоты» реализовывалась через отказ от:

-  общения с другими людьми;

-  принятия пищи;

-  гордыни и честолюбивых помыслов;

-  греховности человеческой жизни.

            Идея же «Полноты» воплощалась в следующих моментах:

- постоянстве связей с Богом;

- соблюдении всех заповедей Всевышнего;
- обретение Вечности и Бесконечности в посмертном  существовании души;
- обретение  полного и абсолютного пребывания в Боге. 

                                      Д. Пустота Загробного мира:

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

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

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

Шести-координатный ментальный мир  имеет принципиально другую основу  существование, как в «плотном», так и в «тонком» смысле. 

                  Е. Пустота как «Покой» («православная исихия» Григория Паламы):
«Покой» Бытия и «покой»  Вечности являются зеркально-противоположными отражениями самих себя.  Если  тебя тянет  к покою в реальной жизни, ты постоянно стремишься, чтобы окружающие оставили тебя в «покое», ты духовно мертв, ибо простое выключение из жизни – отнюдь не гарантия повышения её духовности.

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

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

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

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

- «умная молитва»;

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

Умная молитва  представляет собой обращение к Богу, «произносимое не вслух, а в уме».  Полностью отвлекаясь от всего внешнего, житейского и наносного, монах обретал опыт мистического единства с Богом, который в какой-то степени напоминает «остановку внутреннего диалога» у Карлоса Кастанеды. Об этом разговор  уже был..

И тут и там мы имеем дело с попыткой осуществить в душе «духовную пустоту», то есть, прервать все мыслимые связи с миром, чтобы обрести новое качество мистического наполнения Богом. Неслучайно все маги и шаманы добивались своего эффекта, погрузив человека в состояние активированного  подсознания, или «измененного состояния сознания», когда осознание отключено, а подсознание ещё продолжает  работать.

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

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

Святитель Палама считал, что духовные энергии имеют нетварную природу (то есть, внутренне имманентны Богу),  и не являются  подобием обычного света,  энергией  лучащихся фотонов.  Такой подход возвышает человека, как единственное в мире существо, способное фиксировать эти невещественные энергии и работать с ними. Он становится возможным, благодаря  наличию частицы Бога в человеке.

        Наша идея «Диалога с Богом» опирается   на богословские взгляды Григория Паламы.   Бог трансцендентен тварному миру, но проявляется в нем в виде сил и  энергий, которые можно увидеть и через них  войти  в контакт с Богом.

Через понимание человека как единства тела, души и духа, мы глубже осознаем и Троичность самого Бога, учимся входить в контакт с его троичными энергиями, ибо, становясь созвучными и изоморфными  им, можем входить с ними в резонанс.

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

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

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

             Под «Пустотой» в данном случае понимается Дух Святой, ибо именно ему посвящено учение Святого Серафима, переданное  им, (сидя на корточках), помещику Мотовилову. Мы воспользуемся трактовкой этого учения, данной в книге Виктора Тростникова «Православная цивилизация» (См. Лок. Библ., № 9, с.129-138).

Учение о Святом Духе называется в богословии «пневматологией». В.Тростников пишет: «Равноангельный старец Серафим завершил создание православной пневматологии, начатое Симеоном Новым Богословом и Григорием Паламой, сделав её «мудростью навсегда», к которой никому уже ничего не удастся добавить, ибо  во всяком учении о Боге есть предел той Полноты, дальше которой человеческое разумение подняться не может». (выделено нами – Ю.Г.) (№ 9, стр.  129).
 Целью христианской жизни, по мысли Святого Серафима, является «Стяжание Духа Святого», то есть, обретение такого  полного уровня Божественной Пустоты Духа, который тянет за собой  обретение человеком Благодати Божьей.

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

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

Стяжание Святого Духа – единственное лекарство на этом пути.  Именно потому, что это  врач единственный во всем  Евангелии. Единственный, на которого  не допускается хула.  (Мф. 12, 32)  
Тростников пишет: «В беседе с Мотовиловым преподобный Серафим дал четкое богословское обоснование православной сотериологии: спасают не добрые дела, как таковые,  а добрые дела, являющиеся делами веры, то есть, подтверждающие веру в Христа следованием Его заповедям».(№ 9., с. 135) 

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

«Ощущая себя «нищим духом», ты не отступаешь от Бога со своими просьбами, и Он, в конце концов, подаёт Благодать, которая и спасает душу» (№ 9.,136)
Богословское понимание Троицы включает равночестность понимания Христа, Его Отца и Святого Духа. Мы склонны воспринимать  Святой Дух  как «Пустоту», но на деле это единство полярностей: «наполненная Пустота», это «Балансирующая Пустота», Это та Пустота, которая способна производит на человека материальное воздействие, видимое любому мало-мальски духовному человеку: «есть в твоём собеседнике огонь  Духа или он  напрочь отсутствует?»

В. Тростников  предлагает следующую сотериологическую схему: «Грешник молит Христа помиловать его, Христос, сжалившись, просит Отца ниспослать на несчастного Святой Дух,  а Дух устраняет порчу». (№9, с.137) 
                                З. Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

- многочисленных степеней свободы поведения всей системы;

- многообразия  её элементов;

- многовариантности поведения этих элементов. 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                  8. Заключение:
Мы рассмотрели различные аспекты духовной парадигмы Науки в сравнении с Искусством, Магией и Духовным  и религиозным Творчеством. Главные итоги можно свести к нескольким пунктам:

1. В духовном смысле основной инструмент научного познания – Эксперимент проигрывает другим ведущим инструментам познания – Мифу, Обряду и духовному Диалогу в своей неадекватности Целому, в максимальной  устремленности на Локальную эффективность познания. 

2. Духовное познание всегда целостно, поэтому  локальный Эксперимент создаёт только видимость  истинности, несущую с собой бесовские иллюзии, чреватые глобальным катаклизмом.
3. Наука,  пока она находится в разрыве с Духовностью, не способна преодолеть «гносеологический нонсенс» своей познавательной доктрины: «сведение Нового к уже Известному».

4. Способом выведения науки из этого гносеологического тупика является  усиление роли личностных факторов познания, включение  специфики познающей Личности в результат Познания, как в «Голографической парадигме» а также использование моделей познания, соединяющих духовные и материальные аспекты мира. 
5. Следование системному представлению познавательной доктрины науки как  «познания  ассиметрического единства полярных сторон мира  при выявлении их гармонизирующего фактора» помогает вывести Духовность науки из других опасностей её направленности в сторону технократичности и излишней технологичности.

6.  Вместе с тем импульс движения в эту сторону в науке столь велик, что глобальная бифуркация, уничтожающая этот опасный импульс, может стать единственным способом остановки движения науки  в пропасть.
 7. Придав Духовности больший вес в современных научных исследованиях, интеллектуальное сообщество мира способно смягчить предстоящую глобальную катастрофу.
