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                 Заключение

              Библиография

Приложения: поэтическая иллюстрация  феномена диалектики сознания.

                                «И счастлив я печальною судьбой. И есть отрада сладкая в сознанье,
                                               Что я один в безмолвном созерцанье, что всем я чужд, но говорю – с Тобой!»  

                                                                                                                                      Ив. Бунин       
                                                 ВСТУПЛЕНИЕ:                                                              

 
Феномен сознания, взятый нами за объект исследования, не оставался без внимания на протяжении веков. Людей всегда интересовало не только, что они мыслят, но и как?


Но долгое время очень сильна была инерция считать мышление продуктом мозга, производящего мысль,  как печень производит желчь. Мы склоняемся в этом отношении к другой точке зрения: мысль есть  коммуникативный продукт взаимодействия мозга с внешним окружением, которое существенно   отличается друг от друга  в зависимости от специфики присущей в нем  мысли.


Мы попытаемся рассмотреть разные слои мысли, но никогда не будем забывать, что мысль целостна, несмотря на доминанту в данный конкретный момент развития человека мыслей одной ориентации, все остальные аспекты отнюдь не исчезают, а занимают зависимое от  онтологической доминанты место.


Внутри  процесса мышления можно выделить:

- энергетический аспект (навязываемый природным окружением человека);
- социально-религиозный аспект (зависящий от социального и религиозного окружения);

- индивидуально-личностной аспект ( возникающий как результат самопознания человека);

-духовный аспект (являющийся итогом коммуникации человека с Духовным Космосом).

               Все эти четыре аспекта присутствуют в человеке с самого начала его функционирования в качестве сознательной души, но ведущим в каждый данный момент является только одно.


Мы попытаемся показать, что энергетическому аспекту мышления  соответствует мифологический слой сознания (Доминанта в сознании  Природы); социально-религиозному слою  – нормативное (Доминанта Социума и Церкви) сознание; индивидуально-личностному – фактологическое (Доминанта  Науки)  сознание, и духовному аспекту – духовно-инновационное (Доминанта – диалога с Высшим)  сознание, являющееся вершиной развития сознания вообще.

                Подчеркну, что вместе с дифференциацией сознания,  надо постоянно помнить, что  основная сущность его феномена –  целостность, неразъятость на слои и подвиды. Любое наше деление  будет  условным, верным только в контексте изложения, хотя  и будет  отражать  доступные для  нашей модели  нюансы  феномена сознания. 


Основной интерес в нем связан со спецификой последнего этапа его развития. Понимание феномена сознания  очень важно сегодня, когда мы находимся в преддверии глобальной экологической катастрофы, которую мир «выстрадал» только по своей собственной вине. Сказать, что нас ею наказывает Бог, было бы неверным, ибо она носит чисто антропоморфный,  сотворенный нашими же руками  характер.
Именно  духовно-инновационное сознание необходимо нам сейчас как воздух, ибо только в нем мы находим единственный залог нашего спасения в этом глобальном, затрагивающим целый мир, катаклизме, поэтому мы считаем своим долгом  в нем именно  сейчас разобраться.
                              1. Глава первая: «Эволюция сознания»:

                                                И  такая могучая сила  зачарованный голос несет,

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

                                                                                                                                       А.А.Ахматова
                                              1.1. Философия сознания:

                            1.1.1.  Происхождение разумной  жизни:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Но самое главное, почему нужна дополнительность Бытия  и Инобытия – коммуникативный характер СОЗНАНИЯ, ибо вне подобной коммуникации оно бы не прижилось в трудных условиях планеты, или бы не смогла существовать так долго. Много дольше, чем кажется нашим мудрецам. 
Сущность сознания как раз и составляет динамика комплекса энергоинфомационных сущностей, обеспеченная единством их противоположных частей и их взаимодействием. 

       Б. Распространение жизнеутверждающей информации и её носитель:

Специфический характер  «Света и Тьмы» до их разделения заключен в том, что каждый из них  является порождающим Жизнь энергоинформационным комплексом, ибо главная задача Бога после сотворения мира  – распространение этой информации по всей Вселенной.

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

Но, что собой представляют собой эти комплексы? Наукой доказано, что это соединение энергоинформационных сущностей в некий комплекс молекул ДНК, несущий в   своём зародыше саму  Жизнь.

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

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

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

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

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

                           В. Энергоинформационный компонент Бытия:

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

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

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

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

Однако надо хорошо понимать, что  это единство  имеет в нашем контексте не богословский, а энергоинформационный, системный характер. В богословском плане они не соединимы, ибо «Свет» - это Божественное начало и соответствующие ангельские силы, а «Тьма» - это противоположное Ему начало сатанинское, явленное  в   действиях  помощников Дьявола, Люцифера, Сатаны, Ахура-Мазды и т.д. Они существуют в мире, но не составляют с ним единой системы, ибо разнофункциональны. Мы не видим объединяющей их функции. Более того,  Всевышний – сила, которой в мире нет противников. Антивсевышнего не существует.

 Антихрист – это «химера», его никогда не существовало и не будет существовать, ибо это принижение уровня Бога.  До определенного события,  зафиксированного в Библии,  как восстание  Люцифера,  эти  бесовские силы имели общие основания с миром положительного Инобытия, существовавшего и  до сотворения физического мира. После грехопадения Адама темные сущности легко завоевали Вселенную, ибо основания для их бытия уже были заложены  в её  структуру  задолго   до грехопадения Человека   и восстания Люцифера. Такая трактовка не противоречит тому, что мы читаем в Библии.
Энергоинформационный аспект Бытия важен для нас также в плане создания основы для длительного существования Сознания, ибо наряду с коммуникативностью,  именно в этом аспекте  лежит фундаментальная естественно-научная основа Сознания –  его энергетический и информационный характер.  
Вместе с тем, хотелось сразу бы «расставить точки над и» в  нашем отношении к концепции порождения Вселенной в форме Большого Взрыва. Нам она не представляется достоверной, хотя вероятность её бытия в сочетании с креационистской парадигмой  вполне существует. Но дело даже не в этом.  Концепция Большого Взрыва не сочетается с вечностью и многообразием ликов Бога, принятых в богословии. 
Большой Взрыв -  одноразовое явление, а у Бога ни конца, ни начала нет.  Нет его и у сотворенной Им  Вселенной. Благодаря системе энергоинформационной устойчивости, которую Бог вносит в творимый  Им мир Единого Бытия (Тот и Этот свет),  их системные комплексы   существует вечно, постоянно умирая и возрождаясь в своем материальном плане, но не изменяясь в духовном.  И вечность Сознания – неистребимое тому подтверждение.

               Г. Системность, матричность и голографический характер Сознания как  качества Мироздания:

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

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

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

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

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

                              Д. Баланс (гармония) полярных начал в системе:

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

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

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

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

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

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

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

Очевидно, принцип «золотого сечения» заложен в глубинные основы психологии  человеческого  восприятия мира, где гармоническое восприятие  мозгом какого-либо объекта или вещи детерминировано именно указанным принципом соотношения в нем полярных частей. 
Поскольку, как мы показали, Сознание является неотъемлемым фактором существования Вселенной, принцип «Золотого сечения» так же лежит в основе её динамики.
Основные  качества Сознания  заложены  в его способности к изменению и постоянному  движению. Соединение кругового вращения и импульса  постоянного движения даёт спираль, по законам которой Сознание  чаще всего и развивается.  Различия двух рядом находящихся витков спирали также строятся по закону «золотого сечения».

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

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

Для этого мы рассмотрим специфику четырех  основных аспектов  цефализации:

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

- Принципы и законы  распространения Разума; 

- Структура восприятия  мира разумными  субъектами цефализации;

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

                                 ВКР как источник Сознания:

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

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

Кометы и метеориты, как наиболее вероятные  субъекты  процесса космического  переноса, имеют большой перепад температур, делающий существование воды на них в традиционной форме не возможной. Но в кристаллической форме при космическом холоде вода вполне может существовать.  Форма кристаллов сохраняет все многообразие заложенной в ней Богом  информации. Многообразие типов кристаллических решеток воды – тому пример.  Не вполне ясную  для нас роль при этом играет лишь  вакуум Вселенной,  также способствующий многообразию Жизни в ней. НО мы склонны разделить его концепцию, предложенную Г.И.Шиповым (См., лок. библ.,  № 1)
 Вообще вода обладает много более сложной структурой, нежели чем традиционное сочетание двух молекул водорода и одной кислорода. В последнее время ученые стали исследовать сложную  структуру кристаллических  снежинок,  вполне  приспособленных для путешествия по космосу.

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

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

                           Принципы и законы  распространения Разума:

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

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

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

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


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


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


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

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

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

                                    Структура восприятия  Жизни  её субъектами:

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

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


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

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

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

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

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

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

                Диалог носителей Разума в  системах как механизм восстановления стабильности:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                   1.1. 2. Модель развития духовного сознания:

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

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

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

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

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

     Ом - плоды этой деятельности;

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

   Sm - правила деятельности,  уровень ее  субъективной  осознанности,   тип 



воспринимающего данный тип деятельности     сознания.

     Вот конкретные примеры:
            Х у д о ж е с т в е н н а я   к у л ь т у р а:

     О - объекты изображения, содержание художественных произведений;

     Ом - произведения искусства, носители данного содержания;

     S - авторы, художники, творцы произведений;

     Sm - воспринимающее художественное сознание зрителя , законы которого 

тождественны законам творчества, управляющим авторской деятельностью.

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

     О - сырье, предметы труда, объекты природы;

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

     S - производители, рабочая сила;

     Sm - экономические теории,  производственное сознание и управители  как его носители.
            П о л и т и ч е с к а я  с и с т е м а :

     О - общество, народ, управляемая система;

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

     S - политики, руководители, аппарат управления;

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

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

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

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

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

           1                          1                        1                       1

         Sm                         Sm                   Sm                  Ом

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

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

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

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


  Творческая активность всегда центростремительна!   Центростремительное развитие в направлении  от внешних элементов к внутренним,  мы называем "нормальным" (духовным) . В нем преобладает интеллектуальное начало, поскольку  речь идет прежде всего о накоплении  потенциала  сознания системы путем обогащения субъективных и метасубъективных элементов. Такое накопление разума в ходе развития человеческой цивилизации В.И.Вернадский называл "цефализацией", считая его общим законом жизни. Он указывал,  что  живые организмы  в процессе развития всегда обладают более повышенным размером мозга, чем их исторические   предшественники.
( См. об этом, лок. библ., № 17).

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

     Именно поэтому мы сочли возможным заключить, что:

     - на мифологическом этапе развития доминируют объекты;

     - на нормативном этапе - метаобъекты;

     - на фактологическом этапе - субъекты;

     - на инновационном этапе - метасубъекты.

     Следовательно, общая динамика системы на понятийном уровне укладывается в формулу  № 3: МИФ - НОРМА - ФАКТ - ИННОВАЦИЯ.

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

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

     Возьмем для  примера наиболее общую культурную систему - "человеческую цивилизацию" и посмотрим, как выстроится в нашем случае ее логическая структура. Обозначим ее элементы: О - природа, S - общество, Ом - культура,  Sm - духовность, тогда общая динамика может быть записана такой формулой (Локк. библ., N11):

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

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

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

4. Оа - Sа  -- Ома - Sма'- духовная цивилизация (инновационное  Новейшее время: ХХ1 век - ?).

     Выбор этого логического варианта (Лок. библ.,  № 11) определяется тем, как именно осуществлен исчерпывающий логический  перебор  всех  бинарных композиций в левой части (слева от --) и правой части (справа от --).

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

   Как явствует  из вышеизложенного,  за бортом формулы № 4 мы оставляем 12 вариантов структур. К цивилизационному развитию человечества только еще две из них могут иметь какое-то отношение. Если структуры 1 - 4 мы  назвали "нормальным" ходом развития цивилизации, то эти две структуры отнесем к "патологическим":

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

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

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

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

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

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

   -  состав - 4 элемента;

   -  структура - 4 типа;

   -  динамика - 4 этапа развития;

   -  сущность - 4-х векторный континуум (три пространственных вектора): длина, ширина, высота и плюс один временной: от прошлого к будущему;

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

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

                     1.1.3. Специфика духовно-инновационного сознания:

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

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

Если для этапа развития сознания  («Норма»)  характерным для России было своеобразное «двоеверие» - синтез язычества и православной религии, то теперь возникает уникальное  «четвероверие».

В чем же оно состоит?

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

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

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

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

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

2. Развитие энергоинформационного языка коммуникации:

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

Каковы же социальные последствия  широкого его распространения?

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

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

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

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

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

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

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

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

                                           1.2. Эволюция сознания:  

                                       1.2.1. Механизмы функционирования сознания:
В этой связи нас особо интересуют дополняющие друг друга механизмы функционирования разных ипостасей человеческого сознания в связи с предложенным  нами ракурсом понимания целостности сознания под эгидой нашей модели:

- ВОЛШЕБСТВО – 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 американским физиком  Дэвидом  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. (Лок. библ., № 18)
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…

                                  1.2.2. 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  расти духом и душой”, 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
	третий этап
	четвертый этап

	Доминанта
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 Инстинкту
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	Тип сознания
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	Фактологическое
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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, который поддерживается и достигается в процессе Диалога с Богом.

                          1.3. Роль Бессознательного (Подсознания):

 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  в своё время ,  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  Подсознания 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  Подсознания 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. лок. библ.  № 19)

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  Лок. Библ., № 20)

   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.
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2. Глава «Мифологическое (океаническое) сознание»
                                                           «Писатель, если он – волна, а океан – Россия,

                                                            Не может быть ни возмущён,  когда возмущена стихия.   

                                                            Писатель, если только он есть нерв великого народа,

                                                            Не может быть ни  поражён, когда поражена свобода».

                                                                                                                     М.Цветаева

      2.1. Специфика  русского мифологического сознания:

 2.1.1. Любовь к Природе как  средство  адаптация населения к новой территории:
Славяне стали осваивать территорию будущей России где-то в четвертом-шестом веке новой эры, появившись, как предполагают ученые с территории Карпат. Есть основания предполагать, что их далекие предки когда-то здесь уже жили, в частности  в ойкумене так называемой Гипербореи, располагавшейся в северной части Сибири в ту пору, когда были ещё живы мамонты.


Если это так, то славян тянул на эту территорию «зов предков», проявляющийся в нашей необъяснимой любви к родной Природе. 

  
       К примеру, Михаил Лермонтов выразил её в стихотворении «Родина» так:

Но я люблю, - за что не знаю сам, - её степей холодное молчание,

Её лесов безбрежных колыханье, разливы рек её, подобные морям.

Проселочным путем люблю скакать в телеге, и взором медленным пронзая ночи тень,

Встречать по сторонам, вздыхая о ночлеге, дрожащие огни печальных деревень.

            Люблю дымок спаленной жнивы, в степи ночующий обоз,

            И на холме средь желтой нивы чету белеющих берез...

Многими поэтами подмечена связь русского пейзажа с грустной сущностью русской души, которую поэт Сергей Клычков  увидел следующим образом:

           Милей, милей мне славы простор родных полей,

           И вешний гул дубравы и крики журавлей.

           Нет таинства чудесней, нет красоты иной,

           Как сеять зерна с песней над вешней целиной.

          Ой, луг мой, моё поле, пусть так всю жизнь и пусть

          Не сходят с рук мозоли, а с тихой песни - грусть.

Важно, что в древней Руси не было понятия «русский народ», а было  понятие «русская земля». Певцом русской природы в единстве с русской душой является  Сергей Есенин. Для его творчества характерно мифологическое единство целостности природы и общей с ней целостности  души поэта:

Отговорила роща золотая березовым,  веселым языком.

А журавли, печально пролетая, уж не жалеют больше ни о ком.

Кого жалеть? Ведь каждый в мире странник: придет, зайдет и вновь оставит дом.

О всех ушедших грезит конопляник с широким месяцем над голубым прудом.

Равноправие Человека и Природы, их взаимопроникаемость - важнейшие черты славянского мифологического мировоззрения, унаследованные поэтами, типа Сергея Есенина, с древних языческих времен России.

                        2.1.2.  Тема «Мать-сыра-земля» в отечественной культуре:
Связывающее человека с природой «Мифологическое сознание» широко представлено в культуре с древних времен в отношении  русских людей к земле. Тогда говорили «Мать-сыра-земля».
  В частности эта тема представлена в творчестве русских писателей, поэтов, художников и композиторов. Надо иметь в виду, что понятие  «земля» в Мифе в древности  обозначала, не просто родную землю, но и языческую богиню, кормилицу языческого человека


Божественный статус природы планеты возвращается в наше инновационное время, когда физики выяснили, что интеллектуальный потенциал природной системы планеты много выше возможностей человека. (См. в Библиографии № 11.)

             Отголоски подобного отношения к земле можно найти в современной поэзии. Да простит меня читатель, если приведу пример из собственных стихов:

Я жил в обнимку с мифами, но сам я жил не в мифе: я жил тогда в реальности - реальности судьбы.

Судьбу порой высвечивал, коль помогала цифирь, коррекционно действовал, мой курс сбивая, быт.

Коррекционно действует на нас услада времени, мы ж, вопреки коррекции, стремимся размышлять.

Но, если в землю высеял добро благого семени, как результат обрушится на душу Благодать.

Земля - наша кормилица, земля - наша любимица, как говорили в древности: «О, мать-сыра-земля!»

Судьба пригнет со временем, но все ж душа  поднимется, ей  помогают выстоять лес, горы и поля.

Зов «матери-сырой земли» люди чувствовали в России особенно остро, а если приходилось надолго покидать её, то адаптировались за границей с большим трудом.

Три волны российской эмиграции показали, что русские и за границей остались русскими по духу, как будто увезли «мать-сыру-землю» с собой. В особенности это характерно для крестьян-староверов, поселившихся и в Бразилии,  в Австралии и в других странах.


В старину в русском языке не было понять «жить на земле», а только «сидеть на ней», именно отсюда пошли такие слова: селиться («садиться на землю»), село, поселяне, сосед, усадьба и другие однокоренные слова, включая и Вселенную (место всеобщего поселения).

Если заняться многозначностью  понятия «мать-сыра-земля»,  то можно выявить такие смыслы:

· женское божественное начало - земное, отсюда культ Богородицы у русских;

· обычай не бить землю и не тревожить ей до Благовещения (7 апреля);
· нельзя весной плевать на землю и вбивать колья, ибо она в ту пору беременна;

· земля - праведница не терпит неправды,  в старину клялись, взяв кусок земли в рот;

· культ среди славян  деревьев - детей земли;

·  единство культуры обеспечивается двойным подтверждением Православием языческих верований, славянский язык - церковно-славянским, народный календарь - православным, славянское Трибожие - идеей Троицы;

· в некоторых случаях землю ели, как лекарство.

         Если для любой монотеистической религии (например, Православия) характерен Патриархат, то славянское язычество из-за его преклонения перед «Матерью-сырой землей» пребывало в Матриархате. Возрождение значения женщины в наши дни – признак нового   духовного синтеза всех типов сознания (Матриархат и Патриархат),  свойственный  нашему времени.  

                               2.1.3. Создание родовых общин:

Родовая община  в России в известном смысле наследует племенную организацию древне-славянского социума. Сельские поселения вплоть до современности остались любимой формой организации жилого быта в России. Почему? 


Прежде всего,  потому, что создавалось не просто поселение, а именно родовая община! И по сей день в России можно найти такие деревни, где в селе Звонаревка проживают только Звонаревы, а в селе Ивановке - Ивановы.

Село издревле было именно родовой общиной, единство фамилий - пример, хорошо иллюстрирующий эту идею. Важной особенностью сельского поселения является его  системная  связь с окружающей природой в  доминанте  мифологического сознания.
       «Село, значит, наше - Радово, дворов почитай два ста.

        Тому, кто его оглядывал, приятственны наши места.

        Богаты мы лесом и водью, и пастбища есть и поля,

        И по всему угодью рассыпаны тополя».








(С.Есенин «Анна Снегина»)

На подобную тесную связь с  природой славян толкал собственный хозяйственный уклад, формировавшийся из двух особенностей:

· производящий тип экономики (скотоводство и земледелие);

· присваивающий тип экономики (охота, собирательство рыболовство)

Если первый тип уклада требовал обустройства вокруг дома соответствующих сельскохозяйственных угодий,  формирования, по сути дела, аграрной цивилизации, то второй – духовной близости к природе, любви к ней и  достоверного знания её специфических особенностей.

  Родовая сущность поселений, прежде всего,  нашла подтверждение в русском языке. Так слово «дом» означает местопоселение человека при жизни, а не только тип застройки. «Домовина» - местопоселение человека после смерти.

Об этом свидетельствует, к примеру, средневековая книга монаха  Сильвестра «Домострой», повествующая отнюдь не про строительство домов, а про «устроение семьи». Универсальное название дома - «хата», примерно также звучало название дома на древне-египетском языке. (См. библ., № 34).
Подобное наблюдение свидетельствует о характерной культурной особенности России, где действует правило «двойного подтверждения». Именно поэтому в древнее понятие «дом» включалось, прежде всего, понятие «семья». Семья как идеальная малая община - первична, жилой дом - вторичен. Семья как более ранняя структура, чем «дом», подтверждает, а, по сути, «определяет качество дома», размер его печи, расположение «красного угла», устройство комнат и т.д. Разве не так сейчас строится любой коттедж или  дача?

Семья должна быть доминантой в доме по древней русской традиции, а как только случилось наоборот, например,  после  поселения русского народа в советских «хрущебах», население стало вымирать. Смотри об этом прекрасное исследование В.Махнача и С.Марочкина ( Библ., №12, стр. 5-67) Поэтому проблема народонаселения в России - не только демографический вопрос, но и проблема культуры, в частности, культуры местопоселения.

                      2.1.4. Идеология славянского политеизма (боги славян):
В мифологическом сознании славян огромное место занимают боги, ибо оно политеистично. Необходимо различать две группы славянских богов: «высшие» и «низшие»

· высшие боги - Перун, Велес, Стрибог и другие;

· низшие боги (демоны) - духи леса, кикиморы, лешие, домовые, и т.д.
По некоторым, не подтвержденным до конца  данным,  структура славянских  политеистических богов, их взаимосвязи   между собой и с современностью, отражена нами   в следующей матрице:

                                                                                                                        Матрица № 2:
	Функции богов
	Дни недели             
	Боги славян
	Их трансформация

в Православии

	Бог огня и войны
	Понедельник
	Стрибог, Сварожич
	Георгий-победоносец

	Скотий бог
	Вторник
	Велес
	Святой Власий

	Земля-родительница
	Среда
	Мать-сыра-земля
	Богородица

	Гром и молния
	Четверг
	Перун
	Илья-громовержец

	Воспроизводство рода
	 Пятница
	Мокошь
	Параскева-пятница

	Солярный бог
	Суббота
	Хорс
	Бог-Иисус Христос 

	Седьмой бог
	Воскресение
	Семаргл
	Бог Святой Дух


Значимость богов в этой таблице возрастает  сверху вниз, что косвенно подтверждается значением их в жизни славянских народов, а позднее – и у россиян.

По данным современных эзотериков, именно Солнце в нашей Солнечной Системе  является местообитанием  Иисуса Христа в настоящее время, поэтому  энергия  Солнца - посылает на землю  не только физический, но и духовный свет. Ни подтвердить, ни опровергнуть это явление, мы не можем, поэтому остается принимать или не принимать его на веру. 

Несколько слов о структуре «низших богов» у древних славян:

· вампиры, покойники, пьющие кровь по ночам у людей и животных; по верованиям славян, - это неправильно похороненные мертвецы, обладающие таким личным грехом, что земля отказывается их принимать в себя;

· русалки - утопленницы - это проклятые и загубленные дети, живущие в воде;

· кикиморы - перерождения трупов женщин из-за неправедной смерти;

· домовые - духи дома, живущие в домах и помогающие праведным семьям, там живущим;

· водяные - старики-утопленники, опасные в глухое время, когда можно человека заманить и утопить;

· лесные демоны - черти и бесы, коих нельзя поминать в лесу, ибо придут и замучат;

· демоны судьбы - «фортуна и фатум», способные подчинять безбожных людей своей воле.

Эти представления,  по сути, лишь  отражают уровень понимания славянами негативных явлений в природе и механизмы их языческого объяснения. Магические действия находятся в России  под запретом, потому что  в массовом своём порядке они связывают мага  именно с низшими богами земли, которые никогда не помогают человеку. Они всегда ориентированы  на зло и нанесение  вреда человеку. 



 2.1.5. Формирование языка как способа межродовой коммуникации:

Язык нации в истории славянской культуры формируется, как правило, в условиях троичного воздействия:

· фольклор и национальное языческое сознание;

· инокультурные влияния;

· религиозное воздействие (православное).
Это правило подтверждается историей формирования русского национального языка, в основу которого лег созданный монахами из Моравии,   братьями Кириллом и Мефодием церковно-славянский язык. Они сложили его по сути их трех источников:

· славянский языческий  фольклор;

· использование греческого языка для отражения религиозных понятий, не существующих в славянском языке;
· прямой перевод на славянский язык православных терминов, не имеющих аналогий у славян.
Символически можно утверждать, что «телом» русского языка является славянский языческий фольклор, «душой» - иноземные греческие термины, несущие идейную структуру христианства (в частности понятие «спасения», отсутствующее у славян), а «духом» - скалькированные на славянском языке православные термины, полученные из греческого языка.

В соответствии с законом «двойного подтверждения» устный бытовой славянский язык получил «двойное подтверждение» в церковно-славянском языке, созданном Кириллом и Мефодием, что и сделало возможным создание на этом языке великой письменности и литературы. Поэтому подвиг этих моравских братьев имеет такое огромное значение в истории русской культуры.

Все  ранние шедевры русской литературы - «Слово о полку Игореве» неизвестного автора, «Слово о Законе и Благодати» митрополита Иллариона и другие уже опирались на то, что было сделано до них знаменитыми моравскими святителями. Русский язык сформировался в лоне Киевской Руси. Но, как ни странно, там не сформировался украинский, появившийся  много позже. По крайней мере, важнейший шедевр того времени – «Слово  о полку Игореве» написан отнюдь не на украинском языке.  Поэтому нам странно слышать утверждения некоторых украинских националистов, что Россия началась с Украины, под которой они имеют в виду Киевскую Русь.  Им трудно осознать, что даже происхождение самого слова «Украина» связано с её положением как русской окраины. 

              
      2.1.6. Развитие архаического искусства древней Руси – ипостаси Мифа:
Древне-славянское искусство имело четыре наиболее явные разновидности:

· устное литературное творчество;

· народное прикладное искусство;

· карнавальная культура; 

·  народная музыка и изобразительное искусство.

На них стоит остановиться подробнее:

1)  Устное литературное творчество:
· былинный эпос;

· сказки и притчи;

· календарные и обрядовые тексты (колядки);

· пословицы, поговорки, загадки.

 Каждый из этих видов народного литературного творчества является определенным способом кодировки реальности и её познания в процессе адаптации древнего человека к природе. В нее он погружен, ею только и заинтересован, её только и видит вокруг, даже себя из неё не выделяет. 

Мы пока еще не научились перекодировать  должным образом смысловое богатство,  заключенное  в подобных текстах, ибо наше  познание ориентировано только на научный тип объяснения природы. Фольклорный  (мифологический) тип познания, по-своему глубокий и разнообразный, нам до  конца не ясен, именно как способ познания,  прежде всего. Его глубинные смыслы человечеству еще только предстоит познать на новом инновационном витке собственного развития. Будут реанимированы не только магические представления о Здоровом образе Жизни древних, но и предания о зарождении Жизни в Космосе и о разнообразных связях  Земли с Космосом, о которых наши ученые пока и не догадываются. 

2)  Народное прикладное искусство:
· ювелирные изделия; 

· плетение;

· керамика;

· металлургические изделия и ковка;

· текстиль;

· обработка кожи;

· деревянные изделия;

· костюмно-портняжное искусство.

       Эта сфера народного творчества лучше всего сохранилась как способ творческого мастерства и как результаты творчества. Просто она никогда не умирала в народе, как приказало долго жить народное литературное творчество, замещенное современной литературой.

       Как правило, эта традиция передавалась по наследству в семьях  или в больших общественных мастерских, сконденсированных в определенных селах - центрах подобного творчества. Они сейчас так и называются,  - не по жанрам, а по местной локализации, например: «Палех» или «Федоскино», или «дымковские игрушки» и т. д.

Благодаря устойчивости местных традиций,   сохранились результаты  разных видов народного творчества, но оно вырождается, ибо всё меньше молодежи приобщается к нему в юные годы. Потом их уже приохотить нельзя.

          3) Карнавальная культура:

Карнавальная культура  русского народа, как и последующая религиозная культура,  носит комплексный характер, ибо в ней переплетаются совершенно различные виды народного творчества: словесный, изобразительный, танцевальный и музыкальный...

Праздники, в том числе и карнавалы, играли большую роль в жизни  наших предков, позволяя стряхивать с себя накопившееся за долгие дни допраздничной жизни  психологические неприятности.

В традиции сохранились карнавальные пляски, хороводы, костюмы, маски, песни  и т.д. Однако, многое уже потеряно, где местная традиция не поощрялась, например в советские времена. Очень важно, что сейчас эта традиция в регионы возвращается, ибо снятие психологического напряжения с народа в наши дни весьма необходимо.  

Все языческие формы снятия социального напряжения сейчас становятся весьма актуальными, потому что русскому народу выпала такая тяжелая судьба, что без разнообразных методов освобождения от стрессовых состояний нам и не выжить. 

Эта традиция хорошо описана в ряде исследований, например, в прекрасной книге М.М. Бахтина «Эстетика словесного творчества» ( См. Общ.  библ., № 6).

        4)      Древне-славянская музыка:

Для этой музыки характерен определенный тип гармонии, под который стилизуются более поздние сочинения композиторов, посвященные языческой древности. Однако уже трудно сказать,  таковой  ли была  эта музыка, или  таковыми остались  сами  стилизации.

Сохранились народные инструменты - свирели, гудки, лютни и гусли, гитары и балалайки, колокола, гармошки, барабаны и трещотки и т.д. Позднее наиболее известным народным музыкальным инструментом становится гармошка. Помните, как в известной песне сказано: «Играет в Сибири гармошка, поёт о родной стороне».


Народная  музыка разработал свои способы адаптации человека к вмещающему его ландшафту и «странностям жизни». Они проявлялись и в оригинальной гармонии и в «ладе»,  и в ритме. Это была подлинно национальная музыка, ибо у каждой нации она была особой.


Её воспроизводство во всем многообразии и во всей красе сейчас очень важно, ибо  наше забывание про её  специфику  чревато столь жесткими культурными последствиями, которые мы еще во всей своей полноте и ужасе пока не осознали. Грядут, однако,  времена, когда без такого осознания обойтись нам уже не удастся. Народная музыка глубже и пространнее ворвалась в сущность нашего собственного менталитета, чем все научные описания. А в кризисных ситуациях, нам это может весьма пригодиться.

              2.1.7. Формирование зачатков древней политической системы управления на Руси:

Как показал в своей книге Иван Солоневич (Библ., № 10) у древних славян на нашей территории сложились зачатки политической системы, называемые  «народной монархией». Эти устремления включают в себя следующие очень важные сейчас элементы:

· терпимость к другим народам, как входящим в состав империи, так и не входящим в неё;

· доверие к своему лидеру, избранному «всей землей»; (как говаривал А.С.Пушкин, «Должен быть один человек, стоящий выше всего, даже выше закона»);

· государственный инстинкт регионов и их верность центру;

· земское народное самоуправление на местах;

· допущение «плохого исполнения плохих законов»;

· народное представительство в государственном аппарате власти;

· наличие Божьего протектората над властью и культ на местах «святых» - местных патронов.

Современные политические системы очень бы выиграли, если бы допустили внедрение этих принципов в свои правила государственного регулирования  современной России.

В тогдашней Руси важную государственную и организующую роль сыграл «Путь из варяг в греки». Варягов наши предки первоначально пригласили совсем не для того, чтобы они правили ими. Просто нужны были опытные мореходы, которыми славяне не были. По озерам и рекам проходить они еще справлялись, а вот отрезок пути от устья Днепра до Константинополя им был уже не под силу. Прибывшие в качестве мореходов варяги сначала возглавили охрану купцов Гардарики, провозивших из «варяг в греки» лодки с товарами, а потом, увидев, что власть в этой стране «плохо лежит», захватили её и образовали первую династию Рюриковичей.

«История пишется победителями», поэтому Рюриковичи внесли необходимые коррективы в летописи, чтобы изобразить дело так, что их «на Русь призвали».
             2.1.8. Мифологический  менталитет человека, умеющего общаться с природой  и  понимающего её:

Что такое «низшая политеистическая духовность»  (часть Мифа),  как не попытка древнего человека войти в контакт с непознанными силами природы, и, воспользовавшись ими, избрать компромиссный с природой и приемлемый ею способ взаимно удобного поведения? Мы вполне можем говорить о мифологическом сознании, как об опыте  древнего человека наладить с природой диалог, пусть не равноправный, ибо язычник не ощущал свою соизмеримость с природой, но хотя бы  робкий и первоначальный.

Позднее,  сходу отвергая   этот темный   мир природы как «бесовской», православный человек терял какие-то важные аспекты диалога с природой, ибо простое объяснение, что природа - Божье творение, еще не давало возможности до этого диалога подняться. Важнее было православное учение, что природа греховна изначально, ибо она есть пристанище темных сил. Так оно на самом деле и было, но ими мир природы не исчерпывался. Идея природы как «Божьего творения» носит более светлый характер.
 Русский человек в деревне, где в отличие от городской жизни, связь с Природой – осознанная  необходимость, жил, как правило, «в двоеверии», принимая языческие аспекты сотрудничества с природой, так же,  как он принимал Христа-Спасителя.

Правда «городской человек», к примеру,  в Московском Царстве  также был «двоеверцем», ибо он жил, наряду с Христианством, в согласии с «карнавальной культурой», которая была все же ближе к Язычеству, чем к Православию.


Селяне исправно ходили  по воскресениям  в храм, но, попадая в лес,  соблюдали правила собственной безопасности, основанные на другой идеологии, нежели Христианство. Ночью в лес не ходили, ибо Тьма – царство беса. Болот боялись и т.д.

Именно потому так велико в народе было  уважение к русским былинам, сказкам, пословицам, поговоркам и приметам. Свидетельство этому следующее стихотворение А.С.Пушкина:



Старайся соблюдать различные приметы:



Пастух и земледел в младенческие леты, 




Взглянув на небеса, на западную тень,



Умеют уж предречь и ветр и ясный день,



И майские дожди, младых полей отраду,



Морозов ранний хлад, опасный винограду.

Так если лебеди  на  лоне тихих вод, 

Плескаясь вечером, окличут твой приход,

Иль солнце яркое зайдет в печальны тучи,

Знай: завтра сонных дев разбудит дождь ревучий,

Иль бьющий в окна град, а ранний селянин,

Готовясь уж косить высокий злак долин,

Услышав бури шум не выйдет на работу,

А погрузится вновь в ленивую дремоту.


Жить в природе по её законам - правило современного человека, живущего в согласии с экологией духа и экологией природы!  Долгожители также имели возможность делать свою жизнь только в гармонии с природой. Именно об этом говорит важный нюанс мифологического сознания, понимаемого, как энергетическая  коммуникация человека с природой 
В этом отношении мы можем выявить несколько аспектов древнего славянского энергетического  жития,  удивительно актуальные  в наши годы:

·  надо жить по законам природы, а не цивилизации (например, нельзя плевать на землю);

·  верность  идеям «народной монархии» (например, статус В.В. Путина в наши дни) в плане политической организации общества;

·  полезно активное использование обычаев народного творчества для выживания в неблагоприятных условиях;

·  важно знание двух языков: одного церковно-славянского для общения с Богом, а второго - обычного русского - для мирского общения;

· имеет место преемственность христианства по отношению к некоторым языческим идеям славянства (в частности в сфере календаря, преемственность праздников святых и т.д.);

·  важно создание сельских родовых экообщин, состоящих из экологически чистых домов, для совместного выживания в условиях глобальной катастрофы;

·  следует ждать возрождения пиетета по отношению к «матери-сырой-земле», изменение отношения к ней в сторону любви и уважения. В особенности это ощущение важно сохранить, ибо в кризисном будущем, когда обвалится вся промышленная инфраструктура, а спасет надежда  только на «Мать-сырую землю». 


Мы склонны дать мифологическому  типу  сознания  определение «гармонического», прекрасно понимая, что это только первоначальная гармония. В идеале он должен интегрировать лучшие стороны не только мифологического, но и нормативного, фактологического сознания, чтобы в синтезе образовать  подлинно гармоническое сознание  - духовно-инновационное. Тогда это уже будет «мессианский человек». (См. Общ. Библиография № 13).  

                    2.2. Ментальное торможение на этапе МИФа:

                                          «Объединять людей могут только коллективные фантомы и иллюзии,

                                            а реальные интересы чаще всего только разъединяют».

                                                                                                                                                       А.Мелихов

                    2.2.1. Адаптация к грешной жизни на земле после Грехопадения:

Космическая универсальность мифологического  сознания Адама и Евы в Раю после их извержения на Землю должна была резко измениться. Конечно, сущность этих изменений мы сейчас до конца понять не можем, но кое-что можно предположить:

· основная ориентация не на Бога,  а на природную эффективность существования в новых  земных (и далеко не райских)  условиях;

· доминанта интересов - безопасность выживания в  дикой природе;
· вместо «райской целостности» доминантой сознания становится  экономическая  целесообразность  домашнего бытия,  мало интересовавшая человека  в Раю;
· Райский сад человеку заменяют лес в северном полушарии или джунгли южного полушария. Преемственность полученного в Раю сознания соблюдается и на земле, что очень важно для выживания «человека разумного» как вида. В знаменитой книге «Хроника Хеллстрома» показано, как человек может погибнуть только потому, что насекомые продемонстрируют во время глобального Кризиса   более высокий уровень адаптивности к экстремальным ситуациям, ожидающим нас при катастрофе.
Изменение сознания  райского человека (допущение им  первородного греха)  стало   спусковым крючком глобальных изменений всех обстоятельств жизни людей. Духовные прежде существа - люди  были вынуждены  приспосабливаться к изменившейся природе. Если в раю животные жили с людьми в полной гармонии и согласии, то теперь они были равнодушны к людям, а чаще даже агрессивны, если человек нападал первым. Для того, чтобы человек не погиб в новых условиях существования, Бог должен был осуществить космическую подсадку духа тем существам, которые  уже жили на земле  и частично адаптировались к ней. Это могли быть обезьяны, но могли быть и любые другие животные (например, на Севере – медведи). Наука пока еще не разобрадась в этом вопросе, так что гадать бесполезно. 
                     Что же потеряли  люди после  Грехопадения, попав на Землю?
· духовно-космическую универсальность восприятия жизни;

· способность напрямую общаться с Богом;

· способность решать все  проблемы универсальным духовным путем.

Теперь надо было адаптироваться к новым условиям Бытия ценой следующих уступок:

· природа заменила человеку Бога,  и он был вынужден обожествить  Природу;

· языческая гармония стала бледной тенью «райской гармонии»;

· глубокая сопричастность с Природой, была   не только следствием необходимости выживания, но и   воспоминанием о потерянном Рае;


Правильно осознав все достоинства и убытки «мифологического сознания», человек на этапе «первоначальной Инновации» пытается вернуть потерянную «космическую универсальность сознания», имевшую место  в Раю. По сути, это попытка вернуться к  пониманию духовного единства человеческого  Бытия и  космического Инобытия.  В древности между ними не было такой разницы, как теперь. Любое шаманское камлание по сути дела – это процесс связи Инобытия с Бытиём.
Исходя из нашей познавательной системной модели бытия, о которой мы еще не раз будем говорить, представляется, что у Человека не было другой альтернативы, кроме совершения греха, ибо условия для дальнейшей «грешной жизни» были  уже заранее подготовлены.   Бог с помощью механизма «свободы воли»  встроил ситуацию Грехопадения в будущее человечества, так как знал о ней. Грех прошелся по Человеку как  безальтернативный  фатум. Змей виноват в нем только потому, что Бог сотворил природу и человека как единство «Света» и «тьмы», сотворил еще задолго до Грехопадения человека. Гармоническое единство полярностей уже было заложено в сознание человека, ибо оно должно было пригодиться в будущем. 
Если бы не было Грехопадения, то не было бы и последующего человечества, ибо  только в результате Грехопадения  Адам и Ева осознали разницу  своих полов и «устыдились», а, следовательно,  стали способными к деторождению. Если бы не это, Богу приходилось бы непрерывно творить новых людей, а известно, что он к Дню Восьмому успокоился и «сложил» с себя творческие обязанности, предоставив  «поля  Вселенной» для творческих  игр Человека. 

Океанический (мифологический) тип сознания и реализует  попытку выжить первым людям  в земных экстремальных  (в сравнении с Раем) условиях.  Наши предки не были так примитивны, как рисует «варваров» современная наука. Об Инобытии они знали заведомо больше нас. Те же египетские пирамиды  хранят такие секреты, о которых и не подозревают люди, считающие их  «усыпальницами фараонов».  Теперь доказано, что  они служили для связи с Космосом, связи на таком уровне, какой нам и не снился.  


Научное познание  должно происходить  не ценой отказа от гармонических отношений с Природой, а путем обретения истинного знания о возможностях «космически целостного  Бытия» во Времени и Пространстве. При этом Время обращается в Вечность (уверенность в бессмертии своей души), а Пространство - в бесконечный, но единый с Богом, Космос. Не как мертвое пространство, а живой собрат, с которым можно общаться, обладая способностью к движению со сверхсветовыми скоростями, а иногда и без них. 

Получив  способность владения  «волновым состоянием», человек до конца познает специфику космических «Света и «Тьмы». Обретя инновационное сознание,  человек получит  способность жить в Космосе в качестве волновой структуры, он освоит пространство Иномира, так, как он теперь осваивает нашу планету. Возможность вернуться в потерянный Рай у человека присутствует всегда, ведь  после смерти душа попадает в Иномир. Другое дело, что «обителей там много», и далеко не всё их, а только некоторые,   наша душа  получает по заслугам земного Бытия.

                                       2.2.2. Единобожие и политеизм:

Из-за потери после Грехопадения подлинных знаний о Небесной Иерархии, акцент  в сознании  язычников был перенесен с Единобожия (монотеизма) на Многобожие (политеизм). Человек, потеряв единство  Иномира после грехопадения, потерял ощущение структуры этого мира, обладающего вертикалью духовной власти. Монотеизм – это и есть правильно построенная  духовная  вертикаль с Всевышним на самом верху Иерархии. 
 Другие   (нехристианские) религии, как правило, рисуют эту Вертикаль извращенным способом.  

 Политеистический бог язычников  оказался рассредоточен во всей Природе, духовно «расквартирован»  по всем её элементам: «каждой твари - по паре». Логика в этом была, ибо за этим пряталось определенное  единство объектов и метаобъектов (то есть, их духовных аналогов), обнаруженное много позднее. Однако в сознании язычника за каждым элементом природы стоит не Бог, а лишь  его мифологическое проявление – дух.  Поэтому данный тип сознания и назван был «мифологическим».


Некоторые языческие племена, в частности,  проживающие на севере России, сохранили в памяти смутные воспоминания о Троичности Бога, нашедшие отражения в их мифологии. Правда,  сам процесс их «принятия троичности божественных структур » в язычестве  был  весьма растянут во времени.

Поэтому наши северные народы так легко поддались христианизации,  в сравнении с народами  южными. Северяне потому так легко принимали Православие, что сознание Троичности Бога ими еще до конца не было утеряно, оно хранилось  у них в подсознании.

Правда, еще больше примеров живучести  язычества в наших головах. Языческая идея круговорота Природы, её постоянного «оживления-умирания», становящаяся сейчас весьма актуальной,  нашла отражение в русской поэзии, у того же Сергея Есенина:


«Все мы, все мы в этом мире тленны, тихо льётся с кленов листьев медь...

  Будь же ты вовек благословенно, что пришло процвесть и умереть»...

На деле Природа (понятая как единство земли, растительности и животных) не умирает, она также вечна и бессмертна, как человеческая душа, а отдельные растения (секвойя) живут даже десятками тысяч лет. Но ведь и в человеке  постоянно происходит этот процесс умирания каких-то частей и возрождения новых: смерть старых и постоянное  порождение новых  клеток организма. О его механизме мы еще будем иметь возможность поговорить.

 В Библии первые люди жили в пределах тысячи лет. Возможно, наш генотип был так и запрограммирован Богом. Другое дело, что его трансформация в фенотип резко снизила количество проживаемых нами лет.  Свой вклад в снижение сроков проживания на земле внесла и постоянно  ухудшаемая человеком внешняя среда его собственного проживания. А  есть единственный верный залог  Бессмертия Человека – его неразрывное  Единство с внешней средой.

Что должно сейчас быть реанимировано нами для  правильных отношений с Природой, чтобы увеличить срок жизни на Земле?

· Любовь к Природе! Выраженное С.Есениным  любовное отношение к Природе: «Так и хочется к сердцу прижать обнаженные груди берез»;
· осознание смертности некоторых аспектов природы, которые мы  должны особенно беречь, охранять  в принципе, чтобы не потерять Природу. Любовь должна стать залогом экологического воспитания. Другое дело, что все аспекты природы мы любить не можем, как Пушкин, писавший:

         «О лето красное! Любил бы я тебя, когда б не пыль, да зной, да комары, да мухи!»

· но саму Любовь потерять человек не вправе,  как  не терявший это ощущение  поэт:

      «Люблю я пышное природы увяданье, в багрец и золото одетые леса!»
-  важна не только любовь к природе, но и любовь к самому себе, ибо мазохизм становится сейчас не исключением, а  психологическим правилом, что губительно для человека.
            В. Негативная специфика троичности  языческого сознания:

Присущая язычеству троичность  Божественного мира имеет такую специфику:

· структурно: Бог-Отец, Бог-сын, Бог-Дух Святой;

· во времени: Начало - Развитие - Завершение;

· в пространстве: Подземное (обиталище духов) - Земное (обитание людей) - Небесное (обиталище богов)

    Структуру этих  мифологических взаимоотношений можно свести к такой матрице:

                                                                                                                                                    Матрица № 3:
	СТРУКТУРА

	Бог-Отец

	Бог-Сын

	Бог-Дух 


	ПРОСТРАНСТВО

	Небеса

	Земля

	Подземный мир


	ДУХОВНОСТЬ

	Святые духи

	Люди

	Падшие духи


	ВРЕМЯ

	Начало

	Развитие

	Завершение



	



Анализ  матрицы № 2, отражающей структуру языческого сознания, приводит к  выводам,  по  которым с воззрениями язычества  вряд ли  можно согласиться:

· получается, что завершение нашей жизни - это «падшие духи» и «подземный мир»; то есть, человек «завершит свою жизнь под землей, а падшие духи возьмут над ним вверх»; по Библии, да и с нашей точки зрения,  все совсем не так, но это уже азы совсем другого (отнюдь  не языческого) мировоззрения;

· люди - это некие «духи» в процессе перехода; как  утверждает советский философ Михаил Мамардашвили: «Человек не существует, а становится», с чем  можно было бы и согласиться. Другое дело, что в языческой логике развития  мы должны переходить от «святости» к «падшести», а   таковое изменение  в духовном плане нас   вряд ли устроит. Оно полностью противоречит всей последующей представленной  нами  динамике духовного сознания человечества.  

Языческое сознание, в сравнении с Православием, является типичным примером торможения духовного развития, ибо как мы видели, сознание человечества у язычников, по сути, деградирует  от «святости» к «миру падших духов».

Статичность языческого  сознания вообще плохо воспринимает напряженную  динамику, а если и воспринимает её, то только в негативном варианте, не как развитие, а как регресс. Последующие этапы культурной динамики показывают, что это не верно. Культура все-таки развивается, хотя отнюдь не линейно, как мы себе это долгое время  представляли. 

                  2. 3.  Характер целостности Мифа (всеобщность, целостность, гармоничность):                 
    Специфика океанического типа сознания, которое нам более привычно называть «мифологическим сознанием», определяется, прежде всего, его системностью, всеобщностью и целостностью. Вода является хорошим примером механизма  обретения подобной целостности, благодаря своим способности хранить и переносить любые информационные потоки.  В особенности это характерно для кристаллического состояния воды,


Истоки подобной целостности хранятся в образе жизни племени. Оно не терпит выродков и изгоев, обладающих более продвинутым сознанием,  ибо они ставят под удар само существование племени, устойчивость которого в данных обстоятельствах никогда не бывает очень высокой. Этой неустойчивости внешней среды племя вынуждено противопоставить устойчивость своего политеистического (мифологического) сознания, чтобы  элементарно выжить в столь  динамических условиях изменения внешней среды (например, в природных бифуркациях).

Океаническое сознание, построенное на информационных возможностях воды как носителя информации, очень хороший образ подобного типа сознания. Однако, что на деле играет в жизни  язычников  роль своеобразного  механизма  его целостности?


Тут следует вспомнить возможности магии. Пока человек не овладел наукой, как способом познания и преображения реальности, он был вынужден использовать  для этой цели магию. Магией является обращение к низшим силам Вселенной, подземным духам. Вспомним трехчастную структуру мира: Небесный мир – Мир людей – Подземный мир (мир низших духов).  Обращаясь к низшим духам за помощью, человек лишает себя возможной помощи от Мира Небесной Иерархии, обрекая  себя тем самым на предательство своей духовной сути.

Вспомним, какую роль в магии играет вода, используемая для приготовления различных  типов зелья, магических растворов, заговорных настоев и т.д. В  религиозном обрядоверии имеет значение только «Святая вода», ею и  кропят храмы и людей. В обряде Эвхаристии важную   роль играет именно  «вино», то же своего рода «вода».   

Основной метод магического преображения связан с изменением характера используемой воды, когда маг накладывает на неё свое негативное заклятие, чем и отрицательно  влияет на людей. В каком-то смысле, «кровь» – то же вода, хотя вода, существующая в организме,  менее специфична, чем кровь. Но она играет в нем основную информационную роль. Как известно,  больше половины человека   состоит из воды. 

Влияние на эту воду, через заговоры и изменение присущей её структуры, делает магию успешной, через  «океанический образ сознания» у людей. Для знахарей и экстрасенсов важным являются собственные методы получения  «живой и мертвой воды»,  используемой  при лечении. Среди многочисленных инвариантов этого природного зелья есть и действительно весьма эффективные. Но главным является не сама живая или мертвая  вода, а точное знание способов и условий её эффективности в разных обстоятельствах бытия. 
          2.4.  Вектор целостности   и устойчивости мифологического сознания:

Наряду с материальным воплощением Мифа  ( в образе «воды») в жизни язычников, имеет огромное значение духовный план – сами Мифы, легенды, предания и родовая память племен, позволяющая им существовать такое долгое время в весьма обособленных ситуациях. Так до сего дня в Африке существуют дикие племена, живущие в мифологическом сознании, благодаря своей  отгороженности от   окружающего мира цивилизации.

Причем, дело даже не в том, что до них нельзя добраться из-за непроходимости участка джунглей, отделяющего их от мира. Более важным обстоятельством является отгороженность от цивилизации  их сознания. Мифология племени построена на том, что она предупреждает его членов  об опасности, исходящей от мира белых, опасности мировой цивилизации. Памятуя об экологической катастрофе, грозящей миру, с этим мифологическим представлением можно было бы  вполне  и согласиться. Но нам это мнение пока  трудно принять за факт. 
Самым важным обстоятельством является даже не просто целостность и непротиворечивость мифологического сознания, а его способность приспосабливаться к  меняющимся обстоятельствам, создавая потрясающую устойчивость существования.

Главный вектор мифологического океанического сознания получается даже не просто целостность, а его устойчивость во времени. Это сознание как  бы отрицает время,  присущее только миру Бытия. В Инобытии времени нет, как его нет у  вершины Мировой Иерархии Инобытия – Бога.

          2. 5.  Структура целостности  (всеобщность - индивидуальность);

Вместе с тем, обратившись к нашему пониманию системы как функционального единства  полярных элементов, мы должны обнаружить и в структуре Мифа нечто подобное. Оно находится легко – это единство «целостности» и «индивидуальности»  любых мифов. Важным является также единство целостного мироощущения и автономности собственного поведения человека в системе Мифа.
Наряду с всеобщностью Мифа для всех членов племени, важнейшим обстоятельством является его специфическое лицо – индивидуальный характер и почерк.  Именно это качество «высочайшей  индивидуальности» делает мифологию столь любимой для детского сознания, ибо любой миф находит к великому многообразию детских головок свой индивидуальный  ключик.

Как это ему удаётся?

На наш взгляд, секрет прост: работает описанный нами механизм обмена «эффективности на универсальность». Локальная эффективность воздействия Мифа на ребенка не существует сама по себе, как нечто законченное и целое, она легко заменяется своим  универсальным (космическим)  образом, как, например, животное из сказки, легко становится звездным образованием в Космосе. Универсальность мифа в том, что он включает механизм Веры у любого ребенка, обеспечивающий такую популярность сказок у детей. Вера – это прежде всего доверие! 

Люди, дававшие названия звездным скоплениям на Небе, очевидно, обладали мифологическим сознанием, сделавшим возможным обмен этой универсальности  звездного Неба на природную локальность зверей из окружающего их леса. Вместе с тем, нельзя считать эти названия случайными, за ними стоит знание более сложной и пока  не понятной нам закономерности, которую мы еще со временем оценим. 

Ребенок находится в  настолько более высокой, чем взрослый,  стадии  исходного понимания мира, близкого Богам, что он легко включает себя, как в локальный образ своего природного окружения, так и в универсальный образ Космического Целого. Не случайно, так любил детей Христос и просил их приводит к себе, считая, что «их Царствие Небесное». Они платили Ему тем же. 

                        2.6.  Духовность как подсознание мифа:

Целостность океанического (мифологического)  сознания высока еще и потому, что легко  хранит в себе  память о своем предыдущем этапе Бытия – существовании  в Раю, рядом с Богом. Мифологическое сознание существует еще в одной  неразделимой целостности: единстве Сознания и Подсознания.

Именно память о пребывании в Раю хранится в  подсознании человека. Механизм его функционирование мы уже описывали: это овладение душой сверхсветовыми  скоростями после попадания в мир Инобытия. Этот механизм носит универсальный характер: святые и праведники могут овладеть им еще при жизни, умирать, чтобы попасть в мир Инобытия, совсем не обязательно. Но большинство знает только одну  дорогу туда: через телесную смерть.

Вместе с тем, наше подсознание хранит память о тех временах, когда мы были там до своего рождения. Эту память и называют «подсознанием». Механизм её постоянной связи с миром Инобытия известен: он подпитывается каждым нашим сном, когда мы попадаем  с помощью  полевых структур  нашего  мозга в мир Инобытия и «ничего потом о нём не помним».

Отсутствие памяти о прошлых воплощениях  (люди, способные на диалог с Иномиром кое-что все-таки  помнят!) есть специфическая защита нашего сознания, традиционно локального, от   многозначности  универсального мира Инобытия. Даже в этом механизме забывания снов работает правило «обмена локальности на  универсальность».

Однако есть вещие сны, которые не забываются. Тогда  работают законы более высокого уровня, чем те, о коих мы  пока столь поверхностно  повествуем  в своём тексте.

В связи с этим обстоятельством следует вспомнить такую специфическую область человеческой деятельности  как «духовность». Точнее, стоит поговорить о роли Подсознательного в ней.

Духовность как область человеческой деятельности  представляет собой  область ведения, единую с существованием Инобытия, с нашим пониманием структуры мира и роли в ней Высших Иерархий Инобытия.

Локальный механизм функционирования   духовности как-то связан с нашей необходимостью в ежедневном сне. Высший уровень духовности  в подобном состоянии – это сны вещие, посылаемые определенным людям как знак их принадлежности Высшим  мирам.  К обычным людям подобные сны не приходят.

Универсальные механизмы овладения духовностью даны только святым и праведникам, обладающим способностью общаться с миром Инобытия в состоянии сознания. Человек как бы  «восхищается» к этим мирам, встречая там святых, Богородицу или самого Иисуса Христа. Описаний подобных случаев  в биографиях святых очень много. При этом  термин «восхищение» носит двойственный характер:

а) эмоциональный:  «восхищение» как чувство;

б) действенный:  «восхищение»  как полет на небеса.

                 Реальность духовности как бы разложена по полочкам между двумя описанными  её состояниями: высшим (универсальным, то есть,  состоянием «святости») и  низшим (локальным, чувственным).

Попытаемся оценить, в каком «участке  духовности» находится творчество, в частности «поэтическое творчество»?  Есть многочисленные примеры, когда поэтические строчки приходят к поэту во время сна. Если, проснувшись, он  вспоминает их, ему удаётся их записать, если нет, они гибнут, что значит: они не достойны фиксации.

Но, к примеру,   Ахматова говорила, что ей строчки «диктует» кто-то с Небес. Если «диктует», то стихотворение получается, если не «диктует», то и результата - нет.

Подлинное поэтическое творчество, таким образом, приближается не к сну, а к Небу, что делает его проявлением высших уровней духовности.

 Есть и  сугубо индивидуальные инварианты духовности, как,  например, духовность Бабы Ванги или  японской провидицы Тоё Каваморите (подробнее об этом  см. № 9, стр. 154).

       3. Глава третья «Нормативно-общинное (религиозное) сознание»:
                                                                     «О, память сердца! Ты сильней рассудка памяти печальной».

                                                                                                                К.Бальмонт

              3.1.  Специфика нормативно-общинного сознания (НОС) в России:  

                  3.1.1. Принятие Православия как единственно верного для славян мировоззрения

Языческое сознание населения древней Руси принимало мировоззренческие основы православного сознания, ибо они удивительным образом в ядре концепции (Троебожие)  совпадали. Исторически это  примирение произошло, естественно, не за один день. Надо было прийти беде татаро-монгольского  нашествия, чтобы Православию можно было окончательно состояться на Руси. Враги были «язычниками», исповедовать их идеологию русские уже не могли. 

Но, именно благодаря этому, народ соблюдает Православию историческую верность уже тысячу лет. Оно уже прочно  легло в менталитет России.

Исходной точкой поворота славян к Православию, таким образом, стал сформированный ранее  языческий славянский менталитет, в  основе которого  лежало Троебожие. А в дальнейшем они прошло через такие важные точки как «крещение Святой Руси» князем Владимиром в Киеве, Куликовская битва и «монастырская колонизация Руси», прозорливо начатая святым Сергием Радонежским.

Куликовская битва сцементировала население различных русских княжеств в один  православный народ, ощутивший, благодаря этой победе, свою силу (способность победить непобедимых татаро-монгол) и другие  возможности (создание мощного государства)  Монастырская колонизация двинула Православие  в глубь страны, ибо ранее оно было достоянием только городов, а точнее,  в основном - княжеских семей и их окружения.

Теперь вокруг многочисленных монастырей стали возникать «очаги кристаллизации» Православия, где активное принятие новой духовности шло по двум линиям:

· благодаря личному аскетическому примеру монахов;

· путем обрядового  принятия Православия самим народом.

Надо помнить, что за спиной  этих духовных  событий (битвы и «колонизации») стоял один человек - святой праведный Сергий Радонежский. Именно его духовная мудрость сделала реальностью эти события в Х1У веке, не ранее, и не позже. Конечно, тут не обошлось без «руки Господа»,  прозорливо формировавшего новый тип православной  духовности на Руси.

Под их сенью прятался еще один человек, оказавший огромное влияние на развитие в России и духовности и культуры, - монах-иконописец Андрей Рублев. В своей знаменитой иконе  «Троица» мы обрели  живописный эквивалент единства и различия трех ипостасей, трех сущностей Божественной Троицы - трех ангелов, соединенных в иконе в едином круговом порыве друг к другу. Не может быть случайностью, что Рублев прославился именно этой картиной,  столь близкой российскому менталитету.  Можно утверждать, что «Троица» вообще  является важнейшим духовным архетипом русского народа.

Икона Рублева  произвела на автора этих строк неизгладимое впечатление, заставив сочинить следующий стих:



Гляжу на «Троицу» Рублева и вижу целостность судьбы.



Пусть я не отвергаю «быт», но прозреваю  Логос-Слово.



Как ангелов мне близок взгляд, их душ святых невозмутимость...



Я целостность их вижу зримо, и нежность, полную услад.



Но наблюдаю за собой: как сам я «Троице» внимаю, 



Как «горний мир» воспринимаю, как с миром принимаю бой...



Я, слава Богу, бой веду, а не сдаюсь в Пути без боя.



Пусть не доволен я собою, дух вновь меня  теснит  от дум.

Именно благодаря «монастырской колонизации» Руси Православие приняло в свою душу сельское население. Селяне  приняли его настолько, что изменили свое самоназвание и  стали  называться «христианами», перешедшее  потом в «крестьян».

Какие особенности нового мировоззрения так запали русским в душу? 

· «религиозный инстинкт нации», заключавшийся в совпадении многих канонов Православия  с древним менталитетом славян;

· добротолюбие, аскетизм в личной жизни, смирение гордыни, служившие для православных не просто идеалами, а нормами бытовой жизни;

· открытость Православия, заявленная в тезисе «свободы воли», совпадала с открытостью русского человека,  широтой его характера, возросшего на огромных просторах  «земли русской»;

· ведение религиозных служб на близком славянском  языке, а не мертвой латыни, как в католичестве;

· личная преданность Иисусу Христу как духовному учителю  в пандан привязанности русского человека своему вождю, пастырю или командиру;

· «соборность Православия» близка коллективизму  русского человека верности русских воинов идее «сам погибай, а товарища выручай!» Эта соборность помогает существовать внутри русской нации единству более чем полутораста племен, рас и наций с артельной  организацией своего хозяйства,  вошедших окончательно  в состав нового  народа и говорящих по-русски;

·  любовь к Господу и друг к другу; (как говорил апостол Павел: «Кимвал звучащий, что я без любви?»), подкреплённная чутким отношением  славян друг к другу, доминирующим в сельских поселениях;

· «верность христианству ценой жизни», характерная, к примеру, для поведения князя Михаила Черниговского  и его боярина Федора в ставке Батыя, когда они приняли смерть, а веру не предали;

· единство принципов религиозной и семейной жизни.

     В отношении последнего принципа решающее значение играла в русском быту уже упоминавшаяся  книга монаха Сильвестра «Домострой»,  посвященная пропаганде православных принципов строительства семьи:

· в семье должны царить добротолюбие, дружелюбное прекращение раздоров;

· взаимное согласование сердечных чувств и дружелюбность удесятеряет энергию семьи;

· важна взаимная признательность членов семьи друг другу, ибо «неблагодарный не благодарен»;

· совместные трапезы (в старину было принято раздельное питание мужчин и женщин, что осталось в арабских семьях);

· смирение гордыни, строительство жизни по принципу апостола Петра: «Бог гордым противится, а смиренным даёт Благодать!»;

· бескорыстие,  отказ  от признания материальных благ  в качестве важнейших  на земле;

· принцип: «община начинается с семьи, другого способа её крепления нет!»;

· братское сотрудничество в любом деле. (См. библ. № 34)
               3.1.2. Православие как  религиозная  практика  и  суть культурной жизнедеятельности народа:

Уже были отмечены некоторые  аспекты всеобщности Православия для России: в организации семейного быта, политического способа поведения  (Михаил Черниговский – смерть, но не отказ от своей Веры)), соборного типа хозяйствования и другие. Сейчас нам важно показать, что важнейшим следствием «монастырской колонизации» стало повсеместной внедрение православного образования. Монахи не только строили монастыри, но  и создавали сеть монастырских и приходских школ, ставших основой образовательной системы России.

Эта система имела решающее значение для нового типа объяснения  устройства мира для детей, формирования новой культуры и жизнедеятельности нации. Деградация российского общества после Перестройки прежде всего в том, что школьное образование деградировало в первую очередь.  Раньше при  советской власти никто и не мог представить, что русскую литературу можно изучать не по оригиналам произведений, а по их «тезисам». Такая возможность имеет двойной вред и литературный и духовный, ибо  при этом теряется нравственная сущность произведений.

В России кроме церковного образования другого  не было и не могло быть. Учеными людьми были только священники и монахи, ведь светское образование пришло только после реформ Петра.

Не было тогда никакого другого искусства, кроме православного. О его специфике мы скажем позднее. В сфере же государственного управления цари получали  Божественную санкцию на власть путем их миропомазания  на царство  митрополитом или патриархом.

Теперь царям не надо было сочинять мифы о божественном происхождении их предков, как в древней Греции. Санкцию Неба на власть они получали в соответствии с новой практикой  православного вероучения.

Подчеркнем, что и в хозяйственной практике народа произошли существенные изменения. Человек в Православии освобождается от рабской зависимости от Природы, принимая на себя обязанность её господина, ответственного за неё.

Конечно, это господство имеет свои границы, очерченные Совестью и Сердцем. Следующая матрица отражает закономерности связей хозяйственной практики по мере смены сознания русского человека:                                                                                                           

                                                                                                                                              Матрица № 4:
	ЭЛЕМЕНТЫ:
	МИФ
	НОРМА
	  ФАКТ
	ИННОВАЦИЯ

	ЧЕЛОВЕК
	Раб Природы
	Господин 

Природы
	Исследователь

Природы
	Сотрудник

Природы

	ХОЗЯЙСТВО
	Собирательство

 и охота 
	Земледелие и

Скотоводство
	Промышленность

и сельское 

хозяйство
	Энергоинформационное хозяйство

	ЦЕЛЬ ЖИЗНИ
	Выживание в экстремальных 

Условиях
	Производство

сельхозпродуктов и

подержание церковных обрядов
	Получение прибыли

и познание жизни как факта Бытия
	Охрана окружающей

среды и постоянный диалог с Господом Богом


При описании православных методов ведения хозяйства мы опираемся на книгу  видного русского философа и священника отца Сергия Булгакова «Православие» (Библ.,  № 14. стр. 191 – 214).

В язычестве человек остаётся большей частью «рабом природы», её жертвой, хотя принимает меры по сотрудничеству с ней. Только став  православным, он начинает думать, что он выше Природы, но должен принять на себя ответственность за её существование. Человек обязан постоянно трудиться, ибо, «кто не трудится, тот не ест».

Но это должен быть труд, освященный Благодатью Святого Духа. Святой Дух сходит на этот материальный мир, «освящая его яства, материальные предметы, природные стихии - воду, воздух, землю, огонь,  способы православного поведения людей».

 Освященный труд имеет новое качество, преобразующее Природу по православному образцу. В нем соединяются этика аскетизма,  мироотреченности («Царство Божие - не от мира сего») и свобода личности, дающая в новом характере труда человеку возможность   самоутверждаться  как  хозяину и ответственному  за Природу.

Наиболее ярко этот новый характер труда получает в работе монахов по монастырскому хозяйству, которые не просто работают, а «спасаются», получив на это послушание от настоятеля монастыря.

Новое качество православной социальной жизни - «соборность», «всеединство» определяется артельной организацией  общинного сельского хозяйства. Труженики села были не индивидуалистами, как в городе, а общинниками, «соборянами», ибо взаимопомощь в работе была правилом, а не исключением.

Поэтому православная организация труда тяготеет к социализму, но не советского образца, а образца нового «экологического социализма» (термин Н.Н.Моисеева),  который проявится в России в духовно-инновационную эпоху. (См. об этом № 26,  стр. 140-161).

Труд в деревне легче может быть оцерковлен и благословлен батюшкой, нежели на  городской фабрике или в промышленном  комбинате. Социалистическая организация труда в православном духе дает человеку новую возможность для реализации свободы личности, как в сфере хозяйства, так и в нормативной правовой сфере.




3.1.3. Единство  двух типов  русских поселений:  посад и деревня:
Победа Православия в городах объяснялась в ту пору очень просто: именно там, прежде всего, князьями  строились храмы и при них возникали православные приходы. Приходы в деревнях стали возникать много позднее, когда дворяне стали настолько богаты, что смогли создавать уже  в своих  поместьях храмы и строить церкви.  Князья, бывшие до них владетелями местных поселений, построили там совсем немного храмов.
Киев, к примеру,  уже в Х1 веке был городом с почти с полтысячей храмов, что отмечали западные хронисты. Татаро-монгольское нашествие нанесло этому городу непоправимый урон, как и всей южной России, где, сжигая  всё вокруг, огненным ураганом   прокатились враги.

Городов в России в ту пору было много, не случайно же она называлась «страной городов» - Гардарикой. И соответственно много было и храмов, поэтому Православие быстро завоевывало всю страну.


Менее всего от монгольского нашествия пострадали северные города - Новгород, Псков, Владимир, Суздаль, Вологда, Углич,  Великий Устюг и другие. По мере продвижения на север «монастырской колонизации» вокруг монастырей создавались деревни с населением, исправно посещавшим монастырские храмы и исповедаюшимся  у монахов.

 Монастыри обносились толстыми кирпичными стенами. Этого требовала и экономическая и военная необходимость: монастыри должны были  создавать хлебные запасы, чтобы питать население в голодные годы  или в случае набегов врагов, когда население пряталось под монастырские стены.

Развитию Православия способствовало и то обстоятельство, что татаро-монголы никогда не трогали священников в завоёванных странах, а напротив освобождали их от всяких налогов и податей, чтобы те молились за здоровье татарских ханов.

Главной причиной роста населения  на Руси в ту пору стало само татаро-монгольское нашествие, изгнавшее южное население из своих разрушенных деревень и заставившее  крестьян осваивать северные леса. Жители, поселяясь на них, выжигали леса, создавали пашни и строили села и деревни. Само слово «поле» происходит от глагола «палить», то  есть,  выжигать лес для ведения земледельческого хозяйства. Сразу строились дома, заводились семьи, рождалось много детей. Крестьяне в  московских лесах чувствовали себя  более свободно, чем в голой степи Киевской Руси. 


Благодаря татаро-монгольскому нашествию Московия оказалась скорее сельской, чем городской страной, как Киевская Русь, ибо враги, завоевав города, сжигали их, а жителей уводили в полон. Отстроить потом  города было сложно,  так как на это у князей в ту пору  не было  финансовых средств.

Да и сам город в Московском Царстве, создавался  сначала как «посад»,  был  своеобразным симбиозом  города и деревни. В русских городах не было в ту пору на улицах  «красной линии», то есть, единого фронта, по которому выстраивались городские дома. Богатые хозяева, а город застраивали, прежде всего, бояре,  дружинники и челядь князя, строили свои городские владения, как «усадьбы»: двор, барский дом, сельскохозяйственные угодья, дворовые постройки. Картина Саврасова «Московский дворик» дает некоторое представление о  таком типе застройки.

Этот принцип отражал единство противоположностей в русской культуре, в данном случае «единство города и деревни». Посад своей архитектурой  и типом застройки, как бы подтверждал деревню, её излюбленное единство жилого и  природного пространств.

Духовная целостность русского поселения с природой  становилась «архитектурным принципом»!

Деревня, как более ранний тип  «общинного местообитания», таким способом подтверждала город и давала ему социальную и хозяйственную устойчивость на случай прихода врагов.

Ничего подобного нет в средневековых  западных городах  с узкими кривыми улочками, по которым плывет грязь и мусор, выбрасываемый из окон. Российские города были в ту пору, не в пример западным, много красивее и чище. А главное, -  много экологичнее: и по количеству кислорода, даваемого деревьями, и по преобладающим  в городе запахам (отсутствие вони). Русский город был  много гармоничнее западного города  по цвету и  запаху. 

На Западе, в случае нападения врагов на город, население его не защищало, а сбегало под защиту соседнего замка, где сидел «сеньор». Российские города такого замка, как правило, не имевшие, защищались до последнего солдата. Известны случаи, когда враги  осаждают русский город  в течение  двух лет, например, поляки - Сергиев Посад (Лавру) в ХУ11 веке.

Социальная устойчивость «русского посада»  передавалась социальной устойчивости всей страны. Поэтому Московия и пережила нападения татар, поляков, литвы,  французов, татар-крымцев и других врагов и  выстояла! Побеждали её только внутренние враги, типа бояр-изменников во времена Лжедимитрия.




3.1.4. Образование единого письменного языка:

Хотя сослагательное наклонение не лучший способ убеждения, мы склонны считать, что не будь в России Православия, страна получила бы письменный язык много позднее. Кирилл и Мефодий уже в Х веке  были вынуждены дать киевлянам  письменный язык,  столь необходимый для проведения богослужений.

Вопрос не в том, что они были монахами, а в том, что за их спиной стояла огромная литературная традиция Православия. Кроме Священного Писания  в качестве книг издавались свято-отческие комментарии к Библии, жития святых,  Псалтырь и другие богослужебные книги. Письменность можно создать, но без практической поддержки в литературных памятниках она не много будет стоить.

В этом смысле судьба письменного церковно-славянского языка была на Руси счастливая. Переводилась с греческого свято-отческая литература, книги по богослужению и т.д. От Бога-Слова исходила настоящая Благодать, сделавшая русскую литературу одной из самых духовных в мире.

Как сказал Максим Исповедник, «Божьи Слова - это Логосы, на которых  висит вся Вселенная»

Не знаем, как в отношении   Вселенной, но на них уж совершенно точно «висит вся Россия». «Висела» она в эпоху Московской Руси, «висит» и сейчас, поскольку  российская письменная культура, впитавшая менталитет Православия,  сегодня,  даже в компьютерном варианте, играет важнейшую роль в развитии  национального духа России.

Чем это объясняется?  Прежде всего,  тем,  что мир держится на соответствующей Иерархии, где «Православный дух» занимает более значимые позиции, чем  «Душа» - эмоциональная жизнь нации и её «тело» - физическая природа народа», вписанная в окружающий ландшафт.

Духовная структура формируется из понятий и слов, пронизанных Божьим Духом. Она «висит на  базовых Логосах», данных нам от Бога. До того, как Адам начал придумывать  в Раю имена всем животным и растениям, эти Логосы уже существовали, ибо были созданы Богом заранее, ведь « в начале было Слово».

Современная жизнь, в том числе и церковная, строится на бытовых понятиях, во многом потерявших «божественный смысл». Прихожанин вынужден общаться со своим духовником в храме  отнюдь не на «языке Бога».

 Но многое в Православной  Церкви все-таки близко к первоначальным христианским  Логосам: иконопись, храмовое пение, сама церковная архитектура (энергетическая роль купола, к примеру), и, конечно, же «духовная поэзия», наполняющая проповедь многих батюшек, чутких к ней.
Церковное искусство (как синтез всех искусств)  получило во времена Московской Руси невиданный расцвет. Если в наше время возврата интереса к проблеме «спасения» перед лицом предстоящей глобальной катастрофы, оно не получит дополнительного импульса развития, то Православие также способно прийти в упадок. Но этого произойти уже не сможет, общинный  менталитет народа  этому не будет  способствовать. Странно, однако, что в городах сейчас в православных храмах больше народу, чем в деревнях.

      3.1.5. Символика православного искусства - фиксация и продвижение национального идеала в России:

Духовные логосы, «держащие Россию в ситуации стабильности», во многом связаны с символикой православного искусства. Они лежит в основе образного выражения национального, культурного и духовного  идеала России. Нам бы хотелось выделить некоторое количество очень важных тезисов, на которых  вся духовная  система  у нас держится:

· культура есть отражение мира в художественных образах; но мир двойственен: видимый лежит во зле, а духовный излучает для продвинутых людей Добро и Свет; из-за этого культура носит двойственный характер: мирской и сакральный; Православие же  связывает нас только с миром сакральным;

· художественный образ строится воображением, замещающим современному человеку Богообщение и Богопознание; чем сильнее в духовном плане человек, тем мощнее  проявляется в его сознании Божественное присутствие; отсюда задача православному художнику – развивать у прихожан  духовный, а не мирской  аспект воображения;
· церковные слова, Логосы, молитвы, православное искусство - это средство познания Бога, горнего Божественного мира в художественных образах, опирающихся на Бога-Слово, на Его постоянную поддержку;
· успех в православном искусстве давался только тем художникам, которые были способны в своей духовно-аскетической практике  познавать специфику духовного понимания России; чем больше художники предавались  молитве и аскезе, тем к более высоким результатам  в своем творчестве они поднимались(равно и наоборот, пример – композитор Скрябин);
· однако святые искусства не творили, за исключением, быть может, свято-отческих посланий; они действовали в основном жизненным примером, как Серафим Саровский, говоривший: «Спасись один, вокруг спасутся тысячи!»;
· «спасение с помощью искусства» есть «двойное подтверждение» традиционного монашеского способа спасения, оно открывает широкую дорогу к Духу, канализирует его  приход, хотя   художественный  тип спасения есть явление, по отношению к первому, вторичное, «подтверждающее первое»;

· православное искусство всегда является синтезом телесного, душевного и духовного; если хотя бы один из аспектов выпадает, единство уже не полноценно и не способно с прежней силой воздействовать на сознание верующих;
·  православное искусство  есть преодоление языческого античного наследия, что проявляется в замене «базилики» на крестово-купольный храм, прямой перспективы в живописи на «обратную перспективу», одно-двутональной хоровой гармонии на многоголосие церковного православного  пения;
· православное искусство есть  не реализм, а символизм; подлинного внешнего образа Духовного Мира мы не знаем, но символически изобразить можем; такова икона, служащая изображением символической духовности, она отражает Духовную  Истину многограннее, чем любой реалистический образ; в этом плане реалистическое искусство сужает наше видение мира, ибо подаёт его с одной стороны – стороны Очевидности;
· в Первом послании к коринфянам у апостола Павла сказано: «Надлежит быть разномыслиям между вами, чтобы открылись между вами искусные». (1Кор.,11:19).      «Искусные» - это деятели искусства, а их нельзя подогнать под одну гребенку, а надлежит допускать между ними «разномыслие», чтобы искусство развивалось во всем многообразии. Эта открытость Православия во многом способствовала расцвету русского искусства не только в Х1Х веке, а много раньше.

Православие заложило благоприятные основы для развития оригинальной русской культуры, сыгравшее такую большую роль в развитии культуры всего мира, благодаря многим своим энергетическим импульсам, исходившим из России вместе с эмиграцией. Такую же роль сейчас играют патриотические  органы  СМИ.

                             3.1.6. Новая политическая организация жизни в России:

 Политическая организация Руси с древних времен держалась на определенных качествах русского народа. Как хорошо показал Иван Солоневич в своей книге «Народная монархия» (№ 10, стр. 331) к ним в первую очередь относятся:

· осознание государственного и национального единства;





· отсутствие племенной розни;

· обостренное чувство социальной справедливости;
· чрезвычайная способность к совместным общинным действиям.
   В основе этих черт характера лежат важные нормативные особенности русского народа, воспитанные православными нормами общежития на Руси:

· соборность сознания (духовный коллективизм);

· свобода воли;
· любовь к людям и Богу;
· проповедь дружбы, отсутствие эгоизма, равноправие.
Однако в истории народа ярко проявилось и тяготение к демократии, к выборности властей и народном представительстве «во власти». Это было «вече» в древнем Новгороде, всенародное избрание первого царя Михаила Романова, Государственная Дума во времена последнего Романова - Николая Второго.

Российская демократическая традиция заложена
 в самом признании единства «свободы воли» и «соборности». Но важно определить доминанту, кто кого подтверждает в культурологическом плане?

Безусловно, первична «свобода воли», ибо она заложена в основание православного взгляда на жизнь вообще. Именно она подтверждает «соборность», а не наоборот. Соборность нации реализуется в приходском единстве верующих и в солидарности народа в годину «тяжких испытаний».

 Склонность к  монархическому управлению обществом заложена в России изначально, ибо опирается на иерархичность русского религиозного сознания.  внимание к жесткой властной вертикали во главе с Богом наверху традиционно для России. Вертикаль  традиционна, как в сфере духа, так и в материальной сфере. Особенно четко она была реализована в  работе Боярской Думы.  Бояре сидели на заседаниях не просто так, а по иерархии, чем выше ты в ней, тем ближе к царю, и в прямом и в переносном смысле.  Поэтому многие и бились за эту близость, стараясь «Сицких пересесть», как писал Пушкин.

                        3.1.7. «Симфония» Государства и Церкви в православной  России:

Церковь в России всегда пыталась найти общий язык с государственной властью и выступать с нею единым фронтом. Основанием этого единства был не только тезис «Всякая власть от Бога», но и взаимной необходимость друг другу в течение всей национальной истории, кроме советского периода. (Заметим, что и в советские времена все тоже было не так просто). Просто функцию Церкви взяла на себя КПСС.

В этом проявлялось своеобразное «двойное подтверждение»  государства Церковью в России и наоборот. Это  еще раз подтверждает,  что по своему менталитету русские тяготеют к конфессиональному государству и монархическому способу управления.
Пусть советская власть отказалась от Церкви, она нашла ей замену в лице органов   партийной пропаганды. Структурно они были во многом аналогичны и в плане построения «приходов» -  первичных  партийных ячеек, и в политической иерархии, и в организации системы образовании, произнесении проповедей (лекций) и т.д.

Главная функция Церкви - духовное окормление верующих, поддержание достойной нравственности в стране. Для государства - это очень важная функция, объясняющая взаимное тяготение Церкви и государства в России. 

 Однако только в эпоху «нормативного сознания» на Руси возникло состояние их взаимоотношений,  названное мудрым словом «симфония». К языческому государству у Православной Церкви отношение было всегда чисто  негативное.

Диалектика  взаимоотношений Церкви и государства такова: в МИФе - негативные; в НОРМЕ - «симфония» отношений; в ФАКТЕ - отделение государства от Церкви, в эпоху ИННОВАЦИИ - дружба и взаимопомощь, хотя до уровня  «симфонии» отношения пока не дотягивают.

А вот в нормативные времена были моменты, когда Церковь брала на себя государственные функции. При молодом Михаиле Романове фактически управлял его отец патриарх Филарет. В годы дружбы патриарха Никона и Алексея Михайловича они были фактически соправителями  государства. В советские времена управляло Россией не государство, а именно Партия (Церковь). 

Правда, в результате такого уникального  положения в мирской иерархии  патриарх Никон «загордился» и предпринял  инициативу  церковной реформы,  приведшую к грандиозному Церковному Расколу ХУ1 века. Раскол по сути своей  стал  подлинной причиной  того, что  Петр Первый,  в конце концов,  вообще лишил Церковь самостоятельности от государства и  института патриархов, заменив его Синодом.


В «Евангелии» сказано: «Всякая душа да будет покорна внешним властям, ибо нет власти не от Бога; существующие же власти от Бога установлены. Поэтому противящийся власти противится Божьему установлению». (Рим., 13, 1-2)

Протоиерей Александр Шмеман считает: «Постулатом христианского мира является не слияние Церкви с государством, а как раз напротив, - их  различие: ибо христианское государство только в ту меру и христианское, в какую оно не претендует быть всем для человека, определять всю его жизнь, но  даёт ему возможность быть членом иной реальности - иной по отношению к государству, хотя и не враждебной ему».  (Библ., № 15, стр.181)

Конечно,  Церковь ныне  отделена от государства, но многие социальные проблемы решаются вместе: введение в школы  курса «Основы православной культуры», сохранение памятников старины, вопросы благотворительности и  милосердия,  другие разнообразные вопросы, где им удаётся сотрудничать. 

Вместе с тем такое  единство государства и Церкви (Партии), как в советское время,  ни к чему хорошему Россию то же не привело. Правда, по некоторым  проблемам  ( права человека) Церкви разрешено критиковать  деятельность «власть имущих», что она и делает. По слухам даже Путин  - человек оцерковленный. Однако, о «симфонии» речи пока  идти не может, так как государство правит в «теле», а Церковь - «в духе». И это различие должно существовать, как для блага государства, так и для блага Церкви. До единства «Тела» «Души» и «Духа России  пока еще очень далеко…
Раньше  полная «симфония» была возможна,  только потому,  что именно Церковь брала на себя важнейшую функцию придания государству Божественной власти - «помазания государя на Царство». Сейчас такого специфического обряда посвящения правителей в России нет, потому что по Конституции у нас светское государство. 


                             3.1.8. Формирование аскетического, православного  типа личности:

Московское Средневековье сформировало характерный для некоторых россиян  и до сего времени аскетический тип личности, наиболее ярко проявившийся в жизни монахов, живущих совместно  в  «киновиях»  или по отдельности  в монастырских скитах.

Поборником такого типа благочестия был известный старец и святой ХУ1 века,   монах Нил  Сорский, опиравшийся в своих деяниях на труды святых отцов Православной Церкви 1У  века.

Отец Нил Сорский являлся сторонником «церковного нестяжательства», в отличие от своего современника святого Иосифа Волоцкого,  стремившегося построить хозяйственную деятельность монастырей на накоплении большого количества материальных запасов. Поэтом его прозвали сторонником «стяжательства», что, правда, означало нечто отличное от того, как этот термин понимается сейчас.


Речь у святого праведного Иосифа  Волоцкого, бывшего настоятелем Иосифо-Волоколамского монастыря,  в основном шла о накоплении монастырями запасов продовольствия, чтобы в годы тяжких испытаний монастырь мог прокормить большое количество населения, спасавшегося за его стенами. В этом случае он мог  помогать населению и в годы неурожаев и другой бескормицы.

Иерархи Православной Церкви, в конце концов, отвергли взгляды Нила Сорского, избрав дорогу, предложенную Иосифом Волоцким. На деле надо было найти оптимальное сочетание того и другого пути. Правы в этом споре обе стороны, ибо богатство нужно не самим деятелям Церкви, а для выполнения миссии помощи населению в случае необходимости,  «бедность» подобает образу жизни монахов, ищущих богатства не на земле, «а на Небе».


В свое время почему- то эти функции   Церковь не смогла  разделить, используя богатства  для процветания самих монахов. Именно из-за этого  и возник Раскол, у староверов появились основания обвинять Русскую Православную Церковь в нарушении евангельских заповедей. Каких же?

1.  Не собирайте сокровищ на земле, где моль и ржа истребляют, а воры подкапывают и крадут, но собирайте себе сокровища на Небе «(Матф., 6, 19-20)

2.  Притча о безумном богаче (Лк., 12, 16-21)

3.  «Богатых в настоящем веке увещевают, чтобы они не высоко думали о себе и уповали не на богатство неверное, но на Бога живого, дающего на  все обильно для наслаждения, чтобы они благодетельствовали, богатели добрыми делами, были щедры и общительны» ( 1 Тим., 6, 17-19)

4.  «Богатство ваше сгнило и одежды ваши изъедены молью, золото ваше и серебро изоржавело, и ржавчина их будет свидетельствовать против вас, и съест плоть вашу, как огонь: вы собрали себе сокровища на последние дни» (Иак., 5, 2-3)

5.  Иисус сказал ему: «Если хочешь быть совершенным, пойди продай свое имение  и раздай нищим; и будешь иметь сокровища на небесах; приходи и следуй за мной» (Матф., 19, 21)

6.  «Желающие обогащаться впадают в искушение и во многие безрассудные и вредные похоти, которые погружают людей в бедствия и пагубу» (1Тим., 6,9)

7.  «Горе вам богатые, ибо вы уже получили свое утешение» (Лк., 6, 24)

8.  «Удобней верблюду пройти сквозь угольные уши, нежели богатому войти в Царствие Божие» (Лк., 18,25)

Аскетический тип личности сформировался в Московском Царстве очень ярко у крестьян-раскольников, вступивших в открытое противостояние с государством и Церковью, сбегавшим даже в леса, чтобы  не участвовать вместе с Церковью в накоплении богатств. Тогда на них было наложена церковная  анафема,   снятая, по существу,  только в ХХ веке.  Борьба с раскольниками аналогична западноевропейскому гонению против ведьм. У нас, правда, все проходило не с  таким количеством жертв. В отличие от Запада, у нас большинство раскольников сами себя сжигали, чтобы не служить богопротивной, как они считали,  продавшейся дьяволу Церкви.  



                       3.1.9. Церковное богослужение - синтез искусств:
Огромное значение Православия для развития русского искусства заключалось в утверждении синтеза православных искусств, который на практике реализовался в ходе церковного богослужения в храмах.

Само богослужение удачно соединяло разные виды православного искусства:

· живопись (роспись храмов и иконы в них);

· музыку (хоровое пение);
· театральное действо (богослужебный чин в особенности с присутствием архиереев);
· литературные поэтические тексты, используемые  в молитвах и обрядах.

Русский человек, привыкая к еженедельному посещению храма, приобщался к этой акции не только чисто духовно, но и культурно, как к  «синтезу искусств». Православное искусство издревле стремилось к такой синкретичности, добиваясь в ней высокой степени влияния на души верующей паствы.

Церковные традиции  синтеза искусств, в наибольшей мере отвечающие  началам Гармонии и Целостности культуры, очень важны как основа  развития всей последующей русской культуры.  Именно поэтому книга никогда не выпускалась без иллюстраций, а развитию оперы способствовал  синтез театрального действа и музыки.

 Все современные виды культуры построены на синтетических, правда, не всегда гармонических началах. Но об этом позднее.

                         3.2. Ментальное торможение на этапе НОРМЫ»:

                                          «У каждой цивилизации есть свои варвары» (К.Кушнир)

                                         «В каждом веке есть своё Средневековье» (Ежи Лец)

       
3.2.1. Недооценка науки в ходе нормативного объяснения мира:

  После эпохи Возрождения в мире имела место большая переоценка значения  науки в мире, а в Средневековье  наука явно пребывала в недооценке. Если сейчас просмотреть программу обучения в средневековой  Греко-латинской Академии в Москве, то никаких предметов там, кроме языков и богословия, просто нет. 

В любом случае подобный подход ведет к недооценке  мира физического и переоценке значения  мира духовного. Ни о какой гармонии и балансе и речи не могло в подобной ситуации  быть. Богословие - очень важный для изучения предмет, но он не может исчерпать все многообразие окружающего мира. Тем более, что сам предмет на это вообще не рассчитан.  Таким образом, выпускники плохо подготовлены к функционированию в «этом мире», хотя специфику «того мира», они, может быть,  и лучше  других  понимают. Церковь извлекла необходимые уроки из понимания этой слабости обучения в прошлые времена. Современная система образования в богословских академиях и семинариях даст сто очков вперед нашим гуманитарным институтам.

     Эти выпускники  больше разбираются в специфике российской культуры, чем современные студенты, ибо исходят из глубочайшего понимания религиозной основы русского искусства,  игнорируемой  большинством современных гуманитариев с учеными степенями и званиями. 

           3.2.2. Переоценка властями  духовности  рождает сопротивление в мозгах людей:

Акцент на одном единственном способе объяснения мира, его дублирование только на языке духовных понятий в конечном итоге приводит, к тому что «материальность» начинает в этом мире, как например, при Советах,  переоцениваться. Так всегда случается, когда  люди забывают о гармонии с противоположными аспектами  жизни. Именно поэтому  в понимании системы как «функционального  единства  крайних полярностей» есть и духовное начало, столь же важное, как и материальное. По крайней мере, Его утрата духовности  опасна,  прежде всего, именно для материальной жизни.

Психологически весьма достоверно, что недооценка одной стороны жизни ведет к переоценке  противоположной.  Человеку свойственно бросаться из крайности в крайность.  Божественное объяснение событий не адекватно использовалось в России, например, при оценке положения женщины в семье.

Верховенство Бога-отца в мире обеспечивало   ярко выраженный патриархат в семье,  доминанту в ней старшего мужчины. Если ему при этом не хватало единственного  гуманистического качества - Любви к близким, то это приводило к огромным психологическим деформациям, ибо женщины на подобные давления всегда находят ответ, не вполне, правда,  для семьи  адекватный. Ведь,  как на нее давят, так она и отвечает, каждая  по-своему, конечно.

Поэтому в нормативные времена женщина вряд ли имела какие-то свои права на счастье. Оно всегда было  в руках мужчины, а передавалось оно женщине  или нет, зависело только от него.  Женщина имела право  только подстраиваться к  мужской доминанте, других способов адаптации к ситуации у неё не было.

Женщина, к примеру, не могла сама выбрать себе мужа, это делалось за неё отцом или матерью, а иногда и старшим братом.

При этом были не исключены и обратные ситуации, о чем свидетельствует, например, образ Кабанихи в драме Островского «Гроза» или история дворянки Салтычихи, лютовавшей в своём поместье хуже зверя.  Системная логика  полярных дополнений работает и в этом случае, ибо она инициирует устойчивость социальной системы. Посмотрим, как эти полярности могут гармонировать в принципе?
                   3.2.3.  Способ примирения  полярностей НОРМЫ:

Нормативность в этом типе сознания проявляется, прежде всего, в жестком разграничении его полярностей. Зло для НОРМЫ всегда Зло, а Добро может быть только Добром. Неадекватность такого восприятия мира хорошо показана в американском многосерийном фильме «Зачарованные», когда некие представители Высшего Духовного  Мира (Аватары)  пытаются исправить земной образ жизни людей, построенный на принятии и Добра и Зла,  как ничего  хорошего из этого не получается.

Выясняется, что лишенные зла люди становятся моральными калеками и не способны сопереживать  проявлениям зла  в жизни других людей. «Все хорошо прекрасная маркиза, все хорошо, все хорошо!» - этот рефрен мог бы быть для них девизом жизни. Даже смерть другого воспринимается под углом зрения, что «там ему будет лучше»,

Нравственные мотивации поведения по отдельности не работают, а хороши только в системе, то есть, Добра без Зла не существует, точнее, зло не выполняет своих системных функций по продвижению и укреплению Добра.

Системный способ укрепления полярностей человеческого бытия заключен в переносе акцентов с их  абсолютности на относительность. Важнейшим правилом выживания людей в подобном мире является дополнительность системных человеческих проявлений, а моральная  их оценка становится лишь одним из факторов,  весьма вредным, стоит только его  однобоко  абсолютизировать. 

Внимательный читатель вправе спросить: «А как же Бог? У Него же не существует относительности Добра и Зла?» И будет прав. Бог – идеальная категория именно нормативного сознания, Он существует в  идеальном мире. Да и там Он вынужден мириться с параллельным существованием Люцифера, Дьявола, Сатаны и других бесовских сил. Он же достаточно силен, чтобы уничтожить их, но этого не делает. Значит, для выживания человеческого мира эта относительность моральных категорий,  само по себе является уже фактором следующего типа – фактологического сознания,  и для Него очень важна. Тем более её стоит адекватно оценить и нам.

Человек – любимое создание Бога, но выживает он только при дополнительности всех типов проанализированных нами сознаний, следовательно, Бог вынужден считаться с известной  относительностью каждого из них в отдельности. Но Целое живет только тогда, когда его  локальные части  (частное сознание) способны обмениваться на универсальное Единое видение. Поскольку  многообразие способов реагирования на экстремумы заложено и в Инновации, оно  и спасает  нас в экстраординарный момент.

Принцип «обмена универсальности на эффективность»  работает, потому что  системные (универсальные) требования доминируют в сравнении с локальной  эффективностью  высокой нравственности.

Но как сочетается эта этическая относительность с необходимостью нравственных доминант для выживания человечества в предстоящей глобальной катастрофе? Интересный вопрос! Попробуем поразмышлять…

Чем вызвана предстоящая катастрофа, как не локальной доминантностью  фактологического сознания в нашем типе промышленной цивилизации? Возврат к нравственной чистоте совсем не предполагает перехода  на  одни этические позиции Нормативного сознания, он предполагает переход на позиции более продвинутого Духовно-инновационного сознания! Подлинная любовь к Природе, да и людям,  и Богу, может быть реализована только на основе этого самого продвинутого типа сознания – духовно-инновационного.

Для духовной инновации любой вопрос находит разрешение в диалоге, в частности, в диалоге с самим  Богом. Бог, как мы уже отмечали, признает относительность нравственности, в плане относительности Добра и зла.  Но при этом признаётся  и  сама необходимость морали   для выживания общества,  в условиях, когда  приоритет нравственности  упал,  чуть ли не на самое дно Социума. 

Поскольку абсолютная универсальность нравственных категорий входит в противоречие с их локальной эффективностью, приходится выбирать системную их дополнительность,  в конечном итоге,  сводимую к маневрированию между ними обоими, то есть,  к «обмену универсальности на эффективность» в зависимости от  поворота социальной  ситуации. 

Когда в условиях глобальной катастрофы необходимость  нравственности неизмеримо возрастает, баланс перемещается в эту сторону. Затем, по закону синусойды,  влияющему на    всю  человеческую жизнь, система откатывается к полярной категории, то есть, к универсальности.

Необходимая для устойчивого социального существования в мире дополнительность полярных сторон Бытия должна быть понята нами, прежде всего, именно в духовном плане. Иначе, она теряет свой системный смысл и скатывается только на позиции локальной эффективности, важную  лишь  в определенных и достаточно редких случаях. 

                       3.3. Механизм формирования  стереотипов, норм, законов и ценностей;

 Отказ от   системного единства полярностей в духовной сфере приводит к расцвету в ней нормативного сознания. Механизмом образования  стереотипов, норм законов и ценностей выступает при этом идеализация отдельных, частных сторон Бытия, хотя  бы даже и очень важных с нравственной точки зрения.

Для бытия любого «Идеала» необходима его абсолютная идентификация с самим собой и нежелание видеть положительные стороны в своих противниках.  То обстоятельство, что христианство заняло такие  важные позиции в нашем мире и опирается на его открытость и  способность преодолевать свой ригоризм, признание важности компромисса. В особенности  это характерно для Православия. По крайней мере, в отличие от Католицизма и Протестантства  у нас не было гонений на еретиков в таких масштабах и  с таким количеством  казней, как на Западе. 

Идеализация требования нормативной чистоты для любой религии влечет за собой, в конечном итоге,  противоположный результат: возникновение «ересей» и отход от данной конфессии    многочисленных  прежде  сторонников.

Отказ от канонической чистоты приводит в свою очередь к падению престижа церквей в современном мире. Наука,  а  еще более остро – информационные технологии,  инициируют  усредненное мировоззрение - глобалистскую парадигму, существующую одновременно  с  реакцией на неё  в форме  открытого  сопротивления, где   высока жесткость  нормативных  позиций национальной  религии. В особенности эта реакция характерна для Ислама и Иудаизма. Поэтому представители этих религий и столкнулись в такой жестокой схватке в наши дни. 

 Под нормативный ригоризм  маскируются и  все современные фундаменталисты, развязавшие террористическую борьбу против своих религиозных противников. Сила международного терроризма в его системности, - это не столько религиозное, сколько политическое и экономическое  движение. Если бы США во время советской войны в Афганистане  не подлили «политическое масло» в огонь религиозного сопротивления ваххабитов, международного терроризма в нынешних размерах  бы не было. «Единство противоположностей» сыграло свою роль и в этом вопросе. 

          3.4. Движение  больших социальных общностей (культуры и цивилизации);

Нормативное сознание по своей сути – общинное сознание,  для любой церкви важна поддержка прихода – постоянно ходящих в данный храм верующих.  Община, как мы показали, создавалась из племенного поселения сельского типа. Это было в древнейшие времена, когда политеистическая  культура породила ряд  языческих, быстро сменяющих друг друга, цивилизаций. 

Цивилизация возникает только после осознания данным племенем, народностью, этносом своей конфессиональной причастности. Именно религия, породив, как показал О. Шпенглер, сначала  культуру, порождает  впоследствии при определенных благоприятных условиях и цивилизацию. Но культура всегда первична. В каком-то смысле можно сказать, что цивилизация – есть, как это ни печально,  «способ вырождения культуры».  

Отношение цивилизации и культуры, примерно такое же, как города и деревни.  Цивилизация возникает из двух аспектов: развитой городской жизни и наличия религиозной культуры.  Это два столпа, на коих она везде держится. Правда, в истории имели место и чисто аграрные цивилизации, в них необходимость   города обуславливалось только местом  для пребывания центральной власти. 

Любой правитель не может существовать, если у него нет Небесного покровителя, характерного для данного вида правящей в стране религии, или у него нет столицы, именуемой метрополией. Смена небесного покровителя чревата смертью самого правителя, как это произошло с  египетским фараоном Эхнатоном, желавшим  заменить  старых  египетских богов на культ нового бога - Солнца.

Почему эта попытка провалилась?  Она ставила под удар  существование  всей египетской цивилизации, что быстро поняли жрецы, и чего не понимал сам Эхнатон, хотя его религиозный импульс был абсолютно справедливым, по-своему даже обогнавшим  время. 

Почему погибла цивилизация американских  индейцев  майя? Не по тому, что её завоевали испанцы. Иностранные завоеватели могут вполне благосклонно относиться к завоеванной цивилизации, если не трогают её религии. Так было с татаро-монгольским завоеванием Руси. Но испанцы несли на американский континент католичество и боролись с религией майя,  в результате, к несчастью самих испанцев, эта цивилизация  вообще  погибла.

В гибели той или иной цивилизации есть и чисто ментальные  аспекты. Для  возникновения цивилизации необходимо нормативное сознание, но для её устойчивого существования одного этого  типа сознания мало. Необходим комплекс Мифа, Нормы и  Факта. Более того, для  устойчивости цивилизации  во времени требуются  зачатки в данной культуре духовно-инновационного сознания.

Это обстоятельство становится особенно очевидным, если мы проанализируем причины гибели в России советской цивилизации.  Она объясняется не только политической волей трех тогдашних руководителей России, Украины и Белоруссии. Первоначальная причина – в  слабости советской культуры, детерминированная  слабостью марксисткой идеологии. Но есть и ментальный аспект.  Первые три типа сознания были в СССР,  безусловно,  развиты, причем нормативное сознание носило двойственный характер: православный и чисто марксистский,  бывший в СССР инвариантом религии.

Но вот духовно-инновационного сознания в СССР вообще  не было по простой причине:  духовно-инновационные  истоки Православия были задавлены, а у марксизма они просто не могли  иметь места.  Представить себе Маркса, ненавидевшего Россию, в  виде Бога для поклонения,  совершенно  не укладывалось в головах у русских. Прав был Сергей Есенин, признававшийся, что   марксистских  книг он    «при никакой погоде и никогда, конечно, не читал». 

                      3.5. Законопослушность Нормативного сознания:

Нормативное сознание сильно  законопослушностью, поскольку правовой аспект играет в нем доминирующую роль.  Зачем нужна правовая норма, если она  носит фальшивый характер и не имеет механизма отслеживания своего соблюдения? Именно поэтому Россия никогда не была в числе стран с развитым правосознанием, поскольку в ней «закон, что столб, перепрыгнуть нельзя, а обойти всегда можно».

Россия скроена так, что способна быть верной только одной норме – Божественному Слову. Все остальные нормы носят для нее искусственный и фальшивый характер, а, следовательно, и не реализуются в социальной практике. Религиозное российское правосознание началось  разрушаться ещё при  Петре Первом. Все последующие правители  искусственно   старались его поддерживать, более всего это  удалось Александру Первому и Александру Второму, но никакого религиозного правосознания им  восстановить так и не удалось. 

Более того, при Александре Первом  возникли  декабристы, а при  Александре Втором – народовольцы и нигилисты. Крайности сходились.  Почему? 

Менталитет нации таков: закон у нас  должен быть в душе, а не считаться   чисто внешним принуждением. Только тогда по принципу «выворачивания», когда «внутренне становится внешним», он может  достойно войти и в социальную жизнь общества. Этого, однако, никогда не понимали  наши  правители. Развитое правосознание в России возможно только на базе развитой духовности. Иные попытки тщетны, что не раз демонстрировала история России. В особенности история современной Перестройки. 

Россия не может держаться на страхе перед Законом, ибо она страна людей мужественных и бесстрашных. В огромном количестве войн (справедливых или несправедливых) (вспомните фильм «9-я рота»),  россияне  это успешно доказали.

России нужны Божественные  Законы, других она просто никогда не признает, сколь справедливыми они бы не казались своим авторам. Поэтому атеистически настроенная Законодательная власть в России никогда  не приведет к желаемым результатам – к благополучию общества.  Она не понимает самой сущности страны, которой правит.

 РОССИЙСКАЯ ПОЛИТИКА  НИКОГДА НЕ НОСИЛА СИСТЕМНОГО ХАРАКТЕРА, ПРЕДПОЛАГАЮЩЕГО УЧЕТ  МЕНТАЛЬНЫХ И ДУХОВНЫХ  ОСОБЕННОСТЕЙ НАРОДА, КОТОРЫМ  ПОЛИТИКИ ПРАВЯТ.

На  интересы народа в России правителям было всегда наплевать: все равно  материальными они были или   духовными. Тогда нечего было  жаловаться, что у них чего-то не получилась,  та или иная политическая акция почему-то   не удалась. Перестройте политику с учетом этих особенностей, все будет удаваться.

4. Глава «Фактологическое (личностное и познающее) сознание»
                                                           «Но символ гордого величья как некий благостный завет

                                                                                 «Высокое косноязычье» тебе даруется, поэт».
                                                                                                                                                                      Н.Гумилев

             4.1. Общая характеристика  фактологического сознания

                            «Копия, которая только верна, клевещет на свой образец; в этом-то и состоит большая     

                                    ошибка реализма, который претендует на правду, потому что он говорит всё».
                                                                                                              Г.  Кювилье-Флери

      В отличии от явной преемственности второго и первого этапов развития культуры в русском национальном сознании  на «фактологическом этапе» возникает жесткое  отрицание религиозного миросозерцания, проявившееся не столько в гонениях Петра Первого и советской власти, сколько  в позиции  безбожной  естественной  науки. В искусстве фактологическое сознание реализуется в реализме, способном, якобы, изобразить жизнь, «как она есть». То, что это очередная  иллюзия, мы уже показали. 

                       
4.1.1. Доминанта атеистической науки:
Российская наука после Петра 1 стала развиваться в полемике с религиозным мировоззрением. Она пыталась найти свой собственный способ познания и отражения реальности, сведенный только к анализу окружающей природной среды и созданию соответствующей техники и технологий, которые  разрывали единство комплексного понимания земного и небесного царств. Это повлекло за собой, прежде всего,  сужение объекта познания, а затем выбор однообразных  (почему-то считавшихся «научными») способов, механизмов и методов познания.

Конечно, при этом произошло колоссальное накопление «фактов» и «фактиков», но было утеряно понимание единой реальности того, что нас вокруг окружает, Жизнь была оторвана от Смерти, Добро от зла, Природа от Человека,  Свет от Тьмы.

В результате развитие пошло по пути, чреватому глобальным Экокризисом, поскольку последующая индустриализация делалась человеком, лишенным в результате подобного нравственного  разрыва своих  моральных корней.

Каково отношение Православия к хозяйственно-техническому прогрессу?  Наша религия  считает, что задачей человека является раскрутка энергий природы и подчинение их воле «существа духовного», стоящего выше Природы по своей духовной сути.

По мнению отца Сергия Булгакова, «В хозяйстве, вообще, раскрывается космизм человека, его призвание и мощь в качестве космического агента»  (№, 14,  стр. 206).
Думается, что такой подход – то же  иллюзия... Планета, как уже говорилось,  занимает в Божественной Иерархии место по своему совокупному Разуму более высокое, чем человек. Речь может идти лишь о том, что, постепенно обожаясь, человек получит способность войти с планетой в  диалог, раскрывающий  их совместные глубинные возможности. Но на это будет способен лишь ноосферный, духовно-инновационный по типу сознания,  человек.

Патология наблюдается сегодня во взаимоотношениях науки и технической цивилизации. Наука - первична, а цивилизация - вторична, но в сегодняшней  реальности вторая подчинила себе первую. Теоретическая наука обслуживает в основном интересы технической цивилизации, хотя сама и служит главным условием её развития.

Опора на науку, безусловно, всегда была необходима. Мост не построить без расчета прочности его конструкции. Но наука должна знать свое место, а  не выступать с великой амбицией, что способна решить все, включая духовные, проблемы человека. Не случайно же она завлекла человека в болото экологической опасности, способное поглотить и науку и самого человека. В Бога надо верить, а не искать  для  Его существования  научные доказательства! (Надо признать, что мы то же грешим в этом плане)

Неоправданные амбиции науки решить все проблемы, включая проблемы религии,  привели в конечном итоге к созданию невыносимых условий бытия в больших городах, где уровень загрязнения воздуха, качество воды и шумовые эффекты давно вышли за пределы норм, допустимых для здорового существования  там человека.

К чему же привела атеистическая позиция современной науки? 

Во-первых, к тотальному загрязнению окружающей природной среды.

Во-вторых, к разрыву целостности мира культуры.  Сотериологический настрой культуры (ориентация на спасение души после смерти) сменился эвдемоническим настроем,  то есть, желанием получить счастье «здесь и  сейчас», и    желательно в неограниченных количествах.

НО этот опасный  настрой хранит в себе перспективу гибели не только людей, увлеченных этой страстью, но и всей планеты,  не рассчитанной на подобное напряжение  материальных сил. Другое дело, что Высший Разум гибели планеты не допустит, да и она себя сама в обиду не даст, но стоить это будет человечеству очень многого.

Планета  уже давно начала трещать, как «устойчивая система», Не случайны все эти возникающие то тут, то там, пожары, затопления, сходы ледников, цунами, ураганы и бури. Неслучаен рост терроризма и социальной напряженности в ряде стран. Очевидно, механизм бифуркации (сдвиг магнитных полюсов планеты)  уже запущен, а нам остаётся думать, способны мы  что-то сделать или  Бог нас собирается  опять жестоко покарать, как в прошлый   раз. Надо понять, что нужно сделать,  чтобы вымолить смягчение кары Господней. 

Демографическое вырождение в ряде стран  уже  не удастся остановить. Наряду с государственным управлением в любом социуме есть еще две  социальные системы его стабилизации - гражданское общество и семья.

Но эти социальные  структуры  не в  состоянии в России остановить  нравственное  разложение Социума. Людям нет возможности получить достойные условия для проживания и создания семей, а гражданское общество чахнет под гнетом государственных структур, опасающихся его усиления. «Закон об общественных организациях» - хороший пример для иллюстрации  этого утверждения. Закон есть, а общественные организации, где?
Но до наших властей эта истина пока не доходит. Они  еще живут в Х1Х веке и думают, что, прежде всего, надо помогать промышленности, а не семье или гражданскому  социуму. Осознание смены социальных полюсов на планете нам будет очень дорого стоить. 

              

4.1.2. Создание героического типа личности:

Героический тип характера начал уже формироваться на нормативном этапе развития, наиболее ярко проявившись во время Куликовской битвы. Однако из её героев мы не случайно знаем, кроме Дмитрия Донского, только Пересвета и Ослябю. Сочетание духовной мощи, данное монахам, и физической силы русских богатырей лишь одно формировало тогда этот тип характера.

В массовом порядке он сложился к войне 1812 года. Тогда на борьбу с французами встал весь народ, а исход войны был определен не только героической доблестью фельдмаршала Кутузова, но и героизмом партизанских отрядов,  действующих в тылу врага.

Очень сильно героический тип русского характера проявился в Крымскую войну в середине Х1Х века (Мамаев курган) и в войнах двадцатого столетия.

Это нашло свое отражение в отечественной поэзии:

По русским обычаям только пожарища на русской земле раскидав позади,

На наших глазах умирают товарищи, по-русски рубаху рванув на груди.










(Константин Симонов)

Более того, поэзия советских времен именно в военном быте видела смысл жизни, утерянный в обычных условиях:


Вот и мы дожили, вот и мы получаем весточки 


В изжеванных конвертах с треугольными штемпелями,


Где сквозь запах армейской кожи, сквозь бестолочь


Слышно самое то, то самое, как гудок за полями.


(Павел Коган)

Многочисленные войны, в которых принимала участие Россия, дали возможность раскрыться этому типу характера, почувствовать его необходимость для страны, выковать народный патриотизм. Как предки умирали на полях сражений с возгласом: «За Святую Русь», так и наши отцы умирали в последней войне с лозунгом: «За родину, за Сталина!»

В героическом характере слиты две важнейшие черты россиян: коллективизм (соборность, унаследованная от нормативных времен) и личный героизм, осознанное желание «положить душу свою за други своя».

Героический «коллективизм»  питается такими общими устремлениями, как «на миру и смерть красна», «сам погибай, а товарища выручай», а вот личный героизм, как правило, бывает смиренным и незаметным, хотя и приветствуется любыми командирами.

Смерть, наподобие подвига Александра Матросова, совершенно не возможна в западном мире, где  личный героизм физически никем  не приветствуется. Хотя Матросов отдавал в своем подвиге самое дорогое - свою жизнь, но разделить в этом поступке «соборность» (жертву во имя успеха своего батальона) и «личный героизм» совершенно не возможно. Одно без другого в России не существовало, да и вряд ли существовать сможет.

                  4.1.3.  «Высокое искусство» и личный подвиг  творца на примере  А.С.Пушкина:

Мысль о том, что на переворот Петра 1 Россия ответила появлением Александра Пушкина, очень важна для нашего исследования. Выпестованное Пушкиным ВЕЛИКОЕ РУССКОЕ ИСКУССТВО «Золотого века» придавало одновременно реформам Петра «классический статус» и  обличало их, как «не приличные для  менталитета России».

В этом отношении характерна оценка Пушкиным личности самого Петра. Поэт противопоставил глобальные реформы царя и его ежедневные указы, «часто писанные кнутом». ( № 18, стр. 679-680).

Бравший в юности уроки «афеизма» (атеизма) в Одессе, Пушкин к концу жизни не только становится православным поэтом, но и совершает личную духовную Голгофу, разоблачив ценой жизни на дуэли с Дантесом антирусскую группировку Геккерена - Нессельроде, что имело  в обществе соответствующий резонанс, а Геккерен был немедленно выслан из России.

Кроме того, Пушкин  по христиански  простил Дантеса, запретив друзьям мстить за него («Требую, чтобы не мстили за мою смерть, прощаю его и хочу умереть христианином»). Перед смертью он приобщился святых тайн и был соборован. Это говорит о том, что перед нами великий праведник Земли Русской.

Пушкин учит нас вставать после великих падений, одним из которых для него  была богоборческая «Гаврилиада». Он получил у царя прощение за её создание и постарался уничтожить все доступные ему экземпляры поэмы.

Жуковский, присутствовавший при моменте смерти поэта, отмечал, что лицо его при этом стало прекрасным, будто он открыл для себя нечто радостное на Том Свете, что и сделало просиявшим его лицо.

Ничего подобного не было дано Лермонтову, поскольку пуля Мартынова попала ему прямо в сердце. Это косвенно свидетельствует о победе богоборческой позиции в его творчестве. Бесовские игры, в отличие от Пушкина, не прошли Лермонтову даром. 

По православному канону всегда можно проследить связь между характером творчества человека и его жизнью, а в особенности - смертью. Достоевский писал: «Пушкин умер в полном развитии своих сил и бесспорно  унес с собой великую тайну. И вот теперь без него мы эту тайну разгадываем».

Эта тайна не только в пушкинском творческом наследии, но и в опыте построения своей собственной биографии, в том выборе, который  поэт  совершает  в последние моменты жизни.

Наиболее ярко она проявляется в секрете его последней дуэли с Дантесом. Формально к нему Пушкин никаких претензий не имел, тем более, что он был в тот момент его родственником - мужем сестры жены. Вызов был послан не против него, а против Геккерена.

Надо понимать, что Пушкин думал, идя на смерть,  не столько о восстановлении своей чести, сколько о восстановлении чести России. Геккерен был ведущей фигурой кружка с открытой антирусской направленностью, в который, кроме него,  входил и граф Нессельроде, президент Академии наук Дондуков-Корсаков и еще несколько близких царю людей. Царь даже обещал поэту прижать их, уговорив его забрать назад дуэльный вызов, но ничего этого  не сделал. Поэту ничего не оставалось, как только аппелировать через два месяца к русскому общественному мнению.

Большинство из его врагов  были «голубыми», что было противно Пушкину. Сам Геккерен прославился скупкой российских художественных ценностей и вывозом их за границу. Министр иностранных дел граф Нессельроде вел политику в интересах Священного Союза, а отнюдь не России. Итогом этой политики стала позорно проигранная Крымская война, стоившая, кстати, жизни самому Николаю Романову. 

  Пушкин хорошо сознавал, что дуэль и возможная его смерть привлечет внимание царя к этой ситуации и заставит его пересмотреть отношение к этим людям. Так и произошло. Геккерена выслали, кресло под  президентом Академии зашаталось, только один  Нессельроде уцелел.

Его судьбу пришлось решать уже не Пушкину, а Федору Тютчеву, сумевшего, много лет спустя,  через соученика Пушкина по лицею графа Горчакова все-таки добиться, чтобы Нессельроде  сняли  со своей должности и отправили в отставку. Горчаков, известный позднее как «железный канцлер» её, кстати, и занял.

 Это было сделано уже решением Александра Второго. Вместе со своим «железным канцлером» Горчаковым они совсем в другую сторону развернули внешнюю политику России,  не без влияния  самого Федора Ивановича Тютчева. Но реформаторам в России никогда не везло. Трудно в ней начинать реформы, но еще труднее доводить их до логического конца. 

В дуэльной истории Пушкин реализовал свой собственный призыв к Богу из стихотворения «Отцы-пустынники»:

«О, дай мне зреть, о Боже, прегрешенья, да брат мой от меня не примет осужденья,

  И дух терпения, смирения, любви и целомудрия мне в сердце оживи!»

В истории осталось свидетельство священника, принимавшего последнюю исповедь поэта, считавшего, что поэт вел себя при этом героически, что  он (священник) сам хотел бы себе подобной смерти. Православное величие Пушкина не только в умелом строительстве собственной биографии, но и в творчестве, как, например, в последнем четверостишии «Памятника»:


«Веленью Божию, о Муза, будь послушна! Обиды не страшась, не требуя венца,

Хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца». 
Новация «фактологического этапа» в духовно-творческом сознании России состоит   в том, что светочи  этого этапа обратили главное внимание не только на личное творчество, но и на личный пример в строительстве собственной судьбы. Особенно высок в этом плане Серафим Саровский, выдвинувший потрясающе важный для России тезис: «Спасись один, вокруг спасутся  тысячи».

        4.1.4.  Промышленно-техническое хозяйство и  городская по преимуществу цивилизация:

Всего лишь четыре процента населения США обеспечивают питание населения страны, да так, что и другим странам достаётся. Но как это им удаётся? Наверно, потому, что оставшиеся 96% живут в городах и обеспечивают высокий промышленный потенциал США.

Жаль, что они лишаются при этом возможности вдыхать чистый воздух, иметь экологически чистое, как в деревне, бытиё. Другое дело, что «американская цивилизация» - это «цивилизация на колесах», чуть что, снялись и поехали, но  все равно жить приходится в городах,  где экологию уже не исправишь из-за внутренне присущего городской жизни нравственного  неблагополучия. В городе невозможно личное знание всех жителей, как в деревне.

Поэтому уровень нравственности в городе никогда не может быть выше определенного порога, недостаточного для нормальной социальной жизни. Преступность, насилие, международный терроризм,  правительственные скандалы и финансовые крахи охватили всю страну, уже не способную нравственно исправиться и преодолеть свой  потребленческий (по отношению к людям) настрой.

Богатым американцам кажется, что они  давно нашли выход из экологического  тупика: они живут в собственных домах в пригородах, где есть все элементы комфорта, но нет городской экологической запущенности.

Но ведь это по кошельку далеко не всем. К примеру, богатые, как правило, не ездят в метро, для этого у них есть машины. Метро - это транспорт для бедных. Но машины только добавляют загрязнения окружающей среды.

Российский город, как было показано, складывался как соединение города и деревни, ибо строился не по «красной линии», а городскими усадьбами. В Москве таких поместий осталось считанное количество из-за политики  строительства, избранной мэром Ю.М. Лужковым, но в других старинных городах России их еще достаточно много.

Сам принцип «природного местообитания» сохранился в России везде: это дачи в окрестностях городов. Дача дает горожанину возможность не только отдохнуть по субботам, воскресениям от суеты городов, она помогает выжить, питаясь продукцией, созданной на этих дачах.


Когда в 60-е годы было принято Правительством решении о выделении горожанам шести  соток загородных земель под дачное строительство,  оно не догадывалось, что этим спасает страну от экологического кризиса. 


А вот решение Сталина в  30-х годах  о строительстве в черте городов крупных промышленных предприятий в эпоху «индустриализации» было огромной ошибкой. Их вредные выбросы к сегодняшнему дню непоправимо ухудшили экологию российских  городов, сделали не пригодной для нормальной жизни  городскую среду обитания нашего человека.


Это было явно антинациональное решение! Заводы надо было строить вне городской стены, развивая одновременно транспортную инфраструктуру. Подобный негативный проект имел далеко идущие последствия для судьбы городов. По всей вероятности, они со временем опустеют, когда будут исчерпаны их рекреационные ресурсы, а жители побегут в пригороды и в села,  точнее в новые «экологические поселения», растущие  к тому времени везде, как грибы после дождя.  Но о них позднее...
Хотя есть  и другие выходы. Например,  закрыть всю крупную городскую промышленность! Подобные решения в начале перестройки кое-где уже были апробированы, даже не по экологическим мотивам.

Если только большинство  населения во всех странах  не переберется в деревни, возростет опасность катастрофы и по медицинским параметрам: из-за роста заболеваемости и повышения смертности в городах.

Правда, сейчас нечто похожее происходит в России  и в экологически чистых деревнях, где население «дохнет от тоски». Сельхозпроизводство повсеместно свернуто, Правительство взяло курс на иностранные закупки продовольствия, а что делать сельским жителям? - Бежать в города?

Пусть  они со временем в деревни жители ещё вернутся, вот вернутся ли они  в загаженные города - это большой вопрос!  В деревню жителей вернет «земля» - ресурс, которого в городе почти не осталось. Хотя вокруг больших городов  его и в деревне  уже почти так же не остается. Одна надежда на глубинку!

                                       4.1.5.  Демократия и власть:

 Очередное изменение российской традиции связано с изменением политической системы власти - введением демократии. Все началось с принятием Николаем Вторым «Конституции России», а завершилось Февральской и Октябрьской революцией.

Когда говорят, что при советской власти был обеспечен более высокий уровень социальных гарантий населению, забывают, что среди населения распределялась минимальная часть ВНП, а большая его часть шла на военные нужды. СССР был не социальным, а милитаризованным государством.

Экономика была не просто военной, а строилась на фальшивой экономической теории. Если бы не Октябрь, у России, получившей перед войной огромные экономические темпы и демократическую власть, было  бы сейчас около 400 миллионов населения и экономический потенциал, как у Финляндии, части царской России, сохранившей её традиции.

Кроме того, второй мировой войны просто бы не было, ибо корень её в страхе промышленников Европы перед  дальнейшим  распространением  большевизма за пределы России.

 Но Бог «попустил» советский  период, ибо «фашистский клин  был вышиблен советским  клином». Начиная еще с декабристов, в России стала накапливаться опасная политическая тенденция, выраженная в словах Ленина, что «декабристы разбудили Герцена, а он развернул антирусскую и антимонархическую агитацию, приведшую страну к Октябрю 1917 года» (Цитирую не дословно).
Вот этот грех нации  и измену православию России надо было искупить страданиями в советский период. Нынешний возврат населения в православные храмы - это начальная  реакция народа на осмысление итогов советского периода. Этот процесс еще наберет  в России должный импульс, если только сама  Церковь  ему не помешает, когда  правящие  архиреи  не удосуживаются подавать   прихожанам  личного  аскетического примера.

Без  необходимого  оцерковления  России не решить демографическую проблему, не говоря уже  о росте народной нравственности. Домостроительство семей исконно держалось в стране  на православной поддержке браков и деторождения, церковном запрете абортов, неприятия «прелюбодеяния», даже в мыслях, ибо относились все они  к «смертному греху».

Можно ли это сравнить с нынешней  пропагандой прелюбодеяний по телевидению и в массовой коммуникации? Допуская подобную  манипуляцию массовым сознанием,  ожидать решения демографической проблемы  в стране глупо и бессмысленно.  Равно как и укрепления институтов  семьи и брака.

В особенности проблематичными эти ожидания делаются в ситуации современной «сексуальной революции», где  рождение ребенка, по воззрениям её идеологов,  есть лишь следствие собственной неумелости.

Нельзя вдолбить современной молодежи, охотно окунувшейся в волны «сексуальной революции», что воспитание ребенка - удовольствие более высокого уровня, чем  просто  секс. 

Если вернуться к обсуждению вопросов политики, можно доказать, что  нашей национальной политической традицией было  соединение трех форм политической власти:

· «демократической» в лице Земских соборов;

· «аристократической» в лице Боярской думы или Госсовета;

· «монархической» в лице выбранного народом царя.

Периоды, когда все три формы одновременно присутствовали, были весьма благодатны для России. Сейчас мы почти приближаемся к этой системе власти, если посчитать президента царем. Но эту систему необходимо обновить  и на  региональном уровне: губернатор - земское собрание - губернский совет, что создано далеко не во всех областях России.
   4.1.6. Доминанта монологического стиля коммуникации, благодаря  коммерциализации СМК:

Принципиально новым явлением в культуре на фактологическом этапе стало появление средств массовой коммуникации (СМК) - прессы, кино, радио и телевидения.  По сути, начал работать механизм письменной и визуальной фиксации многочисленных «фактов и фактиков», размножаемых  лишенной  православного Бога  системой их порождения.
СМК весьма импонируют фактологической культуре,  ориентированной на донесение до зрителя, читателя  и слушателя  огромного количества точек зрения авторов, пишущих для неё.

«Фактом» при этом становилась сама авторская позиция, наиболее интересная людям, а не просто «отражение жизни в формах самой жизни». Фиксация жизни «как факта» является центральной особенностью, сначала искусство кино, а потом и телевидения.

Массовые факты жизни - массовая форма их отражения - огромное количество авторов - массовый получатель сообщений - всё  сплелось в некий единый клубок. Важно разобраться, что в нем хорошо, что плохо.
            

                                       Положительные стороны СМК:

· более полное отражение реальности, информация о её многообразии;

· активизация позиции воспринимающего сознания, его соучастия в культурной реальности;

· формирование у общества некой единой точки зрения на реальности, следовательно, его солидарность и целостность;

                                              Негативные стороны СМК:

· доминанта монолога в творческом общении;

· изучение обратных связей с читателем или зрителем как исключение, а не как правило;

· иллюзорность глубокого отражения жизни из-за «увеличения отражателей» и «понижения их уровня»;

· манипуляция массовым сознанием в интересах кучки владельцев СМК или заказчиков рекламы;

· падение нравственного уровня творческого продукта в СМК, ибо важнее становятся рекламные, а не «творческие паузы».

Массовая коммуникация в сравнении с индивидуальным художественным творчеством  имеет один глобальный недостаток - апелляция в ней к Богу и Вечности не обязательна, обязательно лишь  угождение «массовому вкусу».  Коммерческий характер современных СМИ несет с собой самое разрушительное для них начало. 

Это меняет характер взаимодействия культуры и личности, делая зрителя крайне уязвимым перед воздействием СМК. Возникает проблема незащищенности зрителя (читателя, слушателя) перед бесовским воздействием,  острая проблема «обеспечения его духовной безопасности».

Никакой защиты от этого воздействия, кроме духовно-творческой, у воспринимающего сознания быть не может. Бог попустил возникновение СМК только в надежде, что человечество укрепит свою духовную защиту, обратившись к  своим  религиозным истокам.

Концентрируясь на негативе, нельзя забывать и положительные стороны СМК - мощное поддержание целостности человечества, массовый канал распространения популярных идей в мире. Но если духовная составляющая при этом отсутствует, распространяются совсем не те идеи.

Каков же выход? С одной стороны государственная поддержка нравственных программ на телевидение и вообще в СМК, а с другой стороны - воспитание их работников на должном духовном уровне. Духовное воспитание становится одной из центральных идеологических проблем выживания нации как целого, защиты прав культуры.



4.1.7. «Самосознанье человека - залог величия его!»

Хотя утверждавший это Пушкин  прав, но всё хорошо  в меру.  Нельзя забывать, что величие - это основа глобального самомнения и гордыни. Самомнение и гордыня порождают самодостаточность человека, а она есть ничто иное, как условие демографической катастрофы, ибо человек полон только вдвоём: в мужском и женском варианте.
 Один человек, по определению,  не полон, только пара особей: мужчина и женщина создают инвариант Божества.  Вместе они составляют первоначальную ячейку общества - «семью»,  ценность коей завершает рожденный ими ребенок.

Как только отдельно взятый мужчина или отдельно взятая женщина чувствуют себя вполне самодостаточными, сексуальное удовлетворение они получают с помощью мастурбации, а социальное удовлетворение может приносить им  и чисто  индивидуальное творчество.

Но это приводит к катастрофическим последствиям для общества в целом. То же самое происходит при беспорядочных половых отношениях, когда человек никак не может себе выбрать постоянного жизненного партнера. Крайности всегда сходятся.
Высокая культурная стабильность может существовать, таким образом, только в узких границах устойчивого самосознания, ориентиром которого является высокая духовность. Иначе ценности Целомудрия, Любви, Дружбы, Счастья, Семьи, Продолжения рода  просто «повисают в воздухе».

Поэтому нам очень важно понять христианские истоки социальной и культурной устойчивости в мире. Наиболее точно они изложены в библейских заповедях,  созданных именно во имя  « социальной устойчивости»:

· блаженны милостивые, ибо помилованы будут;

· блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят;

· блаженны миротворцы, ибо будут наречены Сынами Божьими;

· кто нарушит одну из заповедей сих малейших и научит так людей, малейшим наречется в Царствии Небесном;

· оставь дар свой перед жертвенником, пойди и примирись с братом своим и тогда приди и принеси дар свой;

· всякий, кто смотрит на женщину с вожделением, уже прелюбодействовал с ней в сердце своем;

· если правая твоя рука соблазняет тебя, отсеки её и отбрось от себя, лучше для тебя, чтобы погиб один из членов,  а не всё тело было ввержено в геенну огненную;

· кто принудит тебя идти с ним одно поприще, иди с ним два;

· кто ударит тебя в правую щеку, обрати к нему и левую;

· любите врагов ваших, благословляйте проклинающих вас, благотворите ненавидящим вас  и молитесь за обижающих и гонящих вас.

Эти слова, впервые обнародованные Христом на Нагорной проповеди (см. в Библиографии № 1.) нужно понимать и в прямом физическом и в духовном смысле. Только правильная духовная интерпретация порою спасает нас от мысленных  грехов, не менее грозных в Православии, чем грехи физические.

                    4.1.8. Творческие аспекты фактологического сознания:

Как понять помещенную в эпиграф строчку их стихотворения Н.Гумилева о «высоком косноязычии» поэта? Вне специфики «фактологического сознания» это не представляется возможным. Этот тип сознания по существу дал творческому человеку право на ошибку, ибо Знание из универсального нормативного элемента Социума превратилось в чисто индивидуальный результат познания  «фактов и фактиков».

Получив право на ошибку, творец обрел новый тип сознания, названное у нас «фактологическим» Для него характерны следующие аспекты:

- внешнее правдоподобие изображения реальной жизни;

- «право творца  на ошибку»;

- индивидуальность своего видения как основа творческого познания;

- работа в  реалистическом стиле;

- изображение в творчестве  жизни «как она есть», то есть,  чисто внешними средствами.

    Но при внешнем правдоподобии ни о каком изображении жизни, «как она есть», и речи быть не могло, ибо  духовная сущность жизни остаётся вне её чисто внешнего отображения. А фактологическое искусство  его-то, прежде всего, и требует. 

В этой ситуации поэту и даруется «высокое косноязычье». Лишь бы оно удовлетворяло правилу внешнего правдоподобия. В «высоком косноязычии» есть право на ошибку, зафиксированное нами как особенность именно фактологического сознания. 

  4.2. Ментальное торможение   сознания на этапе ФАКТа.

                                «Искусству, чтобы стать реалистическим, пришлось деформировать человека».

                                                                                                                                                              Ежи Лец



      4.2.1. Переоценка значения науки:

Если в нормативные времена переоценивалась религия  как способ решения всех проблем, то в «фактологический период» стали переоценивать «материальный мир», поскольку нашли якобы всеобъемлющий способ его познания - науку.  

 Однако наука была заведомо  ущербной, потому что отвергала гармонию миров, рассматривая в качестве объекта познания только видимый мир, а невидимый, духовный мир, оставляя в стороне. Что же получилось в результате такого отторжения?

Наука стала ориентироваться на чистую эмпирику, став экспериментальным подтверждением случайностей. Поскольку единый внутренне объект познания анализу не подвергался, частности заслонили собой все, локальность заменила универсальность.

 Более того, для умножения этих частностей ученые использовали все более изощренные методы анализа, такие же частные, к слову сказать. Подлинно системных, учитывающих реальную многомерность  структуры мира, методов анализа ученые в расчет не брали, хотя они существовали, пусть  пока в локальном  варианте («эзотерическом»).
Оккультные  ( от слова «occult» -  темный) методы интуитивно хранили в себе понимание мира более верно, чем экспериментальная наука, ибо, как сейчас выяснилось мир на 95% состоит из «темной материи», недоступной для понимания традиционным экспериментальным методом «светлой науки».
Мир в глазах ученых всё более  дробился на фракталы и  усложнялся, а реальность все более уходила от своего истинного взаимосвязанного с человеком вида. Точнее, человек присутствовал в исследованиях в неадекватном для своей сущности виде «Царя Природы», коим он по определению не является. «Антропный принцип» не прав в главном: он не учитывает иерархии духовно-материального мира, преувеличивает  значение человека в нем. Вселенная подстроена, скорей всего, не просто под человека, а под существование Бога в ней, а для  человека она  – лишь в той степени, в какой он «частью Бога»  на деле является.


Проблема «истинности отражения» при этом  подменяется наукой  проблемой «накопления множества «фактов и фактиков», давшей нам право  назвать этот способ познания и соответствующее ему сознание - «фактологическим».
 Кроме того, наука обладает  еще одним крупным недостатком: по существу, до того, как в ней начали развиваться «экологические парадигмы», она своей антропоморфной гордыней,  преувеличением места человека в мире Природы запустила механизм «загрязнения окружающей природной среды». Развивая фальшивую парадигму: «все для человека, все во имя человека», она привела человечество на край глобальной экологической катастрофы. Несистемный подход к реальности породил ситуацию, где идея - «все для человека», логически  обернулась его постоянным  колебанием на грани полного уничтожения. Крайности опять сходились.


4.2.2. Сверхнормативное усиление значения отдельной личности:

Это сверхнормативное усиление значения отдельной личности в ущерб соборности и коллективизму имело печальные последствия, прежде всего, для самого человека,  плодившие повсеместный  рост  индивидуализма в мире.

Глобальная катастрофа потому на нас и обрушилась, чтобы доказать никчемность индивидуальных усилий человека,  когда он забывает о значении  «соборности». В особенности эта тенденция приняла опасные формы на Западе, у нас всё происходит много мягче, к нашему счастью, об общинной соборности мы еще до конца не забыли, особенно в деревнях. 


 В отличие от западного Возрождения, наше  было связано с именами преподобного Сергия Радонежского  и Андрея Рублева, а также с целой эпохой «монастырской колонизации» Руси. Никакого превышения значения отдельной личности при этом не имело места, ибо монахи предпочитали и  в быту  общежитие. 

Бог не оставил Россию без присмотра и послал ей такого смиренника и праведника, как преподобный  Сергий Радонежский, сумевший освободить Россию от всех негативных качеств, которые в эпоху  Возрождения имели место  на Западе.

От этого спасли  нас  духовное смирение, преодоление гордыни, аскетизм, предписанный монахам  по монастырскому уставу и по всему чину православного мировоззрения.  Хотя, конечно, исключения были, взять хотя бы известный спор Нила Сорского и Иосифа Волоцкого.

Как уже говорилось, первый стоял за продолжение аскетической традиции в монастырской жизни, а второй - за то, чтобы монастыри были богатыми и могли, в случае опасности, помогать окружающему населению. Но этот спор бессмыслен, ибо на деле нужно сочетание обоих подходов.

Однако особенность тех  времен была такова, что побеждали не позиции, а личности их представляющие. В случае победы той или иной личности, её авторская позиция принималась со всеми негативными последствиями. Их просто не замечали.

Так случилось и в этом случае: победа точки зрения Иосифа Волоцкого принесла монастырям столь опасное искушение, когда необходимости спасать население от голода у России уже не было, да и враги монастыри не осаждали. Они  так разбогатели, что, если бы не траты на милосердие, то давно бы уже погибли от этой печальной участи - «быть богатым». Перестроечные истории с  «новыми русскими» это хорошо подтверждают.
Эта опасность, когда в споре противодействующих сторон, побеждает не истина, а личность, грозит России и по сегодняшний день, в особенности в сфере политики, носящей у нас  по преимуществу «личностной характер».

Анализируя  духовную сущность спора двух святых, мы склонны считать, что Нил Сорский стоял уже на более продвинутых позициях  фактологического сознания,  а Иосиф Волоцкий оставался душой в общепринятом тогда нормативном сознании. 

               

   4.2.3.  Потеря ощущения единства и целостности человека и   мира:

Потеряв, благодаря позиции науки, правильную системную ориентацию в мире, где человек и Природа имели хотя бы равные права (на деле, как мы уже говорили, роль Природы много важнее роли человека),  человек принял за истину пирамидальную структуру бытия, где наверху пирамиды - он сам.

Почему в эпоху Возрождения сожгли Джордано Бруно, а Галилей и Кеплер вынуждены были много пострадать за свое открытие множественности звездных миров? Потому что Церковь, их осудившая, внутренне не могла принять ничтожность человека в этих открывающихся  космических безднах.

Люди привыкли воспринимать тогда структуру мира как единство Пространства-Времени, а не как Вечность-Бесконечность. Превышение роли человека локализует окружающий мир, сводит его Вечность-Бесконечность к «Пространству-Времени, подогнанному под масштабы самого человека». Ограниченность земного   времени   играет только негативную роль в духовном развитии планеты, мешает человеку понять свое истинное место и предназначение в Космосе.

Западная Церковь как бы приняла в качестве ненарушимого догмата будущий «Антропный принцип», ведь согласно ему все основные параметры Космоса  подогнаны под необходимость появления в них мыслящего человека. На деле, однако, всё складывается  немного  иначе.
Параметры Космоса подогнаны под бытие в нем Бога, а не Человека. Ему надо было бы  подчиниться отнюдь не закономерностям «Антропного принципа», а библейскому закону.

На деле Западная Церковь боролась лишь  с собственными заблуждениями, уничтожая людей,  утверждавших противоположное. Она отстаивала  не доктрины, а  заблуждения  людей Церкви, уверенных в своих позициях, не способных вместить до конца Вечность-Бесконечность Божественной точки зрения.

При внимательном рассмотрении вопроса становится ясным, что обе эти позиции можно примирить, ибо Пространство - Время имеет одну чисто материальную структуру, которая предполагает появление в ней человека, а Вечность-Бесконечность Космоса имеет другую - духовную  структуру, ориентированную на бытие в ней Бога. Причем их целостность обеспечивается не открытым тогда еще  «полевым механизмом»,  вечным круговоротом нейтрино (или торсионных энергий), соединяющим, как мы показали,   оба мира в Единое Целое.


Поэт Х1Х века искренне считал:

«Раскрылась бездна, звезд полна, звездам числа  нет, бездне - дна!»


Поэт ХХ века скажет уже совсем по-другому:

«А дальняя звезда в конце села, как свет в последнем домике прихода».

Ощущение целостности миров, сопричастности Космоса и Человека  возвратилось к человеку в ХХ веке после полета Юрия Гагарина.  Оно стало противостоять механистической картине мира, навязанной нам прежним состоянием науки.  Сегодня эта целостность, безусловно, работает на религиозное понимание жизни.

Однако, подход к Вере с чисто рациональных позиций науки, чреват потерей «тайны Бога»,  разбивающейся об абсолютную веру науки в её способность  до конца познать сущность мира. Но Бог непознаваем по Своей сути!

Дело в том, что Вечность - Бесконечность Божественного мира столь велики и многообразны, что науке никогда не найти адекватных  инструментов познания этой Бесконечности. Зато они есть в богословии, но это уже «совсем другая материя».

Иллюзия, что наука легко может познать «тайну Бога», опасна тем, что подобное научное  подтверждение Веры работает на некую интеррелигию,  готовящую  только приход в мир  Антихриста.

                       4.3.  Защита членов семьи ( роль собственности):

Возвращаясь  к идее тождества фактологического сознания и сознания семейно-родового, то в защиту этой идеи отметим  раннюю  актуализация  проблемы собственности.  При  мифологическом и родовом (нормативном) сознаниях  она возникнуть, как таковая, просто не могла. Там царил коммунизм, и было всё общим.

Главы семьи,   впервые получив в свое распоряжение собственные жилища, стали относиться к имуществу семьи как  к частной собственности. Уникальность собственности, её индивидуализация как семейного и частного имущества, могла возникнуть только после отчуждения семьи от рода и её индивидуализации. Индивидуализировалось, прежде всего, сознания самих глав семьи, а потом эту индивидуализацию они переносили на собственное имущество, которым вначале были и дети и жены.

Переход семейного имущества в статус «частной собственности» потребовал от мужчин защиты этой собственности, ибо на родовые стоянки нередко нападали чужие племена. Война за собственность  и породила войны вообще. Раньше первые люди сражались только с дикими животными. Драк между племенами не было, ибо не было за что драться. Все было у людей  общим, а  передача другому племени какой-то собственности (включая женщин) легко решалась на совете племени, ибо семейной привязанности в мужском   сознании вождей  тогда еще не доминировали.

Потом, когда женщины стали  играть заметную роль  в жизни племен (в эпоху матриархата), этот вопрос вообще не возникал, ибо каждое племя было заинтересовано в росте числа своих соплеменников. Без женщин, это пока не возможно. Именно потому, что постепенно это все же становится возможным, так интенсифицировалась борьба женщин за равные права с мужчинами. Нет ничего случайного в этом мире! Равенство полов также бессмысленно, как рождение детей с помощью клонирования. Биологически  мужчина и женщина совершенно не равны, они просто дополняют друг друга. Равны семьи – третья ипостась  единства двух противоположных начал Социума. 

                       4.4.  Познавательные способности человека:

В те времена, когда семьи еще не выделились из рода и не стали жить отдельно, познавательные способности человека как члена рода также не развивались, а, следовательно, не было условий для развития фактологического сознания.

У любого племени всегда были свои специализировавшиеся на познании окружающей реальности представители, прежде всего, знахари, волхвы, шаманы, колдуны и т.д. Необходимость в развитии этих специфических качеств у каждого члена рода отпадала. Однако природная ситуация была изменчива, возникали такие сюжеты, когда отдельные члены племени попадали в  изолированную обстановку,  и были вынуждены адаптироваться к ней, срочно развивая свои собственные познавательные способности.

Не только выделение семьи  из рода повлияло на эти обстоятельства, но и изменчивость окружающей среды,  потребовавшей  развития индивидуальных адаптационных способностей  у   каждого члена рода. 

Конечно, фактологическое сознание, в котором главную роль играет наука как способ познания реальности, «как она есть»,  был  не характерен для древнего мира. Там развивалось, по сути дела,  не фактологическое, а «инструментальное сознание», возникающее в результате приспособления все более широкого количества природных материалов  к использованию их в качестве  человеческих инструментов воздействия на окружающую среду.

Сначала палка, потом камень, позднее огонь, далее черепа диких животных как посуда, а их кости как ложки и вилки и т.д. Инструментальное сознание развивалось и усложнялось по мере того, как в этот круг орудийной деятельности вовлекалось все более широкий диапазон  предметов природы, например, колесо…
Но принципиальный перелом, приподнявший этот тип сознания на новый уровень, произошел лишь после того, как человек перестал использовать естественные  (природные) предметы как инструменты, а перешел на изготовление искусственных инструментов, в частности железных и бронзовых орудий. Фактологическое (познающее) сознание получило допинг для своего развития, ибо без наблюдения природы и умножения познавательных способностей, человеку развивать новые  инструментальные  качества было бы невозможно.

                     4.5. Отсутствие универсальности у «фактологического сознания»:  

Сам путь развития сознания, дорога к  расширению познавательных способностей Человека проходили через:

а)  познание Целого («океанический миф»);

б) познание нравственных Законов социального бытия («нормативное сознание»); 

в) познание Жизни таковой, «как она есть» («Фактологическое сознание»).

 На последнем этапе у Человека возникла необходимость не просто включения в Целое Природы и не просто познания её главнейших законов, а в научном (средства научного познания со временем менялись)  постижении фактов действительности без прикрас, без мифов и религиозной идеализации.

Позднее в духовно-инновационном сознании,  Человек  и чисто  научное  познание подвергнет сомнению, осознав необходимость выйти на равноправный диалог с Высшим Разумом, доверяя  познавательным результатам только такого диалога. Наука сам по себе осознает свою локальность, а не всеобщность. Для этого просто должен расшириться объект её познания и выйти за рамки познания реальности, «как она есть», то есть чисто внешне.

Столкнувшись с великим разнообразием окружающей жизни, человек понял, что этому разнообразию нужно противопоставить свои собственные ментальные  средства познания, которыми выступили  МИФ, ИНСТРУМЕНТ, ЭКСПЕРИМЕНТ и ДИАЛОГ.

Наука с помощью эксперимента  дала огромную силу научно-техническому прогрессу, но в конечном итоге нисколько не освободила, а напротив закабалила современного человека, подчинив его машине и машинным технологиям. Он стал уязвимым  без них, представьте жизнь в городе, где в результате катастрофы не работают канализация, водопровод, газовые и электрические сети! Человеку останется только бежать из такого города на природу!

Новую опасность в плане подчинения духовности  человека себе несут компьютерные технологии. Человек должен быть с ними предельно острожен,  он  не может допустить, чтобы компьютеры закабалили его, забыв про  своё чисто «сервисное место». Компьютерное сумасшествие подростков говорит, к сожалению, что эта опасность совершенно реальна. 

Опора только  на науку вредна для человека тем, что он с нею вместе возлагает слишком большие надежды на «локальное знание о мире», не заботясь о Знании  Универсальном. Наука стала развиваться так, что универсальное знание, в силу необходимости носившее религиозный характер, было сразу отвергнуто. Как сказал Лаплас Наполеону: «Я не нуждаюсь в концепции Бога!» Подобное утверждение со временем оказалось чреватым тяжкой экологической катастрофой, какую преодолеть  можно,  только соблюдая принцип ЕДИНСТВА ПУТЕМ ОБМЕНА универсального (духовно-инновационного)  и локального (фактологического) знания.

5. Глава «Духовно-инновационное (творческое) сознание»:
                                           «Кого тот Ангел победил, тот правым, не гордясь собою,

                                            Выходит из такого боя в сознанье и расцвете сил.

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

                                            Его все чаще побеждало, чтобы ему – расти в ответ».

                                                                                                                                                          Э.М. Рильке

5.1. Общая характеристика духовно-инновационного сознания



«Чем ночь темней, тем ярче звезды, чем глубже скорбь, тем ближе Бог».

                                                                                                                                                  Ап. Майков 



     5.1 1. Развитие экологического сознания как синтез науки и религии:

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

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

В чем же оно состоит?

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

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

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

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

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



5.1 2. Развитие энергоинформационного языка коммуникации:

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

Каковы же социальные последствия  широкого его распространения?

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

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

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

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

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

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

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

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

                                         
  5.1 3. Переселение людей из города в сельскую местность:

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

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

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

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

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

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



                                5.1.4.. Доминанта культуры с духовным диалогом в основе:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

· диалог авторов со зрителями в процессе восприятия продуктов художественной культуры. В новой ситуации отношения художника и зрителя принципиально меняются, ибо в инновационной культуре зритель, слушатель - не субъект восприятия, а сотворец, соучастник творчества. Механизм подобного соучастия обеспечивается тем, что внутри инновационного произведения обнаруживается масса «значащих пустот», которые должны быть самостоятельно зрителем осмыслены на основе собственного опыта и духовного багажа, что и является его личным вкладом в сотворчество. (Кстати, в нашей работе их также много).

      Диалог - это не просто принятие или учет мнения другого участника диалога, это совместное познание истины, важный механизм её отыскания. Практически каждый человек, используя этот метод познания, становится ученым человеком, владеющим секретом раскрытия истины.

Таким образом, мы можем однозначно утверждать, что главная особенность культурного инновационного  сознания построена на диалогических отношениях с окружающим миром. Именно духовный ДИАЛОГ  в различных формах является доминантой этого типа сознания и присутствует во всех  своих многочисленных проявления в различных жанрах и типах инновационной  коммуникации.

Особенностью диалогических отношений является отсутствие у собеседника уверенности в своей абсолютной правоте  и вытекающее из него стремление постоянно согласовывать с собеседником свою позицию, не страшась менять её в соответствии с поступающей от другой стороны информацией.


Диалогические отношения не являются уникальной особенностью этого типа сознания. Они имеют место во всех типах культурного сознания, только специфически меняются по мере исторического развития. Сейчас они становятся доминирующими. Специфические особенности современной культуры Постмодернизма также построены на учете принципов диалога. Современная культура настаивает на том, что ей не обязательно быть понятной, она должна быть   п о н я т а, а это не одно и тоже. 

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



   5.1.5. Создание нового типа «мессианского человека»

Как говорилось, термин  «мессианский человек» придуман не нами, а Вальтером Шубартом  (см. № 13, стр.16 - 161)

С точкой зрения самого автора рекомендуем ознакомиться в его книге, мы же хотели расширить авторское толкование этого термина, включив в него некоторые специфические характеристики человека с именно  духовно-инновационным сознанием:

· наличие подобного духовно-инновационного сознания;

· синтез всех предыдущих особенностей «героического», «аскетического» и «гармонического»  типов человека, находящих в «мессианском типе личности» каждый своё;

· четкое сознание своей миссии на земле - установить диалог с Богом и слиться с Ним, а также другие аспекты миссии: социальные, политические, психологические и т.д.;

· действенная подготовка к своей миссии после смерти, которая  получает именно  в Иномире  для этого типа человека  свое окончательное завершение;

· творческое начало,  творческий подход ко всем основным видам человеческого проявления в этом мире.

К особенностям «мессианского типа» человека мы постоянно обращаемся в этой книге, поэтому исчерпывающее их изложение в одном месте физически не возможно.

               5.1 6. «Ноосфера» как духовно-творческий тип будущей инновационной цивилизации:

Разработанный русским учеными и мыслителями тип цивилизации - «ноосфера» (сфера Разума) получает новый импульс в грядущие времена, после ноосферного Перехода. Главным спусковым крючком этого Перехода, на наш взгляд, станет преодоление глобальной экологической катастрофы, которая обрушится на мир в ближайшее время.

Усилия наших философов-экологов Подолинского, Вернадского, Циолковского, Чижевского, Федорова, Моисеева и других не пропали даром, они будут весьма востребованы в эти времена. Конечно, кое-какие мысли из их теоретических разработок уже устарели, но  большая их часть найдет базу для практической реализации.

Главной мыслью Вернадского была уверенность, что биосфера так или иначе, рано или поздно, перейдет в «ноосферу», при условии, что человек возьмет на себя ответственность за дальнейшую эволюцию планеты.

Другое дело, что он исходит при этом из устаревшей концепции, что интеллектуально человек развит  сильнее  планеты, поэтому он может взять на себя за нее ответственность. Современные научные воззрения показывают, что это не совсем так. Планета обладает интеллектом более высоким, чем человеческий, поэтому вопрос об ответственности нужно рассматривать,  как возможность человеку договориться с планетой в диалогическом режиме и найти компромиссную базу для совместного решения  возникающих экологических проблем. (См. об этом № 11).

Иначе планета просто скинет человечество со своего лица, что она уже и начала делать. У человечества пока не хватает разума вступить с нею в нормальный диалог. Возможности для такого диалога есть и чисто интеллектуальные. Необходимо понять все истоки экологического загрязнения и принять меры к их минимизации.

Основные параметры этого диалога уже изложены в трудах упомянутых предшественников:

· мерилом развития диалога становится совместное гармоническое развитие человека и Природы планеты;

· человечество отказывается от иллюзии, что он выше Природы, а понимает свою равновеликость, а, может быть, даже и приниженное положение;

· целью их взаимодействия становится равновеликое удовлетворение как разумных потребностей Природы, так и «разумных потребностей» человека;

· во взаимоотношениях человека с Природой разрешено только то, что не нарушает их гармоническое равновесие, исходный баланс, о котором знали еще язычники;

· в основу отношений человека и  разумной Природы  кладутся этические и религиозные основы, регулировавшие раньше только взаимоотношения между людьми;

· взаимоотношения человека и Природы мыслятся как процесс их взаимной коэволюции, единства и взаимовыгодного сотрудничества.

Кроме указанных русских философов-космистов огромный вклад в экологическую этику внесли и западные философы, например, ученый Альберт Швейцер  и священник Тейяр де Шарден   книгой о ноосферном человеке  (№ 15) Огромный вклад внесли в дело ноосферного Перехода современные западные философы «экоцентристы», развивающие многие аспекты этого Перехода на психологическом уровне.   (См. например,17, стр. 416)            

                                    

                 5.1. 7. «Космизация»   мировых религий:

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

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

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

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

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

Кроме пророков, несущих нам Божественную информацию, сейчас появились уже книги от представителей космической духовности, которые общаются с нашими миром с помощью ченнелинга, то есть коммуникации, совершаемой людьми  в измененном состоянии сознания». Например, одним из таких космических пророков является Крайон. (см. № 30)
   Однако, подобное общение для людей, не наделенных инновационным сознанием опасно. Они всегда находятся в искушении выдать своё общение с низшими  духами за общение с Богом, при этом находится масса народа, готового этим общением очароваться.  Инновационное сознание выступает и как критерий и как фильтр  этих процессов. Оно одинаково важно и для пророков и для их почитателей.  


                             5.1.8.  Новый этап в истории культуры - «Тысячелетнее Царство Христово»:
На наш взгляд, этап духовно-инновационного сознания имеет поддержку и в религиозной литературе, реанимируя старую идею «хилиастов» о «тысячелетнем Царстве Христове» на земле.

Эта идея опирается на соответствующее место из Библии: «И седьмой Ангел вострубил, и раздались на Небе громкие голоса, говорящие: царство мира соделалось Царством Господа  нашего и Христа Его, и Он будет царствовать вовеки веков». (Откр.,11, 15)

Тысячелетнее Царство Христова на земле с упорством ждали ранние христиане, позднее эта идея была сочтена «ересью», хотя, на наш взгляд, несколько поспешно. Богословы считали, что Царство земное от мира сего, а Царство Божие от Иномира, поэтому на земле построено быть не может. Как мы пытаемся доказать, основной механизм функционирования этого типа цивилизации - диалог, в том числе диалог с Богом, то есть диалог Земного Царства с Божественным.

Пусть на земле будет построено  «Земное Царство», но с постоянным диалогом с Богом. Различия будут, но не столь существенные, ибо Бог будет иметь возможность нашими же руками постоянно корректировать земные дела.

 Равно так же, как и биосфера, как  показал В.И.Вернадский,    с научной закономерностью переходит в «ноосферу», точно также и  Земное Царство  приближается к Царству Божьему, хотя полного совпадения быть не может. Одно материальное, а другое духовное. Но духовное Царство может задать все параметры и ориентиры   Царству земному, ибо  последнее будет постоянно стремиться к  возрастающей идентичности с первым.

Возникает только один вопрос, а какова при этом роль Антихриста? В дальнейшем мы изложим идею, что Антихрист на земле будет побежден Христовым воинством, основную часть которого будут составлять русские, ибо только на территории России остались для этого необходимые предпосылки. Однако в подобной постановке вопроса есть национальная гордыня, поэтому мы на ней отнюдь не настаиваем.



  5.1. 9. Осознание особой миссии России в мире:

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

Пророческий дух Православия вселяет в нас уверенность, в понимании духовно-инновационного этапа не только как Тысячелетнего Царства Христова, но и как периода накопления ошибок, приводящих нас, в конце концов, к Страшному Суду, правда, не на основе «суда», а на основе «Апокостасиса», то есть, «спасения со всеми и для всех».

Уверенность в воцарении на земле Царства Христова вселяет нас хотя бы Молитва Господня: «Отче наш, Иже еси на небесех, да светится имя Твое, да приидет Царствие Твое», но поскольку Царствие Божие на Небесах уже давно есть, то речь  в молитве идет, очевидно,   о его  приходе   на Землю. И оно придет!


Наше упование на неизмеримую Любовь Господа к людям делает также  уверенность в Апокастасисе совершенно непоколебимой. Он, по крайней мере, более вероятен, чем картины Страшного Суда, посылающего большинство человечества прямо в Ад. Другое дело, что сам Ад можно трактовать по-разному. Некоторые попытки нетрадиционной трактовки мы уже сделали. 

Возможно на ранних этапах христианства, когда Страх Господень играл такую большую роль,  толкование Ада как Страшного Суда было адекватным, но сейчас мы уповаем больше на огромность Любви  Господа к людям и Его желание всех помиловать. Жестокая трактовка слов о последних днях  как о «Страшном Суде»   ныне уже не оправданна, сейчас, с нашей точки зрения, за ней нет будущего. Да и  трудно  соединить эти «последние дни» ( пусть не для всех, а лишь для попадающих в Ад) с идей бессмертия души!

Как это кому-нибудь ни покажется странным, но реализации особой миссии России в мире началась уже в советский период жизни нашей страны.  Именно в эти годы в стране сложился особый соборный дух активности,  пускай существовавший  на базе  извращенной идеологии.  Однако трудовой энтузиазм, уверенность в завтрашнем дне были в ту пору очень велики, и  не сравнимы с тем, что творится сейчас.

Во многом это  связано с тем, что русские посчитали «коммунизм» именно реальным построением Царства Божия на земле, хотя  у коммунистов и  не было Бога. Людям трудно жить без уверенности в завтрашнем дне,  без мечты о «прекрасном будущем».

Именно потому,  что в марксистской идеологии такая мечта была, хотя и называлась неадекватно сути «коммунизмом», как подлинные  «тайные христиане»,  русские восприняли её именно как «Царство Божие на земле» и готовы были отдавать за эту мечту свою жизнь. Это уже стало у русских национальной традицией. 

Русская соборность в дореволюционные годы также имела место, но не имела тогда того действенного начала, как «механизма приложения трудового энтузиазма всего народа», который ей придала советская власть. Народу было за что бороться - за «коммунизм», толкуемый как Царство Божие на земле.

Налет  идейной неадекватности, бывший  на этой идее в годы советской власти, сейчас легко снять, но сама идея «соборной активности» у нашего народа присутствует изначально, а это уже не мало. Осталось только придать ей духовный импульс, чтобы она повела народ за собой в будущее. Мысль о реализации  Царства Божия  на Земле такой импульс даёт.

                         
                  5.1.10.  Изменение структуры политической власти в России:

Начиная с большевиков, в России совершалось  принципиальное движение народного сознания в сторону Инновации. Не осталась в стороне и политическая система. Коллективная выборность руководящих органов, даже при всех извращениях,  ей свойственных ей  в годы советской власти, породила у народа убеждение, что «советская власть» была «народной». 

Пусть реальная власть была у партийной верхушки, но обставлено это было так, что на духовном единстве народа  не отражалось. На местах в руководстве было достаточно людей, только что вышедших из низов, и с этими низами связи еще не растерявших.
Соединение «демократии» (которую на русском языке правильней называть «соборностью») и «духовности» - вот что ожидает дальнейшую эволюцию власти в России. По мере того, как будут созданы условия, чтобы наверх попадали честные люди, постепенное «оцерковление Закона» станет не иллюзией, а «национальным общим делом».

Уверенность, что с Россией в будущем будет все в порядке, высказана в давние времена еще Александром Блоком:


«Пускай заманит и обманет, не пропадешь, не сгинешь ты,

   А лишь забота затуманит твои прекрасные черты!

   Какому хочешь, чародею отдай разбойную красу!


Ну что ж, одной заботой боле, одной слезой река шумней...


А ты все та же: лес, да поле, да плат узорный до бровей...»

 Россию ждет ставшее традицией соединение трех сторон российской власти: монархической (царь или президент), аристократической (Госсовет или Федеральное собрание) и демократической (Госдума и земские органы на местах). 

  Важна только мотивация людей, стремящихся во власть. Если ими движет только  личный интерес, то такая власть обречена, если есть  общественные интересы, то и у  власти есть шансы на долгое существование.

 Ситуация глобальной катастрофы породит массовое стремление «к спасению», а следовательно, к рекрутации во власть порядочных людей. Тогда и власть сумеет противопоставить катастрофе нечто новое,  чему  обещана  разная, в том числе, и Божья помощь!

5.1 .11. Механизмы целостность «творческо-религиозного (инновационного) сознания»:
Наше осмысление целостности  культурных  типов сознания на Руси  отражает следующая матрица:
                                                                                                                                        
Матрица № 5:
	Элементы
	На этапе 
МИФа
	На этапе 
НОРМЫ
	На этапе 
Факта
	Этап 

ИННОВАЦИИ

	История
	Киевская 

Русь
	Московское

Царство
	Петербургская

Империя
	Советская и

постсоветская

Россия

	Творческие

Личности
	 ПУШКИН
	ГОГОЛЬ
	ТОЛСТОЙ
	ДОСТОЕВСКИЙ

	Духовность
	Двоеверие
	Вера в Бога
	Безверие
	Духовное

 усовершенствование

	Механизмы

Целостности
	Поклонение

Природе
	ПРАВОСЛАВИЕ
	Вера в Науку
	Синтез Науки и 

Религии с любовью

К Природе


Идея связи Пушкина и Киевской Руси хорошо показана у протоиерея Александра Шмемана: «Киевское христианство для русского религиозного сознания имеет то же значение, что и Пушкин - для русского художественного сознания: значение образца, золотой меры, царского пути». ( № 15, стр. 323)

Связи Гоголя с «нормативным сознанием», Толстого - с фактологическим, а Достоевского с «инновационным» прослежены в наших предыдущих работах.
Гоголь - человек сугубо православный. Даже когда он в «Вечерах на хуторе близь Диканьки» отдает дань язычеству, делает он это с чисто православных позиций. Толстой ни Православную Церковь, ни государство  не признает за представителей Бога на земле. Он уверен, что важнее не организация, а личность, но в качестве такой духовной личности видит самого себя. Поэтому РПЦ и извергла его из своих рядов,  да так, что даже сегодня отказывается снять с него свою анафему.


Достоевский - человек также православный, но в его духовности есть акцент на личное самоусовершенствование, на постоянное стремление человека к духовной красоте. Не случайно у него возникла идея, что «Красота спасет мир!»

Творческое воздействие на массовое сознание очень велико и мы, безусловно, относим его к одному из действенных механизмов поддержания целостности. Но более мощное воздействие на массовое сознание в «Инновационную пору» окажет синтез всех четырех механизмов целостности:

· Поклонение Природе;

· Православие;

· Вера в Науку;

· Синтез Науки и Религии с любовью к Природе.


Каждый в своей области эти механизмы сыграют свою роль в развитии эффективных  способов деятельности перед лицом  опасности. Вместе они и спасут Россию, а  та спасет весь  мир, придав ему новый импульс развития с учетом уроков, полученных при преодолении катастрофы. Страшный Суд при этом может и не понадобиться. Быть может, много позже…

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

Такое «экологическое образование» должно быть построено на культурных традициях России, в частности, на отношении к Природе деятелей русской культуры. Как к ней относились русские поэты, мы попробуем показать в следующем списке стихов:

· Константин Батюшков «Есть наслажденье в дикости лесов»;

· Александр Пушкин «Осень» (Октябрь уж наступил...)

· Михаил Лермонтов «Когда волнуется желтеющая нива»;
· Федор Тютчев «Есть в светлости осенних вечеров»...
· Афанасий Фет «Я потрясен, когда кругом гремят леса...»
· Сергей Есенин «Отговорила роща золотая», «Я по первому снегу бреду», «По осеннему кычет сова»...
· Николай Гумилев «Прекрасно в нас влюбленное вино»
· Марина Цветаева «Тоска по родине - давно разоблаченная морока»
· Константин Бальмонт «Есть в русской природе усталая нежность»
· Николай Заболоцкий «В очарованьи русского пейзажа»
· Самуил Маршак «Всё цветет по дороге, весна,,,»

 В  основу экологического образования также  должен быть положен принцип «диалога», глубокого уважения к знаниям и интуиции учеников. Легко приставить себе прибывшего в сельскую школу молодого учителя биологии, который с городской фанаберией станет раскрывать сельчанам тайны природы, не учитывая их опыта  любви к Природе, всосанной  с молоком матери. Вряд ли его ожидает успех в своей педагогической деятельности.


Основой нового ноосферного образования является глубокое убеждение учителя, что ученик потенциально знает столько же, как и учитель, и его надо не «образовывать», а создавать условия, чтобы он сам заинтересованно  стремился к более глубокому познанию. Истины.

Основным механизмом воспитания такого  сознания становится  Диалог во всех жанрах, видах и формах: ученика с учителем, диалог с Природой, диалог с Культурой, диалог между учениками.

Постоянные контакты с природой, построенные на любовании ей, пропаганда русской литературы, воспевающей Любовь к Природе, - вот механизмы инновационного  воспитания.



5.1.13.  Перекличка Мифа и Инновации, синтез культур:


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


Отметим некоторые из них:

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

· отказ от локального «фактологического сознания» и стремление к космической целостности, к постижению «первоэлементов мира», восприятие их в целостности и единстве («А дальняя звезда в конце села как свет в последнем домике прихода»  в стихотворении Э.М.Рильке);
· признание иллюзорности глобального миропонимания, преимущественно рационального плана (Пикассо: «Все хотят понимать искусство. Почему же не стремятся понимать пение птиц?»);
· восприятие  природы  в разнообразии цветов, запахов, идей, по преимуществу,  в их языческой  и магической целостности;
· отношение к творческой фантазии как к фантазии природы, где природа  служит образцом и идеалом всех творческих проявлений;
·  восприятие творчества как механизма Природы: художник служит орудием природы, выразителем её сил, соединение духовного (вечного) и материального (пластического) начал в искусстве;
· творческий синтез, как  «в мифе», где творец - не профессионал в одном типе творческого проявления, а многогранный деятель - и поэт, и композитор, и исполнитель одновременно;
· соединение «политеизма» и «полистилизма», то есть, инновационный художник вбирает в себя все стили, как Пикассо: и фовизм, и салонное искусство, и кубизм, и абстракционизм, и неоклассический стиль; (сейчас возможен и новый, более глубинный  стиль творческого  единства, который мы окрестили бы как «инновационный»);
    Инновационное творчество синтезирует и мифологию и идейную «нормативность», как, например, «Герника» Пикассо,  являющаяся соединением абстрактного стиля с ярким чисто  политическим протестом художника против  фашизма.


В  искусстве ХХ века нередки примеры и чисто реалистического искусства. Но реализмом  далеко  не исчерпывается все его стилистическое многообразие.


Вместе с тем, мифологическое искусство принципиально отличается от инновационного,   много более динамичного, тогда как МИФ всегда  статичен. Инновация всегда готова к внутреннему взрыву, она «всегда беременна новым». Статичность МИФа стремится к вечной  неизменности и божественной универсальности.


Время МИФа  - спокойное время, а Инновационное творчество  есть ответ художника на внутренние потрясения ХХ и последующего веков, есть способ адаптации населения к эпохе беспрестанных бифуркаций в ХХ1 веке.


Если в основе мифологического искусства лежит верность природному мироощущению, в основе нормативного - преданность религиозному идеалу, в основе фактологического искусства - верность реальности и её «фактам», то в основе Искусства Инновационного  лежат стремления художника отразить мир во всей его многогранности, соединив ранее не соединяемые Добро и зло, Жизнь и Смерть, мир природы и Инобытиё, Землю и Космос. Творец считает себя обязанным скорректировать накал постоянных изменений, постоянное разрушение старого,  приспособить людей к новым явлениям и обстоятельствам. 

                  
5.1.14.  Постинновационный период: 
Сегодня мы очень немного можем сказать о тех грядущих временах, хотя в «Откровении  Иоанна Богослова»  кое-что  в метафорической форме уже сказано. Остаётся только вернуться к этой евангельской притче:

· из неё с огромной доле ясности вытекает, что в Божественный Замысел о конечной судьбе человечества входит «Всеобщее воскресение» или «Апокастасис»;

· вместе с тем, хотя это  «Всеобщее воскресение» можно предположить, что далеко не все подобным образом спасутся, ибо тогда нелогичным стало бы завоевание  перед Вторым Пришествием Христа такой   огромной  популярности  Антихристом; 
· в Библии неоднократно подчеркивается, что «Вера без дел мертва», что одной Веры не  хватает, чтобы попасть в Рай, нужны дела, а на них не все способны;
· Появление Антихриста мотивировано тем, что единство и диалог религий не ограничится только  подобными  формами сотрудничества, а начнет перерастать в создание некой интеррелигии, далекой  от Бога; такой попыткой в свое время была книга Д.Андреева «Роза  мира», проповедующая   свой вариант прихода Антихриста в мир;
· кроме того,  к  «Апокалипсису» человечество должно привести завоевание  больших позиций человекобожием, когда человек станет  все больше перетягивать одеяло на себя, отдавая Христу лишь малую часть должного; однако в момент этой вселенской катастрофы случится «полное обновление духа и твари», делающее, тем не менее, возможным «всеобщее воскресение»;

· негативный процесс отпадения человечества от Бога является по существу процессом, обратным Божественному Промыслу, мешающим Ему реализоваться в человеческой истории, как должно, без тех вселенских катаклизмов, на которые обречено человечество, отпавшее от Бога; но постепенно человек поймет, что  правда - за Ним;

· со Вторым пришествием Христа связан и космический катаклизм - «падение с неба звезд и движение сил небесных», которое говорит о принципиальном изменении структуры Времени-Пространства после Страшного Суда; Время «обожится» и превратится в Вечность, Пространство преобретёт многовекторность и многослойность, обратясь в Бесконечность и став  космическим поприщем для  познавших Инобытиё  человеческих душ;

· в итоге совершится целевое предназначение всех этих событий - Небесный брак Христа со своею Церковью, что повлечет за собой преобразование и самой Христианской Церкви,  перестающей быть социальным институтом, превращающей  только в  «тело Христово»;

· утверждение соборности человечества в новой духовной ситуации, рост значения его единства и коллективности;

· наиболее вероятным противником Антихриста явится именно Россия, ибо  только в ней до сего времени остались духовные ресурсы, способные противостоять Антихристу на Земле и на Небе. Именно поэтому на Россию сегодня особенное упование Божье и Богоматери, которая  активно помогает нашей стране, что следует  из анализа «кризисных моментов» нашего бытия.


Как уже указывалось, мы не склонны отождествлять Второе Пришествие и Страшный суд. Не исключено, что после Второго Пришествия человечество попадет на новую планету и создаст космическую духовную цивилизацию, а, может быть, и войдет в братство космических духовных цивилизаций, уже имеющих место в Космосе.

                                        5.2. Ментальное торможение на этапе ИННОВАЦИИ:

                                                          «Культура народа – способ его выживания. Массовая культура – 

                                                                              его способ прожигания жизни».

                                                                                                                          А.Круглов

Современная культура во многом работает на создание  специфической квазирелигии, готовящей приход Антихриста в мире. В чем это проявляется? Среди огромного количества ментальных форм торможения, возникших в переходный период, накануне глобальной бифуркации, мы выделим только девять:

· оккультное возрождение в мире;

· наркотизации алкоголизация молодежи;

· бездуховное влияние СМК;

· коммерциализация культуры;

· сексуальная революция в мире;

· усиление социальной нестабильности;

· рост фанатизма и терроризма;

· нездоровый образ жизни и рост психических заболеваний;

· повальное загрязнение окружающей природной среды.

          Попытаемся рассмотреть их  немного подробнее.

               5.2.1. «Оккультное возрождение» в мире:

Факты возрождения оккультизма в наши дни столь многочисленные, что их даже и доказывать не имеет явного смысла, ибо очевидны. (См об этом в Общей библиографии, №16.) Этот аспект является важнейшим показателем духовного преобразования мира, поскольку  был характерен для всей истории человечества.

 Когда шло формирование христианского мировоззрения в начале нашей эры духовное развитие тормозили гностики, в конце Средневековья - начале Возрождения, когда человечество переходило на «фактологическую точку зрения», таким тормозом оказались алхимики, в конце Х1Х - начале ХХ веков, когда складывалось новое инновационное мировоззрение, приторможенное сейчас  теософами  и оккультистами всех мастей и марок.


Они не понимают, что в качестве тормоза  являются своеобразным средством преобразования предыдущего отжившего мировоззрения, помогая ему перерасти в нечто  новое, более современное.

У нас  оккультная точка зрения никогда не побеждала, а только со временем загонялась в тайники и подвалы, но каждый раз возникала, когда надо было расшатать устаревшие взгля ды.


Она, таким образом, всегда выступала своеобразным показателем духовной и социальной нестабильности в мире, пришествием времени Перехода, которое нужно успешно преодолеть, чтобы двинуться вперед.


Вот и сегодня интерес ко всякой «чертовщине» ( что в особенности  заметно по американскому кино) ни о чем, кроме глобальной болезни  сознания еще не говорит. Мы находимся в  Переходе  к принципиально новому типу сознания - духовно-инновационному, с одной стороны, а с другой стороны, этот Переход включает различные формы торможения духовного развития. В ни х  необходимо войти, чтобы успешнее с ними можно было  бороться.


Вместе с тем опасность оккультизма никак нельзя преуменьшать, что хорошо проанализировано в указанной уже (№19) книге Вячеслава Алексеева и Андрея Григорьева «Религии Антихриста».


              5.2.2. Наркотизация и алкоголизация молодежи:

Нам не известно, возникал ли в предыдущие переходные времена всплеск интереса к наркотикам, но то, что он сегодня имеет место, очевидно для всех. Переходной время - время социальной нестабильности, включает  в себя как элемент  наркотизацию населения, а молодежь - самая динамичная его составляющая. Молодежная преступность всегда растет, как только государство отпускает вожжи правления, но к этому фактору мы еще вернемся.

Если наркотизация населения - мировое явление, то алкоголизация - чисто российское. В большинстве западных стран существуют  культурные ограничения  по отношению к алкоголю, а в исламских странах запрет на спиртные напитки наложен даже всей   религией.

Представить себе алкоголизацию населения (хотя алкоголики там есть) во Франции довольно трудно, ибо там стакан вина за обедом или ужином так же необходим, как для нас кусок хлеба. Американцы то же в основном наследовали эту европейскую традицию. Алкоголизация россиян началась с советского периода, когда население чувствовало свою неадекватность режиму, а поделать с этим ничего не могло. Вот и топило свое горе в  водке. Сталинский указ во время войны о «боевых ста граммах» то же внес свою долю вреда в этот негативный процесс.


Почему же мы, прежде всего, говорим об опасности алкогольных  тенденций для  молодежи? Дело в том, что молодежь - самый восприимчивый к новому возраст жизни. Ощущение «предчувствия конца» ими ныне   воспринимается на интуитивном уровне более остро, чем другими возрастами.


Мысль - «А пропадай всё пропадом!» - все чаще приходит в голову современной молодежи. Это ощущение  сегодня уже невозможно не замечать. «Покурить травки» - становится для них, так же привычно, как сходить в бар или в кино, где  эта тема представлена с  такой же высокой плотностью. Гонясь за модой, герои современных фильмов и телесериалов пью, курят, употребляют наркотики, занимаются почти в открытую на экране сексом,  и молодежь начинает думать, что им  именно это и нужно делать в жизни.

В итоге здоровье, рождаемость, способность к воспроизводству населения, благополучие семей летит в тартарары, что только развязывает  настроение молодых: «А пропади все пропадом!»

Иллюзии современной медицины, что подобные отступления  от здорового образа жизни можно вылечить, наталкиваются на их социальную подоплеку. Вылечить их можно будет только  одним способом - дать их сознанию  новую заманчивую перспективу.

                          5.2.3.  Бездуховное воздействие СМК

 Средства массовой информации (СМК) по мере своего появления все больше становились самым мощным средством формирования мировоззрения и нравственности. И если мы говорим об общем падении нравственности в мире, то искать причины этого нужно в вырождении самих каналов пропаганды и агитации.


Доказательств падения общей  нравственности, хоть пруд пруди. Приведу личный пример. Мне приходится очень часто, как жителю пригорода, ездить на электричке в Москву, весьма переполненных народом в часы пик. Не помню ни одного случая, чтобы молодежь или школьники по собственной инициативе уступали мне место, хотя я человек - с седой бородой.

Когда в обществе падает уважение к старшему поколению, виновато, прежде всего, оно само. Поэтому я не обижаюсь на молодежь, мне её скорее жалко, потому что ей не хватает воображения поставить себя на место стариков.

Но это все же свидетельствует, что они стали забывать библейскую заповедь: «Почитай отца своего и мать свою!» По древнейшим представлениям обилие старцев на какой-либо земле служит доказательством мира и благоденствия в этом районе. Сейчас у нас ничего этого нет, поскольку старики не доживают до преклонных лет. Это еще одно доказательство «опасной рубежности времен», в коих  мы с вами  ныне  живем.

Стариков  мало ныне даже среди священников. 
Никакой пропаганды уважения к старшему поколению в каналах СМК не ведется. Скорее, наоборот: и реклама и содержание остальных передач ориентируется, прежде всего, на интересы молодежи, потому что и среди корреспондентов представителей старшего поколения раз, два и обчелся. Реклама ориентирована на слои населения, которые покупают рекламируемые вещи. Старшее поколение в это число, очевидно, не входит.


Доверие к старшему поколению пропало и на государственном уровне.  Стоит только посмотреть, каков у нас средний уровень лиц, занимающих высокие государственные посты, мы заметим, что лиц пожилого возраста там совершенно нет, а ведь именно они являются олицетворением опыта и мудрости. Не все, конечно, но многие.

Стоит только пройти мимо газетных киосков и развалов с выставленной там современной прессой, бросается в глаза количество фотографий с обнаженными девицами, а порой и откровенно сексуальных сцен. Даже нет необходимости проводить контент-анализ современной прессы, чтобы удостовериться в падении нравов и авторов и издателей. А, следовательно, по цепочке – и читателей.

Издатель  ссылается на заказ читателей, но формирование этого заказа -  дело их совести, ведь забыли они, что за это им придется держать ответ за это  на Страшном Судилище Господнем.  

Еще одним аспектом падения нравственности является приоритет денег, увеличение роли Мамоны в мире. Все бросились зарабатывать деньги, а духовные ценности сразу и по боку. Очевидно, за них «плохо платят».

Это положение считается у многих чисто  временным, они думают, что если материальное состояние населения улучшится, то равновесие духовно-материальных аспектов в Россию вернется. Но выровняется ли оно до конца?  Подобного рода  тенденции обычно имеют слишком долговременную инерцию. Перестройка изменила экономику России, но изменила ли она сознание? Судя по популярности личности Сталина, очень сомнительно. 

Нравственность падает и в отношении ценности человеческой жизни. Посмотрите художественные фильмы,  демонстрирующиеся на  современном телевидении, создаётся впечатление, что кроме тем, связанных с убийством, грабежами и насилием, авторов вообще ничего не интересует. Ну, может быть, еще оккультизм...


Что же говорить о росте преступности среди молодежи! Если государство не остановит бездуховную  пропаганду, льющуюся  со страниц прессы и экранов телевидения, то   роста преступности никогда  не остановить!



             5.2.4. Коммерциализация культуры:

 Культура во все времена была средством распространения знаний и нравственности. Видя сегодняшние изменения, можно говорить о резком изменении  функций культуры. Расшатывание традиционных функций с одной стороны свидетельствует о культурном и цивилизационном Переходе, об изменение роли культуры в мире.  С другой стороны, если культура уйдет от пропаганды нравственных устоев в мире, то общества не будет. Очевидно, к этому все и идет!

Но в каком же направлении должен меняться функционал культуры? Лишь в направлении её дальнейшего одухотворения и диалогичности. Необходимо ли для этого размывать сами нравственные основания в мире? – Конечно же, нет! Культурное падение всего социума  свидетельствует лишь  о приближении его конца.

Торжеству этих настроений в мире должна помешать инновационная культура, построенная на диалогичности и поиске более глубоких оснований духовности в мире. Коммерциализация культуры, повсеместно нами наблюдаемая, является противоположной гранью этого процесса. Быть может, она нужна, чтобы ускорить появление новой культуры?

Как мы уже много раз повторяли в современных культурных процессах «клин выбивается клином» «система есть единство полярных противоположностей». Должна же  эта коммерциализация нашему современнику когда-то надоесть, чтобы  он обратил свое лицо к духовности и самосовершенству!

В коммерциализации есть одна положительная сторона: по крайней мере, эта культура никогда не остаётся без потребителя. Но что она ему несет?  Пытаясь на это ответить, мы приходим к однозначному выводу: только понижение общего культурного уровня  и глобальное падение нравственности. Другой альтернативы, пока не наблюдается.


Поэзия не могла пройти стороной мимо этих процессов:



«Как верит каждое ухо хитрым речам твоим,



 Как веруем мы и сами, не ведая, что творим» (Б.Окуджава)

То, что мы не ведаем, что творим, нас от ответственности совсем не освобождает. Надо ведать! А пока мы приближаем, если не боремся с этими явлениями, конец «малым сим». Библия  накладывает на нас огромную ответственность, считая, горе тому, через кого приходит  сей, подобный самому  смертельному греху, соблазн.

Вызваны все эти процессы во многом нарушением баланса, равновесия между развитием массовой и элитарной культуры. Поскольку элитарная культура пользуется «элитарным же спросом», с точки зрения коммерсантов от культуры, она не выгодна. С глобальной точки зрения,  связанной с необходимостью  выживания в кризисных условиях,  она выгодна всегда! 

Но, когда коммерсанты это поймут, может быть уже поздно! Однако, и их то же  надо воспитывать. Но как?



5.2.5. Сексуальная революция в мире:

 Сексуальная революция захватила сегодня весь мир, и хорошо бы разобраться в последствиях этого факта. Совершенно ясно только одно: она повлияет на рождаемость в мире, ибо контроль за зачатием становится одной из характерных особенностей этой революции. 

 Кроме того, обратной стороной это революции становится легализация положения «голубых», что тоже никак не способно повысить рождаемость детей.  В Англии уже разрешены законом однополые браки. Каков же доминирующий функционал этого «инновационного образования»? Совершенно ясно, что отворяются ворота соблазну, которые раньше были, если не закрыты, то полу прикрыты нравственными соображениями. Молодежь ринулась в этот соблазн, окунувшись в него с  головой.

Проверка сексуальной совместимости до брака, имеет, возможно, какой-то смысл для укрепления института семьи, но уравнивается ли это обстоятельство  тем глобальным понижением уровня рождаемости, которое уготовано человечеству, как главное последствие сексуальной революции?

Кто сегодня ответит на этот вопрос? Ясно одно, что никогда пришедшие соблазны не могут способствовать повышению духовности населения, а без него выиграть битву в новой социальной бифуркации  вообще вряд ли возможно. Уроки полового воспитания в школах дали только отрицательный результат, потому что их целью было не укрепление семьи и деторождаемости , а реклама сексуальных шопингов.


                       5.2.6. Социальная нестабильность в мире:
Социальная нестабильность также является характерной особенностью нынешних «последних времен».  Есть слабая надежда, что они - все-таки не «последние».

Кроме социальных революций,  ставших  уже редкими в мире, речь идет о появлении новых форм социальной нестабильности, наподобие ввода американских войск в Ирак и насильственного изменения характера социального режима. Не случайно, Совет Безопасности ООН проголосовал против этого решения, ибо там понимают, какие последствия для мира в целом имеют новации в «социальной стабильности».

Особенно опасным это стало из-за общей нестабильности исламского мира, потрясаемого фанатизмом и терроризмом. Если в демократических странах разработан механизм политического урегулирования  социальной нестабильности - выборы и перевыборы, то в исламских странах  такой механизм отсутствует. Точнее, он есть, но не работает, потому что голосование идет не демократическим образом, а по приказу религиозной верхушки общества. Поэтому исламский мир обречен еще на длительную социальную нестабильность. Даже с легализацией  там демократических выборов, мало, что изменится, ибо к новой социальной норме обществу надо еще и приспособиться. 

Другое дело, что эта нестабильность пока не обладает сильным влиянием на общую ситуацию в мире. Правда, наряду с типами социальной нестабильности, характерными для исламского мира, возникают и другие поводы для  социальной нестабильности, прежде всего экономические. Они, как правило, связаны со следующими событиями:

· климатическая нестабильность мира;

· космические факторы (метеориты, кометы, болиды и т.д.);

· угроза со стороны соседей (сопредельных государств) из – за спорных  территорий;

· внутренние возмущения обиженных слоев и кланов в обществе (например, в Грузии);

· другие внешне пока не значащие факторы, опасность которых со временем возрастает, не берусь даже перечислять, так их много.

Социальная нестабильность в любом регионе опасна, потому что может, подлив масла в огонь, легко выйти за пределы своего региона. Предчувствуя эту опасность,  ООН разработала механизм стабилизации - Совет Безопасности  ООН. Но и его решения не для всех обязательны, например,  с указом  американского президента о вводе войск в Ирак  он справиться так и не смог. Другое дело, что подобное решение может стоить головы самому президенту. Будущие выборы  покажут.


Волну социальной нестабильности пустила в ход в ХХ веке Октябрьская революция. Она дала толчок многочисленным потрясениям  подобного рода. За это Россия несет отрицательную карму, ибо планете, как  и Богу, одинаково  важны  стабильность, равновесие и  социальный баланс. Иллюзия, что  революции несут  положительный поворот в истории  человечества,  уже давно кончилась. Мы в полной мере осознали горечь признания Пушкина о «русском бунте, бессмысленном и беспощадном».


Вместе с тем, социализм как новое политическое устройство мира, возможно, еще не полностью исчерпал свои ресурсы, по крайней мере, в форме христианско-демократического социализма.  Об этом мы поговорим позднее.


С другой стороны надо различать негативную социальную нестабильность и «позитивную», полезную для введения инноваций в социальные режимы.  Однако лучше это делать более спокойным образом. У нас пока это получается хуже, чем на Западе.




5.2.7.  Рост фанатизма и терроризма:


Фанатизм - опасный для будущего мира пережиток старины. Он есть  духовное  последствие нормативности,  отнюдь не единственное. Опасен именно фанатизм, потому что мир давно уже миновал этот этап в своем духовном развитии, возврат к нему не возможен. Но террористы этого не понимают, их реакция носит не ментальный, а чисто эмоциональный характер. 


С другой стороны, с помощью механизма страха держать в повиновении массы народа также мало эффективно. Может быть, при низкой духовности это еще возможно, но таких народов остаётся уже считанное количество.


Распространению фанатизма поставлены духовные пределы (например, решение Всемирной Исламской конференции о незаконности терроризма), однако, допингом его является не всегда характер религии. Более того, религиозные деятели Ислама  и до современных решений всегда  открещивались от   фанатиков-изуверов и вахабитов.


Фанатизм чаще всего ныне имеет характер политический, а не религиозный. Какое отношение к религии имеет поддержка терроризма в палестинском государстве? Ясно, что, прежде всего, политическое, а потом уже национальное, религиозное и экономическое.


Какие перспективы имеет терроризм в сегодняшнем мире? Имеет,  пока таковые имеет   фанатизм  в мусульманских странах. Некоторое число фанатиков, равно так же, как и язычников и научно-ориентированных людей, будет в мире   всегда иметь место.


Для того, чтобы оно стало меньшим, необходим социальный катаклизм, разворачивающий ситуацию в сторону социальных инноваций. Однако он выходит за рамки баланса, равновесия и социальной стабильности. Мы уже не раз говорили, что «клин вышибается клином». Когда других методов изменения ситуации уже не останется, по нашему мнению,  обязательно  наступит глобальная катастрофа.



5.2.8.  Нездоровый образ жизни, рост психических заболеваний:


Не удивительно, что в мире наблюдается рост психических заболеваний: не все выдерживают «ожидание конца». Причиной этих заболеваний, наряду с нездоровой наследственностью и ведением нездорового образа жизни, безусловно, является  социальное напряжение «последних дней».


Поскольку психическая стабильность у всех людей разная, кто-то не выдерживает, раньше других,  сходя с дистанции. Психика человека являет собой хрупкое равновесие между внутренними ориентациями и воздействиями  внешнего мира. Окружающий мир  на нас всех давит сегодня  с одинаково мощной силой.   А  внутренние ориентации у всех разные: кто-то склоняется к оккультизму, кто-то готов принимать наркотики для ослабления внешнего воздействия,  кто-то, духовно зациклившись, продолжает добиваться поставленных перед собой целей, как террористы.


В то же время движение за «здоровый образ жизни» (ЗОЖ) начинает входить в моду, оно захватило уже огромные слои населения. Все более модным становится не употребление химических лекарств, насколько эффективными которые бы ни были, отрицательный эффект всегда имеется, а только  народных лекарственных  средств.  

Они носят, безусловно, более  мягкий, менее разрушительный для организма характер. Важны и физические упражнения, и прогулки на природе, ибо они - мощное лекарство от всяких отклонений.


Многие болезни можно лечить на духовном уровне, прося у высших сил помощи и заступничества, таковых успешных примеров сейчас огромное количество. Важно, что и у медиков начинается подвижка в сознании. Они все чаще работают над  средствами лечения, не уничтожающими    патологию, а мобилизующими  защитные силы самого организма, опять же по методу «клин выбивается клином». (Пример - современные методы лечения рака).


Огромное значение для нашего здоровья имеет состояние окружающей природной среды. Проживание в современных городах создает базу для нездоровья - это объективный процесс, поэтому движение ЗОЖ развернулось прежде всего в городах.


Именно там мы и наблюдаем повышение роста психических заболеваний, в деревнях его еще совсем немного.


Если суммировать,  какие реальные  средства могут   противостоять росту заболеваемости в мире?

1)  Охрана состояния окружающей среды;

2)  Ориентация на народные лекарственные средства;

3)   Минимизация использования химических лекарств;

4)  Ориентация медиков на такие средства излечения, которые бы активизировали защитные силы самого организма;

5)  Спорт и активные физические нагрузки, по преимуществу на  чистой природе;

6)  Обращение за помощью в излечивании к высшим силам, молитва к соответствующим святым, пост и другие религиозные рекомендации;

7)  Соблюдение всех религиозных требований, чтобы высшие силы не наказывали нас болезнями.




5.2. 9. Загрязнение окружающей природной среды:


Состояние окружающей природной среды в последнее время резко ухудшилось. Пока нет достоверных для всей России  формальных данных, потому что государству стало  выгодно  подобным мониторингом  совершенно не заниматься.

Деньги на экологию некоторые  правительства стали экономить, чем, в конце концов,  и сгубят сами себя. Как только добыча природных ископаемых по всей стране почти повсеместно была отдана в частные руки, состояние окружающей природной среды перестало беспокоить государство, ибо ответственность  переложили на олигархов. Но тех интересует, прежде всего,  финансовая выгода, и в последнюю очередь - вопросы выживания. Их дети-то живут в экологически чистых районах.


Однако ответственность с государства снята только на первый взгляд. Процесс принятия ответных мер со стороны гибнущей Природы или задыхающегося в миазмах населения просто отложен и измеряется лишь терпимостью русской души да наличием более жестоких факторов, обеспечивающих  некоторую  видимость равновесия природы и промышленной экономики. Прежде всего,  хорошей работой органов МЧС.


Как только все эти факторы минимизируются,  вопрос о загрязнении Природы встанет во весь рост, а государству придется этим заниматься, хочет оно того или не хочет.


Какие факторы косвенно свидетельствуют о том, что ситуация с загрязнением природы приняла действительно « печальный характер»?

· бегство людей из больших городов в пригороды и сельскую местность;

· увеличение количества штрафов, накладываемых инспекторами Минприроды;

· появление в России нескольких «зеленых партий» и рост числа общественных экологических организаций;

· закрытие наиболее опасных с точки зрения  экологов производств;

· увеличение количества средств от Международных благотворительных фондов, идущих на экологические проекты в России;

· состояние здоровья населения в больших городах;

· наши личные ощущения пор поводу состояния воды, воздуха и земли, которыми мы ежедневно пользуемся.

Их накопление  не может в конечном итоге не вызвать ответную реакцию населения. Но может быть уже поздно;

           -  увеличение количества международных экологических катастроф в мире, типа той, что случилась на реке Сунгари, затронув и Китай и Россию. У природы не только нет «плохой погоды», но нет и пространственных ограничений для неё.

                               5.2.10. Опасность глобальной унификации мира:

Другой негативной опасностью глобальной унификации мира являются  следующие её аспекты:

· сужение многообразия  коммуникации в мире, ибо 75% мирового населения общаются только на английском языке или  используют  его для научного и политического  общения;

· возникновение нового типа мировых экономических связей, навязываемых государствам через ВТО, создание мирового финансового рынка, другие формы глобализации экономики, появившиеся в последнее время;

· опасность возникновения новой мировой религии Антихриста, наподобие известного романа «Роза Мира» Д. Андреева; 

· унификация под влиянием негативных механизмов мирового и национального сознания, подчинение его не творческому многообразию средств и методов, а сужение этих возможностей, вследствие появления людей, заинтересованных в проталкивании своих «грязных делишек»;

· экстремальные способы энергоинформационной  коммуникации (например, компьютерные вирусы), нарушающие сложившееся равновесие в мире, того самого «единства разнообразия»,  грозящего при разрушении  не понятыми сейчас до конца и вряд ли положительными последствиями.

Глобализация мира - естественное следствие его движения в сторону инноваций, опасность возникает, прежде всего, из-за недоучета духовных  последствий глобализации для культуры и духовного мира отдельных наций.

 Материально мыслящим людям этот аспект никогда не казался важным, а духовно-продвинутые  люди ограничиваются, как правило, личным самоусовершенствованием.

Эта отстраненность от актуальных мировых проблем по-своему то же опасна. «Места не занятые нами сейчас же занимает враг!» - забывать об этом мы не имеем права.

           5.3. Информационно-диалогическая сущность инновационного  сознания:

Как уже неоднократно упоминалось, системная сущность сознания состоит в единстве Мифа, Нормы, Факта и Инновации. Но что является механизмом этого единства?  Понимание    приходит, едва мы вспоминаем о важнейшей особенности сознания – его голографическом характере.

Голографичность  сознания  возникает не как линейный признак, когда Миф плавно сменяется в  развивающемся сознании Нормой, а та в дальнейшем Фактом и Инновацией. Голографичность  возникает, как такое единство всех видов сознания, когда каждое присутствует на любом этапе развития, но с разной степенью  выраженности. Название каждого этапа системного  развития говорит только о том, что данный тип сознания доминирует на этом этапе, но отнюдь  не свидетельствует  о  его уникальности на этом этапе.

Другая особенность голографичности - каждый тип сознания вступает в диалог друг с другом, причем многозначность и разнонаправленность этих диалогов составляет информационно-диалогическую сущность сознания.

Этот диалог сознаний мы показали в матрице № 2.  «Мифо-миф» отражает диалог одного типа мифологического сознания с другим;  «Мифо-норма» говорит о диалоге нормативного сознания с  сознанием мифологическим и т.д.  Их представление в форме матрицы  является лишь  способом их визуального описания и смутным  образом взаимовлияний, происходящих  внутри  всего этого   глобального сознания. 

При этом важна не только их открытость друг другу, как в диалоге Мифа и Инновации, но и противостояние, как в случае взаимоотношений Мифа и Факта.  Характер их взаимоотношений также подчиняется закону синусойды, меняющему одну полярную ориентацию  на  противоположную в ходе развития системы.

           5.4.  Инновационные качества духовности:

Развитая духовность является важнейшей составляющей духовно-инновационного сознания. Она, безусловно, имеет отношение к каждому этапу развития, но, как мы говорили « в размытых контурах», со «смутным образом взаимовлияний». Новое, жестко определенное  качество духовность приобретает на последнем инновационном этапе, ибо именно на нем для человека открывается диалог с ВКР,  закрытый  для большинства людей (кроме святых)  на предыдущих этапах развития.

Уровень углубления человека в духовно-инновационное сознание во многом зависит от ориентации человека на этот  диалог с ВКР. Результаты и глубина  подобного диалога сами по себе  служат критерием развития индивидуального ( не личностного, а общего) сознания.

Эффективность  диалога с ВКР  во многом зависит от степени нашей подготовленности к нему и наличия в нашем сознании структур, способных вместить Божественное знание. Бог не даёт нам его раньше времени не потому, что мы не готовы, а просто потому, что не освободили  в своем  «духовно-информационном континууме» соответствующие  свободные структуры для восприятия Божественного знания. Такое «освобождение» на богословском языке называется «просветлением». По сути дела,  мы освобождаем наши ментальные структуры от тьмы, заполняющей нас  из-за специфики нашей  земной жизни, то есть, мы  эти структуры  «просветляем». Возможно, не мы сами, а Бог.

Механизмом развития этого типа сознания, кроме самого диалога с ВКР, является наша способность получать информацию в молчании, готовность уйти от мира, чтобы погрузиться в него и «освободить» соответствующие структуры в мозгу для восприятия нового. Для этого необходимо убрать излишнюю информацию,  канализируемую нам   миром земной жизни.

На физическом уровне этому способствует аскетизм во всех земных аспектах жизни праведника, длительные посты и молчание, а также обращение к Богу  с помощью молитв или медитаций (в их восточном варианте).

Большинство праведников и святых, достигших больших результатов в диалоге с ВКР, закрывались от  общения с людьми в монастырских кельях или уходили в глушь лесов и  в пещеры, где их молчанию и аскетической жизни никто не смог бы помешать.

            Понятие «духовности» вызывает огромное непонимание у большинства рационально мыслящих людей: «А что это такое?» Подобное непонимание  вполне объяснимо, поэтому мы  попытаемся ввести собственное  определение: «Духовность - это накопленный человеком энергоинформационный потенциал, который остаётся с ним, даже после смерти, и одновременно это инструмент накопления потенциала -  способность к диалогу с ВКР».

             По глубокому убеждению интеллектуалов-атеистов, после смерти человека ничего не остается, только «прах и тлен» В этом случае адекватного понимания «духовности» нам не достичь никогда, ибо все упирается в фактор веры. На этом факторе построен знаменитый пушкинский «Пророк»" о духовной миссии творца в мире. Нельзя поверить ни одному утверждению этого стиха, если мы будем исходить из его чисто материалистической трактовки, игнорируя духовную специфику творчества.

            «Духовной жаждою томим, в пустыне мрачной я влачился, -

            И шестикрылый серафим на перепутье мне явился.

            Перстами легкими, как сон, моих зениц коснулся он.

            Отверзлись вещие зеницы, как у испуганной орлицы.

            Моих ушей коснулся он, - и их наполнил шум и звон:

            И внял я неба содроганье, и горний ангелов полет,

            И гад морских подводный ход, и дольней лозы прозябанье.

            И он к устам моим приник и вырвал грешный мой язык -

            И празднословный и лукавый, и жало мудрыя змеи

            В уста, замершие мои вложил десницею кровавой.

            И он мне грудь рассек мечом, и сердце трепетное вынул,

            И угль, пылающий огнем, во грудь отверстую водвинул.

            Как труп, в пустыне я лежал, и Бога глас ко мне воззвал;

            «Восстань, пророк, и виждь и внемли, исполнись волею моей,

            И, обходя моря и земли, глаголом жги сердца людей».

            Все главные элементы духовного творчества здесь даны:

             - первоначальная духовная жажда;

             - обретение духовного слуха и зрения;

             - замена празднословного и лукавого языка на «жало мудрыя змеи»;

             - замена холодного сердца на угль «пылающий огнем»;

            - голос Бога, призывающий поэта, исполнившегося волей Бога, «глаголом жечь сердца  людей».

Кстати «Пророк» не воспринимается не только типичным для современности  атеистическим сознанием, он не был воспринят и в годы своей первой публикации. Друзья  поэта недоумевали, что бы  это значило? 

            Главные  содержательные аспекты духовности раскрывает Библия. Апостол Павел говорит: «Итак, облекитесь, как избранные Божий, святые и возлюбленные, в милосердие, благость, смиренномудрие, кротость, долготерпение, снисходя друг к другу, прощая взаимно, если кто на кого имеет жалобу, как Христос простил вас, так и вы» (Посл. к колос., 3, 12-13)

            Духовные качества человека здесь перечислены, их легко назвать, но как им следовать? Духовный человек имеет неограниченный запас любви к людям, дающий ему возможность прощать, снисходить к другим, проявлять смирение и кротость. Следовать духовности можно,  лишь обретя этот запас любви. Но окружающий мир сеет только ненависть и насилие. Что же делать бедному населению?

             «Духовность» - не столько характеристика носителя духовности, она   имеет скорей коммуникативный характер, то есть,  являет собой некий  направленный   в Небо вектор, характеризующий нашу способность к общению с Богом и другим носителями духовности, при условии, что они  будут согласны с нами общаться.

             Духовность никогда не бывает статичной; наша   способность к общению с любым духовным носителем всегда относительна, ибо подвержена динамике, зависящей от ряда факторов:

            - специфики нашего сознания на данный момент, а оно  постоянно меняется;

            - активности партнера в момент коммуникации, его желания принять наше сообщение и поддержать диалог;

            - состояния окружающей  внешней среды в момент коммуникации.

                       Системный смысл духовности включает некое равновесие, баланс между двумя  коммуникаторами, достигаемый ими в процессе передачи, приёма и анализа взаимно получаемых сообщений. Духовность, таким образом, не существует вне системы связи между двумя элементами  коммуникации: источником и получателем. Но она способна накапливаться у получателя как результат  общения, настолько, что даже не уничтожается после смерти самого коммуникатора.

             Понимание «духовности» в наше время вызывает такое большое количество вопросов из-за отрицания нюанса, открытого Ф.И.Тютчевым в стихотворении «Наш век»:

           Не плоть, а дух растлился в наши дни и человек отчаянно тоскует.

           Он к свету рвется из ночной тени, а, свет обретши, ропщет и бунтует.

           Безверием палим и иссушен, невыносимое он днесь выносит...

           И сознает свою погибель он и жаждет веры... но о ней не просит.

           Не скажет ввек с молитвой и слезой, как ни скорбит перед закрытой дверью:

          «Впусти меня! - Я верю, Боже мой! Приди на помощь моему неверью!..»

             Пусть этот стихотворение написано более 150 лет назад, но,  мало что с тех пор  изменилось. «Палимые и иссушенные безверием», люди боятся обретаемого с Христом света, не  просят о спасении. Они еще могут жить в этом состоянии бездуховности и  чистейшего  потребительства. Но придет беда, и жить по-старому станет больше не возможно.
                          5.5. Творческий характер духовно-инновационного сознания (ДИС):        

На традиционном языке науки под  инновационностью, как правило, понимается просто открытость новому, способность творческого сознания не просто  вместить новое знание, а порождать его.  Поэтому творческий аспект имеет в инновационности огромное значение.

Какие качества человеческого сознания влияют на его творческое начало? Как его  развить в себе?

Однажды нам  попала в руки книга Дж.Грея «Практические чудеса для Марса и Венеры» (см. Библиография № 20)  В ней  содержались  конкретные рекомендации по выработке у себя  творческого инновационного  сознания.

                  А) «Верь, словно чудеса возможны»
         Успешный творческий процесс предполагает использование ВЕРЫ так же, как и других христианских добродетелей, в приложении к личным творческим возможностям человека.

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

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

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

Главной особенностью ДИС считается   взаимоотношение Творчества и Свободы. Творить можно только, если ощущение полной свободы свойственно художнику, если  он способен абстрагироваться от любых ограничений, которые накладывают на его творческий дар внешние обстоятельства.

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

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

             Благословляю я Свободу и голубые небеса!


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

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

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

     Помнится,  Иван Бунин так реагировал на эти жизненные ограничения:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

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

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

          Быть знаменитым не красиво, не это поднимает в высь.

          Не надо заводить архива, над рукописями трястись!

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

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

                                    Г)  Люби, словно впервые
 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                                Д) Отдавай, словно у тебя уже есть все, что тебе нужно.
 В основе этого принципа лежат христианские добродетели - милосердие и широта души. По мнению православных, «Что отдал - то твоё!»


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

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

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

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

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

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

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

                         Е) Работай, словно деньги уже  не имеют для тебя значения
  Творческое бескорыстие, как уже упоминалось  выше, очень важно для художника. Души современных творцов губит эта нынешняя мода погони за деньгами, столь отравившая сегодняшнее время.

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

  Вот как высказался по поводу необходимости постоянно работать Николай Заболоцкий:

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

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

             Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды.

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

             Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

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


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

                             Ж) Расслабься, словно все скоро будет в порядке.

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

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

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

Вот в какой форме высказал  эту  уверенность Булат Окуджава:

«Господи мой Боже, зеленоглазый мой!

Пока земля еще вертится и это ей странно самой,

Пока еще ей хватает времени и огня,

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

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

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

 З)  Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

6. Глава шестая: «Сознание – метаязык и код разумной жизни»
                                                                         «Я улыбаться перестала, морозный ветер губы студит.

                                                                         Одной надеждой меньше стало, одною песней больше будет».

                                                                                                                                                           А.А. Ахматова

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

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

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

            6.1.  Источник сознания  – энергоинформационное поле Космоса (ВКР):

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

Но  Библия утверждает, что  «Слово было у Бога и Слово было Бог». Таким образом,  согласно нашей логике, Бог является изначальным энергоинформационным полем Вселенной, породившим в дальнейшем всё её последующее разнообразие, включая самого  Человека.

О предварительной мотивации Бога по созданию разумной жизни мы немного  говорили. Богу просто стало скучно, ему стал необходим собеседник, то есть, аналогичное Ему энергоинформационное поле, способное поддерживать с Ним равноправную коммуникацию. Иначе, зачем бы оно было Ему нужным? Кроме того, устойчивы только биполярные системы.

Именно поэтому Человек создан по «божественному «образу и подобию». Этот библейский тезис всегда встречал непонимание, пока не стало ясным, что речь идет о подобии двух полевых энергоинформационных сущностей, способных на совместную коммуникацию.

Эти сущности одновременно и подобны и отличаются друг от друга. Бог отнюдь не напоминает Человека по внешнему виду. Иконописное его изображение носит сугубо условный и метафорический характер, потому что изображать энергоинформационные сущности адекватно  человечество  еще далеко не научилось.

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

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

          6.2. Вода как идеальный информационный   носитель:

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

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

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

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

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

За каждой из них скрыта определенная функциональная специфика:

Вода – информационный носитель,

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

Дерево –  символ   моральной  устойчивости;

Огонь –  символ эмоциональной устойчивости;

Земля – системный стабилизатор Жизни.

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

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

Цель и ресурс поддержания Жизни в Космосе  – разумное человечество:
Конечная цель божественного творения – носители Разума в различной форме. Типов Разумов во вселенной столько же, сколько обителей для их поселения в Иномире.  Но   Человек – любимое дитя Бога. Человек является столь сложной энергоинформационной сущностью, что он  одновременно есть и цель, и средство. 

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

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

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

            6.4.  Условие устойчивости духовных систем  – диалог сознаний:

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

Сейчас  есть возможность получить ответ. Условие устойчивости существования Космоса – единство сил Света и Тьмы, но это не единственное условие. Более высокий уровень устойчивости определяется,  кроме того, и диалогом  сознаний! Тогда получается, что на  глобальном уровне  этот должен существовать  диалог сознаний  Божественного и темного (бесовского).

Для чего Господу это надо? Ответить на этот вопрос можно, только поняв, что такое Божественная Любовь. Она являет собой  такой уровень принятия всего на свете, ведь оно сотворено Богом, где отвержения  чего-нибудь быть по определению просто  не может.

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

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

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

   Сейчас ситуация перевернулась снова, поэтому возвышение России стало неминуемым, а Америку Бог и дальше будет ослаблять, как  это произошло в сентябре 2001 и в ноябре  2005 годов. Потенциально, что-то  случится там и в 2009, и в 2013 годах.

Но мировая  система  может быть ослаблена только до определенных размеров, не больше не меньше. Именно поэтому  сегодня возникли  такие условия для диалога между Россией и США, каких раньше никогда не было. И, очевидно, также не без воли Бога.
7. Глава седьмая: «Самосознание как открытие Бога»
                                                 «Духовной жаждою томим, в пустыне мрачной я влачился,

                                                                                И шестикрылый серафим на перепутье мне явился». 

                                                                                                                                                        А.С. Пушкин
                   7.1. «Бог как  природа»
    Открытие Бога каждый из нас делает в раннем детстве. Русская душа, как известно, по рождению христианка.
Так и ребенок с рождения верит в Бога, как в прекрасную сказку, воспринимая все вокруг не как реальность, а как  Божье творение. 

         У каждого из нас есть особые памятные моменты в жизни, оставшиеся у нас с детства: своё детское  открытие природы. И я вспоминаю, как чудо, купание в нашем затерянном в лесу торфяном озере, когда ты  голый плывешь в нагретом солнцем  верхнем слое воды и нежишься, не решаясь опустится глубже, где вода  холоднее.
Я родился в маленьком уральском городке Соликамске, но жил  не в самом городе, а на поселке Калиец, уже ближе к лесу и прекрасному парку.
Детские забавы все были связаны с восприятием природы: походом на Каму или на гору «Ключики», где мы зимой катались на лыжах, а летом собирали грибы. 
Большой мир был где-то далеко, а наш мир воспринимался через призму реки Камы,  сквозь красоту дремучих, нас окружавших лесов, прекрасных озер, глубоких оврагов, луговых полей, заросших дикими цветами. 

Мы были с этим миром «на ты», мы осваивали его ценой ран и ушибов, но не боялись, ибо знали, что ничего другого кроме него у нас нет, хотя, возможно, впереди ещё  будет…

Мир природы был нашим самым лучшим другом, он заменял нам книги и познание жизни, заменял  любовь   родных, ибо они редко видели нас, пропадавших на природе.

Природа по-своему воспитывала нас, обучая стойкости и мужеству, ответственности и чести. Мы жили с ней бок о бок и не могли быть к ней равнодушными, ибо «друзей не предают».

 Главное, что мы её любили, а она любила нас, давая надо зачатки собственной мудрости.
                 7.2. 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. Общая  библ., № 3)
   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 присутствует в нем  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. Общ. Библ. ,  №39), повествующая о космическом сознании деятелей культуры в истории человечества, в разные эпохи выходящих на сходные идеи в процессе индивидуального творчества.

               7.3. «Принципы «диалогического сознания»:

С появлением самосознающей личности мир Бытия принципиально меняется, ибо рождается, как считает М.Бахтин, “Надбытие” (Общая библ., № 6, 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 (№ 6, стр. 346), мы постараемся подвести  предварительные итоги этапов развития духовной коммуникации между Инобытием и Бытием, Богом и Человечеством, выявить основные принципы «диалогического сознания»:


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


2. Но художественное понимание Человека может быть  не намного хуже Божественного, ибо по Бахтину “могучее и глубокое творчество” бывает бессознательным и многосмысленным.


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


4. Полное 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 в дальней перспективе взять на себя функции Сотворца Богу, не страшится стать Его равноправным Сотрудником. Возможности своего мозга Человек освоил на 6-8%.

6. Активные  носители понимающего творческо-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, где  заранее спланировано и наше творчество, и наше сотворчество. Говоря на филологическом языке,   Человек всегда остается в “тексте”, стать абсолютным  “Метатекстом” ему до конца не дано.  Это бы ослабило его, ибо  отказ от «единства Текста и Метатекста» менее онтологически устойчив.

                           7.4. «КАК  Я ПРИШЕЛ К БОГУ?»


Мой приход в лоно Русской Православной Церкви был для меня вполне ожиданным.  Как-то, разбирая  старые тетради стихов, я нашел строчки, написанные мной в ту пору, когда я был еще инструктором одного столичного  РК КПСС:


Над речкой плыл прощальный луч заката.


Я шел домой среди плакучих ив.


Мне думалось, что вечер тороплив


И слишком рано ускользнул куда-то.


Коснулся кожи легкий влажный ветер,


Как будто хлеба теплого струя.


А солнца луч, в полдневные края


Уйдя, звездой дорогу мне отметил.


“Природа здесь - фигура умолчанья!” -


Мне критик  здравомыслящий твердит...


Рассеянный я принимаю вид


И слушаю мелодии звучанье...







30.09.78.

Подобных стихов у меня  было большинство в ту пору. Ничего ура-патриотического я у себя не нахожу. Напротив,  в них проскальзывает доля социальной критики:


Поэзия - всегда вопросы чести:


Мы в неоплатном пред ушедшими долгу!


Лишь тот поэт, кто пред собою честен,


Перед друзьями в небольшом кругу.


Лишь тот поэт, который эту честность


Умеет превратить в модель души.


В стих воплотить свою родную местность,


И общества отчаянный зажим.






22.11.1978.

Последняя строчка говорит совсем не об ура-патриотизме, а о чем-то скорей противоположном. Или, например, такое стихотворение:


Когда я выберу покой, придет ко мне судьбы расплата!


Лишь красота лесов - ходатай перед бунтующей душой.


Уйдя в леса от урбанизма, спиной к березе прислонясь,


Справляю варварскую тризну уже не раб, хотя не князь.


Я - лишь природы соглядатай, как некто Афанасий Фет,


Я клен своим считаю братом, ищу его охранных мет.


Покой уже не просто снится, он как лекарство нужен мне!


Стремлюсь я вновь с природой слиться, с ней гармоничным стать вполне.


Хочу я жить открыто, вольно, дышать свободно, глубоко.


Я не боюсь, что это больно, пусть не надеюсь, что легко.











09.06.1979.


Исторически мой приход в Церковь произошел так. Я работал проректором частного Высшего Культурологического колледжа и отвечал  в качестве её директора за проведение в Манеже Международной выставки 1992 года  “Языки, образование, культура”. Среди организаций, принимавших участие в выставке, был Отдел религиозного образования и катехизации Русской Православной Церкви, которым руководил игумен Иоанн Экономцев.


 Во время нашей встречи по обсуждению условий участия в выставке игумен Иоанн меня очаровал широтой своих познаний, даром собеседника и доброжелательным настроем. Он подарил мне два своих только что вышедших прозаических романа “День восьмой” и “Записки провинциального священника”.


Очевидно, я тоже произвел на него какое-то впечатление, ибо от его заместителя Владимира Ященко, ныне иеромонаха Киприана, последовало через некоторое время после окончания работы выставки предложение перейти на работу к ним в Отдел и отвечать за организацию Международных Рождественских образовательных чтений.


Два цикла этих чтений, которые Отдел проводит один раз в год, уже прошли. Мне предложено было организовать Третьи Рождественские Чтения. Не долго раздумывая, я согласился.


Моим “церковным окормлением”, как принято говорить в Православии, занимался другой заместитель

 игумена Иоанна, священник Глеб Каледа, который был до работы в Отделе доктором минералогических наук и профессором МГРИ.


Я глубоко благодарен судьбе, что она меня свела с этим человеком. На мой взгляд, это был святой человек, насколько это вообще возможно в нашей социальной действительности.


Отец Глеб оказал на меня огромное влияние: на мой образ мысли, оценку реальности, способ решения проблем. Его помощь и подсказка всегда были ненавязчивы, очень тонки и благостны для меня. Возможно, я сразу и не оценил уровень и масштаб его личности, но, постепенно, проработав с ним бок о бок три года, я кое-что уже начал понимать.


Я стал исправно ходить к нему на исповедь в Храме Сергия Радонежского, находившемся в нашем Высоко-Петровском монастыре, где располагался Отдел. Много раз мы вместе ездили в совместные командировки, беседовали с ним и на религиозные и на научные темы.


Там я познакомился с искусствоведом, отцом Александром Салтыковым, специалистом по православной культуре, который также много помог мне по пониманию православного взгляда на искусство.




Позднее, только  уйдя из РК КПСС,  я стал писать уже такие стихи:


О, чудных размышлений гений, спаси у роковой черты!


Я пребываю в заблужденьях, в тисках духовной слепоты.


Ищу я памяти забвенья среди глухого забытья.


Как раньше жаждал дел творенья, путь в  интенсивность бытия.


Из Книги Мудрости открытой,  что мы сегодня почерпнем?


Ужели снова только сытость, объятость беспробудным сном?


Душа сейчас охотней дремлет, как лес, спокойствие храня,


Бездеятельность вновь приемлет, страшась духовного огня.


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


А инновации “голубят”, когда нельзя иначе жить.


Пружину, вложенную в тело, спешу я снова осознать,


Познать край  собственных пределов и будущего  обнаружить стать.


Ведь дух наш туп без размышленья, без философии утех.


Скользнут касательной сомненья, вещизма вновь воспрянет грех.


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


Порой обыденность тиранит - моя всегдашняя беда!


Мечтаю снова майским садом пройти, где веет аромат,


Где за моей спиною рядом расположился Духа сад.


Исполнен он глубоких мыслей и исцеленья старых ран,


А на ветвях плоды повисли: заветы Истины, Добра.


Там правит духом Озаренье, оттенков смыслов пестрота.


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


Они показывают, что мой духовный горизонт постепенно рос и мало-помалу я к началу 90-х годов уже был готов к принятию Православия.


Хотелось бы привести еще один пример, как маялась моя душа в предчувствии неведомого духовного открытия:


Безумен мир, где мается душа, конца  печалей не предполагая.


Да так ли наша  жизнь здесь хороша,  её  напрасно  объявили “раем”.


Ошибок прошлых нам не перечесть,  и с совестью не помогают пакты.


Едва теряешь по дороге честь, безнравственны твои любые акты.


Ищи-свищи в своих поступках смысл, раздумывай, как это получилось?


Облагораживать их перестала мысль, а этика из жизни испарилась.


Что Мир способен умного сказать, коль в кризисе изнемогает Слово?


Я собираю новых смыслов рать, планирую душевную обнову.


Нам общество не даст передохнуть, не даст забыть, что тело существует.


Оно кидает нас в такую муть, где отшибает напрочь мысль живую.


В разгуле стрессов кто же виноват? - все требованья к веку безрассудны!


Кричи ему “позор” или “виват”,  своё возьмет он, как бы нам  ни трудно.


И снова будет маяться душа, смысл выворачивая наизнанку.


От века не получишь ни шиша, - его свалить под силу только танку.


Пусть не дано печалей избежать,  душа живет, стремится к новым далям,


Стремится к новым целям, рубежам...    Кто знает, где придется ей причалить?








16.07.82.

            8. Глава восьмая: «Сознание и сакральная коммуникация»
                                        «В начале было Слово, и Слово было у Бога, и Слово было Бог.

                                                    Оно было в начале у Бога. Все через Него начало быть, и без                        

                                                    Него ничто не начало быть, что начало быть». (Иоанн, 1-3)
                  8.1. ОБЩЕНИЕ С БОГОМ (ПРИМЕРЫ ИЗ БИБЛИИ):

                    8.1.1. Сакральная коммуникация  на основе евангельских текстов:         

Анализ специфики сознания как  человеческого общения  с Богом давно уже провела Библия, только нам не до конца ясно, какие уроки мы должны извлечь из этих сакральных строчек. Сделаем несколько выписок из Евангелия на этот предмет и поразмышляем над ними:
1. Христос: «Кто будет пить воду, которую Я дам ему, тот не будет жаждать вовек; но вода, которую Я дам ему, сделается в нем источником воды, текущей в жизнь вечную». (Иоанн, 4, 14)

2. «Какая совместность Храма Божия с идолами? Ибо вы – храм Бога живого, как сказал Бог: «вселюсь в них и буду ходить в них, и буду их Богом, и они будут Моим Народом». (2 Кор., 6, 16)

3. «Иисус сказал ему в ответ: «кто любит меня, тот соблюдает слово Моё, и Отец Мой возлюбит его, и Мы придем к нему и обитель у него сотворим. Не любящий меня не соблюдает слов Моих; слово же, которое вы слышите, не есть Моё, а пославшего Меня Отца». (Иоанн, 14, 23-24)

4. «Не знаете ли вы, что тела ваши суть храм живущего в вас Святого Духа, Которого  имеет вы от Бога, и вы не свои?» (1Кор., 6, 19)

5. «Кто думает, что он знает что-нибудь, тот ничего еще не знает, как должно знать; но кто любит Бога, тому дано знание от Него».(1 Кор., 8,2-3)

     Христос даёт нам источник живой воды, текущей в Жизнь Вечную, - это способность общаться с Богом через Христа. Это общение  происходит  только тогда, когда мы  любим Бога и понимаем, что он уже в нас, что  мы  – народ Божий,  что «Искра Божья» дана каждому из нас с самого рождения. Раздувая её в своём сознании,  мы и общаемся с Богом.


Общение с Богом – это общение со словом Христа, заповедями, с которыми мы знакомимся в Евангелии.

«Искра Божья в нас» –  это не только духовные мысли, но и «мудрость тела», которую нам надо осознать, и тогда мы не будем болеть, не будем укорачивать себе жизнь бездумными и бездуховными поступками.


Подлинное знание человека даётся после общения с Богом, понимания, что все вокруг, кроме искусственного, созданного человеком,  есть  Божие Творение.

 
Наиболее эффективной формой общения с Богом является «диалог», о котором речь впереди мы уже вели речь. 

                       8.1.2.  Преображение Христа на горе Фавор («Фаворский свет»):

Живым подтверждением божественной сущности Христа было его светлое преображение на горе Фавор, явленное его ученикам – Петру, Иакову и Иоанну. Свидетели сияния  Фаворского света,  апостолы понимали, что это преображение –  не просто способ общения Иисуса с Моисеем и Илией, но свидетельство  его встречи  с Отцом, ибо только в подобном преображении человеческая телесность Христа могла общаться с Отцом. 

Только два раза (и один раз на Фаворе) Бог-Отец подтверждает голосом с Неба: «Сей есть Сын Мой Возлюбленный, в котором Моё благоволение, Его слушайте!» (Матф., 17, 5) В первый раз это было  во время крещения Христа Иоанном Крестителем. (Матф., 3, 17).

Знаком особой значимости Крещения  в земной биографии Иисуса является единственное во всей Библии явление  при этом  народу одновременно всех трех ипостасей Троицы: Христа, Святого Духа – в виде голубя над Христом и голоса Бога-Отца, благословляющего Сына. 

Какие выводы можно сделать из этого евангельского сюжета?  Прежде всего, осознание   необходимости для каждого  обретения «Фаворского света», чтобы  успешно   общаться с Господом-Богом.  Как его приобрести? – отдельный  вопрос, о нем и разговор будет особый. 

                                                8.1.3.  Второе Пришествие Христа:
Об Апокалипсисе как о конце Вечности мы уже говорили. Поговорим о нем как о Втором Пришествии Христа. Подлинная и окончательная  встреча  Бога с нашими преображенными сознаниями  произойдет при Втором Пришествии Христа. Верующие уверены в нем (Иов,19,25,26) и возлюбили  Его Второе Пришествие (2.Тим.,4).

Они ожидают его (1 Кор. ,1), желая, чтобы оно скорее было(2 Петр.,3). Они должны быть готовыми к нему (Матф., 24, 44). Они должны бодрствовать, ожидая этого времени, ибо оно придет внезапно (Марк, 13, 26).

Верующие должны хранить себя в чистоте и непорочности вплоть до Пришествия  (1 Кор., 1,8),  ибо именно тогда они увидят Бога, как Он есть (1 Иоанн, 3,2). Они сделаются подобными Христу и явятся вместе с Ним во славе (Филипп, 3, 21) и (Сол., 3, 13).

Явленный в Библии подход ко Второму Пришествию Христа очень часто путают с Концом Мира. Но этот конец диалектичен: с одной стороны это действительно конец старого падшего десакрализованного мира, а с другой стороны – это начало Новой жизни, нового бытия Человека уже в преображенном состоянии. Все люди преобразятся, как Христос на горе Фавор,  и вступят в новое тысячелетие своего духовного существования. 

                                        8.1.4. Совесть как явление Христа в нас:

Голос Совести как голос Бога – традиционное рассмотрение функциональной роли Совести в  духовном  статусе нашего Бытия. Обопремся опять на Библию, чтобы  понять этот онтологический статус. 

1. Совесть есть свидетель греха в человеке, оправдывающий или осуждающий его (Рим, 2, 15);

2. Верующие имеют свидетельство доброй Совести перед Богом и пред людьми (Иов, 27, 6), (Рим., 9, 1), (Евр., 13, 18),  (1Петр., 3,16);

3. Домогайтесь соизволения вашей Совести (Деян., 24, 16), (Рим., 14, 22);

4. Служите Богу чистой Совестью (2 Тим., 1, 3),  (Евр., 10, 22);

5. Терпеливо переносите скорби ради чистой Совести (1 Петр., 2, 19);

6. Покоряйтесь властям по Совести (Рим, 13, 5);

7. Не соблазняйте Совесть других (Рим,, 14, 21), (1 Кор., 8, 12) (1 Кор., 10, 28-32);

8. Совесть предписывает нам испытание самих себя  (1 Кор., 11, 28); (Галл. 6,4)

9. Благое свидетельство Совести доставляет уверенность (2 Кор., 1, 12); (1 Иоанн, 3, 21)

10. Нечестивые имеют Совесть, ожесточенную и запятнанную ( Тим, 4,2); (Тит., 1,15) 

11. Совесть нечестивых исполняет их страха и ужаса (Лев, 26, 17); (Втор, 28, 65); (Иов, 15, 20)

Сакральная коммуникация со своей собственной  совестью – важнейший критерий уровня нашего погружения в Бога.  Абсолютно бессовестных людей не бывает, бывают люди с ослабленным голосом Совести, который пробуждается сильнее в особых, данных каждому Богом ситуациях.
                                                 8.1.5. Проблема «нищих духом»:

Известное библейское высказывание о том, что Небесное Царствие – удел «нищих духом» требует  уточнения.  Есть предположение, что это просто не точный перевод в Библии, ибо реальное Небесное Царствие – удел отнюдь не «нищих духом», а  даже напротив  - «весьма  духом богатых».  Речь идет, скорей всего, о «нищих по велению духа»,  когда акцент  переносится  на материальную сторону проблемы, а отнюдь не на уровень духовной полноты  и целостности верующих.

«Материальная нищета» как залог  успешной коммуникации с Господом Богом понятней  и ближе нашему сознанию, чем неверное толкование «духовной нищеты». Попытка списать все на  близость к Богу детей, которые особым богатством духа не отличаются, также не проходит. 

 Дети, на деле,  возможно, обладают уровнем духовности много большим, чем взрослые, если мы  только не будем уровень духовности путать с уровнем информированности. В этом отношении более достоверным следовало бы считать, что «во многих знаниях есть многие печали». Дети этих «печалей», Слава Богу, лишены.

           8.2. Иисус Христос как  Посредник между Человеком и Богом:

           Посмотрим, в каких разделах Библии об этом говорится:

   1.(Иоанн, 14,6) «Я есть Путь, Истина и Жизнь, никто не приходит к Отцу, как только через меня».
В этом отрывке  даны все основные аспекты Христа как Посредника между человеком и Богом:

 - онтологические:  построение личного Бытия через посредничество Христа;

-  гносеологические:    открытие Истины и Жизни через христианскую систему  видения мира;

-   эволюционные:   христианство  как направление глобальной эволюции мира.

Если к этому добавить Любовь, то мы будем иметь все важнейшие аспекты христианского мировоззрения.  

   2. (Еф., 2,18) «Потому, что через Него (Христа)  и те и другие имеем доступ к Отцу, в одном Духе».

                Христос един с Отцом и Духом Святым в Троице, именно через него, как единственную ипостась Троицы, имевшую человеческое воплощение, людям и надлежит прийти к Господу.
  3. (Еф., 3,12) «В Христе мы имеем дерзновение и надежный доступ  (к Богу Отцу) через веру в Него».   
В этом отрывке главным аспектом Посредничества Христа выступает фактор Веры. В другой части Евангелии Христос говорит, имей «мы веру в горчичное зерно, мы могли бы сдвинуть  с места гору».

   4.(1 Тим.,2, 5) «Ибо един Бог, един и посредник  между Богом и человеками – человек Христос Иисус».
Подобный подход уникален для всей мировой религиозной практики, когда Посредником  между Богом и  людьми становится очеловечившийся Сын Бога.  Ни Заратустра, ни Магомет, ни пророки других религий не брали на себя этой ноши.  Подобная жертва Сыном  лишний раз свидетельствует об огромной Любви Бога к людям. 
Все эти перечисленные в Библии способы коммуникации с Богом, конечно же, не исчерпывают всё богатство сакральной коммуникации. Современная наука, в частности, квантовая физика, открыла кое-какие еще. О них мы поговорим позднее. 
                                    8.3. ФОРМЫ И СПЕЦИФИКА САКРАЛЬНОЙ КОММУНИКАЦИИ: 
                                            «Ночь, тайн созданья не тая, бессчетных звезд лучи струя,

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

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

                                                                                                                                                                  К.Бальмонт
Для скептиков естественнонаучным доказательством существования Инобытия и Бессмертия человеческой души являются многочисленные сообщения с того Света, полученные не просто талантливыми спиритами и сенситивами, весьма привычными ошибаться, а  с помощью технических средств: записи голосов Инобытия  на магнитофонах, посланий по телефону, записи изображений с помощью телевизоров, передачи текстов через компьютер  и т.д., где  субъективная ошибка человека сведена к минимуму. (См. «Техническая транскоммуникация» - Общ. Библ. , №)
Если проанализировать многочисленные формы сакральной коммуникации, существующие у человека  с Тонким миром, то можно выделить основные  девять  из них:
 а) Самая старая – различные типы религиозных мировоззрений, в особенности монотеистических:

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

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

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

Основные  аспекты коммуникации с Небом с помощью посредников, типа колдуна Дона Хуана, разобраны в трудах  Карлоса Кастанеды (См.  Общ.библ., № 30) 

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

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

                             Вообще, я мог в году последнем в девицах наших городских

                             Заметить страсть к воздушным бредням и мистицизму – бойтесь их!
Со временем «столоверчение» или групповые спиритические сеансы исчезли из жизни  общества, хотя совсем не пропали, а в определенных кругах еще находят своих сторонников, в особенности в Англии.

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

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

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

      На пребывание в клинической смерти как способе связи с Тонким миром впервые обратили внимание американские исследователи Р. Моуди и Е. Кюблер-Росс, опубликовавшие удивительно однообразные свидетельства людей о своём пребывании в клинической смерти. (См. Общ. библ., № 35)

   Главное ощущение, которое перенесшие клиническую смерть  приносили оттуда, что там лучше, чем здесь,   им совсем не хотелось возвращаться в этот мир. Только долг перед оставшимися родственниками заставлял их это сделать. Попытка проинтерпретировать эти ощущения как результат чисто  психических  состояний, на наш взгляд, не является убедительной. 

                 е) Инструментальная (техническая)  транскоммуникация:
     О ней  подробный  разговор еще  последует...

ж) Регрессивный  гипноз (психологические методы изучения реинканации):

Традиционный гипнотический сеанс, рассчитанный на возбуждение у гипнотизируемого  ощущений в более младшем возрасте доводился даже  до ощущений младенца, рождающегося на свет, и шел  дальше, чтобы гипнотизируемый вспомнил свои ощущения до рождения.   Таким образом,  удается добиться потрясающих результатов, когда люди вспоминают свои предыдущие реинкарнации.  
з)  Астральная проекция:

     Об астральной проекции существует обширная литература, как книгах, так и в Интернете (См. Библиография, № 14) Всех интересующихся этим вопросом мы отсылаем к соответствующей литературе. 
и) Молитва или медитация:

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

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

На Западе об инструментальной транскоммуникации  существует не только обширная литература (См. библиография №37), но и большое количество  материалов в Интернете на сайте Российской ассоциации инструментальной транскоммуникации.

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

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

1)«Существуют семь стадий развития, которые  варьируются по частотам вибраций от ультразвуковой  области до космической сферы. Для сущностей, принадлежащих к более высоким уровням, достижимы более низкие уровни, но обратное невозможно. Развитие происходит через Любовь».(№ 37, с.100):

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

2) «Человек – это часть существа, которое находится за пределами времени и пространства, принадлежит к совершенно разным полям и измерениям (№ 37, с. 114)

 Здесь дан совершенно ясный намек, что человек – не частное явление, а часть Целого, что он бессмертен, а его дом – вся Вселенная, что  все мы –  потенциально различны, ибо принадлежим к «разным полям и измерениям», которые заложены в наших  бессмертных душах ещё до рождения.
3)  «Страдания, которые человек должен  или вынужден  переживать и переносить, являются частью его собственного самоё себя, частично заработаны его собственными действиями, либо направлены высшей силой для ускорения процесса учебы для улучшения   познания и совершенствования» (№ 37, стр. 119)
Ясно, что страдание – не мазохистская, самодостаточная  сущность, Они важны не сами по себе,  а всего лишь как учебный  механизм  познания мира и совершенствования самого себя! Поэтому   не надо их  переоценивать, так  нельзя  и не дооценивать. Бог – не мазохист, а страдание – не есть результат плохой кармы. Они возникают в результате нашего неправедного поведения в Социуме, как следствие нашей собственной недооценки ситуации. Или напротив переоценки её. 
4)  «Бог не взирает на лица, является кто-нибудь королем или другой высокопоставленной личностью, - у Бога имеет значение только духовный вид.  Когда личность не пользуется уважением окружающих, многие  отворачиваются от неё. Подобное этому имеет место и в духовном мире.  Если личность не имеет определенного духовного уважения, духовный мир отворачивается от неё.  Наш мир (духовный мир) отворачивается от людей, пребывающих к нам после телесной смерти, если они в своей земной жизни покрыли себя слишком большой виной» (№ 37, стр. 120).
Таким образом, нормальной духовной подготовкой к пребыванию в Посмертии является духовное совершенствование. Вся Вселенная Духа построена на том, что человечество имеет духовную основу и разнообразный духовный потенциал. Чем человек выше находится на этой своеобразной «Лестнице Якова», тем больше  уважения и почитания выпадает  на его долю   в Духовном Иномире.  Адекватное осознание этого обстоятельства облегчит людям жизнь и в мире Бытия, и в мире Инобытия.
5)  По поводу  проблемы ГРЕХОПАДЕНИЯ  там было сказано следующее: «Большая часть того, что написано по этому поводу, неверно: это не так, что люди должны вернуть себе что-то утерянное ими. Они находятся на пути прогресса. Не было никакого отступления от Бога, но люди находятся на пути, чтобы стать теми, кого они называют «богами».  Это – идеал, которого люди однажды достигнут».  (№37, стр. 121)

Церковь не совсем справедливо  назвала «Грехопадением»  использование  Адамом  и Евой плодов с Дерева познания Добра и Зла. Это использование закономерно, без него человечество не могло бы дальше жить. Но как жить? Можно жить по Божьим Законам, а можно – по сатанинским.    У человека всегда есть альтернатива: грешить или не грешить.   Возможно, что  познание Иномира в Раю (по сути дела, -  земного мира) для кого-то носит греховный характер, но, как мы уже показали, у Макрочеловека – Адама не было другого пути, чтобы пробиться к своей собственной полноценной сути, кроме как вступить на  Путь так называемого «Греха».. Олицетворение  Пути человека  с «абсолютно греховным» условно, как условно многое из понимания Церковью сути Духовного Мира. Сейчас кое-что уточняется с помощью познания духовных процессов  современными гносеологическими  средствами. 
6) «Мы все можем входить  в общение с минералами, растениями и животными, вы признаете это, когда научитесь»(№ 37, 107).

Контакт со всеми предыдущими формами материальной жизни  важен для человека, как более разумной формы жизни, потому что на человеке лежит обязанность помогать низшим формам, решать проблемы, которые они не в состоянии сами  решить. Хотя бы не загрязнять природу отбросами своей же грязной цивилизации… Убийство растений и животных также кармически опасно, как и убийство других людей.  Еще более опасно самоубийство, ибо это убийство Бога в себе. 
7)  Человеку  не следует давать свободу своим эмоциям, но он должен держать их под контролем.  Конечно, это – мастерство, и для этого необходима тренировка. Если человек действительно имеет желание делать добро, а не просто так проживает день, не оглядываясь духовно назад, тогда для него будет невозможно достичь этого. Однако, если он каждое утро со всей душой напоминает себе о том, чтобы  никого не обижать, относиться ко всем хорошо, то ему придется всегда держать в душе эти хорошие намерения.  Вначале это будет трудно для него, поскольку он быстро забывает о своих благих устремлениях и вновь возвращается к своим предыдущим ошибкам. Но со временем ему это удастся. Обзор прошлого – основное условие для осуществления этого. Со временем появится сила,  и он придет к выводам, как овладеть собой и тем самым что-то дать многим людям». (№ 37, 115) 

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

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

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

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

Немыслимые возможности ожидают человечество впереди. Люди достигли того пункта, который открывает дорогу к долгожданному совершеннолетию, они, так сказать, по средине течения эволюции»(№ 37,118).  

Приписывание человеку изначального эгоизма и агрессии опасно для самого человека, ибо есть корреляция между тем, что мы про себя думаем, и как поступаем. Войны можно избежать при направленности на миролюбие  и стремление к согласию обеих противоположных сторон. Проявление милосердия с обеих сторон – решение проблемы.
Другим способом избежать конфликтов является создание социального мироустройства, где доминирующими являются органы управления, типа  Организации Объединенных Наций.   Единственное условие, чтобы у такого органа и управление носило коллективный, а не единоличный характер.

Человечество находится в подростковом возрасте, а, следовательно, еще не освободилось от всех  ловушек этого опасного возраста.   Вспомните поведение и характер реакций на раздражители любого подростка. 
Но потенции у нас огромны и Тонкий мир не стесняется еще раз нас предупредить об этом.  Единственное, о  чем  нельзя  с нами говорить, – о сроках. Табу на сроки наложено по одной причине: «предупрежден, значит, - вооружен» и, как правило, - «вооружен  против». Чтобы не мешать исполнению задуманных Богом процессов, сроки не сообщаются. Пусть все идет  своим чередом и так, как задумано Богом. 

9) В одном из сообщений Тонкого мира специально подчеркивалась разница между спецификой различных каналов передачи информации от Тонкого мира: «Что касается информации, приходящей к вам из наших сфер через медиумов, а, значит, и через «автоматическое письмо», - там психика медиума играет большую роль, чем  в случае технически поддерживаемой транскоммуникации. В сообщениях, приходящих через медиумов, находящихся в трансе или полутрансе,  четыре пятых приходит от «психе» (т.е., - души медиума – Ю.Г.), а одна пятая – с другой стороны. В случае технически поддерживаемой коммуникации – одна пятая от психе и четыре пятых из Потустороннего мира.» ( № 37, 137) 
Так можно оценить надежность всех девяти  обозначенных нами каналов сообщений с Тонким миром. Чем больший упор в канале сделан на антропоморфные средства  связи, тем более ненадежным этот канал  является. Хотя нет правил, без исключений. Духовная одаренность, данная отдельным личностям, может во много раз повысить эффективность любого, даже самого  ненадежного,  канала  коммуникации с Инобытиём.
     8.4.   ДИАЛОГ СОЗНАНИЙ  В СВЕТЕ  ГОЛОГРАФИЧЕСКОЙ ПАРАДИГМЫ:
                                            «В одном мгновенье – видеть Вечность, огромный мир – в зерне песка,

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

                                                                                                                         Уильям Блейк.

                   8.4.1..  ГОЛОГРАФИЧЕСКАЯ ПАРАДИГМА МИРА (ГП):
Для современного человека любое знание, в том числе и чисто духовное, не имеет истинного значения, если оно не подтверждено на естественнонаучном уровне. Так только   с помощью квантовой физики материалисты вынуждены, скрепя сердце, признать, что для объяснения  квантовых  феноменов Бытия необходимо признание Высшего Начала, хотя бы в форме некоего скрытого  энергоинформационного Поля, пронизывающего всю Вселенную. На этом признании появилась так называемая «голографическая парадигма Вселенной», предложенная лондонским физиком Дэвидом Бомом.  В его концепции Богу аналогичен Имплицитный (имплицированный) Порядок Бытия. Мы назовем его Скрытым Порядком. Ему в  ГП противопоставлен Эксплицированный (эксплицитный) Порядок, который мы назовем Проявленным (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 –  света  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  всматриваясь 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. Наш мозг, способный  воспроизводить голограмму Вселенной,  таинственным образом вмещает не только своё сознание, при чем являющееся   не только  функций мозга, но и   характеристикой всей системы голографического   воспроизведения Вселенной,  буквально всех связей и взаимосвязей, в ней возникших и потенциально вообще способных   там возникнуть. Как только мы  научимся его  понимать, мы будем искать ответы на все вопросы только в себе. 

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


  В ней Свет и Тьма, Добро и Зло, Запад и Восток, Жизнь и Смерть соединенные так, что не  уничтожают друг друга, а создают общность на более высоком системном уровне. Инновационная логика не бинарна и диалектична, а триалектична, то есть, включает   более высокий уровень системной устойчивости,  построена не на  анализе, а на синтезе противоположностей. В дальнейшем мы рассмотрим её более подробно в главке «Триалектика» (раздел 9.6.3).
Закон «Единства противоположностей», являющийся гарантом всякого развития, лежит и в основе Бытия        миров: ментального и физического. Система связи  «Объекта» с «Субъектом», не может существовать без        поддержки ментальной  системы отношений «Метаобъект» - «Метасубъект». Только единство этих противоположностей создает  условия для развития и устойчивого существования всей ментально-физической Вселенной. 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Слово везде является носителем смысловой стороны Жизни под четырьмя аспектами специфики Сознания как механизма связи с Голограммой Мира, характерной для любых религиозных систем, называется она при этом «Акашей», «Энергоинформационным полем Вселенной», или, как у нас, «Голограммой Бога». Семантика различных слов и понятий на всех языках в принципе одинакова, иначе не был возможен перевод с одного языка на другой.

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

- нюансами собственной фрагментарности, воспроизводящей  части Божественной Голограммы;

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Традиционное видение не способно воспроизвести не только Б. Г. , но и её внешний вид – энергоинформационный костяк Мира, созданный Богом при его  творении. Наша семиричная модель «стихий-энергий», как нам кажется, приближает нас к его пониманию.

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

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

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

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

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

-«мой, личностной диалог с Господом» как основа духовно-инновационного  «Ты - сознания»,

 а целостное воспроизведение всех его аспектов,  понятых не как сумма, а как системное Целое,  которое всегда больше суммы частей. 

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

  Прежде было Слово:  Бог сотворил  Божественную Голограмму Мира, а Человека создал  как механизм её  иллюзорного превращения в реальность с помощью органов чувств, опредмечивающих ментальный Мир Слова.. Это опредмечивание  у большинства происходит в ходе  понятийной коммуникации, осмысляющей функционирование отдельных фрагментов мира,  без осознания  всего духовного Целого ( всей  божественной  голограммы).

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

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

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

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

Как доказал Карл Прибрам ( Общ. Библ., № 38),  наш мозг является голографическим инструментом воспроизведения Божественной Голограммы, ибо в нем нет функциональных  отделов, отвечающих за исполнение своих  отдельных функций, он весь целостен. Как голограмма работает серией целостных энергетических импульсов, несущих информацию органам чувств о специфике отдельных аспектов Вселенной, так и мозг,  по мнению К. Прибрама, является  скопищем нервных импульсов, оплетающих всё его голографическое  Целое, подобно тому, как луч лазера оплетает кусочек голограммы, хранящей всё изображение целиком. 

Эволюция голографического сознания человечества происходит в тесной связи с рубежами  глобальных катастроф, имевших место уже не раз  на планете.  Сегодня речь по существу должна идти о том,  какое количество духовных  людей прорвется к этому типу сознания к моменту, когда планета Земля исчерпает все свои ресурсы  адаптации Природы к научно-технической цивилизации, в конец заполонившей мир своею грязью.  Тогда грянет самая глобальная из всех бывших ранее катастроф. То, что это  будет не всеобщая гибель, для меня ясно, «как простая гамма».  Но, для этого духовным людям нужна потрясающая зоркость.
Мы говорили уже об открытии голографической специфики мозга.  В чем оно? 

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

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

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

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

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

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

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

  Подробно о других  механизмах экспликации БГ мы поговорим в следующем параграфе. 
  8.4.4. «Духовное развитие» по К. Кастанеде:

1. Видение и смотрение;

2. Управляемая глупость;

3. Делание  и остановка мира;

4. Остановка внутреннего диалога (ОВД);

5. Тональ и Нагваль;

6. Сила;

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

8. Точка сборки;

9. Сталкинг.

                                      А. ВИДЕНИЕ И СМОТРЕНИЕ:

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

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

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

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

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

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

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

Что она  такое в свете Голографической парадигмы? 

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

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

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

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

Адекватность  исчезает, например,  в двух таких случаях:

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

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

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

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

                                  Г. «Остановка внутреннего диалога» (ОВД):

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

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

Его система классификации уровней сознания перекликается с нашей:

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

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

3) Состояние самовоспоминания – Фактологический уровень сознания;

4) Объективное Сознание – уровень Духовно-инновационного сознания.

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

- «инновационная реакция» (принятие изменений);

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

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

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

Депрессивная личность (коих большинство) не права,  так как пессимизм и отсутствие надежды скрывает самый страшный грех – неверие в благостную сущность Бога и   Его способность нам помочь, подтолкнув нас в итоге на самый  перспективный путь  достижения успеха. 

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

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

Все религии, так или иначе,  отдали дань тринитарной  концепции –  христианская Троица,  Тримурти  у индуистов, Триглавы  славянского языческого пантеона, троичность нашей семейной жизни: Мать, Отец и Ребенок и т.д.
Механистическое, матричное восприятие (бинарное, по своей сути) противоположно ОВД и самому сложившемуся в их системах способу «опредмечивания» и «распредмечивания» мира. С помощью двоичной матрицы мы получаем представление только о чисто внешней стороне мира, ОВД позволяет нам проникнуть в сущностной – энергоинформационный план. Поэтому ОВД является эффективным средством  обретения Духовной Полноты (Вакуума) мира.

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

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

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

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

- «Пророк Александра Пушкина;

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

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

                                            Д. «ТОНАЛЬ И НАГВАЛЬ»:

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

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

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

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

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

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

Е.. Понятие «силы» в концепции Дона Хуана:

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

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

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

Зная энергетическую составляющую объекта,  мы можем с помощью квантовой механики описать  любую другую характерную для него физическую величину или  характеристику. Правда, это иллюзия, что все вычисляемо, что предела для математики нет. Но этот предел можно ощутить только в виртуальном мире. 

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

«Квантовая теория информации»  устанавливает связь между мерой квантовой запутанности и информацией. Это позволяет рассмотреть «процесс уплотнения»  как процесс перехода Слова в его осязаемую форму посредством наших органов чувств. В терминах Кастанеды,  это относится к физическому процессу, при котором наша мысль, а точнее наше «намерение» становится «командой Орла» и реализуется в плотном мире». (Подробнее об этом - №11).
Так осуществляется способ экспликации мира, когда тонкая энергетика мысли воплощается в согласованный мир физических объектов. Но слово есть продукт Проявленного  Порядка мира, оно не  способно описать энергетическую реальность (теплоплазменную и энергоинформационную) всех состояния его Скрытого Порядка. Этому препятствует не только  «высокий уровень квантовой запутанности», но и принципиально другой уровень системы,   в которой обитает  Бог.  Бог находится выше и Скрытого и Проявленного Порядков мира, он выше Добра и Зла, ибо его синтез не просто объединение двух начал, но и некий принципиально иной уровень их иерархии, переход в другой (параллельный) мир.
                         Ж.. Враги человека: Страх, Незнание, Тщеславие и Усталость:

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

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

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

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

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

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

                                            З. «Точка сборки»:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

 8.5. ПЕРЕХОД ОТ «СКРЫТОГО ПОРЯДКА МИРА» К «ПРОЯВЛЕННОМУ ПОРЯДКУ» И ОБРАТНО:
                        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 разлили 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. 

                                                                                                                                                                  Ив. Бунин                                                                                                                                                  
          8.5.1. Механизмы  Перехода от СП к ПП через квантовые  структуры:

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


По мысли Д. Бома,  наша материальная Вселенная  представляет собой  физическую реализацию  некоей духовной сущности, находящейся в другом измерении  в свернутом (СКРЫТОМ ПОРЯДКЕ), но обеспечивающей голографическую развертку  Вселенной,  да так, что в каждой точке Вселенной можно обнаружить духовный её аналог, хранящий информацию обо всей Вселенной целиком. В этом центральная особенность голографического изображения.  Человек в этой связи также является хранителем всей информации о мире, но не догадывается об этом.
Восприятие человеком мира в этой ситуации возникает как неполное проявление нашими мозгами «Проявленной  Голограммы Бога», превращающейся  с помощью восприятия из скрытого полевого состояния  в открытый порядок внешней видимой физической Вселенной. 

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


Здесь может подойти только ритм, кратный 13 х 20 =260 дням (частота излучений  Центра Галактики),  и 13 х 28 = 364 дней – ритм движения планеты Земля  вокруг нашего  Солнца.  Эти природные ритмы несут в себе подлинную, а не выдуманную человеком,  суть  времени, нас  окружающую  в реальности.


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

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

- световые волны;

- радиоволны;

- рентгеновские лучи и т.д.

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

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

             Квант материи  способен проявляться в двух состояниях:

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

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

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


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


Для  ментальных  систем такое  адекватное познание возникает при двух условиях:

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

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

   Речь идет об умении наблюдателя, оценивая систему,  рассматривать её попеременно, то как «локально эффективную», то в качестве «универсальной парадигмы». Как квантовый подход к реальности заставляет ученых сомневаться в объективности наблюдаемого мира (ибо они отчетливо сознают условность такой «объективности»), так и духовный анализ  заставляет нас сомневаться в локальной эффективности любой социальной системы, если её  духовная универсальность никак  при этом не проявлена.  Мир подвержен давно открытому  Гермесом  «Закону Аналогий»: «Что наверху, то и внизу».   Мы показали  их в матрице № 13, где основные закономерности разворачивания различных систем едины и для Вселенной, и для Социума,   и для отдельного организма.
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                    В соответствии с этой матрицей каждая  отдельно взятая система (Вселенная, планета Земля, человечество, Россия,  Человек) обладает универсальным Механизмом Развития (начало творения, сгущение эфирных оснований,  формирование водной основы, затем огненной и воздушной стихий,  развитие флоры и её аспектов, развитие фауны и формирование Разума, бифуркационная ситуация как допинг развития, переход в иную стадию). Именно поэтому каждая из этих систем является  и «локально эффективной», что несет в себе универсальное качество: наличие самого факта  процесса обмена одного на другого, а, следовательно,  и самой ЖИЗНИ, то есть, процесса дальнейшего  совершенствования  всей  системы в результате обмена эквивалентными энергетическими качествами.
   Квантовая физика очень непросто осознавала идею единства субъекта (наблюдателя) и объекта (реальности), мы в своей концепции духовно- инновационного сознания с неё просто  начали. Вместе с тем,  в нашей доктрине «ментальной Вселенной» единством обладают не только Субъект с Объектом, но и связанные с ними:  Метаобъект (слово) и Метасубъект (сознание). То есть, «ментальная Вселенная» проявляется сразу не только в виде «частиц» (фиксирующих отношение: «объект-субъект»),  но и в виде «волны»   (отношение: «метаобъект - метасубъект»). Все  взаимосвязано в этом мире! ГП дает нам возможность провести аналогии между духовными и физическими состояниями системы.  

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

    Д.Бом ввел понятие «квантового потенциала»  системы (См. общая библ., № 39, стр. 53), отражающего его понимание «поля на субквантовом уровне».

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

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

- Случайность и Закономерность;

- Познанное и Непознанное;

- Добро и Зло;

- Хаос и Порядок;

- Локальность и Универсальность;

- Имплицитность и Эксплицитность;

- Внутреннее и Внешнее и т.д.       

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

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

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

- исихазм  - в Христианстве;

- суфизм -  в Мусульманстве;

- каббала – в Иудаизме;

- дзен  - в Буддизме;

- йога – в  Индуизме;

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

   Нам  совершенно ясно, что полное отображение обмена  «проявленности»  на «скрытость», Бытийственного локала на  Духовный континуум,  Части на Целое,  в принципе невозможно. Метальный мир хранит многочисленные примеры подобных фактов. Например, «сумасшедший» – это всегда тип человека, выпавшего из Целого и не ощущающего себя частью привычного для людей духовного континуума.  Он  потерял способность в нем ориентироваться, ибо не знает, «что есть в нем что»… Но понять до конца все, что творится в его мозгу, мы вряд ли когда-нибудь сможем, ибо  «сумасшедший мир» также неисчерпаем, как Вселенная. 


    Для физического мира Майкл Талбот пишет об этом так: «Это не значит, что Вселенная – гигантская и не различимая масса. Вещи могут быть частью неделимого целого и в то же время обладать уникальными качествами. Чтобы проиллюстрировать эту мысль, он обращает наше внимание  на небольшие водовороты и вихри, образующиеся в реке. На первый взгляд, такие водовороты кажутся независимыми и обладают индивидуальными характеристиками, такими, как величина,  скорость и направление вращения. При внимательном рассмотрении оказывается невозможным определить, где заканчивается данный водоворот и начинается река. Точно также, при первом взгляде на человека сразу и не определишь, нормальный он или сумасшедший. Надо долго наблюдать, чтобы вынести окончательное решение». (См. № 39, стр. 63).

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

-  добыча полезных ископаемых;

- решение демографических проблем;

- образовательная система;

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

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

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

   Поэтому трудно не согласиться с Д. Бомом, который считает, что «сознание – это более тонкая форма материи, а основа её взаимодействия с другими формами материи лежит не на нашем уровне реальности, а  в глубинном Импликативном порядке. Сознание присутствует в разных степенях свертывания и развертывания во  всей материи, вот почему плазма, например,  обладает некоторыми признаками живого существа». (№39, стр. 64) 
     Поэзия уже, давным-давно,  отразила эту способность человека к проявлению мировой, имплицитности, например,  в хорошо известных строчках Уильяма Блейка:

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

  В единой горсти – бесконечность, и небо – в чашечке цветка».
Творческий дар человека напрямую связан с его способностью  эксплицировать (например, для поэта – в словах, для художника – в красках)  скрытую в подсознании бесконечность неявленного открыто тонкого мира, открывать его красоту и совершенство, проявляющуюся  при соответствующем ментальном оформлении эстетических  форм. 

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

      Надо иметь в виду, что  скрытый духовный  потенциал мира – это не только информационная, но и его энергетическая сущность, это энергоинформационная составляющая мира.  Дэвид Бом предположил, что пустое  (эфирное) пространство   Космоса обладает огромной скрытой  энергией, много большей, чем его  проявленные  формы. Эту мысль поддержал наш российский физик – академик РАЕН   Г. И. Шипов.

     М. Талбот пишет: «Это бесконечное море энергии – не единственная сущность, спрятанная в импликативном (скрытом) порядке. Поскольку импликативный порядок является основой, произведшей на свет  всё сущее, она должна, по крайней мере, содержать каждую элементарную частицу, которая была или будет;   каждую возможную конфигурацию материи, энергии, жизни и сознания, от квазаров до стихов Шекспира, от двойной спирали ДНК до сил, контролирующих размеры и формы галактик. И даже это не всё. Как полагает Бом, нет основания считать, что на импликативном порядке всё заканчивается. За ним могут следовать другие немыслимые порядки, бесконечные в своём развитии». (№41,  стр. 66-67) 
     Людям, верящим в чудеса и мистику,   подобное утверждение  сегодня не даёт ничего нового. Они об этом и так все уже давно  знают.

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


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


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

По сути дела, любое сознание как элемент поддержания  Божественной голограммы мира имеет полярные характеристики:

- раздельность – неслиянность;

- трехмерность – многомерность;

- целостность – автономность;

- фантомность – реальность;

- частотный резонанс – «плотный  характер» связей;

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

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

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

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

1. Пребывание в Раю;

2. Падение в Бытие после Грехопадения;

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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


- Путь ВЫЖИВАНИЯ;


- Путь СВОБОДЫ и ТВОРЧЕСТВА;


- Путь поисков ИСТИНЫ и СПРАВЕДЛИВОСТИ.

У Первочеловека в Раю также было три  альтернативных выбора:


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

- реализовать свою свободу воли путем их  познания;


- потерять личное бессмертие, обретя Бессмертие для человеческого рода.


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

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

а) через инстинктивную связь с Природой в МИФЕ;

б) через обретение своей религии и Церкви в НОРМЕ;

в) путем активизации личной познавательной деятельности в ФАКТЕ;

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

      8.5.3. Триалектика духовного развития:
Основные аспекты триалектического развития различных структур отражены в нижеприводимой матрице № 14:
                                                                                                            Матрица № 7:
	1 элемент
	2 элемент
	Гармонический

 Синтез
	Любовный диалог

	1.Мужчина
	Женщина
	Ребенок 
	В семье, в браке

	2. ЯН ( Светлое начало)
	ИНЬ (Темное начало)
	Взаимосвязь энергий
	Гармония ИНЬ-ЯН

	3.Тип  «Жаворонок»
	 Тип  «Сова»
	Смешанный биоритм
	Гармонический биоритм

	 4. Жизнь Человека
	Смерть Человека
	Сон Человека
	Инобытие Человека 

	5. СОЛНЦЕ
	ЛУНА
	Земля то в свете 

Луны, то Солнца
	Солнечная система 

	6. Нечетные числа 
	Четные числа
	Числовой ряд
	Нумерология

	7. Активность
	Пассивность
	Уравновешенность 
	ТВОРЧЕСТВО

	8. БРАХМА
	ШИВА
	ВИШНУ
	ТРИМУРТИ

	9. ТВОРЕНИЕ
	РАЗРУШЕНИЕ
	ХРАНЕНИЕ
	ЕДИНСТВО

	10. БОГ-ОТЕЦ
	БОГ-ДУХ СВЯТОЙ
	БОГ-СЫН
	ТРОИЦА

	11. НЕГАЭНТРОПИЯ
	ЭНТРОПИЯ
	АНТИЭНТРОПИЯ
	ИНФОРМАЦИОННЫЙ СИНТЕЗ

	12. НАПОЛНЕННОСТЬ
	ПУСТОТА
	ОБЪЁМ
	ЗОЛОТАЯ СЕРЕДИНА

	13. БУДУЩЕЕ
	ПРОШЛОЕ
	НАСТОЯЩЕЕ
	ВЕЧНОСТЬ

	14. 1-я вибрация
	2-я вибрация
	РЕЗОНАНС
	Полевая структура

	15. ДУХ
	МАТЕРИЯ
	ЧЕЛОВЕК
	БОГ

	16. Имплицитный   

         Порядок
	Эксплицитный 

Порядок
	Обозримая Вселенная 
	Новая Жизнь и новый Человек

	17. Эволюция
	Инволюция
	Свободное развитие 
	ЗАКОНОМЕРНЫЙ ПУТЬ

	18. Порядок
	Хаос
	Свобода воли элементов 
	Духовное совершенствование

	19.  Универсальность
	Эффективность
	Обмен одного на другое
	Духовное развитие 

	20.  Бытие
	Небытие
	Инобытие
	Универсальное единство

	21. Пространство
	Время 
	Пространственно-временной

континуум
	Целое


Попробуем дать к той триалектической  матрице такой же триалектический комментарий:

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

2. ЯН (Светлое начало) +ИНЬ (Темное начало)+Взаимосвязь энергий и начал  = означает Гармонию ИНЬ-ЯН как важнейший символ всего понимания мира в Китае, обеспечивающий единство китайского сознания.
3. Тип человека  «Жаворонок» + тип  «Сова»  при наличии  смешанного  биоритма человека = означает гармоническое сочетание  их  биоритмов  при  условии функциональной дополнительности их в работе, например, дежурство «совы»   ночью и «жаворонка» днем и т.д.
 4. Жизнь Человека +Смерть Человека + состояние сознания, известное как Сон Человека в троичной целостности составляет  его Инобытие. Смерть только Переход в этом триалектическом синтезе. Инобытие – просто продолжение Бытия на новом уровне существования. 

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

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

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

8. Индийские боги: БРАХМА+ШИВА+ВИШНУ вместе составляют индийский вариант Троицы = ТРИМУРТИ. Функции каждого бога в буддизме дополняют друг друга, создавая универсальное Целое.
9.  Бог Брахма отвечает за ТВОРЕНИЕ МИРА, Бог Шива за его РАЗРУШЕНИЕ, бог ВИШНУ - за ХРАНЕНИЕ, но вместе  эти качества создают необходимое для устойчивости мира ЕДИНСТВО.

10. Христианский вариант Троицы:  БОГ-ОТЕЦ+БОГ-ДУХ СВЯТОЙ+БОГ-СЫН. (ДУХ СВЯТОЙ  на иврите  –  женского рода) является полным аналогом человеческой семьи.
11.  Информационный синтез создаётся через усиление НЕГАЭНТРОПИИ СИСТЕМЫ (рост информационной насыщенности параметров) + ЭНТРОПИЯ (рассеяние параметров) +АНТИЭНТРОПИЯ (восстановление рассеянного) =ИНФОРМАЦИОННЫЙ СИНТЕЗ СИСТЕМЫ. В любой системы все этих три процесса идут постоянно, кто победит, тот и ведет  развитие системы за собой.

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

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

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

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

16.Имплицитный (Скрытый) Порядок Вселенной и эксплицитный (проявленный)  Порядок  создают единство Видимой  Вселенной с её иным (надмирным) состоянием, чреватым в своей потенции Новой Жизнью и новым  Человеком, способным легко соединить мир Бытия и ИНОбытия, что и будет иметь место после Страшного Суда. 
17. Единство Эволюции (Развития)  с Инволюцией (Торможением развития) создают порядок  Свободного развития как ЗАКОНОМЕРНЫЙ ПУТЬ трансформации любой системы в ходе развития и изменения с целью адаптации  к изменившимся обстоятельствам внешней среды. 
18.  Соединение Порядка и Хаоса системы, опирающееся на Свободу воли её  элементов, обеспечивают  Духовное усовершенствование системы как Целого, ведут его эволюцию от Начала к Завершению по плану Бога. 
19.  Обмены  Универсальности системы на её практическую Эффективность являются механизмами её Духовного совершенствования в процессе постоянной эволюции системы от плохого и весьма вероятного состояния  к хорошему и весьма маловероятному состоянию.  Энтропия в любой замкнутой системе, как известно, только возрастает, а потому и доминирует в них. Но принципиально открытая система в мире – только одна, и это – Бог!
20.   Синтез Бытия Человека с его Небытием проявляют Инобытие мира  как  Универсальное единство Жизни и Смерти, как залог бессмертия человеческой души. 

21. Целое как единство Пространства-Времени является традиционной парадигмой физического рассмотрения мира, наш подход вносит  в него лишь аспект Любовного диалога между ними. Что это даёт?  Этот аспект только лишний раз подчеркивает правоту нашего рассмотрения единства ментального  и физического миров.  С точки зрения физики, их объединяет в Единое движение со скоростью света. Этот аспект у нас отнесен к закономерностям ментального мира, ибо такое движение возможно лишь в нем.  Но наиболее устойчивая особенность  их объединения – это Любовь.
            8.5.4. Обратный Переход от СП к ПП через Христа и его антагонистов:

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


Специфику обратного  перехода от волнового к субстанциональному состоянию мы постараемся разобрать на примере «паранормальности».  Под этим словом понимается некое состояние  духовной системы, отличное от нормального состояния,  – «сверхнормальное» или  «антинормальное» или «ненормальное»  и т.д. Попытаемся понять скрытый энергетический подтекст, который придаёт эта приставка «пара» словам с неё начинающимся.
Выпишем  их из словаря Даля (8, 17-18):

- парабола – притча, иносказание, кривая смысла;

- парадокс – противная общей точка зрения;

- паразит – тунеядец, живущий за счет других;

- Параклит – Святой Дух – Утешитель;

- параллель – две непересекающиеся прямые;

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

- парафраз – повторение;

- параша – отбросы жизнедеятельности человека.

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

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

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

 - парасубъект (светлый) – святой человек;

- парасубъект (черный) – злой маг или волшебник;

-  параобъект (светлый) – чистота, святость;

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

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

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

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

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

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

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

 8.5.5. Энергетическая сущность СП и её влияние на духовность:

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

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

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

И даже это не все. Как полагает Бом, нет оснований считать, что на импликативном порядке все заканчивается. За ним могут следовать другие импликативные порядки, бесконечные в своём развитии».  (№ 41, стр. 66-67)

Таким образом, сущность СП – это единство высокого уровня энергетической наполненности,  глобального информационного целого, и бесконечной иерархии скрытых порядков, очевидно, и представляющих собой уровень Господа Бога. 

           8.6. ДУХОВНЫЙ ПОТЕНЦИАЛ ЧЕЛОВЕКА КАК СПОСОБНОСТЬ К ДИАЛОГУ

        1. Понятие о духовном потенциале Человека и квантовом потенциале Вселенной;
          2. Ментальные механизмы социальной коммуникации;
          3. Особенности современного понимания творческой духовности;
8.6.1. Понятие о «духовном потенциале» Человека и «квантовом потенциале» Вселенной

Как мы уже говорили,  понятие о «квантовом потенциале» Вселенной ввел Дэвид Бом, имея в виду под ним  «состояние поля на субквантовом уровне».  Фактически это уровень Бога, ибо, что еще может находиться на уровне выше материи? – только Дух.
Поскольку поле – это всегда определенная система коммуникации между двумя источниками информации, мы рассматриваем Высший Разум как состояние  коммуникации Бога и  оставшейся Вселенной, а  сущность Человека – как поле между Богом и человечеством.
Основной методологический прием нашего исследования – метод аналогий. Поэтому аналогично понятию «квантового потенциала» мы вводим понятие  «духовного потенциала» человека, как «уровень его способности общаться с Богом».

Вселенная и Человек в ней созданы были не случайно. Герметическая мудрость утверждает: «Что наверху, то  и внизу, а Микрокосм подобен Макрокосму».

 Мы уже указали  на три основные особенности квантового потенциала Вселенной:

а)  Единство высокого уровня энергетической наполненности и  Порядка в мире;

б) Наличие глобального информационного целого (Поля),  содержащего всю информационную структуру Вселенной;

в)  Бесконечную иерархию скрытых  ( и пока нам неведомых) Порядков, представляющих собой уровень Господа Бога. 

Проводя аналогию  с Квантовым  потенциалом, мы вправе считать, что духовный потенциал человека обладает:

а) высоким уровнем энергетики (по Библии, если имеешь частичку веру, можешь двигать горы);

б) неограниченным потенциалом связей с Информационным полем Вселенной, (его демонстрируют святые и экстрасенсы);

в) возможностью постоянного диалога с божественной Иерархией Вселенной. 
  
                            8.6.2.   Механизмы инновационно-духовной коммуникации»:
Из всего многообразия механизмов и форм духовной коммуникации  мы выделим несколько, наиболее нас интересующих:
А.  Ритуал;

Б.  Молитва (обрядность);

В.  Эксперимент;

Г.  Диалог двух сторон;

Д.  Ясновидение, телепатия, просветление.

                                                                                 А. Ритуал:
     Ритуал - синтетический механизм духовной коммуникации, средство  познания, творчества и социальной духовной практики, типа “танца  шамана”  или “языческих мистерий”, направленный на многофункциональное общение с Духами Природы и  поддержание  родовой общности народа в данном племени.

Ритуал в отличие от обряда, имеющего узко религиозное значение, всегда шире, ибо он – не только часть некоей языческой системы обращения к Духам Природы, но и   вошедший в социальную  практику  способ обозначения жесткой схемы какого-то действия, маркирующего специфическое социальное пространство. 

Коммуникативная сторона ритуала  функционально направлена на повышение социальной общности в данной группе, служит для духовного и физического объединения людей в ходе своего проведения. 

Ритуал имеет не только управленческий характер, но всегда духовно осмыслен, ибо предполагает  не просто собственную реализацию как управляющий процесс, но всегда подразумевает  связь с Высшими Силами.  
Ритуал  всегда многофункционален, ибо направлен и на достижение  локального практического результата, и предполагает  решение  неких глобальных духовных задач, например, по  укреплению общего группового духа. В этом смысле в рамках ритуала всегда осуществляется обмен практической эффективности действия на его  духовную универсальность. Она предполагается  многофункциональной спецификой ритуала. 
                                        Б.Молитва:
Молитва (шире, - вообще обрядность) есть  коммуникация с Богом, форма ментальной апелляции к Нему верующего человека, обеспечивающая решение его проблем и социальную адаптацию к миру посредством приобщения к мудрости духовных классических текстов Библии, Вед, Авесты, Корана и других богоданных книг.  Она имеет место  чаще всего  в храмах и других культовых зданиях, но может протекать, где угодно.  В широком смысле слова молитва – это форма первоначальной ступени диалога души  с Богом, включающая, правда, лишь односторонние механизмы его контактов с Высшей Силой. 

Следует задать себе вопрос, как часто мы молимся? Традиционно верующий человек, если речь не идет  о присутствии в храме, молится пять минут в день. Нормы здесь нет, все зависит от того, что нам надо попросить у Бога и в какой степени мы верим, что просьба будет удовлетворена.

Что такое «диалог души с Богом»? Это наша способность задавать Богу «вопросы» и слышать на них «ответы». Это Божьи «глаза», чтобы увидеть «мир незримый» и Божьи «уши», чтоб услышать все то, что «другими неуловимо».

Анна Ахматова писала:
«В каждом древе распятый Господь, в каждом колосе - тело Христово,

А  молитвы пречистое слово исцеляет болящую плоть».

Иной аспект поднимает в своем стихотворении К.Р. (князь Константин Романов):

«Когда креста нести нет мочи, когда тоски не побороть,

Мы к Небесам возводим очи, творя молитву дни  и ночи, чтобы помиловал Господь.

Но, если вслед за огорченьем нам улыбнется счастье вновь,

Благодарим ли с умиленьем, от всей души, всем помышленьем мы Божью милость и Любовь?

О благодатном характере молитвы великолепные слова сказаны у Михаила Лермонтова в стихотворении 

«Молитва»:

В минуту жизни трудную, теснится ль в сердце грусть, одну молитву чудную твержу я наизусть.

Есть сила благодатная в созвучьи слов живых, и дышит непонятная святая прелесть в них.

С души как бремя скатится, сомненья далеко - и верится,  и плачется, и так легко, легко...

          К словам «Молитвы святого Ефрема Сирина»  обращается Александр Пушкин:

«Но ни одна из них меня не умиляет, как та, которую священник повторяет

Во дни печальные Великого Поста; все чаще мне она приходит на уста

И падшего крепит неведомою силой: «Владыко дней моих! Дух праздности унылой

Любоначалия , змеи сокрытой сей и празднословия не дай душе моей!

Но дай мне зреть, о Боже, прегрешенья, да брат мой от меня не терпит осужденья,

И дух смирения, терпения, любви и целомудрия мне в сердце оживи!»

Как часто мы причащаемся в храме? По православным нормам это принято делать не реже одного раза в месяц. Если вспомнить уровень благочестия дворян в Х1Х веке, то у Пушкина в «Евгении Онегине» точно сказано: «два раза в год они говели». Периодичность исповеди и причастия была, таким образом,  раз в полгода. 

Православным нормам эта традиция  явно противоречит. Деградация русского общества, начавшаяся в  Х1Х веке,   в сравнении с тем,  когда  раньше ходили в храм на каждый праздник в воскресение и обязательно причащались,  становится сегодня очевидной.

Зададимся еще одним вопросом: а соблюдаем ли мы все правила подготовки к причастию?

По православной традиции  они включают:

· соблюдение поста перед причастием;

·  посещение вечернего богослужения накануне причастия;

·  прочтение определенного молитвенного правила;

·  воздержания от пищи и питья утром  в сам день причастия;

·   исповеди накануне или в день  причастия;

·  присутствия в храме во  все время   Божественной литургии.

Положа руку на сердце, следует признать, что современный верующий для себя обязательным считает только последние три требования, а к первым трем  относится более снисходительно, то есть, может  разрешить себе их и  не соблюдать.

Если современный человек находит только пять минут в сутки для общения с Богом  в молитве, то мы можем говорить о пяти минутах присутствия Бога в его жизни  и двадцати трех часах и пятидесяти пяти минутах в сутки - отсутствия Бога! Поскольку духовное пространство тесно связано с духовным временем, то само количества «места для Бога» в душе верующего также варьируется в зависимости от того, какое время человек уделяет богу в течение суток.
Встреча с Богом - это суд («кризис» по-гречески). Есть ли в нас то, что дает нам возможность осуществить диалог с Богом? -  Есть ли «место для Бога» в нашей душе? Диалог и Молитва осуществляются только в кризисной для души ситуации, только через преодоление, через психологическую или социальную бифуркацию человека. 
Если она даётся на пять минут в сутки, то и «диалог  будет пятиминутный». Успешность диалога зависит от нашей «тождественности Богу» -  количеству  частей нашей души, настроенных  в резонанс с Его звучанием в Космосе. Требования со  стороны Бога к нам изложены в Нагорной Проповеди Христа и в дальнейшем будут  процитированы подробней. Каждый, кроме уделяемого Богу времени, по мере совпадения христианских  требований с настроем собственной души, может судить о своей «тождественности Богу».

Вопрос о «диалоге с Богом» в личном творчестве правомерен только в приложении к духовно-творческому сознанию, которое этот диалог может обрести в творчестве.

Прося заранее извинения за наши скромные возможности, приведем пример личного стихотворения самого автора, где он обращается к Богу с просьбой:

Авва, Отче! Пусть я не в Раю, но к Тебе мои стремятся мысли.

Надо  мною  вновь   грехи нависли, я  их только  в храме  отдаю..

Авва, Отче!  Верую в Тебя и  иду Твоей  навстречу Воле.

Предаюсь  святой  молитвы доле, всей своей  душой Тебя  любя.

Авва, Отче!  Помоги в Пути, Свет направь туда, где я блуждаю...

Только    Богородица Святая те  Пути сподобит мне  пройти!

Авва, Отче! Засвети  мне   Свет среди сумрака  моих блужданий,
Чтоб во тьме моих мирских страданий был спасен и всякий  человек.
                                         В.Эксперимент:

Эксперимент - научный метод  коммуникации с миром и познания  его реальности путем постановки и проверки гипотез опытным путем, воспроизводя реальность в лабораторных условиях. Критерием истинности эксперимента является социальная практика, подтверждающая или отвергающая результаты эксперимента.
Как писал Николай Гумилев о специфике подобного менталитета:
       А  ДЛЯ НИЗКОЙ ЖИЗНИ БЫЛИ ЧИСЛА, КАК ДОМАШНИЙ, ПОДЪЯРЕМНЫЙ СКОТ,

         ПОТОМУ ЧТО ВСЕ ОТТЕНКИ СМЫСЛА  УМНОЕ ЧИСЛО ПЕРЕДАЕТ.

Возникает вопрос: «Почему «числа» адекватны только низкой жизни?» Прежде всего, что наука заранее ограничила себя познанием только внешней стороны природы, отбросив духовную вертикаль. Поэтому в качестве объекта анализа её осталась только «низкая жизнь», вне её духовных эквивалентов. 

В чем ограниченность научного эксперимента? Он сознательно  ограничивает объект своего исследования только внешними материальными формами проявления жизни, заранее игнорируя  её духовный аспект. Эксперимент не адекватен для сферы духовной практики человека, хотя мистически настроенный ученый может себе позволить и такое. 

Обычно всякий ученый (шире, вообще - познающий мир человек) как бы  сразу расписывается в своей неспособности практически оперировать духовной реальностью с помощью результатов своего эксперимента так, как он обычно поступает  с результатами научных экспериментов. 

Действительно, результаты научного эксперимента проверяются практикой. Духовная практика не подвластна науке, а скорей только магии, которую наука отвергает из-за её «нечистоты».

Получается  некий замкнутый круг: экспериментировать с духовными составляющими Бытия нельзя, ибо  невозможно проверить адекватность исследования с помощью практики. Но какая практика есть критерий духовной  Истины? – Человеческая или исключительно Божественная? Приходится с сожалением признать, что только  Божественная практика, которая нам пока что  не по плечу исключительно из-за нашей греховности.

Грех, таким образом, привязывает нас к земной, внешней  и материальной стороне вещей, не давая нам выбраться в пределы Духовной Вселенной. 

Но тут возникает масса нюансов.  Напрямую Божественную практику мы обычно  не видим, а  зрим её только по промежуточным явлениям, как, например, истечение мирра из икон. Такую практику  относят к «чудесам». Но в  общечеловеческой культуре описано немало случаев, когда  так называемые «чудеса» творит не Бог, а люди.

Это, естественно, не простые люди, а духовно подготовленные, просветленные. Иногда они могут быть и простыми людьми, но тогда обязательно в юном возрасте, как, например, те пастушки, которые беседовали с Богородицей в португальском  селении Фатима в 1917 году. 

                                          Г. Духовный Диалог двух сторон:

Духовный Диалог – метод коммуникации,  познания и утверждения истинности любых социальных процессов и явлений, предполагающий ведение творческого диалога двух сторон, корректирующих истину в процессе обмена мнениями. Доминирующим типом социального диалога является “Диалог с Богом” как основной способ познания высших  Истин путем их адаптации к  условиям Небес.
Цель Диалога - обретение Божественной истины, к коей Человек вечно приближается, но познать до конца никогда  не может из-за абсолютного характера этой Истины. Абсолютную Истину мы познать не можем, но можем познать ЛЮБОВЬ, которой она прикрывается, приходя в мир.

                      И ВСЮДУ - ЖИЗНЬ, И ВСЮДУ – СВЕТ,
                      И ВСЕМ МИРАМ -  ОДНО НАЧАЛО;
                      И НИЧЕГО В ПРИРОДЕ НЕТ,  ЧТО БЫ ЛЮБОВЬЮ НИ ЗВУЧАЛО.

Именно ЛЮБОВЬ посылает нам  Бог в этом  духовном диалоге! Любовь и Благодать! Бог есть Любовь, только её Он и канализирует таким своим имеющим Разум сотворцам и соработникам, как  люди. Главным итогом подобного диалога является не умножение Разума, а просветление Сердца.

Диалог как эффективный  метод Познания Истины включает в себя единство Ритуала, Молитвы и Эксперимента, ибо он должен быть обставлен, как соответствующий весьма стандартизированный  р и т у  а л, должен обладать эмоциональной силой  м о л и т в ы  (обряда)  и одновременно нести в себе элементы исследовательского э к с п е р и м е н т а, направленного  на постижение Высшей Истины.

Однако, в сравнении с Молитвой, Ритуалом и Экспериментом, Диалог  являет собой  не  одномерный   процесс обретения   Истины, а  имеет многомерный, системный характер, ибо на многомерные обретения, на получение сложных ответов и нацелен.

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

Сейчас  есть возможность получить ответ. Условие устойчивости существования Космоса – единство сил Света и Тьмы, но это не единственное условие. Более высокий уровень устойчивости определяется,  кроме того, и диалогом  сознаний! Тогда получается, что на  глобальном уровне  этот должен существовать  диалог сознаний  Божественного и темного (бесовского).

Для чего Господу это надо? Ответить на этот вопрос можно, только поняв, что такое Божественная Любовь. Она являет собой  такой уровень принятия всего на свете, ведь оно сотворено Богом, где отвержения  чего-нибудь быть по определению просто  не может.

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

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

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

   Сейчас ситуация перевернулась снова, поэтому возвышение России стало неминуемым, а Америку Бог и дальше будет ослаблять, как  это произошло в сентябре 2001 и в ноябре  2005 годов. Потенциально, что-то случится там и в 2009, и в 2013 годах. Прогнозисты уже обещали ей катаклизмы на всех уровнях – и погодные, и – расовые и финансовые (крах доллара), глобальное землетрясение в Калифорнии и т.д.
Мировая  система глобальной стабилизации планеты может быть ослаблена только до определенных размеров, не больше не меньше. Именно поэтому  сегодня возникли  такие условия для диалога между Россией и США, каких раньше никогда не было. И, очевидно, также не без воли Бога.

                                       Д.Ясновидение, телепатия, просветление:

Ясновидение, телепатия, просветление - способ прямой коммуникации  с Истиной духовно продвинутым человеком путем непосредственного общения с Богом, наподобие общения Адама и Евы  с Богом в Раю.

По своей сути “Диалог” предполагает первую, а “Ясновидение” - вторую ступень непосредственного контакта с Богом, минуя Ритуал, Молитву (Обрядность)  и Эксперимент, опираясь при этом  и на их приобретения.

Как уже отмечалось, главное в этих духовных механизмах коммуникации с  миром  – не приобретение новых знаний, а просветление Сердца. Почему именно оно так важно для всей нашей последующей деятельности во Вселенной?

 Наука открыла перед человеком грандиозные горизонты физической Вселенной, грозящие превратиться в «дурную Бесконечность». Человек теряется в ней, ибо не сопоставим с ней. Но это ощущение противоречит нашей Божественной Сущности, так или иначе приближающей нас к Богу, правящему во Вселенной. Следовательно, оно не верно. Это означает, что  богатства Рассудка не спасают человека от неадекватности без просветления Сердца,  без «овнутрения» нравственных ценностей как неотъемлемого качества самого человека. 

Никакая Духовная Истина во Вселенной не познаётся отдельно от её носителя, ибо каждому даётся по возможностям его. Открытие Вечности-Бесконечности не может происходить как получение частичного фрагментарного Знания, оно должно быть включено в бесконечную сеть ментальных связей: Человек – Вселенная - Бог. Только  в итоге  работы подобной, несущей Вечность-Бесконечность, тринитарной сети человек способен получать Истину,  как тайну, да ещё  и таинственным путем.

                                  8.6.3. Особенности современного понимания творческой духовности:
Уже упоминалось, что важнейший механизм функционирования  духовно-инновационного сознания – «ДИАЛОГ». Именно на нем строится современное понимание творческой духовности. В отличие монолога личности в фактологическом сознании, воспроизведения «закона» -  в НОРМЕ и следования традиции – в МИФЕ, именно  д и а л о г   с Б о г о м   провоцирует духовную  личность на творческое изменение в духовном направлении.  Только в постоянном диалоге человек открывает для себя всё величие и бесконечность Бога.
Каждый вид творчества обладает своей доминантой. Языческий бард хранит традицию, причем он оказывается единственным инструментом этого хранения, ибо в дописьменные времена информация  сохраняется только в его памяти.

Поэт в средневековые времена воспроизводит «религиозную норму», ибо человеческое сознание в то время не могло себе представить своего существования вне опоры на канонический «священный текст».

Творцы в новое время спешит высказаться в своем монологе, понимая творчество как постоянную систему самореализации. Им представлена такая возможность,  они и  поют, как «птичка Божия».

Творец с духовно-инновационной ориентацией лишен гордыни и  уверен, что он один не может быть носителем всей  Истины, поэтому он ищет собеседника в лице читателя, вовлекая его в интерактивное восприятие своего текста. В  особенности ярко это видно в театре и на эстраде,  де диалогические возможности произведений легко реализуются в прямом контакте со зрителем.

Но, по сути, любой вид искусства имеет собственный потенциал установления подобных диалогических отношений: к пример сложную художественную форму, которую нужно разгадывать, а для этого преодолеть ленивую тенденцию сервисной стойки: «чего изволите?» Зрителю надо думать, на него возлагается определенная ответственность, когда  он  уже  втянут в этот диалог и пытается разгадать текстовые загадки, задаваемые автором. 

Инновационное сознание меняет отношения человека к Небу  в условиях ноосферного Перехода. Человек не может удовольствоваться верностью одному обрядоверию, он должен внести свой собственный вклад в своё  личное духовное совершенствование.

Механизмом такого вклада является постоянное включение в ДИАЛОГ С БОГОМ. Этот механизм не так просто понять и ещё сложнее в него внедриться. Бог не будет разговаривать с нами только по нашему желанию, Его надо таким диалогом еще и заинтересовать, а самое сложное – получить свидетельства, что диалог состоялся.

Мы уже упоминали различные формы диалога с Богом: 
- МОЛИТВА;

- МЕДИТАЦИЯ;

- ЛИЧНОЕ ДУХОВНОЕ ТВОРЧЕСТВО;

- ВИДЕНИЯ СВЯТЫХ;

- ДРУГИЕ ФОРМЫ БОЖЕСТВЕННОГО КОНТАКТА.

Самым распространенным способов личного диалога с Богом является молитва, хотя внешне она порою выглядит как монолог. Однако, судя по эффективному результату большинства  молитв,  мы получаем надежное свидетельство, что наши молитвы на Небесах услышаны.

Таким образом, молитву можно назвать «скрытым диалогом».

  Более явным диалогом является медитация, не совсем принятая в православии, но являющаяся широкой формой диалога с Богом в большинстве восточных религий. Способов медитаций очень много, здесь не место их описывать, но практический их результат -  надежный критерий эффективности большинства из них.

Православие отвергает медитации, поскольку нет однозначного критерия, входим мы в диалог с Богом или с  бесовскими духами.  Православие склонно больше доверять свидетельствам святых людей, неоднократно писавших о своих контактах с Христом или с Божьей Матерью. Например, Серафиму Саровскому Божья Матерь являлась не менее 18 раз!
В католической традиции широкое описание получили встречи детей  с  Божьей Матерью в поселках Фатима и Гарандаль, где она передала им существенную информацию о будущем человечества. Однако папский престол не признал их за видения святых, поскольку дети, по мнению папы, таковыми не являлись.

В последнее время  проявилось много книг типа «Истинная жизнь в Боге (Вассула – беседы с Иисусом)», автором которой является Вассула Райден. Она издана в 2001 г. и на русском языке в Москве ассоциацией «Истинная жизнь в Боге». Официальной поддержки церкви она также не получила, хотя уровень любви, изливаемой из этой книги, не поддается описанию. Её надо читать, даже понимая все её «католические издержки».
Однако, самой эффективной формой современного диалога с Богом, на наш взгляд, является личное духовное творчество, например, поэтическое. Но, может быть, и любое другое.

Многие поэты проследили  Переход в своем сознании от бездуховности к духовности, например Афанасий Фет:

Я потрясен, когда кругом гудят леса, грохочет гром,

И в блеск огней гляжу я снизу.

Когда испугом обуян, на скалы мечет океан

Свою серебряную ризу.

Но, просветленный и немой, овеян властью неземной, 

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

Твой светлый ангел шепчет мне неизреченные глаголы.

Я загораюсь и горю, я порываюсь и парю в томленьях крайнего усилья

И верю сердцем, что растут,  и тотчас в небо унесут меня раскинутые крылья!

Инновационное сознание предполагает огромную радость и бескрайний полет в небо, как будто  у человека появляются «раскинутые крылья!» Только «духовно-инновационное сознание» дает нам высочайший уровень Целостности, Гармонии и Полноты Природы, Культуры, Человека и Высших сил Вселенной.

Что лежит в основе этой Полноты и Целостности? На вопрос отвечает Алексей К.Толстой:

Меня, во мраке и пыли досель влачившего оковы,

Любови крылья вознесли в отчизну пламени и слова.

И просветлел мой темный взор и стал мне виден мир незримый,                                                                      

И слышит ухо  с этих пор,  что для других неуловимо.

И с горней выси я сошел, проникнут весь её лучами,                                                                                                         

И на волнующийся дол взираю новыми очами.

И  слышу я, как  разговор везде немолчный раздаётся

Как  сердце каменное гор с любовью в темных недрах бьётся,

С любовью в тверди голубой клубятся медленные тучи,

И под древесною корой весною, свежей и пахучей,

С любовью в листья сок живой струёй подъемлется певучей. 

О потрясающем единстве поэта с окружающей его природой говорит и отрывок из поэмы А.К.Толстого «Иоанн Дамаскин»: 
Благословляю вас леса, долины, нивы, горы, воды,

Благословляю я свободу и голубые небеса.

И посох мой благословляю и эту бедную суму,

И степь  от края и до края, и солнца свет, и ночи тьму.

И одинокую тропинку, по коей нищий я иду,

И в поле каждую былинку, и в небе каждую звезду!

О, если б мог всю жизнь смешать я, 

Всю душу вместе с вами слить.

О, если б мог в мои объятья я вас, враги, друзья и братья,

И всю природу заключить!”

Творческие формы диалога с Господом многообразны и имеют дальнюю историческую традицию. Не только современным творцам, но и творческим деятелям прошлого эта идея приходила в голову и помогала успешно творить, обретая себя в подобном диалоге. Об её эффективности можно судить по полученным результатам.

Главное, чего добиваются участники подобного диалога – получение ответов от Бога на поставленные ими вопросы. Очевидно, и Бог получает какой-то результат, иначе бы это не было диалогом!

Тексты, порожденные духовно-инновационным сознанием, всегда гармоничны. Особенностью этой гармонии является наличие в них «золотого сечения», такого соотношения частей сочинения, которое строится по числам Фабиначчи, то есть, всегда его  большая часть относится к меньшей, так как вся длина относится к большей части.

   «Золотое сечение стиха»:

Правило «золотого сечения», о котором уже говорилось,  носит универсальный характер и требует, что важнейший для смысла произведения фрагмент попадал в его «золотое сечение», которое определяется как соотношение частей произведения, кратное соотношению: 0,38 к 0,62, где за единицу принимается или общая длина звучания произведения в музыке или поэзии, или высота изображения в фотографии или на картине, высота здания в архитектуре.

Как правило, в золотое сечение портрета попадают глаза, они находятся у нас на лице в «золотом сечении». Не случайно же говорят: «Глаза - зеркало души». 

Следовательно, можно вывести какая строка, для какой длины стиха будет находиться в «золотом сечении»

· для 8 строк - 5-я строка;

· для 12 -      8-я ;

· для 16 -      10-я;

· для 20 -      13-я;

· для 24 -      15-я;

· для 28 -     17-я   и т.д.

                             Вторую колонку и представляют собой уже упоминавшиеся «Числа Фабиначчи»

Поэты, как правило, стараются следовать этим цифрам, соблюдая закон «золотого сечения», чтобы добиться гармоничного звучания своих стихотворений не только с точки зрения формы, но и с точки зрения смысла, отдавая должное гармонии восприятия стиха слушателем или читателем в этих двух аспектах:
· формальном (гармония звучание стиха);

· смысловом (глубина содержательной стороны).

          Гениальные поэты всегда добиваются в своих произведениях подобного единства смысла и формальной стороны стиха. Понятно, что энергетическая сила стиха дополняется при этом  влиянием  его смысла на форму

        8.7.  ДИАЛОГ– ОСНОВА И СПЕЦИФИКА ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННОГО СОЗНАНИЯ
                                    И понял он пернатых пенье, и рев зверей, и шепот трав,                                                                        
                                                 И в думы каждого растенья проник, душой затрепетав.

                                                                                                                         Ник. Заболоцкий                                                     

8.7.1. Психологическая подготовка России к «Инновационному  Переходу»:


Инновационное сознание, как мы неоднократно отмечали, порождает своего рода «гениев». Но о каких гениях идет речь, можем ли мы дать их хотя бы приблизительную классификацию? По крайней мере, можем попытаться это  сделать.

1. Левополушарный тип. Ученый человек, полагающийся в основном  на “здравый смысл”, рациональность и логику при принятии решений.


2. Правополушарный тип. Творец, ориентированый на творчество, единство с природой, сердечный и эмоциональный подход в решении  своих проблем.


3. Результирующий тип. Духовидец, принимающий решения в бодрствующем состоянии сознания, но  с учетом синтеза всех своих сердечных и рациональных движений.


4. Инновационный тип. Ясновидец, способный принимать решения в измененных состояниях сознания,  опирающийся на гармонию левополушарных и правополушарных способов решения проблем.


Сутью возможной психологической подготовки  России к Инновационному Переходу, хотя ко всем его параметрам подготовиться невозможно, являются следующие ресурсы, скрытые в духе нашего народа:


а) мистический патриотизм, любовь к родной матушке-земле;


б) широта души, свобода, неприятие никаких узд, кроме идущих от Бога и своей семьи;


в) любовь к Природе, одухотворение Природы, ощущение своей неразрывной связи с ней;


г)  вера в собственное мессианство как жертву жизнью во имя высших целей по примеру Христа;


д) постоянное искание в мире  высшей справедливости, высшей Правды, стремление к личностному самостоянию; 


е) Любовь и Добротолюбие как высший критерий жизни, как мерило всех своих устремлений;


ж) концентрация всех сил народа и всех его лучших ресурсов в отдельных Сверхличностях (типа А.С.Пушкина);


з)  понимание Истины как постоянного духовного диалога с Богом;


и) стремление к сакрализованной трудовой деятельности, освященной высшими духовными целями;


к) творческое начало души, постоянный поиск Гармонии в мире, уверенность, что “Красота спасет мир!”


л) постоянное духовное преображение себя как условие духовной Трансформы мира.


Все эти качества (список их не является исчерпывающим) служат  высшими проявлениями духовных особенностей русского человека, но это не означает, что все они нам свойственны в одинаковой степени. Мы рассматриваем их скорее как ресурс, как источник тайных сил и возможностей российского человека, путь к которым для всех  откроется в экстремальной ситуации Перехода. К ИННОВАЦИОННОМУ ТИПУ СОЗНАНИЯ ПРИНАДЛЕЖИТ СОЗНАНИЕ  «ДЕТЕЙ Индиго».
                                                        8.7.2. «ДЕТИ ИНДИГО»:

В очередном номере журнала «Новый век» (февраль 2005 г.) мне попалась статья Натальи Михайловской «Дети Индиго»: мутанты или гении?», очень меня заинтересовавшая (См. Общ.библ. № 40).
По мнению автора статьи, техногенная цивилизация в США породила новую расу сверхлюдей, способную спасти мир в предстоящих ему тяжких испытаниях. Некоторые новые аспекты жизни детей Индиго я нашел в книге ВЕЛИКИЙ ПЕРЕХОД ( Общ. библ., №42, стр. 305-325).
Я не склонен  надеяться только на них, ибо люди должны спасти себя сами, а уповать на какую-то сверхрасу бессмысленно, однако, свою роль эта инновационная общность людей  сыграть в спасении человечества  может.

В некоторых источниках сделана попытка привязать рождение детей Индиго к Параду планет в Солнечной системе, имевшему место в  мае 2000 года.  Мне не представляется это адекватным, ибо сужает сущность проблемы.  

Прежде всего, эти люди интересны своей принципиально новой психологией, на которой стоит подробнее остановиться. Важно выделить новые черты психологического поведения этих детей, отличающие их от поведения сверстников:

                          А.. НЕУПРАВЛЯЕМОСТЬ: 
Эта характеристика выглядит так, ибо отвечает традиционным ожиданиям  педагогов и родителей, мыслящих по традиционному стандарту. На самом деле речь идет о другом названии «инновационности», ибо это дети привыкли решать проблемы по-новому, а не так как им навязывает, управляя ими,  социум.

 Психологи традиционно отмечают у всех «проблемных детей» признаки «гиперактивности» и одновременно «дефицит концентрации внимания».  Гиперактивностью эти «дети Индиго» обычно отличаются, но  «дефицита концентрации внимания» у них нет и в помине, напротив, для них характерна особая концентрация внимания на деле, которое их в данный момент интересует.  

Часто у «проблемных детей» гиперактивность объясняется умственной отсталостью, а «дети Индиго» обладают высочайшими показателями интеллекта, зачастую много шире  рамок школьных интересов. Подобный интеллект раньше встречался у одного человека на десять тысяч. 

Как социум отвечает на появление  в нем подобных детей? – Традиционно: их пичкают нейролептическими таблетками и заглушают все пиковые показатели интеллекта, чтобы сделать их такими, как все. Любое отклонение от среднего уровня наш социум воспринимает пока еще как вызов, что свидетельствует о невысоком  уровне его духовного развития.

Только при наличии у этих детей  умных родителей или талантливых педагогов вокруг  их воспитание может пойти по правильному пути.

                      Б.  НОВОЕ КАЧЕСТВО АУРЫ – ЦВЕТ ИНДИГО:

  Американский психолог и ясновидящая доктор Нэнси Энн Тепп, обследовав достаточное количество подобных детей, увидела только  у них «фиалковое биополе», принципиально отличный от других цвет ауры. 

В массовом порядке цвет ауры меняется в  сторону посинения  у всех людей, но такого ярко выраженного синего цвета в ауре  пока не было.  Это делает их людьми с гипертрофированной рациональностью, как назвала их Нэнси Энн Тэпп, - «компьютеризованными детьми».

Я лично не вижу в этом ничего хорошего, так как отнюдь не Разум, а Сердце спасет нас в условиях надвигающей катастрофы, но такие дети также способны внести свой вклад в общий процесс понимания, что же с нами сейчас происходит?

Позднее изыскания Тэпп подтвердил известный американский психолог Ли Кэрролл, который вместе с Джейн Тоубер написал  ставшую бестселлером книгу, -  «Дети Индиго» ( Общая Библиография,   № 43 )  

Они выделили четыре  группы таких детей:

- гуманисты, обладающие активностью, коммуникабельностью, способностью легко устанавливать контакты с кем угодно,  а также явной ориентацией на  гуманитарные профессии; они понемногу вытесняют людей с желтой аурой;

-  концептуалисты (самый распространенный тип) – это управленцы с практической хваткой, будущие инженеры, строители, менеджеры,  космонавты и путешественники, способные отыскать неведомые края;  они придут на замену людям с зеленой и золотистой аурой;

- третий тип – это будущие художники и поэты, которым дано открывать новое и подавать его в адекватной форме. Им особенно тяжко в этом мире, который из за своей традиционности стойко сопротивляется любому новому, насколько  сможет. Творческий подход к любой сфере своей деятельности – вот их отличительная черта. Они могут реализоваться не только в художественной сфере деятельности, но и в любой, где востребован  их творческий подход;  они понемногу заменяют людей с прежней бледно- синей аурой;

- четвертый тип – «живущие во всех измерениях»,  это задиры и забияки, способные к великим, выдающимся свершениям. Они станут открывателями новых философий или новых религий. Христа можно было бы отнести к этому типу «детей Индиго»;  в ауре у него  доминировал  фиолетовый цвет.

                  В. ВЫСОКИЙ УРОВЕНЬ ОСОЗНАНИЯ СВОЕГО ПРЕДНАЗНАЧЕНИЯ.  

«Дети Индиго» с самого детства знают о своей миссии и всегда готовы её обсудить с взрослыми. Кое-кто из них даже болеет «манией величия» 

Гипертрофированное осознание «своей особости» мешает детям Индиго адаптироваться к обществу, ибо, если на их пути появляется препятствие, они его убирают любой ценой.  Самое печальное, что у них нет нравственных ограничений, их высшие, как они считают, цели оправдывают любые средства, используемые ими для достижения. 

У них нет кумиров, авторитетов, идолов, верят они только в себя. Поэтому  на определенном уровне развития они могут стать опасностью для общества, ибо оно не может жить вне нравственных ограничений.

С точки зрения христианства, они без сомнения являются посланцами Сатаны. Их делает таковыми:

- рационалистическая ориентация в ущерб сердечности;

- отсутствие традиционной веры в Бога, ( у них – свой образ Бога);
- неразборчивость в выборе средств   достижения своих целей.

          Г. ВЫСОКАЯ ЭНЕРГЕТИКА:

Активность, которую эти проявляют на всех направлениях своей деятельности, связана с их высокой энергетикой. Пока эта энергия не выплескивается в настоящие дела, способные их увлечь и занять, она будет растрачиваться впустую, чаще всего в ущерб обществу. Именно поэтому нельзя сказать, что гашение этой энергии у детей Индиго всегда носит негативный характер, иногда она может быть и положительной.

Высокая энергетика свидетельствует только об одном: они получают подпитку из Космоса, следовательно, их акции санкционированы свыше. Негативные моральные  проявления могут быть оправданы только тем, что этим детям на каком-то этапе своего развития придется задуматься о своей духовной сущности, и начать бороться за себя и более глубокое понимание своей  нравственной сущности. 

Это означает, что в борении им также определен высокий путь духовного самосовершенствования, что они  пока – отнюдь не идеал, к которому надо стремиться. Их высокая энергетика связана с еще одним обстоятельством: наши органы чувств не воспринимают полевую структуру мира, ибо привязаны к вербальному, а не полевому методу  интерпретации мира. Дети Индиго будут способны как на вербальную, так и на полевую интерпретацию. 
       Д. НЕУЯЗВИМОСТЬ К БОЛЕЗНЯМ:

У большинства детей Индиго  проявляется высокий иммунитет к различным заболеваниям, объясняемый тем, что, если у нормальных людей в наших ДНК активно функционируют  около 20 кодонов (единиц генетической информации ДНК),  то у них – от 24 до 32.  

Ученые посчитали, что людей с подобным измененным иммунитетом на планете уже около 1%, что составляет не менее 60 миллионов землян.  В США, благодаря огромному количеству рождающихся детей Индиго, уже на 47% упала заболеваемость СПИДОМ.

   Ученые предполагают, что устойчивость наших ДНК к заболеваниям связана с доминирующей системой питания, которая у человечества менялась очень постепенно:

- у язычников, питавшихся  только кореньями, была нулевая группа крови;

- у язычников, начавших  употреблять  в пищу мясо – группа А;

- у людей, питавшихся овощами и фруктами – группа  Б;

- у людей с современной системой питания – АБ,

- дети  Индиго обладают новым типом ДНК и, очевидно, иной группой крови, наиболее устойчивой к заболеваниям.
      Е. ОБЩИЕ ПСИХОЛОГИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ ДЕТЕЙ ИНДИГО:

Кроме указанных для детей Индиго, для них  характерны еще несколько специфических особенностей, отличных от традиционной ориентации  человеческой расы:

- способность принимать и излучать «высокую вибрацию», отвечающую за просветленное состояние;

-  способность к прозрению и ясновидению;

-  непомерно высокий коэффициент интеллектуального развития;

-  избыточное количество девяток в нумерологическом коде личности;

-  одинаковое развитие левого и правого полушария головного мозга;

-  дар целительства и телепатические возможности;

-  способность к зрению всем телом, а не только глазами;

- высокий уровень владения компьютером, способность всегда выигрывать компьютерные игры;

- знание большинства   прежних реинкарнаций;

- эти дети не стесняются дать понять, что в чем-то испытывают нужду, ибо считают,  что внешний мир «обязан им помогать».

               Ж. ДЕТИ ИНДИГО – ЦИВИЛИЗАЦИОННЫЙ МОСТ ОТ ОДНОЙ ЦИВИЛИЗАЦИИ К ДРУГОЙ:

Эти дети – продукты техногенной революции, повсеместной компьютеризации и рационализации Бытия в высокоразвитых странах Компьютер так сросся с ними, что является как бы продолжением их мозга. 

В связи с тем, что планета явно находится перед катастрофой, предрекающей гибель промышленной цивилизации, эти дети – мост  к другой цивилизации, построенной на иных, чем нынешняя цивилизация,  принципах.

Специалисты по эзотерике считают, что этот переход будет связан с открытием Четвертого измерения, в котором то, что мы способны чувствовать и воображать, может при определенных условиях  становиться реальностью.

Дети Индиго – это передовой отряд, высланный инновационной  цивилизацией  вперед, чтобы  попытаться адаптировать к ней все человечество.

Вместе с тем, они не являются носителями всей Истины, ибо и им предстоит пройти муки и борения, чтобы окончательно утвердиться в своих принципах и утвердить в них всё человечество.

А если  кто-то не пойдет у них на поводу, будет отвергнут новой цивилизацией как мусор.

        З. Ориентация на диалог,  творческое мышление; испуг перед консервативным сознанием:
Дети Индиго постоянно ориентированны на творческий подход к жизни и пасуют перед проявлениями консерватизма. Им кажется странным, что взрослые не понимают «таких простых вещей». Инновационное сознание – для них не этап в развитии, а привычное качество мироощущения. Они склонны принимать решения только после предварительного обсуждения проблемы. 
Именно поэтому они не адекватно ведут себя в ситуации, когда надо следовать  традиции: стоять в очереди, к примеру: они просто не будут этого делать.

Стереотипное сознание,  невозможное для них, им вредно, они сопротивляются подобным решениям всеми своими малыми пока силами, но весьма эффективно. Именно поэтому их нестандартность и вызывает традиционную реакцию консервативных психологов: подавить её с помощью нейролептиков.

           Дети Индиго стараются игнорировать строгие правила традиционного поведения, пытаясь найти оригинальный и нестандартный выход. От  социума в результате они получают только синяки и ссадины, хорошо бы только материальные, духовных бывает  много больше.

Этим детям хорошо видны просчеты стандартизованного поведения, они пытаются его изменить, но наталкиваются на сопротивление взрослых, которые считают, что только так и можно,  «так надо», ибо так было всегда. Однако, ныне принято все обсуждать,  в лексике  американцев есть постоянный  вербальный поворот: «не хотите ли поговорить об этом?»

Поэтому защита  обычного ребенка от подобных неприятных ему ситуаций – уход в себя, некоммуникабельность с окружением, замкнутость характера. Для детей Индиго напротив характерно стремление обсудить проблему и найти взаимоприемлемый для противоположных сторон выход. 
Поэтому ребенок и не реагирует на частые обвинения в нарушении «правил», «стандартов» и «традиций» поведения и консервативных способов принятия решений. Он просто их нарушает и стремится, если это возможно, доказать взрослым свое право на ошибку.
 8.7.3.«Выработка космического (духовно-инновационного) сознания»:
    Раз первичен дух, а тело - вторично, то всё  в  наших действиях начинается с духовного обеспечения.  Поэтому, если о духовном усовершенствовании  позаботится каждый из нас, подготовка к Переходу (важнейшая часть которого -  духовно-инновационная трансформа человека)  будет протекать вполне успешно.

     Принявший суть инновационной  трансформации человек перенесет изменения без каких-либо печальных последствий для себя, напротив - приобретет в процессе Перехода  новые  и  неожиданные  для   себя экстрасенсорные качества. Краеугольные камни этой трансформы:

   а) трансформация тела;

   б) самоусовершенствование тела и духа;

   в) укрепление веры и религиозной морали;

   г) развитие необычных творческих потенций;

   д) овладение новыми для себя инновационными  возможностями тела и духа (в частности, "полевым состоянием" души);

    е) стремление к диалогическим формам коммуникации в мире. 
   
Реализация сверхвозможностей человека в  отдельных людях достаточно хорошо известна среди "святых",  праведников, йогов,  православных монахов, закаливших душу и тело с помощью методов исихазма, среди  «детей Индиго», о которых мы уже многое сказали, и т.д.

 Существует множество возможностей,  включающих старт соответствующим изменениям в организме, но у всех у них есть одно общее: им должна предшествовать духовная подготовка, желание постоянного духовного самоусовершенствования, некий акт «просветления»...


Один из важнейших аспектов духовно - инновационного сознания - это  отказ от бинарной логики и максимализма, то есть,  видения жизни только под углом  одного  из полюсов экстремальности. Суть  этого сознания - баланс, синтез, равновесие противоположных начал, поскольку только будущее может показать, какая часть проблемы  наиболее важна. В Человеке должна быть и Любовь и Ненависть, но не  Равнодушие, ибо последнее - это не баланс, а отсутствие и того и другого. 

Отказ от бинарной логики позволяет перейти от  простого  трехмерного восприятия к четырехмерному, в котором огромную роль играет Время.
Это не просто синтетическое сознание, построенное на синтезе противоположностей, это стремление к троичному сознанию – поиску гармонического синтеза, решающего функциональную задачу, требуемую от нас ситуацией. 

Можно было бы дать такое определение новому понятию социальной системы: это “Равновесие ассиметрических качеств в рамках единой функциональности” (это определение принадлежит  Ю.А.Забродоцкому).

Сопричастность  населения к явлениям типа “мусульманского терроризма”, увлечение идеологией различного рода “тоталитарных сект”, подростковый экстремизм и романтизм - все эти явления стоят вне нового типа сознания, более того, они являются его антиподами.


Бинарная логика (как мы показали),  логика простого противостояния Добра и Зла, Света и Тьмы, Тела и Духа не отражает сложности происходящих в мире процессов. Более адекватной в экстремальной ситуации является логика тринитарная, умеющая увидеть за борьбой противоположных начал  наличие третьих сил, контролирующих процесс и добивающихся его  гармонии в ходе дальнейшего развития.

Идея Равновесия противоположных начал не есть призыв к Середине, ибо последняя ничего кроме “духовного болота” собой не представляет. И, самое главное, она – дисфункциональна! Мы использовали понятие Срединный Путь в метафорическом значении, имея в виду опору на «Золотое сечение», а не на  соотношение «фифти-фифти».

                   8.7.4. Объединение телесного  усовершенствования с духовным:

 Разговор о предстоящей духовно-инновационной  трансформации человечества не   случайно   начат   с  духовной  подготовки.  Телесная трансформа невозможна, да и бессмысленна без духовного подкрепления, равно, как   и наоборот!  Без подготовки духа нельзя обрести психологическую  мотивацию для  телесного  изменения,  также  и  без телесного преображения всё духовное "уходит в песок", ибо не находит в человеке соответствующей опоры.


     Многие маффиози ходят в церковь и замаливают грехи,  не меняя при этом сущности своей аморальной работы.  В таком случае трансформа не  возможна,  ибо  тело и дух разорваны,  а должны быть едины. В конечном итоге человечество будет вынуждено устремиться к “Этапу Духоматерии!” В известном смысле, “планета прижмёт людей к стенке”, заставив меняться, чтобы выжить. Причем выжить не только человечеству, но и самой планете. 


 Суть телесной подготовки Человека к предстоящему переходу в следующем:

   а) очищение организма через посты и систему лечебного голодания;

  б) постепенный переход на "здоровое питание":  отказ  от употребления  в пищу животного белка (мяса, птицы, рыбы) и замена его растительным;

 в) постепенная замена животных масел на растительные, сахара - на мед и сухофрукты,  молока - на фруктовые и  овощные соки, чая, кофе, шоколада - на травяные отвары;

  г)  переход на низкотемпературные режимы в обработке пищевых продуктов;

  д ) подготовка к трансформе (бифуркации) тела  с постепенным переходом (в течение многих лет) на иной тип питания - энергобиоз (воздухом и космической энергией).

     Одновременно происходят изменения в образе жизни (обретение душевного покоя),  в способах лечения (натуропатия), в выборе работы  (творческая  деятельность),  в   понимании своего  места в мире (диалог с Богом-Творцом-Вседержителем, минуя всяких посредников).

Подведем некоторые итоги. Мы попытались рассмотреть различные аспекты Сакральной коммуникации не только в чисто богословском духе, как это было принято до стих пор, но и в научном разрезе, используя концепцию Голографической Вселенной, предложенную лондонским специалистом в области квантовой физики Дэвидом Бомом. 

Важнейшим аспектом подобной коммуникации является знание, явленное нам в Библии:

1. Все виды сакральной коммуникации  на основе евангельских текстов:

 2.     Преображение Христа на горе Фавор
 3.     Второе Пришествие Христа
  4.    Совесть как явление Христа в нас
  5.   «Нищие каким духом» обретают Царствие Небесное?

  6.    Аспекты бытия Иисуса Христа  как  главного посредника между людьми и Богом.


Очень важным аспектом рассмотрения сакральной коммуникации является взгляд на творчество как на сакральную коммуникацию. Используя развиваемую нами модель сущности творчества как  единства Объекта- Метаобъекта- Субъекта и Метасубъекта, мы приходим при расширении модели к интересным выводам. 


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 Гёделя  о неполноте”.(*)


Отсюда сакральная коммуникация приобретает качество  системы, стабилизирующей устойчивое состояние Вселенной, а не простое  разнообразие видов творческого общения  и творческой коммуникации.   
Если проанализировать многочисленные формы сакральной коммуникации, существующие у человека  с Тонким миром, то можно выделить основные  девять  из них:

а) Самая старая – различные типы религиозных мировоззрений, в особенности монотеистических:
б) Языческая коммуникации с помощью магов, спиритов, шаманов, колдунов, духовно развитых экстрасенсов:

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

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

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

е) Инструментальная транскоммуникация;

ж) Регрессивный  гипноз (психологические методы изучения реинканации);
з)  Астральная проекция:

и) Молитва или медитация:

             В особенности подробно мы рассмотрели инструментальную транскоммуникацию  как еще весьма редкий способ коммуникации с Тем Светом. 

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

Повторим некоторые особенности голографической парадигмы, чтобы позднее соотнести её с концепцией Карлоса Кастанеды.  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. 

Наиболее близкой концепции голографической Вселенной является концепция мира индейца из племени «яки», изложенная в книгах К. Кастанеды.

Мы рассмотрели несколько ключевых понятий этой концепции, в их привязке к  изложенной нами ГК:

1.  Видение и смотрение;
2. Управляемая глупость;
3.  Делание  и остановка мира;

4. Остановка внутреннего диалога (ОВД);
5. Тональ и Нагваль;
6. Сила;

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

8. Точка сборки;
9. Сталкинг.
В соответствии с матрицей системных состояний мы рассмотрели её инвариантность для различных систем: начиная от Вселенной, кончая Россией и отдельным организмом. Тенденция их изоморфизма проявляется с полной силой.

   В соответствии с этой матрицей каждая  отдельно взятая система (Вселенная, планета Земля, человечество, Россия,  Человек) обладает универсальным Механизмом Развития (начало творения, сгущение эфирных оснований,  формирование водной основы, затем огненной и воздушной стихий,  развитие флоры и её аспектов, развитие фауны и формирование Разума, бифуркационная ситуация как допинг развития, переход в иную стадию). Именно поэтому каждая из этих систем является  и «локально эффективной», что несет в себе универсальное качество: наличие самого факта  процесса обмена одного на другого, а, следовательно,  и самой ЖИЗНИ, то есть, процесса дальнейшего  совершенствования  всей  системы в результате обмена эквивалентными энергетическими качествами.
         Разница между скрытым (имплицитным) порядком состояния системы и  её явленным (эксплицитным) порядком та же, что и между волной и частицей.  В случае ментальной Вселенной, эту идею можно  проиллюстрировать  на  таком  примере:   сознание  представляет  собой  осознанный    мозгом (проявленный) Порядок Бытия, а подсознание –  порядок неосознанный (скрытый), духовное состояние Мира, по христианским понятиям – это  Бог. Конечно, мы не уравновешиваем Бога и  наше Подсознание, даже и с экрегором (ансамблем сознаний-подсознаний какой-то группы) не равняем Бога. Но, очевидно, что Подсознание, включающее Божью Искру в человеке, напрямую связано с Богом и способно эксплицировать (проявлять)  из Божественной Голограммы новые для себя, раннее не осознаваемые  человеком, смыслы.    

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

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

- исихазм  - в Христианстве;

- суфизм -  в Мусульманстве;

- каббала – в Иудаизме;

- дзен  - в Буддизме;

- йога – в  Индуизме;

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

Основной методологический прием нашего исследования – метод аналогий. Поэтому аналогично понятию «квантового потенциала» мы вводим понятие  «духовного потенциала» человека, как «уровень его способности общаться с Богом».

Вселенная и Человек в ней созданы были не случайно. Герметическая мудрость утверждает: «Что наверху, то  и внизу, а Микрокосм подобен Макрокосму».

  Внимание читателя было обращено  на три основные особенности квантового потенциала Вселенной:

а) Единство высокого уровня энергетической наполненности этого порядка;

б) Наличие  глобального информационного целого (Поля),  содержащего всю информационную структуру Вселенной;

в) Бесконечную иерархию скрытых порядков, представляющих собой уровень Господа Бога. 

Проводя аналогию  с квантовым  потенциалом, мы вправе считать, что духовный потенциал человека обладает:

а) высоким уровнем энергетики (по Библии, если имеешь веру, можешь двигать горы);

б) неограниченным потенциалом связей с Информационным полем Вселенной;

в) возможностью постоянного диалога с божественной иерархией Вселенной. 
                  Из всего многообразия рассмотренных  механизмов и форм социальной коммуникации  мы подробно выделили несколько, наиболее нас интересующих:
А.  Ритуал;

Б.  Молитва (обрядность);

В.  Эксперимент;

Г.  Диалог двух сторон;

           Д.  Ясновидение, телепатия, просветление.

Они рассмотрены  в рамках голографической  концепции довольно подробно.  Их диалогическая сущность разобрана под разными углами зрения. 

Сутью возможной психологической подготовки  России к Инновационному Переходу, хотя ко всем его параметрам подготовиться невозможно, являются следующие ресурсы, скрытые в духе нашего народа:


а) мистический патриотизм, любовь к родной матушке-земле;


б) широта души, свобода, неприятие никаких уз,  кроме идущих от Бога и своей семьи;


в) любовь к Природе, одухотворение Природы, ощущение своей неразрывной связи с ней;


г)  вера в собственное мессианство как жертву жизнью во имя высших целей по примеру Христа;


д) постоянное искание в мире  высшей справедливости, высшей Правды, стремление к личностному самостоянию в мире; 


е) Любовь и Добротолюбие как высший критерий жизни, как мерило всех своих устремлений;


ж) концентрация всех сил народа и всех его лучших ресурсов в отдельных Сверхличностях (типа А.С.Пушкина);


з)  понимание Истины как постоянного духовного диалога с Богом;


и) стремление к сакрализованной трудовой деятельности, освященной высшими духовными целями;


к) творческое начало души, постоянный поиск Гармонии в мире, уверенность, что “Красота спасет мир!”


л) постоянное духовное преображение себя как условие духовной Трансформы мира.


Все эти качества (список их не является исчерпывающим) служат  высшими проявлениями духовных особенностей русского человека, но это не означает, что все они нам свойственны в одинаковой степени. Мы рассматриваем их скорее как ресурс, как источник тайных сил и возможностей российского человека, путь к которым для всех  откроется в экстремальной ситуации Перехода. К ИННОВАЦИОННОМУ ТИПУ СОЗНАНИЯ ПРИНАДЛЕЖИТ СОЗНАНИЕ  «ДЕТЕЙ Индиго», которое в работе подробно рассмотрено.
     Принявший суть инновационной  трансформации человек (наподобие детей Индиго)  перенесет изменения без каких-либо печальных последствий для себя, напротив - приобретет в процессе Перехода  новые  и  неожиданные  для   себя экстрасенсорные качества. Краеугольные камни этой трансформы:

   а) трансформация тела;

   б) самоусовершенствование тела и духа;

   в) укрепление веры и религиозной морали;

   г) развитие необычных творческих потенций;

   д) овладение новыми для себя инновационными  возможностями тела и духа (в частности, "полевым состоянием");

    е) стремление к диалогическим формам коммуникации в мире. 
   
Реализация сверхвозможностей человека в  отдельных людях достаточно хорошо известна среди "святых",  праведников, йогов,  православных монахов, закаливших душу и тело с помощью методов исихазма, среди  «детей Индиго», о которых мы уже многое сказали, и т.д.

 Существует множество возможностей,  включающих старт соответствующим изменениям в организме, но у всех у них есть одно общее: им должна предшествовать духовная подготовка, желание постоянного духовного самоусовершенствования, некий акт «просветления»...


Один из важнейших аспектов духовно - инновационного сознания - это  отказ от бинарной логики и максимализма, то есть,  видения жизни только под углом  одного  из полюсов экстремальности. Суть  этого сознания - баланс, синтез, равновесие противоположных начал, поскольку только будущее может показать, какая часть проблемы  наиболее важна. В Человеке должна быть и Любовь и Ненависть, но не  Равнодушие, ибо последнее - это не баланс, а отсутствие и того и другого. 

Отказ от бинарной логики позволяет перейти от  простого  трехмерного восприятия к четырехмерному, в котором огромную роль играет Время.
Это не просто синтетическое сознание, построенное на синтезе противоположностей, это стремление к троичному сознанию – поиску гармонического синтеза, решающего функциональную задачу, требуемую от нас ситуацией. 

Можно было бы дать такое определение новому понятию социальной системы: это “Равновесие ассиметрических качеств в рамках единой функциональности” (это определение принадлежит  Ю.А.Забродоцкому).

Сопричастность  населения к явлениям типа “мусульманского терроризма”, увлечение идеологией различного рода “тоталитарных сект”, подростковый экстремизм и романтизм - все эти явления стоят вне нового типа сознания, более того, они являются его антиподами.


Бинарная логика (как мы показали),  логика простого противостояния Добра и Зла, Света и Тьмы, Тела и Духа не отражает сложности происходящих в мире процессов. Более адекватной в экстремальной ситуации является логика тринитарная, умеющая увидеть за борьбой противоположных начал  наличие третьих сил, контролирующих процесс и добивающихся его  гармонии в ходе дальнейшего развития.

Идея Равновесия противоположных начал не есть призыв к Середине, ибо последняя ничего кроме “духовного болота” собой не представляет. И, самое главное, она – дисфункциональна! Мы использовали понятие Срединный Путь в метафорическом значении, имея в виду опору на «Золотое сечение», а не на  соотношение «фифти-фифти».

                               9. Глава «Психология сознания»:
                                                           «Ни разума, ни чувственного жара мы не отвергнем, оба этих дара

                                                          Умножим мы, творцы живых легенд. Кто избран в этом споре плоти с духом,

                                                          Начертит знак, хранимый чутким слухом, - легка рука, отточен инструмент.   

                                                                                                                                               Э.М.Рильке

                      9. 1. ОСОБЕННОСТИ ПСИХОЛОГИЧЕСКОГО ПОДХОДА К ПРОБЛЕМЕ СОЗНАНИЯ:
Психологическая  парадигма с наибольшей ясностью описывает системную диалектику нашего сознания, и вполне укладывается в разработанную нами модель (См. № 20, стр. 230-246)  гармонического развития сознания, имеющую четыре  уровневых состояния:

- мифологический уровень сознания  (МИФ);
- нормативный  уровень (НОРМА);

- фактологический уровень (ФАКТ);

- духовно-инновационный уровень (ИННОВАЦИЯ).

Наша модель возникла в процессе рассмотрения нами культуры как системы многоуровневой коммуникации, имеющей четырехчленную структуру на уровне своего состава:

- объекты (материальные вещи и процессы окружающего мира);

- метаобъекты (описания этих объектов на любом метаязыке (художественном или научном);

- авторы этих описаний – творческие субъекты;

-  метасубъекты (воспринимающее сознание   субъектов).

 В ходе развития  любая духовная система, включающая  все эти четыре элемента, проходит четыре стадии развития, для каждой из которых характерна  структура особого  взаимодействия  составляющих её  элементов 
- для МИФА: доминирующее  активное состояние объектов и пассивное состояние всех остальных элементов;

- для НОРМЫ – доминирующее активное состояние метаобъектов при пассивном состоянии остальных;

- для ФАКТА – доминирующее активное состояние субъектов при пробуждающейся активности метасубъектов, но пассивном состоянии объектов и метаобъектов;

- для ИННОВАЦИИ – доминирующее состояние метасубъектов при активном состоянии всех остальных элементов.
В процессе развития  сознание последовательно проходит все эти четыре этапа, но в  зарождающейся форме носители каждого из четырех типов сознания присутствуют на любом этапе общего развития.
             9. 2. ПСИХОЛОГИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ «Мы-сознания» (МИФ):
Общее родовое сознание язычника, обозначенное нами как «Мы-сознание» или «Мифологическое сознание», возникает по причине полной невозможности язычника выделить себя из Природы и соответственно Рода, которому он принадлежит по рождению. «Природа» - это нечто при Роде, а Род - часть Природы. Изгнанный из Рая человек не был приспособлен для существования в Природе, поэтому он и получает для компенсации этой неприспособленности данный тип сознания.


Треугольник «Бытия» (Человек-Человечество-Мир) собирается в точку, ибо вершин нет, все едино. Если какой-нибудь славянин-вятич говорит про свой Род: «Мы - медведи», так он действительно чувствует себя медведем. Принципиальная возможность наличия особого сознания, способного дать человеку возможность отождествить себя не только с медведем, но и любым зверем, растением даже или камнем, экспериментально подтверждена в опытах трансперсональной психологии Станиславом Грофом.  ( См. общ.библ., № 9, с.130-135).

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

Как явствует из указанной схемы, треугольник Инобытия поворачивается к носителю «Мы-сознания» вершиной «Духи», олицетворяющей Божественное «Я-сознание». Вершина «Абсолют» в этой связи выступает как синтез Мужского и Женского (единство «Он-Она»). В разных языческих религиях роль Мужского начала  принижалась или возвеличивалась в сравнении с Женским, доминирующим в образах «Матери-Сырой Земли», Матери Мира и т.д. Вместе с тем любая языческая культура изобилует так называемыми «фаллическими символами», утверждающими и роль Мужского начала, и саму идею Плодородия как их синтеза Мужского и Женского. Тем не менее, исторически сначала был Матриархат, а потом Патриархат. Хотя неистинны оба: оба не за духовную эволюцию, а лишь -  за продолжение рода, чистейший материальный феномен. Материнство и Материя –  в русском языке от одного корня. 

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


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


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

Какие особенности «мифологических фильтров» можно считать главными?

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

б) единство Рода и Природы;

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

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


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

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

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

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

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

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


В классическом варианте нормативного «не-мы сознания» парадоксальная логика духовности соединяет нас прежде всего с «Я-сознанием» Бога-Сына (Логос), поэтому таким важным становится письменное слово,  и с «Ты-сознанием» Бога-Духа Святого. Последнее (во вторую очередь, после Логоса) репрезентирует Бога целиком, поэтому человек (поначалу на уровне праведников) стал способен обратиться к Богу на «ты». Для «язычника» это совершенно невозможно. У них такой испуг перед духами природы, что заменить отдельное от них «Он» на близкое и эмоциональное «Ты»,  психологически совершенно нереально. 
Доминанта Логоса поначалу  еще не означала  появления Иисуса Христа. Это было  лишь предожидание Мессии, каким  дышат все книги Ветхого Завета. Нормативное сознание свойственно, например, индуизму, в котором большую роль играет грядущий Спаситель - Майтрейя.

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

                         «Я верю, верю, верю! Боже мой, приди  ж на помощь моему неверью!»
Поэтому носителям нормативного сознания Бог дан первоначально лишь как внешний «Закон», Он не снисходит пока как внутренняя «Благодать».  Исключением являются праведники и святые, сразу же прорывающиеся к более высокому типу сознания. Для его достижения нужен мученический подвиг «личностного свидетельства» Любви. Образцом такого типа сознания является сам Христос и  люди, на руках которых появляются стигматы – следы от ран Христа. 

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


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

Как отмечалось в  уже цитированной книге «Экологические корни культуры», ( Общ. Библ. № , стр.) ЗАКОН был еще безличной силой, определяющей место людей в мире.  Он дополнялся личностными отношениями людей в этом социуме, который был невелик и позволял всем людям знать друг друга лично. В социологии такой тип социума называется «малой группой». Но общество разрасталось, возможность лично знать друг друга всем членам общества «преходила», ибо была ограничена психологическими  и информационными возможностями  отдельной человеческой души.
Конечно в современном мире качество технической коммуникации с помощью Интернета и мобильных телефонов резко повысилось. Но это, как ни странно не привело к нравственному росту   человеческих качеств в мире.
Безличная сила ЗАКОНА может быть преодолена только БЛАГОДАТЬЮ, нравственным  механизмом социальных связей, построенном на Любви. Эту идею принес с собой Иисус Христос, совершивший великую жертву Слова, Логоса во имя Любви.

Касаемо специфики фильтров нормативного сознания можно утверждать следующее:

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

2.Божественное понимание Единого Пространства  реализуется через  Живой Космос.

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

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


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


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


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


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

Для этого типа сознания всё то, что внизу, то и наверху», а «микрокосм глядится в Макрокосм». Поэтому изменения затронули и уровень познания  «Инобытия». Там на первое место выступает Логос, ибо любая  личная энергетика не существует вне поддержки «духовным Словом». Дух приобретает форму «Мы-сознания», а приобщение к духовности «Ты-сознания» становится важной задачей сохранения их «симфонии». Поэтому возникает очень большая опасность отрыва Бытия от Инобытия, из-за иллюзии самодостаточности человека,  даже ненужности ему Бога. Нечто подобное утверждал Наполеону Лаплас.  С другой стороны в разделенности и принципиальной несовместимости мира Бытия с миром Небытия есть также глубинный духовный замысел Бога. Их объединение – залог порождения новой цивилизации, а старые остатки человечества будут сметены с лица планеты. Наше слишком глубокое проникновение в мир Инобытия чревато приближением глобальной Катастрофы, которая обновит сознание и Бытие человечества. Но многие ли при этом выживут? 

Вместе с тем, чисто атеистическая трактовка мира, свойственная начальным стадиям обретения «Я-сознания», объясняется возникающими  лакунами между миром  Бытия и Инобытиём. Именно поэтому Дух приобретает нежную форму «Мы-сознания», чтобы преодолеть искус атеистической трактовки мира, разрыв Бытия и Инобытия.


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


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


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

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

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

Специфика фильтров «фактологического  сознания» такова:

 1.Научное (приблизительное) понимание энергетической сущности Природы.

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


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

Сложность современной духовной ситуации на рубеже двух тысячелетий толкает человека на выбор поведения, бывшее ранее  уделом единиц и носившее  название «святости». Сейчас оно начинает приобрести массовый характер.  Но это и свидетельство неотвратимо приближающейся Глобальной Экокатастрофы мира.   Человечество, правда, еще может встать на  путь медленной духовной трансформации Личности,  преображения себя и окружающего Мира.  Однако в ней главное – возврат к земле, уход от городской цивилизации, к которому многие еще совершенно не готовы.

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

Перед лицом материальной реализации  Апокалипсиса человечество будет вынуждено подвинуть себя на духовное преображение, чтобы спастись и избежать бесовского  адского дыхания нами же загрязненной  Природы. Апокалипсис - не столько катастрофа, сколько предупреждение о ней. Человечество способно  преодолеть  негативные аспекты этого явления, если осуществит массовый выход на духовно-инновационный уровень, если обратится за помощью к Богу, то есть примет в массовом порядке Его установления и переменит взгляд на Природу.  

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


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


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

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

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

При этом отпадает необходимость в материальном путешествии, ибо всякое движение может носить чисто духовный характер, позволяющий управлять  единым  Пространством - Временем. В мистических учениях этот способ перемещения называется «астральной проекцией». Огромную роль в духовной трансформации человека, наряду с освоением мистических наследий мировых религий, должно сыграть открытие М.М.Бахтиным «диалогического сознания». Поддержание устойчивой связи с Богом в форме постоянных вопросов и получаемых самим собой ответов, вроде того, как Адам мог общаться с Богом до Грехопадения, есть суть духовного «диалога», характерного для Духовной Инновации.  

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


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


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


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


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

Именно такой космический детский сад будет рассадником нового духовно-инновационного сознания, ибо «Сын человеческий» (по слову Иисуса Христа) с детства приучится помогать «братьям своим меньшим», способствовать дальнейшему продвижению Эстафеты Разума, которая и есть новая эволюционная  Культура. Это - инновационная культура, которую мы обретаем в ходе духовной Трансформы.
                    9.6. Голография психики  сознания:
Для психологической концепции СОЗНАНИЯ имеет значение не просто общность с одним из фрагментов мира:

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

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

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

- «мой, личностной диалог с Господом» как основа «Ты - сознания», 

а целостное воспроизведение всех его аспектов,  понятых не как сумма, а как системное Целое,  которое всегда больше суммы частей.  (Ты-Сознание)

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

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

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

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

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

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

Как доказал Карл Прибрам (№1),  наш мозг является голографическим инструментом воспроизведения Божественной Голограммы, ибо в нем нет функциональных  отделов, отвечающих за исполнение своих  отдельных функций, он весь целостен. Как голограмма работает серией целостных энергетических импульсов, несущих информацию органам чувств о специфике отдельных аспектов Вселенной, так и мозг,  по мнению К. Прибрама, является  скопищем нервных импульсов, оплетающих всё его Целое, подобно тому, как луч лазера оплетает кусочек голограммы, хранящей всё изображение целиком. 

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

То, что это  будет не всеобщая гибель, для меня ясно, «как простая гамма».  Но, для этого духовным людям нужна потрясающая зоркость.
                                         Заключение:

           Столь подробный анализ феномена сознания важен нам не только из-за желания поменять картину мира с материалистической на идеалистическую, а чтобы показать, что  в глубине любого живого феномена Бытия  и  Инобытия лежит единая информационно-энергетическая матрица развертки  этого аспекта Бытия и Инобытия, тесно связанная с механизмом существования сознания любого   человека, присутствующего  как составная часть  данного явления. 
           Вот как оценивает это явление  серьёзный исследователь ментального мира человека Н.Ковалева: « В письмах Е.Рерих есть упоминание об открытии американскими учеными так называемого « электрического архитектора», представляющего собой что-то вроде матрицы физического тела человека. Профессор Г.Берр и его коллега С.Нортроп из Йельского университета США на основе четырехлетних исследований обнаружили, что организмам всех живых существ присуща неизменная энергетическая структура, названная ими электрическим архитектором. Согласно выводам Бера и Нортропа, функциями электрического архитектора являются формирование физического тела индивида и контроль за его развитием согласно особой, изначально предопределенной схеме.   

Данная структура присутствует в физическом теле любого живого существа, начиная с предэмбриональных стадий до самой его смерти.  Физическое тело живого существа претерпевает постоянные изменения:  мириады клеток, их которых оно состоит  (за исключением клеток головного мозга) уничтожаются и сменяются другими клетками, в то время как электрический архитектор остаётся непизменным принципом  на протяжении всего существования организма , организуя новые летки по той же схеме, что и предыдущие , и , таким образом, буквально воссоздавая физическое тело. 


Смерть живого организма наступает с прекращением деятельности электрического архитектора. Данная структура воссоздает вокруг организма живого существа электродинамическое поле, подобное силовому полю магнита.  Как отмечал Берр, каждая особь внутри  своего вида обладает индивидуальным, характерным только для нее полем.  Обладая собственной структурой, это электрическое поле формирует по своему образцу всю жизненную субстанцию, тем самым персонифицируя себя в живой плоти, подобно тому как скульптор воплощает свою идею в камне.  Гипотеза о существовании в живых организмах своеобразной электрической матрицы весьма напоминает концепцию Агни-йоги о тонкоматериальном комплексе, существующем в организмах всех живых существ». (Библ. № 33, стр. 127- 128).
             Мы попытались воссоздать такую матрицу на примере духовных соответствий (Матрица № 8) и на примере Матрицы физических глобальных  соответствий (Матрица № 9) и Матрица сознания (Матрица № 10)
                  Матрица духовных соответствий:           Матрица № 8:
	Элементы
	МИФ
	НОРМА
	ФАКТ
	ИННОВАЦИЯ

	   Религия         
	Пантеизм
	Монотеизм
	Антропоцентризм
	Диалог с Богом

	  Творчество
	Волхование
	Религиозное творчество
	Авторское

 творчество.
	Разговор с Богом 

	   Личность
	Человек в толпе

подобных ему
	Верующий в Бога
	Самостоятельная

Личность
	Пророк, святой,

Гений

	  Общение
	Общение в роду

 И племени 
	В своем приходе 
	Межличностное
	Духовное

Общение

	  Развитие
	Эмоциональное
	Нравственное
	Информационное
	Духовное

	  Управление
	Тоталитарное
	Монархическое
	Демократическое
	Нравственное 

	  Социум
	По преимуществу

Аграрный 
	По преимуществу

Городской
	Национальное

Государство 
	Планетарное

Экопоселение

	  Культура
	Языческая
	Религиозная
	Авторская
	Духовно-

Инновационная

	  Доминирующий

  Труд
	Охота и 

Собирательство
	Ремесленные виды

труда, земледелие и

скотоводство
	Капиталистический

Труд
	Социалистический 

Труд

	  Природа
	Объект

Обожеcтвления
	Божье

Творение
	Объект 

исследования
	Объект 

Любви

	  Любовь
	К природе
	К Богу
	К Человеку
	Всеобщая

	    БОГ
	ЖИЗНЬ (природа)
	Благо (ПУТЬ)
	ИСТИНА
	ЦЕЛОЕ

	СЕМЬЯ
	Родоплеменная
	 В освященном Церковью

       Браке
	Ячейка общества
	Путь Спасения

	ВРЕМЯ
	От изгнания 

из Рая до Потопа
	От Потопа до Рождества

Христова
	От Рождества

Христова до 

Экокризиса
	От Экокризиса до

Второго Пришествия

	Пространство
	Родовое
	Этносоциальное 
	Социальное
	Духовное

	ДОМ
	Шалаш, вигвам,

землянка, юрта
	Городской или сельский

собственный дом
	Квартира в большом

     доме
	Экодом

	РАЗУМ
	Природный
	Нормативно-религиозный
	        Научный 
     и творческий
	Духовно-

Инновационный


2. Матрица физического глобального соответствия:

                                                                                                  Матрица № 9:

	                                                                                                                                                                 Механизмы

Перехода
	Энергия
	Масштаб

Вселенной
	Масштаб 

Планеты
	Масштаб 

Человечества
	Масштаб

Организма
	Масштаб 

России

	1. Начало  

Творения
	Доминанта 

Святого
 Духа
	Замысел 

Вселенной Богом
	Начало 
Творения
	Сотворение 

разумных 

существ  в Раю
	Бытие души до 

Рождения
	Гиперборейское
предсуществование

	2. Сгущение  
эфирных
 оснований
	Доминанта

 Эфира
	Сотворение Вселенной 

формирование 
материального
 вещества  из
 эфирных оснований
	В рамках 

Нарождающейся 

Солнечной Системы
Сгущение эфирных оснований Планеты
	Изгнание из

Рая, появление 

людей на

 планете  

в земной плоти
	Зачатие
	Появление 

первых славян

 на будущей

 территории 

России

	3. Формирование

 водной основы
	Энергия 

Воды
	Формирование жизненной  субстанции на 

 Основе Воды
	Поворот магнитной оси и начало

 формирования

 земной  тверди и 

водной оболочки
	Адаптация человечества к Воде - основе Жизни
	Развитие плода

 в околоплодных    

        водах
	Крещение водой
 - Киевская Русь

	4. Огненная и

 воздушная

 стихии
	Энергия 

Огня
	  Резонансный 

 откат Воды-Огня

  и его роль в

  формировании 

 Вселенной
	Вулканическая 

деятельность в

формировании 
земного рельефа
 планет
	Освоение 

человечеством 

 Огня
	Рождение, 

глоток воздуха,

 набор энергии

 огня
	Крещение

 Огнем - 

татаро-монгольское

 иго

	5. Стихия земли- 

стабилизацион-ная  структура
	Энергия

 Земли
	 Формирование 
Галактического
   Центра Вселенной
	Приобретение современной конфигурации
 Планеты
	Язычество:

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

 Российского 

Центра -

Московская Русь

	6. Развитие

 флоры на

 земной основе
	Энергия

Дерева
	Возникновение на отдельных планетах фауны
	Развитие

 Биоценозов
	Монотеизм: обретение мудрость под

 деревом или
 на    Кресте
	Контакт с 

Природой: лесом, 

растениями и 

т.д.
	Петербургская 

Империя

	7.  Развитие
 фауны на  

  основе флоры,

 формирование

Разума
	Энергия 

Разума
	Возникновение 

на отдельных 

планетах

 Разумной Жизни
	Разрушение 

Природы

 Человеком
	Научное

 мировоззрение

 освоение

 Металлов
	Обучение и

 развитие 
Разума
	Послеоктябрьский 
       Период

	8. Бифуркацион-

ная  ситуация
	Доминанта 

Эфира
	Бифуркационные

 ситуации

и их преодоление
	Бифуркационная 
стадия: планета 
жаждет  стряхнуть

 человечество -
    катастрофизм
	Инновационно-

духовный этап
	Преодоление различных бифуркаций
 организма:

старости и т.д.
	Россия на

 рубеже 

ХХ - ХХ1 веков

	9. Переход в
принципиально 

иную стадию
	Доминанта

 Святого Духа
	Переход 

Вселенной

 в новое качество
	Переход 

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

существования
	Накопление духовных потенций для

 Перехода в

Инобытие
	Россия в

 объятиях

 Единого Мира


                                                        Матрица Сознания
                                                                                                               Матрица № 10:
	   Элементы

    Сознания
	  МИФ
	НОРМА
	 ФАКТ
	ИННОВАЦИЯ

	   Психологический

      Аспект 
	«Мы-сознание» - 

растворение в роде,

племени
	«Не-мы сознание» -

следование внешней

норме
	«Я-сознание» -

личностное познание
	«Ты-сознание» - 

диалог со «Значащим другим».

	  Энергетический 
           Аспект
	Подпитка 

Энергетикой
Природы
	Использование энергетики
социальных норм и

религиозных обрядов       
	Энергетика 

Личностного

 познания
	Обретение 

энергетики в диалоге
с Богом

	     Странность

      Сознания
	Интуиция,
обретенная в 

Природе
	Интуиция 
Социального и

Религиозного опыта
	Интуиция  опыта 
самого индивида 
	Интуиция,

обретенная
в диалоге

	     Тринитарность
          Сознания 

  
	Доминанта Тела
 в единстве:

Тело-Душа-Дух
	Доминанта Души
	Доминанта Духа
	Диалог Триединства 
Тела-Души-Духа с 

Богом (Космосом)

	   Динамичность

      Сознания
	Адаптация  к
Изменениям в

Окружающей

Среде
	Адаптация к 

Социальным и 
Религиозным

изменениям
	Адаптация 
 к изменившемуся

Самосознанию.
	Адаптации в 

процессе диалога 
с  Космосом

	     Творческий

        Аспект
	Народное творчество
Фольклор
	Жанровое познание
	Авторское 
искусство
	Духовно-

Инновационное
Творчество

	  Информационный 
           аспект
	Опыт познания 

Природы
	Социальный и 
Религиозный 

Опыт
	Опыт, полученный
В итоге

самопознания
	Опыт, полученный

 в диалоге с Богом


           Сопоставимое познание всех трех матриц разного рода соответствий в формировании сознания даёт возможность осознать его подлинное целое.
        Какие важнейшие выводы необходимо сделать, подводя итоги использования предложенной нами модели   сознания?
1. Целостность мира лежит в основе диалектики сознания, всегда вмещающих единство двух полярных противоположностей при наличии  функционального третьего элемента, работающего на адаптацию системы к любым внешним изменениям.
2. Направленность развития сознания всегда носит положительный характер, ибо эволюционирует от Мифа  (общность Человека и Природы) через Норму (Человек и Религия (Социум), Факт (Личность и  познающее сознание) к Духовной Инновации (Человек и Космос (Высший Разум).

3. Специфика ментальной эволюции заключена в том, что в качестве полярного элемента, развивающего сознание Человека, выступают всё более расширяющиеся общности: Природа- Социум – Познающее сознание и в конечном итоге - весь Космос.

4.  Эволюционирующее сознание проходит смену своих ипостасей не просто так, а путем жесточайших трансформаций, связанных с крупнейшими историческими бифуркациями:

-  Миф -  через Грехопадение и изгнание из Рая;
-  Норма – через Жертву Христа;

-  Факт – через Возрождение и Реформацию;
- Инновация -  через глобальную экологическую катастрофу.

5. Внутри чисто ментальных особенностей каждого вида сознания лежит специфические ипостаси Ментальности:

 - Вещественная природа мира – внутри Мифологического сознания;

- Энергетическая природа – внутри  Нормативного (религиозного сознания);

- Информационная сущность – внутри Фактологического сознания;

- Духовная специфика – внутри  Инновационного сознания.
6. Предложенная модель  диалектики сознания  хранит еще несколько вариаций человеческой ментальности:
- упомянутую в п. .5 – энергоинформационную специфику сознания ;

- психологические особенности диалектики:

МИФ – родовую общность «Мы-сознания»;
НОРМА – религиозную общность «Не-мы-сознания»;

ФАКТ – личностную индивиуальность «Я-сознания»;

ИННОВАЦИЯ – диалогическую специфику «Ты-сознания».

- мистическое расширение  в сознании окружающего мира, включающего теперь  не только Этот мир, но и Инобытие,  в ИННОВАЦИИ;
-   творческую ментальность, осевшую в русской духовной поэзии, столь обильно нами цитируемой в этом тексте;

- голографическое представление сознания человека, как  части Голограммы  Вселенной, связанной с нею исходящим от Бога Духовным Светом.

        Подводя итоги отмеченных в этом исследовании феноменов сознания, мы хотели обратить внимание читателя на следующие наиболее важные аспекты:
 1.  Системный анализ модели диалектики сознания, включающей различные аспекты его целостности, и голографическую методику  представления этой целостности;
2 . Совмещение эволюционных представлений о диалектике сознания с бифуркационными представлениями, отмеченными в подглавах, связанных с анализом торможения сознания на том или ином этапе диалектики сознания;

 3.   Выявление коммуникативной специфики сознания, не существующего вне действия энергоинформационных полей Вселенной, которое выступает как источником, так и приёмником ментальных комплексов;

4. Особенность сознания, как метаязыка и кода жизни Разума во вселенной; 
5.  Выявлен уровень развития сознания, названный самосознанием, и представляющий собой механизм «Диалога с Богом» каждой отдельной личности; 
6. Специфика этого типа сознания проанализирована как развернутая типология разных видов «Сакральной коммуникации»;
7. Механизмом анализа специфики «Сакральной коммуникации» выбран голографический подход к феномену сознания, где коммуникация человеческого сознания и энергоинформационных полей Космоса освещается лучом Божественной энергии и воссоздаёт картину объёмной  голографической специфики функционирования сознания.
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Приложения :(поэтический анализ феномена сознания)
1. ПОЭТИЧЕСКАЯ ИЛЛЮСТРАЦИЯ ЭТАПОВ РАЗВИТИЯ СОЗНАНИЯ:

А. Мифологическое сознание:

1. С.Есенин «Отговорила роща золотая»;

2. С.Есенин «Не жалею, не зову, не плачу».

3. С.Есенин  «Нивы сжаты, рощи голы»..

4. А.Пушкин «Осень» - Октябрь уж наступил…

5. В.Брюсов «Пусть мучит жизнь»;

6. С.Маршак «Всё цветет по дороге»…

7. Н.Заболоцкий «В чарованье русского пейзажа»;

8. Ф.Тютчев «Есть в светлости осенних вечеров»;

9. Ф.Тютчев «Есть в осени первоначальной»;

              10.  Ф.Тютчев «Не то, что мните вы, природа»;

               11. М.Лермонтов «Когда волнуется желтеющая нива»;

               12.   К.Бальмонт «Есть в русской природе»;

Б. Нормативное сознание:
1. А.С.Пушкин «Пророк» - Духовной жаждою томим;

2. А.С.Пушкин «Отцы пустынники»;

3. Н.Гумилев «Капитаны» - На полярных морях и на южных..

      4. С.Есенин «Шел Господь пытать людей в Любови»;

     5. Ф.Тютчев «О, вещая душа моя!»

     6. Д.Мережковский «О, Боже мой, благодарю..»

     7. П.Коган «Письмо» - Вот и мы дожили…

     8. Н.Бараташвили «Что странного, что я пишу стихи?»

     9. А.Фет «Я потрясен, когда кругом»…

    10. В.Шекспир «Как тот актер, который оробев»;

    11. А.Вознесенский «Вступаю в поэму»;

     12. К.Симонов «Ты помнишь, Алеша, дороги Смоленщины?»
В. Фактологическое сознание:
     1. Л.Ферлингетти «Пес» - По улице несется пес…

     2. Б.Пастернак «Быть знаменитым некрасиво»…

     3. С.Есенин «Письмо к женщине» - Вы помните?

      4. М.Лермонтов «Дума» - Печально я гляжу на наше поколенье..

5. П.Коган «Монолог» - Мы кончены, мы отступили..

6. Б.Пастернак «На ранних поездах» - Я под Москвою эту зиму…

7. Б.Пастернак «Во всем мне хочется дойти до самой сути»…

8. Н.Заболоцкий «Не позволяй душе лениться»;

9. П.Верлен «Искусство поэзии» - За музыкою только дело..

10. С.Маршак «Когда вы долго слушаете споры»…

11. А.К.Толстой «Коль любить, так без рассудку»…

12. А.Фет «Не тем, Господь, могуч непостижим»;

Г. Духовно- инновационное сознание:

1. Н.Гумилев Память» - Только змеи сбрасывают кожу…

2. С.Маршак «Путник» - В пути с утра до самых звезд;

3. Б. Пастернак «Август»  - Как обещало, не обманывая…

4. Ф. Тютчев «Наш век» - Не плоть, а дух растлился в наш дни;

5. Н.Кочетков «Баллада о прокуренном вагоне» - Как больно, милая, как странно…

6. А.С.Пушкин «Из Пиндемонти» - Недорого ценю я громкие права..

7. А.К.Толстой «Благословляю вас, леса!»

8. А.К.Толстой «Меня во мраке и пыли»:

9. Э. Рильке «За книгой» - Я зачитался…

10. Э.Рильке «Деревья складками коры»;

11. Э.Рильке «Ни разума, ни чувственного жара»…

12. Н.Гумилев «Заблудившийся трамвай» - «Шел я по улице незнакомой…».

2. Мои стихи о феномене сознания:
1. Суть не бывает обнаженной, как гордость прячется стыдом.
Дух не бывает пораженным,  составив размышлений том.

Мне проще все-таки влюбиться, не философствовать извне!

К открытьям не спешит столица,  у ней на всё готов ответ… (8.12.08)
                    2.    Прийти к Отцу дано чрез Сына, чрез Дух Его – живой, святой.

Не помогает медицина того обресть, тут  - нужен бой:

К самостоянию прорваться, пространства смыслы различать…

Я слышу, что уже двенадцать, уже снисходит Благодать.

Иду туда уже, где бой, где многое давно яснее…
Коль с Мудростью иду своею, синеет Небо надо мной! (9.12.08)
3.          Я выбрал здесь смиренье средь дорог, мне помогает «в духе жить» Россия.

                Пускай под ветром я уже продрог, дух мне даёт движение и силу.

                Я выбрал Путь, в котором Идеал уже не скрыт, а торжествует явно.

                Я с ним спешить вперед не перестал, ведь не умею жить на свете праздно.

                Я выбрал Путь… Меня ведёт звезда  вновь по ухабам, рытвинам и ямам…

                В ментальности не ждут нас поезда,  там надо самому грести упрямо! ( 9.12.08)

4.  «Вернусь, когда настанет срок, и будет почва для любви готова, 

         Дух не сегодня  заложил основы и неофитам преподал урок!

         Но я в своём сознанье открывал какие-то иные перспективы…

         Пускай порою мыслил субъективно, меня поддерживал мой Идеал!  

         Я там любил, я верил, я страдал…  Я шел вперед и думал непрестанно…

         Пусть получал я новые лишь раны, мир оказался все равно так мал!»    

5. Я не ищу знамения чудес, - они вокруг рассыпаны кругами.
Мне нравится таинственный процесс, который время совершает с нами.
         Но не даю себя я побороть, во мне есть корень – уваженье, вера…

         Россия отпускает мне примеры, и дух помалу побеждает плоть.

         Мне только надо осознать себя, самопознанье – ключик мой ментальный!

         Нам Бог поможет, бедных нас любя,  ведь благодать – наш  искус идеальный. (10.12.08)

6. Коль умный притворился глупым, он поступает очень мудро,

Людскую пообедает тупость среди дорог он каждым утром.

Душа в смятении трепещет, мир окрыляют резонансы.
В сём мире торжествуют  вещи, а Мудрость «пахнет» диссонансом.

Она – одна, её не видно, удобней, если вовсе -  нету!

Поэтому ей не обидно, что мир обнёс её конфетой.

Она уже давно не плачет, а наблюдает размышляя.

 Её крепят лишь неудачи, удачи тропками петляя.  (11.12.08)

7. «Жить вдохновением, гармонией созвучий, мелодией звучащего дуэта», -

Я мысленно готовлю благозвучье и толику в нем обретаю Света.

Мои вибрации, коль в унисон звучали, находят равновесье и единство.

Слой плотный пронизав Небес вначале,  находят отклик лишь в сердцах единственных…

Я уношусь далеко в эмпиреи, там обретаю время и пространство…

Душа стремится в Космос поскорее – она привыкла к безнадежным странствиям. (12.12.08)

8.  Душа обнажена пред Небесами и  вверх идёт  спокойно и сурово.

Тот мир нас встретит Духа голосами  - знакомое давно нам Божье Слово.

Оно дало спокойствие и память, оно есть якорь нашего спасенья.

Коль не боишься, оно – вечно с нами, храня надежду нам на воскресенье.

Незыблемой должна быть только Вера, Любовь и плотная Самоотдача!

 Господь давно нам дал Свои  примеры, теперь от нас не требует Он плача.      (12.12.08) 

9. Гордиться надо собственной заслугой, ну а не тем, что временно дано…
Все эти ценности – вино, кино, пшено, - от недруга они, а не от друга!

Когда глядит в глаза тебе подруга, когда соединяет вас любовь,

То в твоё сердце бьётся уж не кровь, а Истина – вольготно и упруго!

В объятьях только и осознаёшь, насколько сам  ты плох без половинки, 

Каким момент тогда предстанет длинным, и как  себя не ценишь и на грош!»   (13.12.08)

