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                           1. Вступление:

    Разбор специфики развития нашего сознания остаётся неполным, если мы не обратим внимания на духовные отношения, - тех взаимозависимости и связи, которые возникают внутри различных участков развивающегося сознания. 
На самом общем уровне мы рассмотрим как систему коммуникации  народов сам исторический процесс. Но более всего нас будут интересовать формы связи человека с Небом – чисто духовные отношения, которые возникают на некотором этапе развития нашего сознания. У язычника, к примеру, их нет, потому что он связан не с Небом, а с системой природных духов через посредника - жреца, шамана, волхва, которые помогают ему ориентироваться  в духовном мире.

Нас будет интересовать и чисто психологический аспект духовных отношений, возникающих на уровне отношений: «я и другой». 
Негативной частью духовных отношений являются, те, которые в христианстве маркированы как «греховные отношения». Актуальность их рассмотрения во многом связана с тем, что на человечество надвигается глобальная экологическая катастрофа, во многом вызванная греховными отношениями человека с Природой.
Выход мы видим в нарастании духовно-творческих отношений, которые мы привыкли называть «инновационными», хотя употребляем это слово несколько в другом смысле, нежели его принято употреблять в массовой печати. 

Главное, что мы бы хотели подчеркнуть в  специфике «инновационных отношений» - это отсутствие у каждого участника диалога уверенности, что он является единственным носителем истины, именно поэтому механизмом этих отношений является диалог – система постоянной взаимной договоренности, о том, «что есть Истина?»
Духовные отношения, с нашей точки зрения, можно понять лишь как часть более общей системы, которую наиболее верно описывает Голографическая Парадигма сознания – представление о связывающей все части Вселенной волновой, энергоинформационной  структуре, охватывающей всех носителей  Разума в нашем мире. 
 2. Глава первая: «Исторический процесс как общение народов»:
                                                   «Не тем Господь могуч, не постижим Ты пред моим мятущимся сознаньем,

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

                                                    Нет, ты могуч и мне не постижим  тем, что я сам, бессильный и мгновенный,

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

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

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

                                                                                                                                                                               Афанасий Фет
                            2.1. Исторический процесс – логика Бога и результат взаимодействия народов:   

           Логика Истории – это логика Бога, хотя складывается она из совершенно разных взаимовлияний и взаимодействий, в которых по отдельности, вроде бы, никаких Божьих проявлений и  нет. Эта логика очень часто не совпадает с нашими представлениями о том, что в ней действительно  хорошо, а  что плохо. 

Казалось бы, как можно оправдать атомную бомбардировку американцами Хиросимы и Нагасаки, ведь никакого влияния разгром этих городов на конечный исход войны не оказывал? Но, возможно, именно эта бомбардировка заставила японское руководство свернуть со своего традиционного пути развития и выбрать  инновационные методы построения собственной экономики, поставившие Японию в число самых передовых стран сегодня.

Именно ужасы последствий этих атомных взрывов заставили мир коренным образом изменить свое отношение к возможной ядерной войне, создать условия, которые ныне делают её уже в течение 65 лет невозможной.

Использование самых передовых западных технологий, помноженное на менталитет среднего японца, старающегося  выполнять все порученные ему дела самым тщательным образом, привело к совершенно поразительным результатам.

Сегодня именно  страны тихоокеанского региона во главе с Японией создали противовес американской мощи, ставшей удивительно сильной, но и удивительно несбалансированной для последующих судеб мира. Однополярный мир во главе с США  крайне не стабилен, а после того, как был разрушен СССР, такая нестабильность мира стала его самым уязвимым фактором.
В нынешней ситуации особенно ярко видно, какое огромное значение имеет в историческом  мире логика «Божественной пропорции». Как только США стали перетягивать одеяло  на себя в сфере управления такими тонким делом, как исторический процесс начались все негативные исторические явления, первым звоночком которых прозвучало для Америки 11 сентября 2001 года. 
Понимание Божественной логики Истории дано человеку, ведь он, как мы знаем из Библии, создан «по образцу и подобию Божьему». Жалко, что жизнь свою он строит не по небесным образцам. Хотя бывают и исключения. 

Как явствует из книги «Мистерия Ориона» (См. Библ.,  №52),  три египетские пирамиды в районе Гизе были построены в полном соответствии с положением трех звезд в созвездии Ориона, то есть, по «небесному образцу». С учетом звездной прецессии были вычислены сроки, когда положение этих трех звезд соответствовало положению трех пирамид. И это оказалось  11 тысяч лет до нашей эры, что совершенно меняет традиционно сложившуюся  историографию Египта, да и многие другие представления официальных историков.

По крайней мере, на основе этих свидетельств, есть основания предполагать, что Всемирный потоп был все-таки не ранее этого срока, а где-то около 13 тысяч лет назад. Это обессмысливает предположения некоторых ретивых голов, что подобная катастрофа случилась с миром около 5 тысяч лет назад, как, например,   повествуется в книге « А.Богданова «Неизвестная цивилизация».  (См. Библиография , № 51.)

И еще это свидетельствует  о том, что наши представления о дикости древних народов должны быть пересмотрены; явно, что в каких-то вопросах они продвинулись дальше нас. По крайней мере, нам не известны факты, когда бы современные архитекторы ориентировали свои постройки по звездным картам.

Космическая (инновационная)  логика была много ближе древним египтянам, чем нам. Доказано, что современные архитекторы не могут создать подобные этим трем пирамидам сооружения, несмотря на  использование всех новейших технологий в строительстве.

              Однако есть ли у нас шансы понять божественную (или хотя бы космическую) логику исторического процесса и следовать ей, дабы избежать печальных  исторических бифуркаций, которые, как показывает опыт истории, случаются с человечеством достаточно периодически. 

              По всей вероятности, такие шансы есть, раз поняли её древние египтяне, почему и нам не постичь?

Думается, что такое понимание у каждого народа  может быть построено на нескольких основаниях:

1)  Хорошее знание древней истории;

2) Способность гениев войти в диалог с Богом, то есть, практически, с Высшим уровнем своего сознания;
3) Опора на интуитивную духовность, сердечное, а не  «рациональное познание».

  По поводу «знания древней истории» пример с египетскими пирамидами весьма впечатляющий. Возможно, в будущем нам откроются и другие тайны Атлантиды и Гипербореи (цивилизации, существовавшей на месте Северного полюса до того, как  он стал «полюсом  холода»). Нечто подобное хранит и Атлантида.
Логика исторического развития человечества хранит  многие тайны, познав которые человечество могло бы извлечь необходимые уроки.

По нашему глубокому убеждению, историю творят «гении», то есть, люди, сохранившие детство в своей душе. Неслучайно, что Христос в отношении детей  был так уверен, что «именно их есть Царствие Небесное».


Логика рациональности, на которую так  мощно оперлась современная наука, не работает, когда речь идет о духовных процессах. Там доминирует сердце.  Божественная корреляция исторических катаклизмов с логикой Бога, например, с 13 –тысячным циклом глобальных катастроф на Земле,  относится именно к духовным аспектам Истории.

Другие подтверждения этой Божественной корреляции найдены В.И.Курбатовым   ( Библ., №53, стр. 325-28) при разборе «Откровения» Иоанна Богослова, в котором этот автор нашел предсказания, касающееся и Чернобыльской катастрофы («звезда Полынь») и  катастрофы 11 сентября 2001 года в Нью-Йорке.

Мы говорили уже, что для нас каждый этап развития любой исторической системы отделен друг от друга так называемыми моментами «Бифуркаций» - кризисными элементами системы, когда она теряет прежнюю энергию и должна выбрать иной, чем прежде путь развития.

С НАШЕЙ ТОЧКИ ЗРЕНИЯ ЭТИ БИФУРКАЦИИ ИГРАЮТ ВАЖНЕЙШУЮ РОЛЬ ОБЕСПЕЧЕНИЯ СИСТЕМНОЙ ЦЕЛОСТНОСТИ СТРУКТУРЫ.

В истории человечества таких бифуркаций насчитывается несколько, важно, как считать? Принципиально есть два различных подхода: общенаучный и магический (оккультный подход) По первому подходу в истории планеты были следующие периоды, разделенными эпохами бифуркаций (периоды оледенений):

1.  Докембрий: от рождения планеты до появления многоклеточных (4,6 млрд. лет  назад - 550 млн. лет назад);

2.  Палеозой: от многоклеточных - до динозавров (550 млн. лет- 245 млн. лет назад);

3.  Мезозой: от появления динозавров до их немотивированного исчезновения (245 млн. лет - 65 млн. лет назад);

4.  Кайнозой: от крупных млекопитающих до современности.(65 млн. лет назад - современность) .

Другой расчет делают современные оккультисты ориентируясь на время оборота Солнечной Системы вокруг ядра нашей Галактики по Млечному Пути - 245 млн. лет. Мы предлагаем свой вариант:

А. Первая бифуркация -Начало Вселенной в результате  столкновение мембран параллельных миров:

1. Появление  космического эфира; после столкновения мембран образуются галактики и Солнечная Система;

2.  Образование стихии  «Вода» на планете Земля и зарождение на ней многоклеточных;

3.   Полярный период  планеты - доминанта «Огня» появление рептилий и динозавров,  периодические бифуркационные похолодания  и оледенения;

4.   Гиперборейская раса - доминанта стихии  «Земли» - появление млекопитающих, бифуркации из-за грандиозного Потопа;

5.   Лемурийская раса, доминанта «Дерева» образование различных биоценозов, бифуркации из-за  сдвига тектонических плат земли, разлома Пангеи  и появления новых материков на месте одного старого;

6.   Доминанта «Металла» - Атлантическая раса - рассеяние по Атлантиде Человека разумного в современном виде и нарушение им экологического баланса, повлекшее  гибель Атлантиды по воле Бога;

7.   Доминанта Разума - Арийская раса, являющаяся результатом исхода атлантов по Европе до Древней Индии, бифуркация в форме Экокатастрофы;

8.   Человечество после Экокатастрофы - «Ноосферная раса» ;

9.   Духовная раса - человечество, овладевшее «полевой формой существования», переход в Космос.

В   книге Г. Бондарева «Ожидающая культура» (М., ЭКСМО, 1996 г., стр. 60) есть временной расчет периодов развития Арийской Расы, который определяется временем пребывания Солнца в одном знаке Зодиака - 2160 годов:

· древнеиндийский  - 7227 - 5067 гг. до н.э.;

·  древнеперсидский - 5067 - 2907 гг. до н.э.;

·  египто-халдейский - 2907 - 747 гг. до н.э.;

·  греко-латинский - 747 до н.э. - 1413 после н.э.;

·  европейский - 1413 - 3573 гг.  после н.э.;

·  славяно-германский - 3573 - 5733 гг. после н.э.;

·  американский - 5733- 7893 гг. 

Этот расчет сделанный Рудольфом Штейнером трудно принять на веру, ибо тогда он должен каким-то образом гармонировать с предыдущими эпохами существования земли. Но по предыдущим эпохам  такой расчет входил  бы в грандиозное противоречие с палеонтологическими  данными, в частности с открытым сейчас  доказательством ориентации египетских пирамид в Гизе по  положению созвездия Ориона, каким оно было 11 тысяч лет  до новой эры.

В нашей ситуации важна не столько эта антропософская ориентация на время пребывания Солнца в одном знаке Зодиака, сколько важно понять, что разделяло разные эпохи, какова специфика бифуркаций их разделявших. Будем ориентироваться на данные науки, хотя и не терять из виду открытий антропософов.

                              А. Первая бифуркация: уничтожение Лемурии и Атлантиды:

Отрицать не подтвержденные наукой данные о Гиперборее, Лемурии и Атлантиде было бы не правильно (мало ли мифов у самой науки?), ибо пять типов существующих у человечества рас: черная, красная, желтая, белая и смешанная достоверно свидетельствуют об их связях  с древними землями и древними материками. О каких связях народов и типов земных пространств  идет речь?

А. Ч е р н а я раса;   она имеет истоки в праконтиненте Лемурия, потомки жителей которой  частично  сохранились в современной Африке.  Живущим в Африке  предстоит пройти испытание огнем,  потому  что  экваториальная зона окажется  самым  жарким  местом на планете после потепления. Подготовиться к  этому  испытанию  можно  только  духовно: вспомним хождение по горячим углям духовно продвинутых людей - даже температура более 200 градусов не приносит им ожогов.

Б. К р а с н а я (наиболее ярко выраженная в тольтеках) раса;  ее истоки в исходе жителей из Атлантиды,  погибшей, как известно,  от наводнения. Современные  представители  этой расы живут в Южной Америке и в Полинезии.  Наводнение - наиболее вероятное бедствие,  что их ожидает. Привыкнуть им нужно к длительным переохлаждениям  и  голоданию.  Есть  ряд индейских племен, которые могли долгое время существовать под водой, понижая температуру  тела  и скорость метаболических процессов в организме. Очевидно,  и при катастрофических  наводнениях  этому необходимо  и  возможно  научиться тем расам и народам, которые окажутся в подобной ситуации. Так влияние катастроф может быть ослаблено. С другой стороны выжить удастся только духовно продвинутым, ибо для остальных смерть будет заслуженной карой.

В. Ж е л т а я раса;  царством желтой монголоидной   расы  всегда  была Азия, это  одна из самых молодых рас человечества, а поэтому и самых перспективных. Мы говорили, что истоки её лежат в Атлантиде и в северном исходе её жителей, хранящих специфические особенности  народов монголоидного типа. Сейчас эта раса занимает по преимуществу территории вокруг Гималаев и Тибета - самых высоких мест на Земле. Очевидно, их минет наводнение, но им грозят землетрясения и  разряженность воздуха, справиться с которой можно только духовной подготовкой, соответствующими голоданиями и привычкой к холоду.  Именно это уже давно демонстрируют в тех местах йоги высшего посвящения именно такова духовная мудрость и самого Тибета. Истоки буддизма очевидно также нужно искать в религиях Атлантиды. 

Г. Б е л а я (европеоидная)  раса;  истоки ее  -  южный  европейский исход жителей  из Атлантиды. Вполне возможно, что в Атлантиду они пришли из Гипербореи перед её гибелью во время смещения материковых плат земли. По нашему мнению, самое страшное, что  в будущем  грозит  этой расе - повышение радиационного  фона и солнечное излучение из-за расширения «озоновых дыр».  Уже доказано, что голодание и переход на растительный белок способны предохранить человека от лучевой болезни.  Следует только изучить все  случаи выживания людей в условиях повышенного радиационного фона, естественно не на лекарствах, а “натуропатическими методами”.

  Д. С м е ш а н н а я   раса  - люди, родившиеся от мужчин и женщин разных рас. По сути - огромная часть человечества, впитавшая лучшие стороны крови каждой  расы, участвовавшей  в их рождении. Наиболее перспективная часть человечества, имеющая большие шансы одолеть негативные  влияния предстоящих катаклизмов. Но при одном маленьком условии - перехода  каждого на путь личного духовного совершенствования.

Б. Вторая Бифуркация: «Кризис индивидуальной охоты, рыболовства  и собирательства - переход к загонной охоте с участием всего племени»  

        Индивидуальная охота и собирательство как способ выживания  в условиях дикой природы вполне мог продолжаться миллионы лет, пока ресурсы природы, определяемые  в данном случае количеством животных или наличием рыб в водоемах, не  стали падать   и не могли обеспечить выживание людей в данном ареале природы. Думается, что в начале своего существования на планете люди питались в основном дарами моря, ибо воды было больше, чем суши.

Поэтому кризис индивидуальной охоты, рыболовства и собирательства не может быть объединен под единым углом зрения. Скорей всего пока не наступила эпоха  оледенений, человечество не занималось охотой, ибо ему хватало полученной с рыболовством и собирательством пищи. Как явствует из Библии, Адам и его потомки жили в среднем по 900 лет, наверное, потому что совсем не употребляли мяса в пищу.

Только после резких похолоданий, когда энергетические потери человека не могли быть восстановлены без мяса,  человечество стало  питаться мясом, включившись сначала в индивидуальную, а когда её ресурсы были исчерпаны, и в коллективную (загонную всем племенем) охоту.

По этой причине произошел и социальный прорыв - бифуркационный сдвиг: человечество перешло от самого древнего социального бытия в рамках одной большой семьи к выживанию родом, возникшим из разросшейся до огромных размеров  семьи. Родовые социальные структуры  существования  имеют  наиболее оптимальные условия  для выживания, пока людей вокруг мало.

Но демография давала свои плоды, и в возрастающих по объему родовых племенах  стали накапливаться противоречия с природой, приведшие в конечном итоге к неолитической революции - появлению загонной охоты и дальнейшему укреплению родового образа жизни человечества.

Человек разумный современного типа (неантроп)  по данным палеонтологии, появился в Африке около  200 тысяч лет назад,  заселил Южную Азию, откуда и расселился до Европы и Австралии. Эта картина мира соответствует уже нынешней карте материков. Существование Гипербореи, Лемурии и Атлантиды уходит корнями в более древний мир,  чем та картина материков, какая имеет место  сейчас. Сам дрейф материков палеонтологи не подвергают сомнению, но существование этих працивилизаций отрицают. Причины понятны: нет материальных свидетельств, а общая логика исторического развития пока  нашей  науке не ведома. 

Поэтому, если признать существование цивилизаций в ту пору, а не признать их невозможно, об этом свидетельствует и происхождение рас и языковое единство народов  мира, возникшее из праязыка  всех языков  - санскрита,  что говорит о расселении из одной местности, которой, скорей всего и была Атлантида. Следовательно, данные палеонтологии не полны и не учитывают расовых и филологических исследований, свидетельствующих о более древних демографических процессах в мире, чем это доказано палеонтологией.

Р. Штейнер подробно описал эвакуацию населения из Атлантиды перед её гибелью  по нескольким направлениям , образовавшим  различные языковые ветви : праиндейскую ветвь тольтеков, двинувшихся в сторону Америки и образовавших красную расу, пратуранскую ветвь будущих монголов, двинувшихся по северу Европы и образовавших желтую расу, арийскую ветвь атлантического народонаселения, двинувшуюся по югу Европы и образовавших белую расу. Возможно, она выбрала южный маршрут только по тому, что в ее генах, которые были переданы ей от Гипербореи, сидело уже недоверие к полярному холоду, а у монголоидной расы этого гена  в крови не было.

Тольтеки и монголы занимались в основном скотоводством, а арийцы - землепашеством. Хотя имело место и сочетание этих двух типов хозяйствования. Сам переход от охоты и собирательства к сельскохозяйственным технологиям свидетельствовал  не только об оскудении охотничьих ареалов, но и о социальном кризисе, а точнее о системном факторе любой бифуркации.  Они никогда не случаются по  моно причине, в их основе всегда - системный кризис, как мы это постарались показать в предыдущих главах на примере России.
В. Третья Бифуркация - Неолитическая революция - оскудение охотничьих ареалов в результате оледенения - переход к скотоводству и землепашеству;

Наличие  системной  Бифуркации  предполагает сам факт её появления в результате системных отклонений от  прежнего состояния равновесия:

· изменение материковой картины мира - погружение в результате потопов и оледенений старых материков и явление им на смену новых;

·  оскудение в результате климатических катастроф природных запасов для собирательства и охоты;

·  социальная революция - переход от узко семейного образа жизни к родовому, а от него - к общинному;

·  религиозные изменения - переход от Матриархата к Патриархату;

·  хозяйственные изменения - смена каменных орудий на бронзу (Бронзовый век) и позднее - на железо (Железный век);

·  переход на устойчивую систему хозяйствования, ведущую к появлению первой цивилизации. Без устойчивого скотоводства и земледелия никакая цивилизация  в течении десятков тысяч лет  невозможна.

         Причем надо иметь в виду, что появление самых  религий как идеологических основ любой цивилизации характерно именно для времени  этой бифуркации, свидетельствующей о явлении образа Единого Бога (Мужчины), а, следовательно, о переходе древнего  Матриархата, привязанного к многобожию,  в Патриархат, опирающейся  большей частью именно на монотеизм. По сути дела монотеизм глубоко спрятан в основе каждой мировой религии, кроме язычества.

Как с нашей точки зрения двигалась история, если проигнорировать рационально полученные  сведения об Атлантиде, отражает                                                                                                                             матрица № 1:
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Г. Четвертая бифуркация - Кризис сельской цивилизации и развитие ремесленничества, промышленности и науки;

Долгое время человечество держалось на типе цивилизации и  хозяйствования, связанных с процветающим и преуспевающим сельским хозяйством. В каких-то странах доминировало скотоводство, а в каких-то - земледелие. Иногда, как,  например, в России имело место сочетание этих двух видов сельского хозяйствования.

Необходимо отметить, что именно этот тип хозяйствования человеческой цивилизации наиболее адекватен потенциальной гармонии  Природы и Цивилизации. По логике этой гармонии, проводя тренд в будущее, можно предположить, что именно сельская цивилизация выживет на земле, после экокатастрофы, которая разрушит  промышленную, городскую цивилизацию. 

Города, конечно, останутся, но скорей всего не как места для  проживания населения, а как музеи и экспозиционные центры, демонстрирующие возможности новой ноосферной, грядущей  на смену не оправдавшей себя промышленной,  цивилизации.

Вместе с тем третья бифуркация, породившая из занятий ремесленничеством, характерным для эпохи сельского хозяйства в мире, развитие промышленности и науки, также была вполне закономерной.  Она была связана с неконтролируемым ростом народонаселения и огромной нагрузкой на природу, вызванной этим обстоятельством.

Человечество искало в промышленном развитии способ компенсировать очень сильную зависимость от климатических условий, которые год на год не сходятся. Промышленность можно было развивать, не оглядываясь на  климатические колебания. 

При этом закономерным продолжением культуры стало развитие науки как рациональной части этой области человеческой деятельности. По нашей методологии   именно в рамках развития науки смогло окончательно сформироваться «фактологическое сознание» человечества, получив соответствующие инструменты анализа - моделирование и эксперимент.

Однако наука имела одну весьма важную для ее будущего особенность - она  имела инструменты для анализа только Посюстороннего мира, а Потусторонний мир оставался для  неё «терра инкогнита». Именно   поэтому она стала отрицать наличие Бога и  метафизику  мира за пределами видимой реальности. В результате произошло резкое падение нравственности социума, повлекшее за собой ухудшение экологической обстановки в мире. Человек снял с себя ответственность за Природу.
Человечество в результате неконтролируемого развития промышленности отравило большинство ареалов  своего существования и поставило себя тем самым на грань исчезновения.

Только правильная постановка диагноза болезни способна отыграть ситуацию назад, вернуть из Небытия моральные основы отношения к окружающей среде, исправить её и наладить сносные условия человеческого существования.

Д. Пятая (предполагаемая) Бифуркация - Глобальный экологический кризис - Переход к духовно-инновационной цивилизации ХХ1 и последующих веков:

Накануне любых крупных “Перемен” в жизни человечества всегда актуализировалась тема “Конца Света” и прихода Мессии. Так было накануне рождения Иисуса Христа, когда по старому библейскому календарю только что исполнилось 5500 лет со дня сотворения мира, в годы 1000 и 1033 (тысячелетие распятия Христа) от Рождества Христова, а в особенности так было  в 1492 году, едва кануло семь тысячелетий со дня  основания мира по Библии. Ждем мы его и сейчас на длительном рубеже двух тысячелетий по нашему календарю.

Конец Света не наступил,  по крайней мере,  по трем важным причинам: сильна была еще в сердцах людей Вера в Бога Единого, а Природа не исчерпала своих ресурсов, данных человечеству для существования в его  экологической нише, кроме того, пока не исчерпан Замысел Бога в отношении человечества. Сейчас дело обстоит в большой степени не так. Огонь Веры  у большинства людей потух, а возможности экологической реадаптации Природы и восстановления  исчерпанных ресурсов уменьшились настолько, что, возможно,  находятся на грани исчезновения. В отношении Замысла Бога окончательный вердикт вынести трудно, потому что существуют разные системы религиозного расчета, в конечном итоге их согласовать невозможно, так как вопрос решается «фактором Веры»

Если человек верит в Бога и в милость Господа по отношению к Человеку, который немного немало оказывается руками Бога, используемыми  Господом для  переделки  бесовских привязок  этого мира, то это один расклад, а если в это не верить, то совершенно - другой!

Одно из самых мощных видений “Конца Света” описано Иоанном Богословом в последней части Библии - “Откровении”. Показаны этапы Конца Света: как вострубят семь ангелов и с последним гласом трубы начнется “День гнева” - Страшный Суд  Иисуса Христа. В литературе уже промелькнуло сообщение, что шесть ангелов уже вострубили. (См. В. Лаврова ”Ключи к тайнам жизни” - Без места издания, 1996, стр. 134)
Масса факторов свидетельствует, что в истории человечества наступает новый этап, завершающий славный  (или бесславный, смотря, кто как верит) период от Возрождения до наших дней. Именно в эпоху Ренессанса человек вообразил, что получил в руки столь мощный инструмент переделки мира - науку и технику, благодаря которому он больше не нуждается в Боге. Эта гордыня привела к такому экологическому кризису среды  обитания,  что пора бы уже и одуматься. Коль сам человек не  одумается, ему “старшие товарищи помогут”, точнее спровоцированная  Космосом “глобальная катастрофа”, о смысле которой нам и  хотелось бы   поразмышлять, как и о способах ее смягчения.

Человечество больно. Импульсы Смерти пронизали все аспекты нашего бытия: от режима питания до суицидной экономики.  Самый главный системный кризис заключен в невозможности баланса современного технического прогресса и уровня духовного развития человечества.

Однако, всякое исцеление приходит через кризис. Кризис разразится в ближайшее время. Точный срок уже назван, а о сценарии мы еще расскажем. Однако “текст” такого рода можно воспринимать всерьез лишь при том условии, что  одновременно задан и “мета текст”, то есть, некий способ духовной коррекции основного текста, ибо Время меняет всё!

Иисус пришел на планету Земля с одной идеей: ”Покайтесь, ибо приблизилось Царствие Небесное”. Тогда оно было еще не так близко, как сегодня, поэтому и сроки было называть бессмысленно. Христос ушел от ответа на этот вопрос, сказав, что о том дне знает доподлинно лишь “один Бог-Отец”. Дело было не в точном названии срока, а в том, что “надо покаяться!” Стоило человечеству поверить в Его слова, и срок мог бы  быть отодвинут. Так и произошло. Пока люди верили Богу, Страшный Суд и не наступал. Сегодня наблюдается кризис Веры у большинства людей, уповающих сегодня  лишь на науку и технику. Есть  кризис и в  обрядоверии у самих верующих, связанный с ошибками в деятельности традиционных Церквей.

Когда-то В.И.Ленин  основной характеристикой “кризисной ситуации” считал положение, когда “ низы не хотят жить по старому, а верхи - не могут.” Сейчас именно такая ситуация, ибо одни “не хотят верить по-новому”, а другие (атеисты) - вообще “не могут верить”...

Но “покаяться” никогда не поздно, ибо Божественная Любовь к нам со стороны Небес безгранична, а раскаявшийся грешник получает на Небесах больше, чем исполняющий все обряды прихожанин. Почему? Ответить на этот вопрос можно, только осознав, чем является Страшный Суд уже  с современной точки зрения, способной проинтегрировать Науку и Религию.

Пора уже отойти от разумения, что приближающийся Переход - это День гнева, Страшный Суд или Апокалипсис. Напротив, - День Радости, начало Эпохи Бессмертия, тысячелетнее Царство Божие. Но где? - На Земле?  Все богословы во все времена решительно отвергали такую возможность и, частично,  были правы.

Предстоящий Переход способен открыть нашим мозгам перспективы  “Новой Земли”, где человек одинаково владеет и Землей и Небом, становясь равноправным с другими небесными Иерархиями сотворцом Бога.  Это возможно лишь в одном случае - мгновенного инсайда всего населения планеты. Такой инсайд случится  при глобальной катастрофе или Третьей мировой войне, например, войне  Мира Ислама с Миром Христианства, или какой-либо  космической катастрофе.

По крайней мере, Бог надеется на подобное просветление человечества, ибо терять Ему «Свои руки», то есть,  - земного человека  совершенно не выгодно. Возможно, Он - самое заинтересованное лицо в нашем последнем духовном выборе! Почему именно на Человека так уповает Бог? Дело в том, что именно Человек обладает неким качеством, которым не обладают представители других небесных иерархий - способностью творить, как сам Вседержитель.

Творим мы только в белковом теле, пребывая в нем на Земле; потом уже душа  живет  духовными ресурсами, полученными здесь,  если она, веря Богу, их копила! Не накопив положенного богатства, она получает по Закону Кармы на Небе соответствующее воздаяние. И  это справедливо не только в рамках христианской концепции мира. Буддизм, Ислам и Индуизм  с этим также вполне согласны. Это согласие повышает шансы подобного духовного  исхода в будущем.

1.  С началом третьего тысячелетия  начинается цикл локальных экокатастроф планеты, усиленных космическими катаклизмами, типа наводнений, глобальных пожаров, испарения “озонного слоя”, повышения радиационного фона и крупнейшей засухи за всю историю планеты в ходе  глобального «потепления»

2.  Человечество и все правительства в панике, которую ликвидирует один гениальный человек. Он приходит и говорит: ”Я  знаю, как надо!” И в действительности он спасает и человечество и планету. Все попадают под его обаяние. Создается Всемирное правительство, которое он возглавляет.

3.  Царствование этого человека (”Антихрист - не дьявол, а носитель зла, прикрытого добром. Превосходнейший из людей” - так считает протоиерей Александр Ильин – (см. его книгу “Ответы духовным детям” - Брест, 1994, стр. 20) продолжается ровно столько, сколько его сумеет выдержать самая духовная часть человечества, не оставившая своих упований на “Новое пришествие” Иисуса Христа и сосредоточенная на территории нынешней России, - возможно, три с половиной года.

4.  В какой-то момент на этих людей находит просветление,  и они начинают борьбу против нового Всемирного Президента. В качестве меры ответного воздействия он  закручивает все гайки, и  духовно-просветленные подвергаются гонениям и казням. Но насилием побороть  Дух невозможно. Обе стороны изнемогают в противостоянии. И вот, когда окончательная победа Зла уже кажется неминуемой, происходит “явление Христа народу”, причем Он явится сразу всем, ибо все откроют Его в собственной душе. Специального его Пришествия на Землю “в теле” не будет.

5.  Наступает “День гнева”, “Страшный Суд”, “Апокалипсис”.

На самом деле, все может быть совсем не так. Давайте попробуем нарисовать сценарий № 2.

1. С началом третьего тысячелетия  экологическая обстановка на планете резко ухудшается в следующих направлениях:

· истончается “озоновый слой”;

·   уменьшается количества кислорода в атмосфере из-за вырубки лесов;

·   вследствие парникового эффекта растет средняя  температура, ведущая к климатическим катастрофам»;

·   начинается движение магнитных полюсов планеты, вызывающее сдвижку тектонических пластов, землетрясения, извержения вулканов, наводнения, цунами, выброс колоссального количества сажи и пепла в атмосферу;

·   далее события развиваются по сценарию экологического кризиса - “ядерной зимы”, описанному группой академика Н. Н. Моисеева;

·    резко подскакивает смертность из-за общей нестабильности и климатических, экологических и природных  катастроф;

·   возникают новые болезни, пандемии и появления новых вирусов,  к которым совершенно не готовы врачи и не знают, как с ними бороться;

·   из-за наступившего Дисбаланса в мире  растет преступность, насилие, агрессия преступных (в особенности исламских) группировок, человечество погружается во Мрак;

·   рушится техническая инфраструктура (водопровод, газопровод, канализация, электричество) современных городов, люди бегут из городов в леса и деревни, которые уже не способны справиться с потоком беженцев;

·   исламисты готовят «падение «Долларовой Пирамиды», пока ещё держащей на плаву нестабильную мировую экономику;

2. Но в ходе нарастающего Дисбаланса  в России постепенно консолидируется группа праведников, которые еще задолго до катастрофы подготовились к ней, ибо приобрели опыт: 

· длительных голоданий, позволяющих пережить экстремальную ситуацию с меньшими потерями;

·   лечения болезней не с помощью лекарств, а путем мобилизации защитных сил самого организма;

·  овладение методиками анабиоза, яснослышания, ясновидения, телепатии  и телепортации.

Все эти факторы  помогают им пережить кризис и сплотить вокруг себя группу не потерявших Волю и Разум людей, которые, учась друг у друга, помогая друг другу, обретают на основе “соборного сознания” способность преодолеть последствия катастрофы. Работает прежде всего такой фактор как Духовное просветление, покаяние и очищение.

3.  Находится «спасительный механизм выживания» - повсюду в сельской местности строятся автономные в энергетическом отношении экодома с хомобитическим оборотом приусадебных земель, позволяющие выжить в экстремальных условиях (технологическую схему такого дома мы уже показали).

4.  Человечество поднимается с колен и снова учится жить в новых условиях, учится мужеству и умению выживать в самых, казалось бы,  невыносимых обстоятельствах, но сообща, коллективно, соборно. Возникает огромное количество небольших поселений, где в качестве руководителя выступает, как правило, триумвират, включающий Духовного лидера, Мудреца и Поэта. (Иногда это бывает объединено в одном человеке) Он принимает все ответственные решения и доводит их до сведения большинства, получая его одобрение.

5.  В результате все постепенно приходит в норму.

6.  Второе Пришествие Христа происходит, когда Его приход  предсказан и приветствуется всеми как закономерный результат общей победы, при чем сроки называть бессмысленно, потому что мы не знаем сам Замысел Бога в отношении человечества. Но оно должно  вступить в новое Космическое братство как победитель, а не как  побежденный.

Конечно, реальный Переход развернется по своему  божественному плану, но элементы  и первого и второго сценария в нем будут присутствовать.
2.2. Механизмы духовных отношений: 
                                                                               «О, вещая душа моя! О, сердце, полное тревоги!

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

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

                                                                                Твой сон  - прочески неясный, как откровение духов…

                                                                                                                                                    Ф.Тютчев  

                                     2.2.1. Социальный механизм становления духовности:

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

     Партии национал-патриотической ориентации отвергнут идею "всемирности" и "соборности" с миром в решении будущих духовных проблем.  Партии коммунистической ориентации, повязанные с лидерством рабочего класса в мире,  не могут взять на себя духовное руководство, поскольку рабочий  класс  не  способен  повести за собой народ в ситуации бездуховности, в которой он перманентно находится.

     Партии демократической  ориентации  по  той  же причине не смогут стать лидерами по выходу из духовного тупика,  ибо "демос", не вооруженный духовностью, - всего лишь слепая толпа, а не носитель политического Разума.

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

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

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

    

2.2.2. Важнейшие объекты  первоначального духовного восстановления:

             Перечислим их в меру нашего сегодняшнего разумения:

              а) экологический коллапс природы;

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

              в) национальные кризисы в бывших империях;

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

             д) наркомания, алкоголизм, девиантное поведение молодежи;

             е)  генетическое вырождение наций, демографический кризис;

            е) нравственная опустошенность,  неверие в идеалы, отказ от религии, рост разводов, падение нравов, бездуховность;

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

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

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

- мифологическом уровне;

- нормативном уровне;

  фактологическом уровне;

- духовно-инновационном уровне.
                                                                                                                                                   Матрица № 2
	  Виды патологии
	          МИФ
	НОРМА
	ФАКТ
	ИННОВАЦИЯ

	Загрязнение  

Природы
	Любовь к природе
	Знание экологических 

Норм
	Личное участие в своем регионе в экологической работе
	Очищение собственной 

Души

	Глобальное

 Потепление
	Климатическая 

Катастрофа –плата за наши  грехи
	Запрет на загрязнение и его поддержка в своем регионе
	Противодействие 

Потеплению в своем

 регионе
	Осмысление проблемы 

Апокалипсиса

	Национальные

 Кризисы
	БОГ ЕДИН
	Конфессиональный 

Мир и все  формы его

поддержки
	Личная дружба с 

Иностранцем
	Поиск в своей духовной

 традиции ориентации на

 единство  всех народов

	Терроризм
	Связь со своей 

исконной территорией
	Фанатизм в отстаивании своей идеи
	Решение  духовных 

Вопросов военным путем
	Перенос акцентов с 

Насилия на Духовность

	Девиантность

 Молодежи
	Единство с Матерью-

Землёй
	Экстремальность как 

Норма жизни
	Снижение личных 

требований в применении

 наркотиков и алкоголя
	Девиантность как 

способ преодоления

всеобщей серости

	Генетическое

 Вырождение
	Мать-Земля устала

От Человека
	Человечество в эпоху
Генетической 
Стагнации
	Все – уроды, если каждый

Себе его позволит хоть

 чуть-чуть…
	Общее вырождение 

начинается с моей 

личной патологии.

	Демографический

 Кризис
	Земля устала нас 

рожать
	Загрязнение среды 

планеты из-за 

чрезмерного количества

   людей на планете
	Планета сама 

регулирует численность,

 больше ей не надо
	Кризис будет, пока на

 земле так много

 бездуховности 

	Бездуховность
	Отторжение сознания 

От Любви к родной

 Природе
	Бездуховность 

человечества как итог

победы бесовщины в 

мире 
	Духовность – результат 

работы не Церкви, а 

 личного 

осознания  проблемы

выживания людей в мире


	Победа над миром 

начинается с победы 

над собой.

	Сатанизм

 и бесовщина
	Хранилище 

бесовщины-

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

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


Об этом есть серьезное исследование Ивана Ильина "О борьбе со злом силою".(Библиография, №12 ).   Христианство знает другой лозунг: "Кто без греха,  первым  кинь  в нее камень!" (Иоанн, 8,7)  Нужна сейчас не борьба, а социальная терапия и профилактика. Одно из средств - создание Центров духовно-инновационной адаптации лиц с отклоняющимся поведением (а если считать  отклоняющимся поведением « всякий грех», то это  будет все человечество), разработка стратегий мягкого сопротивления и культурной борьбы со всеми указанными выше формами социальной деструкции мира.

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

                        2.2.4 .Экономические средства внутри духовных отношений:

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


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

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

                          2.2.5. Объединение усилий Науки, Политики и Церкви:

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

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

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

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

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

                  2.2.6. Ориентация на Правду как на механизм "духовного воскрешения":
    Внутри политической  платформы любой партии есть свои "малые истины", являющиеся частью "Большой Истины".  Но она - в диалоге, в глобальной коммуникации, в связи разных политических платформ и их взаимной дополнительности. "Большая Истина" так велика и многогранна,  что ни одна партия не способна выразить ее в  своих  исканиях.  Только  на  основе  культурологического закона "двойного подтверждения" и взаимной дополнительности можно добиться эффективных результатов. Плюрализм -  не сумма идей,  а новое качество реагирования на любой положительный элемент в разных идеях,  пусть даже кому-то они порой покажутся "безумными". Но плюрализм - только средство, целью остается идеологический монизм -  Вера в спасение со стороны Святого Духа!

     "Безумные политики", как показывает опыт России, сейчас в цене. И это не случайно. С другой стороны, они, возможно, не так уж и безумны. Да и в каждом "безумстве" есть свой "raison d'etre", как говорят французы.

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

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

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

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

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

Другое дело, что ныне стоит  больше уповать не столько на гений политического руководителя или  социальный опыт какого-либо мозгового треста, а, как говорил, Пушкин  - на «случай - Бог–изобретатель»!

                2.2.7. .Духовное  самостояние личности   как элемент "воскрешения" и как  его щит:

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


     Появление "дессидента-академика" также объясняется русской традицией - выделения из своей среды "сверхличностей ", концентрация в одном человеке нравственных сил всего общества.  В России они чаще всего последнее время появляются в области культуры:  В.Высоцкий, А.Солженицын, А.Тарковский, Б.Окуджава и другие. В политике их до обидного мало! Сейчас вся Россия надеется на Путина, дай Бог, чтобы нам с ним повезло!

     Однако общество могло вчера еще  прятаться  за    спину политиков,  чтобы окончательно духовно не окаменеть.  Завтра это уже будет невозможно. Льющиеся, как из рога изобилия, трудности будут требовать от каждого не нравственной индифферентности, а постоянного этического выбора нравственной позиции. Нужна  "точка самостояния",  иначе болото "безнравственности" поглотит  и нас и все общество целиком.  В трудные моменты русской истории эта ситуация уже не раз имела место.  Но теперь прятаться за  "сверхличностей", или за "общину" будет невозможно. - "В огне брода нет!" 

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

Кто защитит наши души в это ситуации?

Не  та ли  массовая культура, которая пропагандируется СМИ и выставляет в качестве «героев дня» своих звезд,  как в сфере эстрады, так и в сфере литературы и кино?  Она сегодня   формирует слишком ненадежный щит для требуемой в эпоху катастроф духовности.  Слабые звезды способны лишь на слабую и надежную  защиту от них. Представить себе, что в эпоху грозных катаклизмом какая-нибудь Ксения Собчак поведет за собой народ на подвиги весьма проблематично.

Подлинные духовные звезды эпохи ушли в тень, во-первых, по причине личной скромности и смирения, а во-вторых, что сигнала для их поддержки от руководящих органов страны не поступает.

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

                             
     2.2.8.  Развитие  духовно- экологического сознания:

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

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

     Вне развития  экологического  сознания  духовное спасение человечества  не представляется возможным.  Земля -  колыбель  человечества, и прав был К.Циолковский, считавший, что долго жить в этой колыбели человечество не сможет, а вырвется в космос. Но прорыв в космос нельзя представить  как бегство с "помойки".  Ведь, если мы решимся сбежать в космос, не решив проблем своей планеты,  духовные силы космоса не примут таких соседей, загадивших свой собственный дом и стремящихся перенести  загрязненное сознание в космические  сферы. Мусор в природе начинается с мусора в голове! 

Именно поэтому мы до сего времени не можем войти в полностью осознаваемый контакт с инопланетянами. А ведь контактов на неосознанном уровне уже было, хоть пруд пруди. 

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

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

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

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

Глобальная духовная логика развития мира тянет его не только в сторону духовной инновации, но и  в сторону  эклектической  идеологии с антропоморфными амбициями во главе, именуемой ныне  «Нью Эйдж» - «Новый Век»..  В США представители это новой духовной технологии – ньюэйджеры начали занимать доминирующее положение во всех сферах бытия: политике, экономике, образовании и искусстве. (См. об этом № 54) .

Известные американские футурологи Дж. Нэсбитт и его жена П. Эбурдин пришли к выводу, что «представители движения Новый Век – это самые богатые, хорошо образованные, преуспевающие люди, родившиеся после Второй мировой войны» ( №54, стр. 337).

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

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

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

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

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

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

Вместе с тем трудно отрицать привлекательность (в том числе и для нас)  отдельных сторон ньюэйджеровской идеологии. Однако окончательное суждение надо выносить не по частностям, а по духовной целостности движения: оно носит малоперспективный для  духовного будущего планеты характер. Скорей всего следует согласиться с авторами книги «Религии Антихриста»  что именно это движение подготавливает приход  Антихриста в мир. (См. об этом Библ., № 64) 

 3. Глава 2: «Духовная коммуникация как способность к высокому Диалогу»
                                                     «Но этой веры для немногих лишь тем даётся благодать,

                                                       Кто в искушеньях жизни строгих, как Вы умел, любя, страдать.

                                                       Чужие врачевать недуги своим страданием умел ,

                                                        Кто душу положил за други и до конца все преуспел».

                                                                                                                            Ф.Тютчев   
                 3.1. ОБЩЕНИЕ С БОГОМ (ПРИМЕРЫ ИЗ БИБЛИИ):

                    3.1.1. Сакральная коммуникация  на основе евангельских текстов:         

Анализ специфики 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:

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 нам 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. 

                3.1.2.  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: 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, свидетельство  необходимости для каждого  обретения «Фаворского света», чтобы  успешно   общаться с Господом-Богом.  Как его приобрести? – особый вопрос, о нем и разговор будет особый. 

                  3.1.3.  Выводы из потенциальности Второе Пришествие Христа:
Об Апокалипсисе как о конце Вечности уже многие говорили. Поговорим и мы о нем как о Втором Пришествии Христа. Подлинная и окончательная  встреча  Бога с нашими преображенными сознаниями  произойдет при Втором Пришествии Христа. Верующие в Христа люди, как  уверены в нем (Иов,19,25,26), так и  возлюбили  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 Света. 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. 

                                        3.1.4. Совесть как явление Христа в нас:

Голос Совести как голос Бога -  это второй источник сакральной коммуникации в нас. Мы обопремся опять на Библию, чтобы  понять этот онтологический статус. Этого источника 
Совесть есть свидетель греха в человеке, оправдывающий или осуждающий его (Рим, 2, 15);

1. Верующие имеют свидетельство доброй Совести перед Богом и пред людьми (Иов, 27, 6), (Рим., 9, 1), (Евр., 13, 18),  (1. Петр., 3,16);

2. Домогайтесь соизволения вашей Совести (Деян., 24, 16), (Рим., 14, 22);

3. Служите Богу чистой Совестью (2 Тим., 1, 3),  (Евр., 10, 22);

4. Терпеливо переносите скорби ради чистой Совести (1 Петр., 2, 19);

5. Покоряйтесь властям по Совести (Рим, 13, 5);

6. Не соблазняйте Совесть других (Рим,, 14, 21), (1 Кор., 8, 12) (1 Кор., 10, 28-32);

7. Совесть предписывает нам испытание самих себя  (1 Кор., 11, 28); (Галл. 6,4)

8. Благое свидетельство Совести доставляет уверенность (2 Кор., 1, 12); (1 Иоанн, 3, 21)

9. Нечестивые имеют Совесть, ожесточенную и запятнанную ( Тим, 4,2); (Тит., 1,15) 

10. 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. По сути дела, когда мы говорим о диалоге с Богом, мы имеем в виду диалог Человека со своей Совестью, той искрой Бога, которая в нем содержится.

                                                 3.1.5. 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 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.

           3.2. Иисус Христос как главный  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. 

    3.3.   ДУХОВНЫЙ 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.

                   3.3.1..  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. (См. Библ., № 36)  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. 

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”.

                                       3.3.2. 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.), практически открываем самих себя. 

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 иногда  «Культурой», иногда «Духовностью».
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 ограничений,  понимания,  чо хорошо, что плохо в этом мире в нравственном отношении…Духовная инновация – это всегда диалог сознаний.
Если «Фактологическое сознание» традиционно  носит личностной характер и опирается на «документализм» в искусстве и на научные методы Познания, то  духовная Инновация – везде диалог с Божественной частью в себе,  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 семислойная 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», описаниями  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».

                                                   3.4.3. Ментальная голография:
Для голографической концепции ДИАЛОГИЧЕСКОГО  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 что это значит ? - 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 мира (его божественной  голограммы).

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

- использования общих для всего рода слов и создания единой 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 и Церковных установлений;
- создания личностного понятийного  фона восприятия, характерного для персональной специфики  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 сущности  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   БГ не иллюзорна, она подлинная  реальность, добраться до которой можно только после большой духовной работы по адекватному пониманию  голографической специфики  духовно-физической картины мира. И, самое главное, - она находится в другой - иномирной реальности.
Как доказал Карл Прибрам,   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 целостную 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, на наш взгляд,  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 тому  моменту, когда планета Земля исчерпает все свои нынешние ресурсы  адаптации Природы к научно-технической цивилизации,  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. Они должны открыть в себе способность ясновидения, четко представляя этапы будущей Катастрофы.  
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 актуальному  запросу, не просматривая её детали, а воспроизводя целиком и сразу, - такова специфика памяти.
Г) Мозг является перекрестно-скоррелированной и самокоррелирующейся системой,  совмещающей одновременно  проникающий характер и проницающую способность.

Д) Мозг обладает  пока непонятным  для исследователей качеством: способностью сведения различных воспринимаемых частот мира (ощущаемых нами с помощью зрения, слуха, обоняния и т.д.) в единые  уже декодированные ментальные  образы и понятия, имеющие собственную частоту  колебаний.
Е) Мозг выступает как приёмник разнообразия частотных колебаний 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 (скрытый) Порядок нелокальных состояний Вселенной», превращения её в Эксплицитный (открытый)  Порядок колеблющихся  структур путем уплотнения нелокальности мира в локальность – физическую картину, открывающуюся нашим органам чувств. 

             3.3.4. «Духовная коммуникация  по Карлосу Кастанеде»:

                                      А. ВИДЕНИЕ И СМОТРЕНИЕ:

Одним из важнейших понятий, которые Дон Хуан объяснял Карлосу Кастанеде,  является понятие «видение». (См. Библ., №29)  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 (то есть , возникает «резонанс вибраций»)
Как  показали исследования,  наш мозг, согласно К. Прибраму,  является такой же голограммой, как и сама ментальная Вселенная. Отражая мир, он 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 Скрытого 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 Карлоса  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», как 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 подлинной  БГ, опирающейся на Скрытый Порядок мира.
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, и стало самодостаточным. Коррупция чиновничества – лучшее тому доказательство. Борьба с коррупцией вне понимания её раковой сущности совершенно бесполезна. 
                                                  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  Скрытого Порядка 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 ( в лице других людей) 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», которую рассмотрим позднее,  «ДОМ» и  «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, постигаемой  с позиций квантовой механики. 

«Скрытый Порядок 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 (диалогом)  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, как разумными, так и  неразумными, действиями людей.

Впервые на механистичность традиционного человеческого сознания  и поведения указал Г.И. Гурджиев, (См. об этом в книге:  Библ., № 56) разработавший некую систему чисто психологических методов развития сознания и перехода на новый (немеханистический) уровень существования человека.
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  без изменения сознания 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 энергоинформационный синтез, повышающий уровень тонкой энергетики всей  системы.

Главный вопрос, в котором предстоит еще разобраться: мозг воссоздаёт Божественную Голограмму (БГ) или она воссоздаёт нашу способность  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  мира, приближая нас к пониманию его «Скрытого Порядка».
 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.  Таким образом, вне ОВД невозможно любое  творчество. 
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  имплицитного порядка 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 Хаоса, недоступное пониманию   Человека. Последнему был дан   свой Порядок в ходе овладения  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  полнотой 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 восприятия, 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. Дэвид 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». 
Так осуществляется способ экспликации мира, когда тонкая энергетика мысли голографически 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 (Инобытие). 

   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  так «образованного Кастанеды»  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 К. 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…
3.4. ПЕРЕХОД ОТ СКРЫТОГО ПОРЯДКА (СП) МИРА К ПРОЯВЛЕННОМУ ПОРЯДКУ(ПП) И ОБРАТНО

            3.4.1. 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 уже упомянутым Д. 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 голографической  интерпретации мира. Человек в голографическом плане  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 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».

              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, котор ые 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. №36, 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 (СП)  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. № 36, 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». (См. Библ.,  № 47).
   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 (скрытом) порядке мира.  Сознание присутствует в разных степенях свертывания и развертывания во  всей материи, вот почему плазма, например,  обладает некоторыми признаками живого существа». (№36, 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.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». (№ 36,  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.

     3.4.2. 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 – более  социален. Наступил “Фактологический этап” в развитии человечества, апогеем которого было Возрождение (Ренессанс).  Но по злой иронии оно возродило, прежде всего, языческое ощущение в Человеке своей природной самости, которое более всего сдерживала Церковь в средневековые времена.

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

Именно этот путь предстоит пройти человечеству после Глобальной экологической катастрофы, накануне которой находится мир. Трансмутация организма человека, раскрытие в нем новых способностей, дающих возможность человеку без всяких технических приспособлений летать в Космосе, даст возможность существовать даже в условиях частично загубленной предстоящей катастрофой планеты. Голографическая парадигма Д. Бома 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.

                                3.4.3. Триалектика духовного развития:

Основные аспекты триалектического развития различных структур отражены в нижеприводимой матрице № 4:

                                                                                                                                              Матрица № 4.

	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 Бытие и 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 необхо димое 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.

           3.4.4. 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 ( См. Библ., № 48, 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. 

                     3.4..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 %), 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».  (№ 36, 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. 

3.5. ДУХОВНЫЙ ПОТЕНЦИАЛ ЧЕЛОВЕКА КАК СПОСОБНОСТЬ К ДУХОВНОМУ  ДИАЛОГУ
                                        «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 сознаньи,

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

                                                                                                                                                           Ив. Бунин
   3.6.1. 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  всегда включает определенную систему  коммуникации между двумя источниками информации, мы рассматриваем Бога как доминанту коммуникации Бога и  оставшейся Вселенной, а  сущность Человека – как духовное энергоинформационное поле между Богом и человеком.

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   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 неведомых нам пока) 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. 
                     3.5.2. «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 или церковного таинства, имеющих  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 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 человека задавать Богу «вопросы» и слышать на них в своей душе «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 совместного общения  двух сторон, корректирующих возникающую  истину в процессе обмена мнениями. Доминирующим типом духовного 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.

            3.5.3. 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!”

Подобное признание мы получаем и из уст одного из самых крупных русских писателей ХХ века Ивана Бунина:

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

Что я один в безмолвном созерцанье, что всем я чужд, но говорю – с Тобой!

Творческие формы диалога с Господом многообразны и имеют дальнюю историческую традицию. Не только современным творцам, но и творческим деятелям прошлого эта идея приходила в голову и помогала успешно творить, обретая себя в подобном диалоге. Об её эффективности можно судить по полученным результатам.

Главное, чего добиваются участники подобного диалога – получение ответов от Бога на поставленные ими вопросы. Очевидно, и Бог получает какой-то результат, иначе бы это не было диалогом!

Тексты, порожденные духовно-инновационным сознанием, всегда гармоничны. Особенностью этой гармонии является наличие в них «золотого сечения», такого соотношения частей сочинения, которое строится по числам Фабиначчи, то есть, всегда его  большая часть относится к меньшей, так как вся длина относится к большей части.

                  «Золотое сечение стиха»:

Правило «золотого сечения» носит универсальный характер и требует, что важнейший для смысла произведения фрагмент попадал в его «золотое сечение», которое определяется как соотношение частей произведения, кратное соотношению: 0,38 к 0,62, где за единицу принимается или общая длина звучания произведения в музыке или поэзии, или высота изображения в фотографии или на картине, высота здания в архитектуре.

Как правило, в золотое сечение портрета попадают глаза, они находятся у нас на лице в «золотом сечении». Не случайно же говорят: «Глаза - зеркало души». 

Следовательно, можно вывести какая строка, для какой длины стиха будет находиться в «золотом сечении»

· для 8 строк - 5-я строка;

· для 12 -      8-я ;

· для 16 -      10-я;

· для 20 -      13-я;

· для 24 -      15-я;

· для 28 -     17-я   и т.д.

                             Вторую колонку и представляют собой уже упоминавшиеся «Числа 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

             3.6  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

       3.61. ”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 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 особеннос тей 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». (Подробнее см. об этом в Библ., № 47)
                   3.6.2 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  Дэвида Бома. 

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. 


Наиболее близкой концепции Голографической Вселенной Дэвида Бома  является концепция мира шамана-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;

     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».

4.  Глава третья: «Формы связи Человека с Небом»:

                                          « И Ты открылся мне: Ты – мир, Ты – всё: Ты – небо и вода , Ты – голос бури,

                                                     Ты – эфир, Ты – мысль поэта, Ты – звезда.

                                                      Пока живу, Тебе молюсь, Тебя люблю, дышу Тобой.

                                                      Когда умру, С Тобой сольюсь, как звезды с утренней зарей»…

                                                                                                           Дм. Мережковский   
            4.1.  ФОРМЫ И СПЕЦИФИКА САКРАЛЬНОЙ КОММУНИКАЦИИ 
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. 

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 - два  хотя бы,  всегда  набиралось. 

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

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

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

                             Вообще, я мог в году последнем в девицах наших городских

                             Заметить страсть к воздушным бредням и мистицизму – бойтесь их!

Со временем «столоверчение» или групповые спиритические сеансы исчезли из жизни  общества, хотя совсем не пропали, а в определенных кругах еще находят своих сторонников, 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, (См. об этом № 57) опубликовавшие удивительно однообразные свидетельства людей о своём пребывании в клинической смерти.

   Главное ощущение, которое все приносили оттуда, что там лучше, чем здесь,   им совсем не хотелось возвращаться в этот мир. Только долг перед оставшимися родственниками заставлял их это сделать. Попытка проинтерпретировать эти ощущения как результат чисто  психических  состояний, на наш взгляд, не является убедительной. 

           е) Инструментальная(техническая)  транскоммуникация:

            О ней уже подробно мы говорили.

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, № 45) 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 №4), но и большое количество  материалов в Интернете на сайте Российской ассоциации инструментальной транскоммуникации.

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

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

1)«Существуют семь стадий развития, которые  варьируются по частотам 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».(№ 45, 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 (№45, 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» (№45, 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» (№45, 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».  (№45, 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». (№45, 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». (№ 45, 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»(№45, 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.» (№ 45, 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.

                                   4.2.  «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, писанные 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.
11.11.1978.

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 наук и профессором МГРИ.

Я глубоко благодарен судьбе, что она меня познакомила 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 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 душевной слепоты.

Ищу я памяти забвенья среди глухого забытья.

Как раньше жаждал дел творенья и интенсивность бытия.

Из Книги Мудрости открытой что мы сегодня почерпнем?

Ужели снова только сытость, объятость беспробудным сном?

Душа сейчас охотней дремлет, как лес, спокойствие храня,

Бездеятельность вновь приемлет, страшась духовного огня.

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

А инновации “голубят”, когда нельзя иначе жить.

Пружину, вложенную в тело, спешу я снова осознать,

Познать край  собственных пределов 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 своих печалей не предполагая.

Да так ли уж  жизнь наша хороша, 

Зря здесь её мы объявляли “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, как  ни было бы  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?

6.07.82.

                           4.3.  Формы связи с Небом – Богословие Любви:

  В православном богословии  тема Любви занимает очень большое место. Во вступлении мы говорили об смысловой альтернативе, которую   люди подразумевают в нынешнем столетии под словом ЛЮБОВЬ:
         1.  Любовь – это Бог;

         2.  Любовь – это взаимное притяжение мужчины к женщине.

              Эти принципиально разные основания исходит из  двоякого пониманиям человека в наше время: во-первых, как божественной сущности, наделенной Искрой Божьей, а, во вторых, - животного биологического начала, которое человек несет в себе, как завершитель  эволюционной линии развития всей материальной природы, где именно  любовь выступает способом продления рода: и у растений, и у животных, и у людей.

Так что такое «Любовь как Бог»? Можно подвести под неё  какие-нибудь общие основания, включая  и самый 

высокий план «духовной любви»? Думается, что нет. Духовная Любовь – такой объект анализа, который не выносит никакой окончательно констатации и  полного выражения в словах. Как подлинная духовность она необъяснима и неизъяснима. Её можно понять только сердцем, а  на чисто   рациональное понимание   не стоит и   рассчитывать.

В своём рассказе о Божественной Любви мы опираемся на книгу профессора Московской Духовной Академии  А.И.Осипова «Путь Разума в поисках Истины» ( Библ . № 69, стр. 354-58).

Выделим вместе с ним  в Божественной Любви семь основных качеств, кажущихся нам самыми важными:

1. Начало и конец духовного развития;

2. Способ преобразования грешного мира в Любви и Любовью;

3. Два лика Божественной  любви: душевный и духовный;

4. Два импульса в ней  – божественный и личный;

5. Помощь Господа – важнейший резерв нашей любви;

6. Образ всеединства в Любви и Любовью;

7. Цель и средство духовного развития.

                                      4.3.1.. Начало и конец духовного развития;
Любовь – это начало и конец духовного развития, так сказать, его «Альфа и Омега». Духовность не проснется в нас, если мы не почувствуем в себе начальную ноту любви к Богу, не ощутим внезапно, – неважно эмоционально или чисто рационально, - его Любовь и Участие  лично к нам.  

Многие ученые приходили к Богу умственным, рассудочным путем, в частности упомянутый уже лондонский физик Дэвид Бом. Именно  в его голове, у  специалиста по самой современной отрасли естественной науки – квантовой физике,  возникла  абсолютно религиозная по главному своему смыслу мысль о  «Голографической Вселенной», - образ материального мира как разворачивающейся с помощью Божественного  и человеческого Разума Голограммы Бога (БГ).

Важнейшее основание этого ощущения – поэтический образ многообразия мира, например, в таких строчках Валерия Брюсова:
                 Ночь, тайн созданья не тая, бессчетных звезд лучи струя, гласит,

                  Что рядом с нами смежность других миров других миров, что там края,
                Где  тоже есть Любовь и Нежность, и Жизнь и Смерть, кто знает, чья?»

Любовь к Богу – важнейший стимул поэтического развития, первыми который осознавали сами поэты, преодолевая своё одиночество с помощью явленной поддержки со стороны Господа Бога, как  Иван Бунин:

               «Я одинок отныне, как всегда. Но вот закат разлил свой пышный пламень,

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

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

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

Безмолвный диалог, который духовно продвинутый человек постоянно ведет с Богом, помогает ему не только понять какие-то существенные детали мира, он помогает выжить в трудных ситуациях и найти духовное спасение в Иномире.

                                   4. 3.2. Способ преобразования грешного мира в Любви и Любовью:

Поэты рассматривали Любовь не просто как образ связи с Богом, но, прежде всего,  как способ  преобразования грешного мира в Любви и с помощью Любови.

Мир бесовщины силен, но ему как самое мощное оружие противостоит именно Любовь, иного эффективного механизма преображения мира нет, ибо на всякий другой  тип воздействия найдется еще более мощное контрвоздействие. Любовь характерна тем, что её Антилюбви, как эффективного оружия борьбы с грехами мира, просто не существует. Точнее, оно существует, но любое бесовское оружие  не столь эффективно, как Божественная  Любовь!

Князья мира сего всегда  пасовали  перед Любовью святых мучеников на заре христианской эры, например,  в истории епископа Климента. Сколько бы его ни мучили, он только благословлял, а отнюдь не проклинал своих мучителей, и они в итоге отступились!  

Пример святого Климента  не пропал даром, породив целый шлейф христианских мучеников, готовых отдать жизнь за Христа. 
                        4.3.3.  Два лика Божественной  любви: душевный и духовный:

Православное богословие, в частности профессор А.И.Осипов, отмечают две испостаси Божественной любви:

- любовь душевную;

- духовную любовь.

  Первая, весьма характерна для экстатических состояний; она   в тайне всегда надеется на награду со стороны Бога. Православное богословие всегда несколько настороженно относилось к таким, характерным для католичества, формам «проявлениям любви», как появление стигматов на руках, по образцу ран Христа,     принятие любых  самобичеваний и нанесения себе ран, считая их «прелестью». Если «Бог есть Любовь», он не может требовать от нас свидетельств Любви  к Нему в форме крови.  Одно исключает другое. 

Духовная любовь всегда бескорыстна. Она есть форма проявления бессознательного, не влекущего за собой прагматические последствия чувства. Духовная любовь сама по себе у человека возникнуть не может. Она всегда есть результат дара Святого Духа,  поучаемого в обмен на величайшее смирение перед Господом и миром. 

Но это не торговый обмен: ты – мне, а я – тебе.  Наш ответ Господу, как бы ни был он велик и огромен, не может сравниваться с «дарами Святого Духа», которые или есть, или их нет, вне зависимости от наших душевных возлияний. 
                       4. 3. 4. Два импульса в Любви   – божественный и личный:

В любви встречаются всегда два импульса: божественный и личный. Эта встреча – резонанс, если они встречаются, если в  душе, кроме нашего повседневного эгоистического «я»,  есть место для вмещения импульса Бога.

Любовь – это диалог, где всегда должны быть две стороны: неразделенная  любовь, как это бывает во взаимоотношениях мужчины и женщины, к Богу невозможна. У нее в таком случае просто не будет  шансов родиться на свет. На наш взгляд, божественный импульс Любви скрыт - в свободе воли, дарованной нам Богом,  а личный импульс – в долге и ответственности перед созданными Любовью структурами: семьёй и живыми существами, которых мы приручили. «Быть в ответе за тех, кого мы приручили!» - гениальная мысль Антуана де Сент-Экзюпери.

 Формы проявления ответного импульса Бога к нам весьма многозначны: это и просветление сознания, успехи в художественном и других типах творчестве, это счастливая семейная жизнь, это – главный залог и  условие Божественной любви – возможность духовного Спасения.  Как шанс,  они даны всем, но спасаются далеко не все. Почему?

Одно дело – потенция, другое – её реализация на практике.  Тут должны встретиться два импульса: Божественный и Личный. 

Но, если личное желание любить и быть любимым дано человеку без всяких ограничений, то появление Божественного импульса в нём – всегда следствие большого духовного труда по собственному просветлению, преодоление груза Кармы,  тяжести грехов собственной жизни. В том числе, оно должно быть дано до рождения, то есть, «человек, как это написано в Библии, должен родиться свыше».

                               4.3.5. Помощь Господа – важнейший резерв нашей любви:

Чтобы обрести Божественную Любовь мало сильно её захотеть, мало собственного очищенья и покаянья. Нужна помощь Господа. Не случайно говорят: «Пути Господни  - неисповедимы». Кто-то получает эту помощь постоянно только  из-за Благости Божьей, а кто-то не может заслужить и ценой  огромных страданий и тяжких испытаний. 

На наш взгляд, все дело в гордыне. Можно мучиться из-за поисков Бога в себе, но Его не обрести, поскольку гордыни в тебе занимает  много больше места, чем может вместиться  Господь Бог. Одно отрицает явление другого. И дело тут даже не в осознании или бессознательности наших импульсов.

Человек, как известно, не пользуется  94% резервов своего мозга. То есть, он осознаёт себя только на  6%. А что таится в  неосознаваемой тьме нашего подсознания? Может, как раз и скрывается та самая бесовщина, которая мешает нам вместить явление Господа Бога?
Подозрительно совпадает с этим инфориация астроновмов, что только 8% Массы Вселенной просматриваются астрономами, а 92% остаются в рамках «темной материи», о которой никто пока ничего  вразумительного  сказать не может.
Господь в таком тонком деле как Любовь  не будет помогать любому без исключения. И Его можно понять, так и девальвировать ценность Божественной Любви не трудно.  «На всякого мудреца довольно своей простоты»…

Поэтому Господь  помогает отнюдь не всем, а тем, кто самостоятельно сделал движение к Нему навстречу.

              4.3.6. Образ всеединства в Любви и Любовью:

Божественная Любовь – это образ Всеединства,  способ связи непрестанных наших личных  поисков Истины (в частности, смысла собственного бытия), Пути ( то есть, адекватных  способов его  познания) и Жизни – обретенного в результате образа Бытия, способа «жить, думать, чувствовать,  любить, свершать открытья», по словам Б.Пастернака.

Именно через Любовь Христос, (объединивший в себе  Истину, Путь и Жизнь), дал нам ощущение Божественного Единства, образ абсолютной Полноты и Целостности, каким является для нас  «Царствие Небесное». 

  Наши святые, например, Сергий Радонежский и Серафим Саровский, демонстрировали народу именно такой способ жизни в Любви и с помощью Любови, даже, когда внешне они, казалось,  делали человеку злое дело. Но в конечном итоге, оказывалось так,  что именно это внешнее неблагополучие несло  подлинное и настоящее благо человеку – благо, к которому первоначально он просто не был до конца готов, чтобы  его диалектически  понять.  

  4.3.7. Любовь как  Цель и Средство духовного развития:

Любовь как Цель и Средство духовного развития есть одновременно способ восстановления внутри нас образа Божия и сам этот образ.  Что может служить такими средствами восстановления?

- Молитва;

- покаяние и причастие;

- соблюдение всех законов и обрядов  Божьих;

- постоянное духовное самосовершенствование;

- оптимальное сочетание в своём поведении Добра и зла по отношению к людям, когда зло служит единственным способом остановки бесовского  поведения человека;

- Божественная Любовь. 

            4.4.  Транскоммуникация с Инобытием: 

                                         «Много в пространстве невидимых форм и неслышимых звуков,

                                                                    Много чудесных в нем есть сочетаний и Слова, и Света.

                                                                    Но передаст их лишь тот, кто умеет и видеть, и слышать,

                                                                    Кто уловив лишь рисунка черту, лишь созвучье, лишь слово,

                                                                   Целое с ним вовлекает созданье  в наш мир удивленный».  

                                                                                                                                                                   А.К. Толстой

                               4.4.1.  Эзотерика Голограммы Бога:

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

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

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

а) телекинез;

б) телепатию;

в) проскопию;

г) левитацию;

д) ясновидение и яснослышание;

е) ченнелинг;

ж)  все формы  индивидуальной коммуникации с Иномиром;

з) полтергейст;

и)  феномен реинкарнации;

к) магию;

л) глобальное расширение самосознания;

м) герметизм;

н) астральная проекцию;

о) психометрию;

п) концепцию   Акаши  – энергоинформационное пространство Вселенной;

р) синхронизмы».

Как бы наука ни отрицала экстрасенсорные способности отдельных личностей, в мире накоплено такое количество фактов и документальных свидетельств их проявления, что не верить в их реальность  уже просто неприлично.

Голографическая концепция Вселенной является одним из  наиболее вероятных на данный момент глобальных механизмов объяснения всех выше поименованных ментальных феноменов целиком и в частностях.  Действительно, если права восточная философия и реальный мир – всего лишь голограмма (майя, иллюзия -  в терминах восточных религий), то в рамках этой теории все парапсихологические феномены находят довольно строгое и  обоснованное  (можно сказать даже, вполне «научное») обоснование.

Взяв за основу подобный механизм интерпретации ментальных феноменов, попробуем и мы дать им иное, чем даже у экстрасенсов,  но голографическое толкование.

                                               а) Телекинез:
По утверждению «Энциклопедии оккультизма и мистики»,  телекинез (иногда его называют «психокинезом»)  – «это гипотетическая способность человека мысленно воздействовать на материю без помощи каких-либо известных природных сил или материальных посредников». ( Общ. Библ. , № 58, 567)

С телекинезом тесно связаны такие феномены как «левитация» и «психометрия», о которых мы поговорим позднее. В свете голографической парадигмы объяснение этого феномена самое простое: если сама материя есть способ разворачивания в трехмерном пространстве голографической мысли Бога с помощью наших собственных мозгов, то мысленное воздействие на неё  является закономерным следствием из этого допущения.

Наиболее известные примеры телекинеза  – это отечественный феномен Нины Кулагиной, силой мысли двигавшей предметы,  и пример  израильского экстрасенса Ури Геллера, мыслью сгибавшего металлические ложки. 

Отмеченное наукой плохое воспроизводство этого феномена в лабораторных условиях вполне понятно, ибо на голографическое поле сознания экстрасенса в условиях наблюдения накладывается негативное поле сомневающихся исследователей. Феномен голографии тесно связан с религиозным феноменом «Веры», ибо именно вера способна наиболее чистым образом демонстрировать возможности голографической парадигмы.

                                                    б) Телепатия:
Телепатия – это «передача  мыслей, образов и ощущений на расстоянии без помощи  слов и иных физических средств коммуникации» (№ 58, 575)

С телепатией тесно связаны такие феномены, как «dejа vu» -  ощущение, что подобная ситуация тобой уже была однажды пройдена,  или крайнее психическое  возбуждение, когда что-то экстремальное происходит с близким тебе человеком.  В  рамках  голографической  парадигмы  этот  феномен  можно  объяснить,  как      интерференцию посланий (наложение голографических образов друг на друга) близких по духу или генетических родственников.

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

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

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

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

   Знание будущего – опасный момент, хотя оно возможно в принципе для всех, оно мало кому дано, ибо людям плохо известна техника безопасности в этом процессе.                         

                                          г) Левитация:

Левитация – «способность необъяснимым образом поднимать над землёй предметы, людей, животных и т.д., а также заставить их  парить в воздухе и летать» ( №58, 546) 

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

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

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

                                                      д) Ясновидение и яснослышание:

Ясновидение -  это «паранормальная способность визуально воспринимать предметы, не доступные обычному зрению». Яснослышание – «способность воспринимать звуки, голоса, музыку, недоступные обычному слуху».  ( №58, 586)

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

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

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

                                                     е) Ченнелинг:

Ченнелинг – «это процесс, посредством которого медиум получает информацию  от нематериальных сущностей (духов, божеств, демонов, инопланетян и т.д.), находясь в измененном состоянии сознания (например, в «трансе»)». (№ 58, 582)

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                                   з) Полтергейст:

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

«разнообразные невидимые существа, которые выдают своё присутствие в доме всевозможными неуправляемыми  и подчас вредными для людей действиями: передвигают и швыряют предметы, производят необъяснимые шумы, дурные запах и  другие необычные феномены». (№58, 564).

«В 1930-е годы психолог и исследователь парапсихических явлений Нандор Фодор выдвинул гипотезу о том, что явления полтергейста вызываются не духами, а людьми, страдающими от подавленной агрессии, сексуальности или иных сильных чувств». (№58, 564)

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

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

                  и)  Феномен реинкарнации:

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

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

Внетелесный опыт существования души – астральная проекция будет рассмотрена позднее.

                                              к)  Магия:          

Магия – «исполнение каких-либо ритуальных действий ради привлечения сверхъестественной силы, позволяющей магу добиться той или иной цели. Эта сила направляется либо на людей, либо на природное окружение.  Магия существовала во всех культурах с древнейших времен. Формы её чрезвычайно разнообразны: от первобытных коллективных ритуалов, обеспечивающих благосостояние всему племени, до мелких магических приёмов, имеющих  значение только для их исполнителя».  (№58, 550-51)

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

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

                                    л) Глобальное расширение самосознания:

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

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

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

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

                                          м) Герметизм:
Герметизм -   мистическое учение, в сочетании с Каббалой образующее  базис западного оккультизма. Название его произведено от многотомного труда, известного как «Герметический корпус» или «Герметика». Авторство входящих в «Герметику» мистико-философских трактатов  приписывают Гермесу Трисмегисту («Трижды Величайшему»), мистическому персонажу, объединившего в себе черты египетского бога Тота  и греческого бога Гермеса». (№58, 526).

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

                                     н) Астральная проекция:

Астральная проекция или внетелесный опыт – это «переживание человеком отдельности от собственного физического тела, которому сопутствует способность преодолевать    любые расстояния и  попадать в любые, сколь угодно отдаленные, места». (№58,522)

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

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

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

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

                                                            о)  Психометрия:

Психометрия – «метод экстрасенсорного восприятия или «считывания»  с материальных предметов  информации об их прошлом  (и о прошлом людей и вещей, связанных с данными предметами).  Термин  был  введен в середине Х1Х века Джозефом Р.Бьюкененом, который заявил, что «таким образом можно измерить душу  любой вещи».  (№ 58,568)

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

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

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

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

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

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

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

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

Покроется Небо пылинками звезд, и выгнутся ветки упруго,

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                        4.4.2. Потусторонний мир в инновационной богословской традиции»:

    Структура Потустороннего Мира по представлениям многих  есть некое повторение структуры нашего мира с его Иерархией, многообразием и столкновением Добра и Зла. Нам ближе точка зрения отца Александра Меня, считавшего, что,  «когда душа входит в атмосферу миров иных, в ней сгорает всё темное, всё злое, всё черное и полнота бытия человека в Посмертии в значительной степени зависит от того, сколько, выражаясь метафорически, останется после этого сгорания». (Библ. №59, 205) 
Посмертие много больше завязано на нашей позитивной ментальности, чем Мир физического бытия. Тут мы воссоздаём иллюзию автономности от нас физического мира, а в Посмертии мы на это не способны, ибо там нет необходимости органам чувств поддерживать иллюзорную физическую картину мира, да и самих органов чувств (по крайней мере – традиционных)  у человека там нет. Остались только духовные органы.

Обычно, представляя картину Инобытия, ориентируются на известное высказывание Христа о том, что в «доме Моего Отца обителей много». Но при этом наполняют эту фразу традиционным материалистическим содержанием, что там много различных участков и областей ментальной реальности, похожей на наш мир. Так традиционно Рай воспринимается, как Райский сад и т.д. 

Напротив, мы трактуем слова Христа  «о многих  обителях» как многообразие уровней проявления нашего духовного сознания, ибо  только духовные накопления на Том свете воссоздают  мир в его инаковости и разнообразии.

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

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

Там картина, как ни странно,  обратная: Земной мир – ипостась Хаоса,  Инобытие –  сфера, максимально упорядоченная. Нам    в Инобытии становится  совершенно ясно: чем меньше  наш Хаос здесь в мире Бытия, тем явственнее  неосознаваемый нами план Божественного Замысла превращается для нас в Порядок, который позднее помогает нам жить в мире Инобытия. Но это осознание никогда не бывает окончательным. 

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

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

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

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

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

Антиподом Любви отец Александр  считал человеческую самость, которая, по его мнению, лежит в основе магического противления Человека Богу: «Магизм лежит у истоков коллективного родового сознания, связанного с подавлением личности коллективом, которое само по себе глубоко антагонистично христианскому учению о человеке. Коллектив, подчиненный воле царя-мага, заставляет личность раствориться среди племенного целого, ибо властителям легче управлять массами, нежели личностями. Результат этого оказывается трагичным: коллективное магическое сознание давит на народы, парализует творческую активность и религиозный гений человечества, тормозит движение культуры». (№59, стр. 208-209)

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

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

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

Возвращаясь к сущности нашего Бытия в Инобытии Потустороннего мира, можно сказать, что главная для нас там проблема – проблема  духовных изменений. Они не следует слепо за изменениями физическими – мы получаем там иную «телесность», она носит,  скорей всего, «волновой» или близкий к оному характер. Мир Того Света принципиально духовен, поэтому и  энергоинформационная энергетика Того света носит волновой (полевой) характер.

Однако с духовным преображением не все так просто. Рассмотрим две принципиально существующие  в Инобытии возможности 
Воплощение - принятие Потустороннего мира без внутреннего изменения и вытекающая из этого необходимость повторного  земного воплощения;

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

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

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

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

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

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

-  традиция  заботы  об умерших родственниках;

- родственные нам души в духовном плане;

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

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

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

Спасшаяся душа еще на Земле приобретает все необходимые духовные ресурсы для существования на Том свете и поэтому может быть принята для  посмертного Бытия,   на какой  душе угодно срок.
                 4.5. Время как энергетика Вечности:

Проявленный энергоинформационный порядок мира имеет два плана реализации:
- Время;

-Пространство.
Мы следуем пониманию времени, предложенному видным астрономом из Пулковской лаборатории Николаем Козыревым. (См., Библ № 65).
По теории Козырева, время – важнейшая форма энергии Космоса, а, точнее, - компонент его проявленного  энергоинформационного костяка.

  Козырев считал, что именно время является топливом для нашего Солнца и иных звезд, посылающих в пространство свою звездную энергию. Эта энергия распространяется во Вселенной мгновенно и обладает плотностью (знаком), с которой связан ход времени в Космосе, энергетика Вечности.

  В справочнике по Н.Козыреву сказано: «Все процессы в Мироздании  выделяют или поглощают время. Где нет этих процессов, как в «черных дырах», времени не существует, нет движения, время останавливается.  А звезды – напротив – кипящий котел, выброс времени и энергии,  причем в них ход времени меняется»…. Козырев доказал, что плотность времени возрастает при нестационарных, бурных процессах в веществе, на Земле или в Космосе, а также, что с возрастанием  энтропии (Хаоса), т.е., когда «Порядок»  убывает в природе, он отдаёт свою энергию времени».  (№ 65, 119)  
Практически, поскольку  Эксплицитный порядок Вселенной  как энергоинформационный  феномен связан не только с концентрацией в нем  Порядка, но и с концентрацией Хаоса, передача  энергии времени является прямой эманацией Бога из Вечности. 

Козырев доказал также, что плотности времени можно ослаблять или усиливать, при этом информация в Настоящее поступает из Прошлого и из Будущего, с чем связаны феномены  телепатии, ясновидения и пророчества.
Этим же качеством времени можно объяснить ускорение и  замедление времени в аномальных зонах, исчезновение людей и их появление через месяцы и годы, когда у них психологически прошли минуты и т.д. Таких фактов в эзотерической литературе уже набралось десятки сотен.
Пространство в этой ситуации возникает как  энергоинформационная среда времени, создавая вместе со временем единый энергоинформационный континуум, первые подходы к пониманию целостности  которого сделал еще Альберт Эйнштейн.
5. Специфика  духовных отношений: «я и другой»: 
                    «О, если б мог всю жизнь смешать я, всю душу вместе с вами слить!

                          О, если б мог в мои объятья, я вас – враги, друзья и братья, и всю природу заключить!»

                                                                                                                                                   А.К.Толстой 
                        5.1. Методологические обоснования:
Системный подход, который мы исповедуем в этой работе, опирается на глобальный «Закон аналогий». Структура личности аналогична структуре мира,  мир в свою очередь аналогичен структуре Вселенной. Биологические части  организма метафорически тождественны структурным частям мира. Так, например, если взять такую составную часть организма, как  его «имуннологический барьер», то, на наш взгляд, аналогичным органом у планеты является Россия, а  у всей  Вселенной - Земля.

Именно Россия не дала в историческом прошлом пути-дороги и уничтожила, как вредные микробы, тоталитарные замашки Чингизхана,  Наполеона и Гитлера, именно Россия взяла на себя заразную болезнь мира, выраженную в так называемой «коммунистической идеологии». Именно Россия встанет, на наш взгляд, глобальным барьером на пути мирового  экологического кризиса, тем более что все составные части лекарства уже намечены:

 духовная идеология, построенная на синтезе Православия с экологией Природы;

 автономные экодома с хомиобиотическим оборотом внутри;

 дружеские экообщины с духовно-инновационным сознанием населения;
 самосовершенствование  духовно-инновационного сознания в общинах;
 глобальный кризис как внешняя среда, способствующая пониманию лекарства духовности. 
Социальные болезни планеты постоянно отслеживаются Космосом, поскольку именно Земля является его испытательным полигоном, а может быть и «больницей» для лечения многообразных  болезней, то есть, тем, что мы называемым «имуннологическим барьером».


Чем жил и будет жить в истории  массовидный человек планеты Земля?
 мифами и единством с Природой в язычестве;

 религиозными нормами и единством с Социумом  до Возрождения;

 научным познанием мира, промышленными технологиями  и индивидуальным творческим монологом до Экокатастрофы;

 духовным преобразованием духа и плоти, а также обоюдоострым диалогом с Высшими Силами - вплоть до Второго Пришествия Христа.

А чем он в ходе этих преобразований болел?

 обожествлением духов Природы вместо Бога в язычестве;

 социальными и духовными  нормами, построенными на страхе и насилии в Средневековьи;

 забвением  Бога и Природы при обожествлении любых (в том числе и негативных) потребностей Человека в наши времена;

 изоляцией от Космической целостности  в последующую эпоху.

Теряя «мифологическое сознание», построенное на любви  и целостности с Природой, человек обрел «технологическое сознание», опирающееся  на «борьбу с Природой» в эпоху НОРМЫ и ФАКТа.

Духовно-инновационное и мифологическое сознания человека принципиально не технологичны, ибо они требуют постоянной  Любви к Природе и одновременно к Богу, ведь в них доминирующим фактором является «фактор сердца», который не выразим в цифрах и в технологических проектах.
Мифологическое и духовно-инновационное сознание можно было бы в отличие от «технологического» назвать «сотериологическим сознанием».

С позиции этого «сотериологического сознания» нам и хотелось рассмотреть психологическую структуру личности.

Прежде всего, с позиции целостности этого типа сознания:

                                                                                   Матрица № 5.


	Сознание
	Технологическое сознание
	Сотериологическое сознание

	Качества 
	Регуляция 

поведения
	Обретение 

Знания
	Сопричастность

к    Жизни
	Обретение

Откровения

	в Мифе
	Соблюдение 

традиций и обрядов
	Научная аргументация

Мифов
	Восприятие Природы

и Бога как подателей Жизни
	Равноправный

Диалог с Богом

и Природой

	в Норме
	Верность нормам,

правилам и законам
	 Факты как норма

познания мира
	Мифологизация Природы
	Получение 

Благодати

	в Факте
	Вера в Единого

Бога
	Поиск «мудрости»

Мира
	Единство с Природой
	Духовное

Просветление

	в Инновации
	Сверхопытное 

Знание
	Опытное знание
	Сверхопытная целостность

с миром
	Прямой контакт

с Природой и

Богом


 Хотя по нашей модели соблюдается преемственность между  МИФом, НОРМой, ФАКТом  и  Инновацией, но совершенно ясно, что специфика МИФа более тождественна Инновации, нежели, чем НОРМе и ФАКТу.

Другая картина возникает, если мы рассмотрим Человека, Культуру, Цивилизацию и все Человечество с позиции внеисторической тождественности их структурных составляющих.
                                                                                                                Матрица № 6


	
	Земля
	Вода
	Металл
	Дерево
	Огонь
	Эфир
	Дух

	  Организм

  Человека
	Кожа
	Органы 

   деторождения
	Горло
	Живот
	Сердце и 

кровь
	Мозг
	Духовные

энергии

	  Духовные

  Качества
	Жизненная

устойчивость
	Половые

 потенции
	Творческое

Начало
	Мораль,


	Эмоции
	Разум
	Духовность

	  Цивилизация
	Инфраструктура
	СМК
	Техника
	Технологии
	Энергетика
	Управление

Наука
	Духовная

культура

	   Культура
	Учреждения

культуры
	СМК
	Творцы
	Мораль
	Эмоциональ-

ность
	Душа

культуры
	Духовность

культуры

	    Планета
	Поверхность

Планеты
	Реки, моря,

озера,

океаны
	Горы  и 

минеральное

сырье
	Раститель-

ность
	Энергети-

ческий

потенциал
	Планетный

баланс,

равновесие
	Интеллект

 и дух

планеты

	  Человечество
	Устойчивость
	Демография
	Творчество


	Нравствен-
ность
	Эмоции
	Разум
	Духовность


Однако вернемся к психологической структуре личности и её основным характеристикам с точки зрения наличия или отсутствия некоторых её качеств, а также их взаимозависимости. Сначала в положительном, а потом в негативном их проявлении.

                                 Матрица № 7 (позитивные качества)
	Духовные

Качества
	Жизненная

Устойчивость
	Духовная

энергетика
	Способность

к мышлению
	Потенциал

развития
	Творческий  дар
	Эмоцио-

нальность
	Духовность

	От «Земли»
	 Хорошее

здоровье,
	Выдержка,

бескорыстие
	Самостоятель-

Ность,
	Умение не

пасовать
	Щедрость,

чувство юмора 
	Дружелюбие
	Прощение

	От «Воды»
	Оптимизм,

Жизнерадостность
	Активность,

смелость,

Мужество
	Принципиаль-

 ность
	Высокие при-

тязания
	Романтичность,

увлеченность,

энтузиазм
	Доброжела-

тельность
	Способность

любить

	От «Дерева»
	 Чувство

Долга
	Дисциплиниро-

ванность
	Рационализм
	Дальновид-

ность,
	Утонченность,

изобретатель-

ность,
	Заботливость
	Терпимость

	От Огня
	Надежность
	Отзывчивость,

Благородство
	Серьёзность

Ответственность
	Трудолюбие,

продуктивность

в работе
	Мудрость,

Интеллигент-

ность,

понятливость
	Открытость,
	Стремление к

личному

усовершенст-

вованию

	От 

Металла
	Внимательность
	Искренность,

Честность
	Правдивость
	Настойчивость
	Комуникабель-

ность, широта

знаний, общая

культура
	Эмоциональная насыщенность
	  Духовная 

работа над

собой

	От 

«Разума»
	 Уверенность

 в себе
	Терпимость,

гуманность,

доброта
	Верность слову
	Упорство
	Артистичность,

нежность,

обаятельность
	Верность 
	Альтруизм

	От «Духа»
	 Верность

Идеалам
	Сострадание,

Смирение
	Самоконтроль
	Целеустрем-

ленность
	Талант и дар

от Бога
	Сердечность
	Вера в 

Бога


                                                                          Матрица № 8 (Негативные качества)
	Духовные

Качества
	Жизненная

Устойчивость
	Духовная

энергетика
	Способность

к мышлению
	Потенциал

развития
	Творческий  дар
	Эмоцио-

нальность
	Духовность

	От «Земли»
	Болезненность
	Корыстолюбие,

тщеславие
	 Зависимость

от чужого

 мнения
	Трусость
	Отсутствие

чувства юмора

 мелочность
	  Злобность,

 гневливость
	Неспособность

прощать

людей

	От «Воды»
	Пессимизм
	Безволие
	Беспринцип-

  ность
	Низкие

притязания
	Безинициатив-

   ность
	Ханжество
	Отсутствие 

любви к 

людям

	От «Дерева»
	Отсутствие

чувства долга
	Недисциплини-
-рованность
	Иррациональ-

    ность
	Недальновид-

Ность
	Тупость
	Беззабот-

ность
	Нетерпимость

к людям

	От «Огня»
	Безнадежность
	Безразличие
	Безответствен-

Ность
	Апатия
	 Глупость,

 неинтелли-

 гентность, 

 узость
	 Скрытность
	Неумение

собственного

совершенство

вания

	От «Металла»
	Невниматель-

  ность
	Нечестность
	Лживость
	Разгильдяйство
	Закрытость
	 Неэмоцио-нальность
	Бездуховность

	От «Эфира»
	Неуверенность

 в своих силах
	Неискренность
	Безалаберность
	Отсутствие 

упорства
	Грубость
	 Неверность
	Эгоцентризм

	От «Духа»
	Неверие в

Идеалы
	Отсутствие 

сострадания

к людям
	 Неспособность

к контролю

за собой
	Нецелеустрем-

ленность
	Бездарность
	 Сердечная

  закрытость
	Неверие в 

Бога


Подобные таблицы со списком основных психологических характеристик человека полезны только для того, чтобы служить толчком к собственному анализу и выбору методов личного самоусовершенствования.

Для чего нужны знания о собственной психологической структуре человеку? В данном случае мы анализируем эту структуру в разделе «Я и другой». Кроме личного усовершенствования полезно взглянуть и по сторонам, разглядев  наличие тех или иных черт у своего друга или подруги, а затем оказать тактичную помощь человеку в плане  исправления недостатков.

Набор тех или иных характеристик полезно оценить с точки зрения, не является ли данное качество барьером на пути вашего личного стремления к собственному овладению:

 духовностью;

 творческим разнообразием;

 потенциалом развития своих способностей,

 способностью к мышлению;

 уровнем эмоциональности;

 жизненной устойчивостью;

 духовной энергетикой.

                               5.2. Энергоинформационные уровни личности:
                                           5.2.1. ЭНЕРГОИНФОРМАЦИОННАЯ СТРУКТУРА
               Анализ личности с позиции её энергоинформационных составляющих - это современный подход к экологическому пониманию целостности Природы, Личности, Бога и Вселенной.

              Экология пытается выявить основные параметры тождественности этих составляющих. Наша семизначная модель даёт возможность проследить их тождество и целостность  на разных уровнях описания Личности:

 МИФА на  натуральном (природном)  уровне;

 НОРМЫ  на словесном (нормативном) уровне;

 ФАКТА на познавательном (научном) уровне;

 ИННОВАЦИИ на энергоинформационном (духовном) уровне.

Энергоинформационное описание Личности стало возможным на современном этапе понимания целостности Природы,  Личности, Космоса и Культуры.  Оно, по сути,  и стало формой проявления этой целостности в нашем сознании.

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

 Земные энергии - жизненная устойчивость;

 Огненные энергии – эмоциональность и деторождаемость;

 Металлические энергии - разумные способности;

 Деревянные энергии - потенциал развития и этика;

          -    Водные энергии -   информационные способности;

 Разумные  энергии - душевные способности;

 Духовные  энергии -  духовные возможности.

                5.2.2. РАЗВИТИЕ ЛИЧНОСТНОГО СОЗНАНИЯ 

А. Правостороннее  развитие

Б. Левостороннее развитие (торможение сознания)

В. Этапы развития

                     А. Правостороннее развитие

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

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

                   На материальном уровне это элементарно: 

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

 На Металлах конденсируется Вода (подземные воды управляются металлами);

 Вода порождает Деревья;

 Деревья порождают Огонь.

                    На духовном уровне это проявляется так:

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

 последний зависит от дара, полученного при рождении, генетической основы личности;;

 те в свою очередь зависят от нравственного начала личности, 

 они  же подчиняются эмоциональности, сердечности, Любви; 

            Б. Левостороннее развитие (Торможение) 

               На материальном уровне (в плотном мире):

 Земля загрязняет Воду;

 Вода гасит Огонь;

 Огонь плавит Металл;

 Металл режет Дерево;

 Дерево разрывает корнями Землю.

                 На духовном  уровне (в тонком мире):

 Высокий уровень потребления и жизненной устойчивости личности  не способствует устойчивости генетического кода личности;

 Генетика не связана  с эмоциональностью и сердечностью; 

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

 Познавательные способности плохо гармонируют с нравственным уровнем  человека, его этикой и моралью;

 Последняя  находится в противоречивых отношениях с жизненной устойчивостью человека.

                           В. Этапы  синтезирования сознания

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

 память и энергообмен минерального царства  (Земля);

 дыхание и фотосинтез зеленого мира (Дерево);

 сумеречное сознание животных (Металл);

 творческое сознание человечества (Вода);

 огненность  Святого Духа просветленного человека (Огонь).

   Только при условии, что человечество синтезирует в своем сознании элементы всех пяти составляющих своих духовных  структур, он  способно справиться с  тяжелыми испытаниями,  выпадающими  на его долю в ближайшей глобальной катастрофе.

Кроме того, огромную роль сыграют еще две духовные стихии «Эфир» и «Бог», духовное развитие которых - залог нашего выживания в экстремальных условиях катастрофы.

                            Г. Духовные возможности личности :
 В соответствии с представленной моделью различные духовные возможности человека возникают как результат его взаимоотношениями с важнейшими элементами структуры Мира:

1.  Произрастание, развитие и продолжение рода,  - « Я»  и «Вода»;

2.  Духовное и физическое горение - «Я» и «Огонь»;

3.  Адаптация к плотному миру и самостояние на земле - «Я» и «Земля»;

4.  Обретение социального статуса и роли в социуме, принятие социальных и нравственных норм - «Я» и  «Дерево»;

5.  Разумное начало, способность к общению и коммуникации - «Я» и «Металл»;

6.  Духовное просветление - «Я» и «Разумный Космос»;

7.  Обожение  Человека  - «Я» и «Дух».

В практической жизненной адаптации человека к миру участвуют чаще всего не отдельные элементы , а диполи, состоящие из трех элементов :

 «Дерево» , «Земля»,  «Вода» -  обеспечение практического уровня существования»;

 «Огонь», «Металл», «Бог» - обеспечение творческого уровня развития и существования;

 «Металл», «Эфир», «Бог» - повышение информационного уровня существования;

 «Огонь», «Эфир», «Бог» - высокий духовно-энергетический уровень.

Только взаимодействие всех трех жизненных стихий порождает удачное завершение каждого из указанных уровней существования человека:

 практического;

 творческого;

 энергоинформационного;

 духовно-энергетического.

             В соответствии с «Матрицей всеобщих связей»,  можно определить, какие духовные и физические силы задействованы в удачной реализации  каждого из этих уровней в судьбе человека.

                     5.2.4.  ЦЕННОСТИ И АРХЕТИПЫ ЛИЧНОСТИ

А. Каждый из вышеуказанных уровней порождают духовно-практические  октавы,  в которых человек по преимуществу предпочитает действовать:

 практический уровень - в рамках низшей (варварской) октавы;

 информационный - в рамках любительской (серединной) октавы;

 творческий - в рамках  высокой (профессиональной) октавы;

 духовно-энергетический - в рамках высшей (духовно-религиозной) октавы,

Б. Духовный рост человека и  заданные ему генетические возможности порождают скорость его движения из одной октавы в другую и порядок совмещения в своей деятельности разных октав.

Кроме того человек действует в зависимости от  уровня своей духовной  причастности  к одной из четырех важнейших модальностей сознания:

 Мифологической;

 Нормативной;

 Фактологической;

 Духовно-инновационной.

В. Реальное многообразие архетипов сознания человека предполагает  матрицу, в которой «октавы» перемножены с «модальностями» и дают 16 основных архетипов сознания.

 варварско-мифологический;

 варварско-нормативный;

 варварско-фактологический;

 варварско-инновационный;

 любительски-мифологический;

 любительски-нормативный;

 любительски-фактологический;

 любительски-инновационный;

 профессионально-мифологический;

 профессионально-нормативный;

 профессионально-фактологический;

 профессионально-инновационный;

 духовно-мифологический;

 духовно-нормативный;

 духовно-фактологический;

 духовно-инновационный.

Доминантой первых четырех архетипов личности являются разные аспекты  адаптации не обладающего информацией человека к Природе, выявление им интуитивных, социально-приемлемых, личностных и духовно-инновационных способов выживания внутри не знакомой ему  Природы.

Доминантой последующих четырех архетипов личности являются различные виды общественной поддержки традиций, утверждения социального канона, норм, правил и способов адаптация человека и Социума.

Четыре следующих архетипа личности основаны на специфических особенностях профессионального роста человека в мире, профессиональной поддержки  его значимости, успеха  среди людей.

Оставшиеся четыре архетипа личности связаны с особенностями духовно-инновационного и творческого роста человека,  как в духовном, так и в творческом отношении, обретением им своей космической и божественной миссии.

Г.   В основе энергетики человека, дающей ему ресурсы реализации в той или иной сфере Бытия, лежит восточная теория «семи чакр»-энергоцентров человека, каждый  из которых специализируется  на определенном типе деятельности человека. ( В отличие от традиционных названий этих энергоцентров на языке Йоги, мы предлагаем их названия на русском языке, как они были приняты в традиции волхвов):

 «Корень» - нижний энергоцентр, находящийся в районе копчика, специализирующийся на общем выживании организма, поддержание энергетической связи с матерью - землей;  активизация этой чакры обеспечивает высокую жизненную стойкость и бескорыстие; он специализируется на приеме и преобразовании энергии планеты; связан со стихией «Земля».

 «Зарод» - следующий энергоцентр, находящийся в районе лобка  и отвечающий за продолжение рода, за сексуальную энергетику; активизация этой чакры дает воспроизводство жизни; от этой чакры зависит половая потенция человека; связан со стихией «Вода»; в ходе зачатия одна жидкость встречается с другой и порождает новую жизнь;

 «Живот» - средний энергоцентр, отвечающий за процессы ориентации и управления;  поддержание жизни, адаптацию человека к новым жизненным ситуациям; находится в районе солнечного сплетения;  его активизация способствует нравственной ориентации человека в социуме,  ведь адаптации человека к изменением помогает его личная мораль; этот тип энергии связан со стихией «Дерева».

 «Середка»  -  серединный энергоцентр, находящийся в районе сердца; это центр энергетической симметрии тела, он отвечает за эмоциональное начало, способность любить других; склонность человека ко  всеобщей любви и братству людей; активизация чакры  дает возможность проявлять любовь, творить добро и противостоять злу; связан с духовной энергетикой «Огня»; владение огненной эмоциональностью - основное  качество этого центра; недаром говорят «вспыхнул как огонь»,

 «Горло» - творческий энергоцентр   человека; активизирует внутреннее зрение и творческие возможности человека; его задача поддержание словесного описания мира, повышение информированности человека, способности к управлению другими; преобладающая стихия - «Металл».

 «Чело» - находится в центра лба (еще его называют «Третий глаз») - верхний энергоцентр  системного знания, интуиции, просветления  и ясновидения; обеспечивает полную концентрацию человека на одной идее; это центр Духовного  Разума, от него произошло название «человек», - то есть, «разум, живущий сотню лет»; связан с энергией «Эфир», с характерной для этого типа энергетики  спецификой космических вибраций.

 «Источник» - самый верхний энергоцентр, находящийся на макушке головы,  центр космического сознания и диалога с Богом, обеспечивающий переход человека на высший духовный уровень сознания; его функция - связь с внешними энергетическими полями, несущими духовное начало Вселенной; если он у человека слабо развит, то человек открыт  низким и темным духовным энергиям, мощное его развитие приводит к состоянию «святости».

  По мере раскручивания  энергии в форме торсионных полей  от нижних чакр к верхним растут и духовно-энергетические уровни человека, связанные с характером и направленностью его божественной устремленности в Небо:

 практический уровень (Корень и Зарод);

 информационный уровень (Живот и Середка);

 творческий уровень (Горло и Чело);

 духовно-энергетический (Источник).

В ходе духовного развития происходит взаимное усиление или выравнивание этих полей, все более сильный настрой на регистры Бога, резонанс и звучание в «тональности Бога».
Д. Каждый из этих уровней строится, синтезируется в ходе борьбы двух тенденций внутри энергетики человека: (позитивной, направленной на выживание, творчество и эксперимент) и негативной (направленной на поддержание традиций, канон, рутину и  даже умирание, в конце концов).

 Негативные тенденции функционируют на основе общей нестабильности организма (болезнь) или социальной системы, в которую он включен, (например, тоталитарная идеология),  а также природных  катастроф, космической изоляции, отрыва от духовного Иномира (Мира Бога), а позитивные -  на основе их смягчения, излечивания болезней, смены идеологий, выживания и усиления духа в ходе преодоления катастроф,   диалога с Абсолютом.

Механизмы подобного противостояния основаны на различных формах сохранения  Жизни и Энергетики внутри системы:

 создания живых подструктур;

 культурных достижений;

 духовных прорывов;

 диалога с Богом.

Таким образом, диалог с Богом является высшей ступенью духовного развития  человека, хотя он включает и все предыдущие этапы, как высшие ступени лестницы включают в свою структуру и нижние ступеньки.
6. Типология духовной 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




6. 1.  Воспитание социально-духовного сознания:





А. ВОСПИТАНИЕ ДУХОВНОСТИ:


В основу современного духовного воспитания должно быть положено постепенное приобщение неофитов к тайнам четырех важнейших духовных технологий:


а) Поиска и обретения “Смысла жизни”;


б) Поиска и следования личному Пути духовного развития;


в) Познания сердечной Правды и божественной Истины;


г) Обретения духовной творческой Свободы и Гармонии.

Хотя эти технологии тесно между собой переплетены и постоянно взаимодействуют, мы можем попытаться рассмотреть их по отдельности.



а) Поиски и обретение “Смысла Жизни”:

Первым этапом  серьезного познания смысла жизни, после самой постановки этого вопроса, поскольку многим даже она в голову не приходит, является постижение замысла Бога в отношении нашей скромной личности.

 О путях этого познания уже шла речь. Как правило, завершение такого познания приводит неофита к раскрытию тайны единства Бытия и Инобытия. В ходе приобщения к этой тайне он начинает получать Просветление, готовящее его к вступлению в духовно-инновационное сознание, сутью которого является постоянное Преображение, Трансформация самого себя и окружающей тебя природной среды. Но мир спасается через спасение тебя, ибо “спасись один, а вокруг спасутся тысячи” (С.Саровский).

                   
б) Поиск и следование личному Пути духовного развития:

Личное духовное развитие начинается у нас после открытия присутствия Бога в своей собственной душе. Познав эту тайну, человек не может не стать на Путь, ибо, как сказал сам Христос: ”Я есть Путь, Истина и Жизнь”. Найди Бога и Путь откроется.

Важной вехой на этом Пути является открытие его вечности и бесконечности, когда мы приходим к пониманию, что Смерти нет, а Посмертие является только частью Пути. Христос освободил от Смерти всех верующих в Него людей, показав им дорогу в Посмертие через Любовь и принятие таинства Причастия. С Причастием мы стали “причастны” к Богу, а, следовательно, обрели свою собственную долю Вечности и Бесконечности.

Поддержка этой причастности, а, значит, и дальнейшее следование по Духовному  Пути предполагает как продолжение соблюдения обрядов и таинств, так и личное духовное творчество. 

На каждом этапе своего духовного развития важнейшим является даже не само движение, а правильное определение цели,  понимание духовного намерения, с которым мы движемся, если вообще  движемся. Реализация целеполагания всегда наталкивается на множество препятствий, но правильное его осознание, в конце концов, нас выведет к цели, ибо в него входит как составная часть и постоянная коррекция намерения.


в) Познание сердечной Правды и божественной Истины:


Оно, как уже много раз подчеркивалось, начинается с самопознания. Целью, намерением  самопознания является открытие присутствия Бога в душе. Переживание своей собственной сопричастности с Богом поддерживается постоянным духовным самоусовершенствованием, а также развитием экстрасенсорных способностей (но в тесной связи с пониманием их божественной сущности!)
Мы открываем в душе Христа, а Он открывает нам дорогу в Истину, поскольку сам Истиной и является. Вопрос Пилата к Христу: ”Что есть истина?” - каждый из нас не задает себе, ибо зрит Истину перед собой, а у Пилата просто не было духовного зрения, чтобы эту Истину, стоящую перед ним, увидеть.

В конечном итоге, мы приходим к органическому синтезу Веры и Знания, являющемуся азами современной духовной науки. Только целостный Путь приводит к Истине, ибо сама Истина не отделима от Божественной Полноты Знаний, дающих нам подлинное приобщение к духовной науке и к Богу.

Вместе с тем очень важно понять, что она не носит чисто интеллектуальный, рациональный характер. Духовная наука, прежде всего, ведет нас в тайны сердца. Нам не нужна Правда, в которой нет сердечности. Следование духовным путем предполагает открытие именно сердечной Правды, без которой не существует духовной Истины. Бог есть Любовь, а любим мы сердцем.



г) Обретение творческой свободы и духовной гармонии:


Прорыв в Свободу начинается с чувства сопричастности Природе, Культуре, самому себе и Богу. Творческий работник говорит не сам по себе, а голосом Бога, - это знали даже древние. Сия  простая истина понемногу стала тускнеть в сознании людей и заменяться некой социальной сутью творчества, которая имеет место, но как третьестепенная сущность.
Бессмертие (Свободу и Гармонию) в творчестве мы получаем через приобщение к Божеству, а уже потом обретаем его в детях и других плодах своего творчества.

Дорога к Божеству в творчестве начинается не путем обретения творческого дара как способа собственного самостояния, а лишь после приобщения к духовно-инновационному творческому сознанию, где мы поднимаемся на уровень творцов,  способных формулировать свои вопросы к Господу, чтобы вступить с ним в равноправный диалог.

Правильно сформулированный вопрос уже содержит и потенциальный ответ, тем более, что вопросы мы задаем сами и ответы извлекаем из себя, точнее из той части души, в которой открывается канал к Богу.
Обретение творческой Свободы и духовной Гармонии как цель творчества возможна лишь как постоянный диалог с Божеством, как способность самому формулировать для себя вопросы и получать на них ответы в собственном духовном творчестве.




Б. РАЗВИТИЕ СОЦИАЛЬНО-ДУХОВНОГО СОЗНАНИЯ

Любой социум, вне зависимости от времени и места своего существования, проходит четыре этапа развития социально-духовного сознания, Естественно,  речь идет о нормальном, а не патологическом развитии.

А.  Детство социума: доминанта тоталитарно-целостного (мифологического) сознания граждан;

Б.  Юность социума: нормативно-правовое сознание граждан;

В. Зрелость социума: доминанта познавательно-личностного (фактологического) сознания граждан;
Г.  Мудрость социума: доминанта духовно-инновационного сознания граждан.


При этом
 само государственное устройство социума может быть разным и колебаться от Монархии до Демократической республики. Ни про один тип государственного управления нельзя сказать, что он лучше другого. Лучше полное отсутствие государства, которое, еще по исследованиям Ленина, со временем должно отмереть.

Точно также, очевидно, было бы ошибкой утверждать, что один тип социально-духовного сознания лучше другого. Каждый из них решает задачи адаптации социума к окружающим условиям по своему, но комплексно, старясь наиболее эффективно добиваться реализации стоящих перед социумом целей, Конечно, это происходить только  на уровне имеющегося в тот момент их  понимания.

Выделение указанных четырех типов социального сознания носит идеализирующий характер. В реальном социуме мы имеем в наличии все четыре, но с разной степенью их выраженности. Однако, один из них всегда находится в доминанте, поэтому на него и ориентируется вся система функционирования социума, к нему подстраиваются все социальные  механизмы и органы управления.

 Какие основные цели достигаются при этом?


а) создание эмоциональной общности и единства менталитета;


б) поддержка национально-культурной общности граждан;


в) развитие творческого потенциала граждан, других производительных сил социума;


г) духовная трансформация социума в соответствии с высшими целями.


Возможно, этот список не является исчерпывающим, но для нашего рассмотрения его достаточно. Для достижения указанных целей в социуме сформировались четыре типа механизмов или средств достижения целей:


- территориально-биологические механизмы (племя, род, этнос как биосистемы);


- институционально-управленческие механизмы (тип хозяйства, власти, экономики, правово-государственной системы и т.д.)


- культурно- творческие механизмы (религия, художественная культура, образование, наука и др.)


- духовно-инновационные механизмы (творчество, магия, личное самоусовершенствование и т.д.)


Каждый тип сознания по своему решает вопросы собственного развития, выбирая характерные для себя механизмы и средства социализации, по своему поворачивая традиционные возможности и ресурсы, заложенные внутри самого типа сознания. Мы попытаемся ниже рассмотреть их немного подробнее. 

                           6.2. ТОТАЛЬНО-ЦЕЛОСТНОЕ СОЗНАНИЕ (ТЦС – МИФ)
                   А. Методы укрепления эмоционального единства в рамках ТЦС


Хорошим примером эмоциональной общности в рамках ТЦС является “сознание язычника”. Укреплению эмоционального единства внутри него помогают:


- высокая эмоциональная общность с Природой на территории данного социума;


-  одушевление природных явлений и одухотворение Природы;


- целостное познание Природы  не научными средствами (магия и ритуалы);


-  овладение и применение секретов природы в целительстве:


-  эстетизация природы сказочными и фольклорными средствами;


-  подражание природе в ведении хозяйственной жизни.

Примером яркого использования такой целостности человека с природой является “Славянский круг природной жизни”(описан в в книге “Экологические корни культуры”, - М., Интеллект, 1995, стр.157-178).

Противоположной единству с Природой тактикой выживания является урбанистическая боязнь природы, недоверие к ней и как следствие его развитие “второй природы” - “цивилизации”. Последняя является по существу способом замещения (“Прельщения”), по причине идеализации мнимой защищенности городской жизни.

Однако эта защищенность носит иллюзорный характер, ибо против планеты не попрёшь, все мы являемся жалкими пигмеями перед бунтующими время от времени хтоническими силами планеты, которые в определенной ситуации могут снести с лица земли любой город, как бы он ни был защищен.


Б. Повышение разумной общности связей внутри ТЦС:

На возрастание разумных, интеллектуальных и рациональных связей внутри  структуры ТЦС положительно влияют следующие аспекты культурного развития:


-   интуитивно-экологический императив социального сознания (родовая культура);


- институционально-правовые механизмы социализации сознания граждан внутри социума (властные институты, правовые механизмы, хозяйственная деятельность и т.д.);


- культурные механизмы рационализации сознания (оцерковление, образование, единство менталитета и национальной культуры, общая научная парадигма и т.д.);


- духовные аспекты рационализации сознания (эзотерика, мистические учения, мифологические и творческие архетипы сознания, целостность в передаче “Единого Знания”, др. механизмы).

Антитезой этому типу поддержания разумной связности сознания выступает фундаментализм, отрицающий право на существование другой культуры, кроме своей, “варварство” , выражающееся в сожжении книг, картин, статуй, другие антикультурные действия, в частности борьбу с “собственными пророками”, столь знаменательную для России, в которой «всегда нет пророка в своём отечестве»,

Характерен в этом отношении знаменитый роман итальянского ученого и писателя Умберто Эко “Имя розы”, а также культура  “коанов” в буддизме.


В. ИНТЕЛЛЕКТУАЛЬНО-ХУДОЖЕСТВЕННАЯ ЦЕЛОСТНОСТЬ ТЦС

Наиболее предпочтительные механизмы, сплачивающие интеллектуально-художественную целостность этого типа сознания включают некоторые типичные для отдельных наций, но не для планеты в целом, средства:


- любование природой, способность ценить и наслаждаться ею (праздник любования “цветом вишни” в Японии, празднование Троицы в русской деревне, праздники цветов в Италии, день “Помилования индюшки” в США  и др.);


- творчество как внеэстетическая необходимость (рисунки животных и сцен охоты в пещерах древних как способ магического воздействия на удачу в охоте и др.);


- магическая культура (действия шаманов, колдунов, положительно влияющие на психологическое состояния ТЦС племени и т.д.);


- образование через обучение у природы (природолечение и натуропатия, охота и собирательство, подражание природе в творчестве).

Мифологическое ощущение своей целостности с Природой породило  у древних и многие синкретические виды культуры, основывающиеся на подражании природе. Любая антикультурная деятельность такого плана, построенная на причинении вреда природе, противостоит связности культурного  сознания,  рубит сук на котором сидит человек, загрязняя собственную колыбель.


Г.ДУХОВНОЕ ЕДИНЕНИЕ ЧЕРЕЗ ОБЩЕЕ ПОНИМАНИЕ ДОБРА

В основе культуры, хотим мы этого или не хотим, лежит общее для всех людей начало нравственности, единое понимание, что такое “хорошо”, а что такое “плохо”. Духовную целостность ТЦС обеспечивают следуюшие механизмы:


- интуитивное понимание “Добра” как “Сотворчества Живому”;


- рациональное понимание “Добра” как противоположности Злу;


- эмоциональное понимание “Добра” как “угодных Господу добрых дел”;

Вместе с тем в диалектическом переплетении Добра и Зла творение последнего, по странной логике может привести к укреплению Добра. Вспоминается утверждение гетевского Мефистофеля:”Я - часть той силы, что желает Зла, но вечно производит Благо”.

Речь идет скорей всего о последствиях бесовщины, которая к вящей славе Господней, как правило, обращается в добрые дела божественными руками .

6.2. РЕАЛИЗАЦИЯ НОРМАТИВНО-ПРАВОВОГО СОЗНАНИЯ (НПС-НОРМА):

          А. Развитие интуитивной морали и совестливого поведения:

 В истории человечества было не так уж много великих систем нравственности:


- ведическая мораль;


- этика Моисея (“десять ветхозаветных заповедей”);


- христианская мораль (“Нагорная проповедь Христа”);


- “Живая этика” Агни-Йоги;


- инновационная мораль (находящаяся в оформлении).

Все они, по сути,  не очень сильно отличаются друг от друга, ибо основы человеческого общежития во всем мире одинаковы: “не убий”, не пожелай добра ближнего и т.д. Разнятся только непосредственно божественные постулаты. У Моисея - люби Господа, иначе будешь наказан; у Христа - возлюби Господа во имя самой любви! В библейской морали: «веруй, хотя и абсурдно» (Тертуллиан), в инновационной морали - веруй, ибо так подсказывают тебе и Разум и Сердце! Нередко так бывает, что негативное этическое поведение способствует только укреплению идеалов. Так, очень часто, подростковый негатив одновременно характеризует и расшатывание моральных принципов с целью выявления границ их применимости, но и осуществляет укрепление Идеала “методом  от противного”.

Зло, как уже не раз подчеркивалось, по великой милости Господней, часто становится кратчайшей дорогой к Добру.


      Б.Гуманитарно-религиозное образование - способ повышения качества НПС

Образовательные системы, как в сфере религии, так и вообще гуманитарной сфере, строятся по известным канонам, мало изменившимся со временем:


- “делай, как я” (образование по типу: “мастер -ученик”);


- создание идеализирующих методических систем образования с жестким контролем за их исполнением;


- авторские системы образования(в центре - личность автора системы);


- религиозная катехизация (образование на основе “Любви” и личности Христа);


Системы передачи знаний, не увязанные с Любовью, обречены на неэффективность, а главное - на имморализм. Очень большое подозрение в этом смысле вызывает система компьютерного образования, лишенная человеческого тепла, когда дело трансляции знаний перепоручено бездушной машине.


В. СИСТЕМЫ ТВОРЧЕСКОГО ОБРАЗОВАНИЯ:
ТВОРЧЕСКОЕ ОБРАЗОВАНИЕ НЕ МОЖЕТ БЫТЬ ПОСТРОЕНО НЕ НА КАКОЙ ДРУГОЙ СИСТЕМЕ, КРОМЕ КАК НА ЛЮБВИ МАСТЕРА К СВОЕМУ УЧЕНИКУ!




Как правило, оно включает:


- передачу “идеального знания” - существующей в данном виде творчества традиции;


-   эмоциональное воплощение Идеала как главной цели творчества;


-   первоначальное самопознание себя самого в ходе собственного творчества;


- равноправный диалог Творца (как источника творческой информации) и Реципиента (воспринимающего информацию сознания) с целью установления творческой целостности и духовного единства.

 Нарушение этических норм в творчестве, как правило, происходит не столько в плане сознательного имморализма, сколько по причине профессиональной некомпетентности. Неудачное воплощение Идеала так же пагубно в духовном смысле, как и воплощение негативного Идеала, в особенности, если это делается с профессиональным блеском. Но “бодливой корове Бог рогов не дает”, поэтому творцы с неустойчивой моралью не бывают талантливы, ведь “Гений и злодейство - две вещи несовместные”. (Пушкин)


Г. ВОСПИТАНИЕ СОВЕСТЛИВОСТИ - ЭТИЧЕСКОГО ИМПЕРАТИВА НПС

Золотое правило этики: “Не делай другому ничего такого, чего бы ты не хотел, чтобы сделали тебе!” По существу оно вошло во все этические системы без особенных трансформаций. Мы в России всегда твердо знаем, что “надо поступать по совести”, но, к сожалению, не всегда поступаем. Образ “застенчивого жулика” весьма характерен для нашей страны.

Но верующий человек, а в России неверующих во что-либо людей нет, большей частью всегда догадывается, что “совесть - это голос Бога в его душе”. “Душа русского по происхождению уже христианка” - это не наше, а иностранное наблюдение.

Совесть - это не только состояние души, но и критерий этической личности. Хотя “благими намерениями очень часто вымощены дороги в Ад”. 

Все наши проблемы начинаются с того, что мы пытаемся поступать не по совести: по отношению к природе, врагу ли, или вообще к любым другим... Поскольку границы возможных отступлений от законов нравственности всегда зыбки, стоит начать, остановиться невозможно. Лучше никогда не начинать!

6.4. ФОРМИРОВАНИЕ ПОЗНАВАТЕЛЬНО-ЛИЧНОСТНОГО СОЗНАНИЯ (ПЛС-ФАКТ)

               А. ЛЮБОВЬ - ГЛАВНОЕ СРЕДСТВО ФОРМИРОВАНИЯ ПЛС:

Личность формируется в Любви. Дети-сироты, лишенные в детстве родительской любви, ущербны, прежде всего, по этой причине. Именно из них вырастают будущие насильники и садисты. Многообразие личностных проявлений Любви неисчислимо, но мы остановимся на четырех главных:


- Любовь как связь Человека с Природой;


- Любовь как божественный Идеал (Христос - Любовь);


- Любовь как внешняя  реакция Личности  на любое окружение;


- Любовь как внутренний способ связи с окружающим миром.

В соответствии с двумя последними особенностями, Любовь может иметь интенцию от Человека в Мир, а также от Мира к Человеку, то есть, она по своим главным особенностям амбивалентна. Противоположное любви качество - НЕНАВИСТЬ - это поведение с вечным поиском врагов везде, кроме самого себя, это всегда антирелигиозное поведение, ибо Любовь лежит в основе любых религий.



Б.ОСВОЕНИЕ “РУССКОЙ ИДЕИ” - ИСТОЧНИК ПЛС В РОССИИ:

 В основе “русской идеи” лежит единство и сотворчество духовно активной Личности с  Богом в Православии, Природой, самим собой и самой Россией, понятой как составная часть всего Мира.

Поэтому в корпус истинно русского менталитета входит и отмеченная Достоевским у Пушкина “всемирность сознания”; и “очарованье русского пейзажа”, в “котором есть подлинная радость, но она открыта не для каждого и даже не каждому художнику видна” (Н.Заболоцкий);  и умение полюбить себя, не снимая критического пафоса к своим ошибкам; и русский патриотизм, свойственный всем русским, вне зависимости живут они в эмиграции или на родине; и “оцерковление”, пусть даже формальное,  невозможность жить вне Церкви, Веры и Милосердия.

Противоположное этому корпусу поведение, например, некоторых “новых русских”, не знающих радости милосердия и помощи близким, является просто издевкой над понятием “русский”. Не чувствуете ли вы, дорогой читатель, этой издевки в самом термине: “новый русский”?

  В. РАЗВИТИЕ ЛИЧНОГО ТВОРЧЕСКОГО ПОТЕНЦИАЛА - СПОСОБ УКРЕПЛЕНИЯ ПЛС

Основой развития личного творческого потенциала как важнейшей составной части ПЛС является ощущение подлинной Личности: “Все - во мне, и я - во всем”.

Именно поэтому подлинно творческий человек не сможет вредить Природе, которую он любит неподдельной любовью, ведь она, наравне с Богом, составляет главный стимул его творческих усилий. Все начинается с природы, даже если при этом поэт повествует о человеке. Но русский человек лучше смотрится в природном, нежели чем в урбанистическом, окружении. 

Русское творчество - всегда поиск нравственного идеала, поэтому оно и вписано в православные устои. Искусство, не уважающее христианские основы русской души, не может считаться подлинно национальным искусством, ибо игнорирует самую глубокую ценность русской жизни - ее пропитанность идеями Христа. По верному наблюдению Ф.Тютчева, Россия-страна, которую “в рабском виде Царь Небесный исходил благословляя”.

Вместе с тем основой творческого потенциала Личности служит выработка точки личного самостояния,  являющегося, как писал Пушкин, “залогом величия” русского художника. Но русскому не свойственна гордыня, точнее сказать,  большинство русских творцов все же сумели избежать искушения, в которое впал  Лев Толстой, противопоставивший себя как личность всему миру. Все-таки для русских свойственно понимание себя как части России, а не России как собственной части, характерное для Льва Николаевича.

Огромное значение для осознания русского творчества имеет “русский космизм”: федоровское “Общее дело”, “лучистое человечество” К.Э.Циолковского, другие фундаментальные идеи понимания  русскими себя как неотъемлемой части Макрокосма.

Противоположные интенции: отрицание природной составляющей русской души (загрязнение природы),  атеизм и противостояние русской Православной Церкви, личностная гордыня,  отсутствие космической доминанты характера - как правило, свойственны не творческим людям, или творцам с невысоким личным творческим потенциалом.


Г. ПРЕОДОЛЕНИЕ ДУХОВНОЙ ЭНТРОПИИ В РАЗВИТИИ ПЛС

 Для русского индивидуально-творческого сознания свойственны две противоположных мотива:


-    ощущение целостности себя с миром (“все во мне и я - во всем”);


- одновременно - своей духовной автономности с поиском защиты от посягательств на собственную творческую индивидуальность.

Целостность всех  микроощущений личности заложена в связи с Макрокосмом: “звездное небо надо мной и нравственный закон - во мне”, как писал И.Кант. Русскому свойственен интуитивный холизм -  целостное миросозерцание, которое в западном менталитете стало вырабатываться только под воздействием открытий квантовой физики и приобщения к восточной философии.

И, как ни  странно, единство крылось даже в экономической политике русского мужика, строящего свой хозяйственный уклад на независимости от вывертов русской погоды. Принимая любые экстремумы родного климата, он находил возможность противопоставить им линию поведения, адекватную в каждый конкретный момент: максимальное напряжение в короткие сроки и длительное расслабление (“обломовщина”).

Тонкое наблюдение по этому поводу сделал Сергей Есенин в своей статье “Ключи Марии”, подчеркнувший взаимосвязь для русского мужика Дома, Природы и окружающего его Космоса. Мужик, - считает поэт, - “посадил конек к себе на крышу, как бы оседлав Дом для поездки к Богу”.
Триалектика русского Духа проявляется, прежде всего, в его способности пестовать в себе духовно-творческую автономность при осознанном понимании целостности мировых связей души и мира.

 Противостоянием подобной  логике русского менталитета является привычное для городского  человека стремление к Смерти: к отравленному бензиновыми парами воздуху, употребленью отравленной хлором воды, еде полной нитратов пищи. При этом добавьте раскаленную психическую атмосферу, водку, наркотики, химические лекарства, духовный наркотик - телевизор, и то картина не будет полной.

6.5. ФОРМИРОВАНИЕ ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННОГО СОЗНАНИЯ (ДИС-ИННОВАЦИЯ)

                   
1. Индивидуальное или “соборное” спасение?
Принципиальная разница между инновационной духовностью русского человека и человека Запада - в нашей ориентации на “спасение со всеми и для всех”, в отличие от опоры на индивидуальное спасение на Западе.

Проблема “геулы” (Спасения), как утверждают верующие евреи, нас разделяет весьма кардинально, причем настолько, что русская эсхатология противоположна не только еврейской, но и   католической,  и протестантской.

Ничего подобного русской идее “Общего дела”, спасения и возрождения  всех умерших предков, в западной традиции не было,  и быть не может. Для русского “смерть красна лишь на миру”, умирать в одиночку ему всегда труднее. Западный менталитет заметит в этом некую коллективность (соборность) русского характера, ну а носитель инновационного сознания скажет о причастности русских к идеям и думам будущего единого человечества. Русский мужик устремлен не только  в Космос (Есенин в “Ключах Марии”), но и в Будущее, где он провидит, что “все - во мне и я - во всем”. 

Хотя «русская душа по происхождению христианка», многих отпугивает от Православия фундаментализм Церкви, высокий уровень консерватизма нашей высшей церковной Иерархии. Православный модернизм, способный привлечь к делу Христа многих и многих духовно ориентированных русских, еще только оформляется. Но будущее - за ним.

Почему пьёт русский человек? Во многом оттого, что в обыденной жизни не видит возможности для духовного общения, общения от сердца к сердцу, подтверждения, что его уважают, ибо знает, что в каждом есть что-то, за что его уважать стоит.

Сейчас компенсацией этой невозможности высокого уровня духовного общения является для каждого из нас личная причастность к культуре, возможность выразиться в слове, жесте, звуке и образе.

Русский как бы  в вечном состоянии подпития, помогающего ему получить подтверждение от Бога, что “Он  его уважает!” Ну а потом, в особенности, если “на миру, то и смерть красна 
7. Духовно-психологические импульсы общения:                                                                

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

                                                                                                                                                                              А.С. Пушкин 

Психология духовного сознания, рассматриваемого нами как совокупность четырех типов сознания, где последний тип сознания в наибольшей степени отвечает понятию «инновационность», вырастает из нашего понимания психологических  механизмов и принципов духовного поведения и мироощущения. Только в целостности эти отдельные психологии  могут дать представление о том, что такое духовное сознание как комплексный феномен.

Речь идет о совокупности:

-  мифологического сознания, обозначенного нами как «МЫ-сознание»;

-  нормативного сознания, получившего название «НЕ -МЫ- сознание»;

-  фактологического сознания, названного «Я - сознание»;

-  духовно-инновационного сознания, обозначенного как «Ты-сознание»,

Представители инновационного сознания уже начали появляться в мире, причем последнее время в виде так называемых «просветленных детей», названных американцами «детьми Индиго» Их основные психологические характеристики  отвечают, на наш взгляд,  всем требования, предъявляемым к  человеку, владеющему духовной инновацией.

Ранее имелся только один способ обретения такого типа сознания – аскетическое воспитание его в течение чуть ли не целой жизни. Сейчас все происходит много быстрее. Убыстрение времени – признак наступления новой эры. Мы находимся в преддверии величайших в истории человечества перемен. Сумеем ли мы соответствовать тем требованиям, которые они к нам предъявят? – Это  очень важное испытание для всего человечества. «Просветленные дети» жаждут нам в этом помочь. Но на их фоне ярче видна наша собственная мизерность. 

Мы бы хотели в этой главе определить контуры психологии  инновационного сознания и обрисовать основные психологические характеристики людей, ему принадлежащих. Вопрос не так прост, как кажется, ибо инновационное сознание открыто будущему и потому в принципе не может быть до конца описанным.

 Вместе с тем, многие его аспекты сейчас уже проявлены настолько, что могут быть зафиксированы на культурологическом и психологическом уровне. Этим мы и собираемся заняться. Очень важно увидеть, как они понимались в разные времена нашими «передними стражами» культуры  - поэтами, которые  всегда стремились выявить частички инновации в нашей  привычной, традиционной, подчиненной строгим стандартам   жизни, чтобы не дать ей совсем зачахнуть.  Пусть они даже не всегда понимали, что речь идет именно об Инновации. Мы приводили уже в качестве примера потрясающие по афористичности и голографической точности  стихи Уильяма Блейка. Есть и другие.

Когда живущие в рутине Бытия люди сталкиваются с явлениями инновационного сознания, первая их реакция самая негативная. Они начинают думать, что «особость»  детей Индиго  – признак давно похороненной шовинистической идеи  превосходства этого сознания над другими, что эти люди возрождают в социуме нацистские идеи об «арийской расе» господ и тому подобный бред.

Эти мнения – всего лишь признак неполноценности и компенсация собственной неудовлетворенности Бытиём. Ничто не мешает  детям Индиго   сосуществовать рядом с другими. Более того, как мы покажем, в рамках инновационной психологии именно «сосуществование» разных типов сознания  - ведущий механизм выживания всей совокупности в целом.

Теорию психологического взгляда на сознание мы представим в виде двух смыкающихся вершинами треугольников (лучше бы пирамид), сходных по структуре: Человек – Социум - Планета (на физическом уровне) и Душа – Мир мертвых – Абсолют (Бог, Духи) (на уровне духовном). Первый назван нами треугольником земного  Бытия («Нижним миром»), второй – «треугольником Инобытия («Верхним миром»).

                  7.1. Психология  «МЫ-сознания»- целостность (МИФ):

  Общее «океаническое сознание» язычника, обозначенное нами как «Мы-сознание» или «Мифологическое сознание», возникает по причине полной невозможности язычника выделить себя из Природы и соответственно из Рода, которому он принадлежит. «Природа» - это нечто при Роде, а Род - часть Природы. Изгнанный из Рая человек не был приспособлен для существования в Природе без связи с Богом, поэтому он и получает для компенсации этой неприспособленности новый тип сознания – языческий, или, как мы его называли «мифологический» и «океанический».


Треугольник земного  Бытия (Человек-Социум - Планета) собирается в точку, ибо вершин нет, все едино. Психология язычника такова, что он не может выделить себя не только из рода, племени, но из окружающего мира, который  «при Роде». Отсюда, скорей всего, и пошло название «природа». Мира как такового у язычника нет, а есть «род»  (Социум) и все остальное, в Природе, пусть  существующее в нем самом, а не по отдельности.

 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. (Библ., № 30)
В язычестве «Нижний мир» (мир  с природной составляющей) объединяется с «Верхним миром» (Миром, включающим духов и Бога) с помощью этого самого  «мы-сознания», главными носителями которого выступают  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. В Библии их вела Вифлеемская звезда, хотя, возможно, и их собственное чутьё. 

Как явствует из указанной схемы, треугольник Инобытия поворачивается к носителю «Мы-сознания» вершиной «Духи», олицетворяющей Божественное «Ты-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 началом, 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. От нашего языческого прошлого нам остались многочисленные каменные бабы, где гипертрофированный живот  подан как основное плодоносящее начало. Это тоже ПРИРОДА.


Значение «Логоса», принимающего лик Божественного «Ты-сознания» отступает в этой системе верований в тень, ибо язычество - это, как правило, дописьменные культуры. Пока «Письменное Слово» не получило своей фиксации в тексте, оно не занимает такого важного места в духовном мире человечества, как позже. Поэтому любой «другой» психологически не осознается в этой культуре как «Ты», как Единый Бог. Отсюда языческое многобожие. Океанический  тип сознания  – это  «соборное, деиндивидуализированное «Мы - сознание».

Психология целостности здесь на первом месте, как в отношениях с природой, так и в отношении с членами своего рода-племени. Язычник хорошо знал, что вне племени он – ничто, ибо существовать не сможет. «Изгоев» тогда почти не было.

По главному закону культуры ее важнейшие смысловые моменты всегда требуют «двойного подтверждения»: Мужское начало  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. Именно поэтому для шамана так важно завывание и игра в бубен, а на визуальном уровне, даже когда нет письменности – цветовая магия. 

Можно утверждать, что пока «Слово» не было письменно зафиксировано в великих религиозных книгах человечества, типа «Вед», «Авесты», «Библии», «Корана» и других, религиозная духовная культура не могла вступить в свои права. Отсюда устойчивость языческого (дописьменного)  сознания должна быть вроде бы подвергнута большому  сомнению. 

Однако это сомнение входит в противоречие с тысячами лет существования языческого сознания на планете, ибо письмо было изобретено каких-то три тысячи лет назад. Нам представляется, что роль  письменного слов в дописьменную эпоху выполнял цвет (См. об этом, библиография, № 60.) 


В метаисторической динамике культуры именно духовные  МИФы, а не материальная  Информация (в любой форме фиксации),  занимали  в древности  важнейшее место. МИФ психологически объединял членов одного рода в племя, в некоторую социальную общность, обладающую адекватными способами адаптации к вмещающей его природной среде.

В некоторых районах планеты такое тонкое единство человека и природы еще поддерживается языческими племенами, надо только подождать, когда цивилизованный человек поймет, что он далеко отстал от этих гармонических технологий единства человека и природы. Надо их изучать, ибо недолгое время им отпущено на Земле. 

Считать язычника «диким человеком» не верно, ибо он владеет такой полнотой знаний о природе, какая нам и не снилась. Мы не спасемся от экологической опасности в наши дни, если не восстановим эту полноту целостности человека и  Природы, свойственную так называемой «Дикости». Помочь нам в этом сможет только целостная холистическая психология, полное  понимание  Единства  Человека и  Природы.

Какие особенности «психологических фильтров» гармонии  можно считать при этом  главными?

а) стихийная целостность сознания и неспособность отделить  себя от Социума и Природы;

б) единство Рода-Племени  и Природы;

в) ощущение своей целостности 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, порой весьма неглубоком и поверхностном понимании человеком  мира и на  единстве с ним (у «райского человека - с Богом), на неспособности человека выделить себя из этой целостности, отождествиться с тем же Богом, осознать себя Личностью.
Однако  «Мы-сознание»  имеет высокий уровень психологической безопасности, прежде всего, из-за полной идентификации с Социумом – родом, племенем, общиной и т.д. Именно благодаря этой самоидентификации  психологическая безопасность современного человека может быть повышена в десятки раз, если мы осознаем основные психологические механизмы, на которых она в прошлом держалась.

Но для этого у нас  должна иметься  сама возможность подобной самоидентификации, знание её механизмов. Каковы же они?

Знание истории своей семьи, родового дерева своих предков нужно нам именно для подобной самоидентификации, ощущения связи себя с предыдущими поколениями.  Психологическое бытие в форме «Ивана, не помнящего родства», создает предпосылки для шизофрении и других невротических патологий. Оно готовит почву для дезинтеграции общества, которую мы ныне и наблюдаем  «во всей своей красоте». Главная психологическая беда современного Социума – фрагментация его сознания.

Мифологическое сознание держится на легендах, мифах, «преданиях старины глубокой». Но, выясняется, что они могут быть удивительно актуальны. Почему в Южной Азии, когда пришло с моря  в  декабре 2004 года  цунами, большинство населения погибло? Да потому что никто не верил, что подобный феномен  на их земле возможен. Никто не обратил внимания даже на массовый исход животных  в горы перед приближением волны. А вот те племена, которые имели легенды о бытовании подобных цунами на этой территории в древние времена, выжили, ибо сразу же сопоставили надвигающуюся опасность с той информацией, которую знали по своим собственным  легендам. И убежали в горы. 

Это не единственный пример важности актуализации языческой психологии в современном мире!  Полюбить природу, как язычник, чтобы заменить промышленное  насилие над ней на любовь, можно только в одном случае - возврате к целостности языческой психологии индивидуальной  психологии современного человека. Если это не возможно, не возможно наше продолжение в природе, ибо мы с ней одно и тоже.

                 7.2.  СПЕЦИФИКА «НЕ-МЫ - СОЗНАНИЯ» - подчинение(«НОРМА»):

Рассмотренная в предыдущем параграфе психология «сознания  язычника» является типичной родовой психологией. В эпоху, начинающуюся с разложения родового строя, которую можно обозначить культурологическим термином «ВАРВАРСТВО», возникает принципиально новый тип сознания, связанный, прежде всего, с рожденной примерно в это время письменностью.

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

Этот тип сознания получил у нас название «Не-мы сознание» по причине первоначальной неспособности человека сделать это сознание своим внутренним содержанием. Оно строится поначалу лишь на страхе перед впервые  осознанным присутствием Грозного Единого  Бога. По сути, вплоть до настоящего времени остаются люди, которые так и не смогли сделать «божественные заповеди» (нравственную этику поведения) своей личной тактикой. Они подчиняются ей только из-за страха перед  гневным им воздаянием Бога  после смерти.


Треугольник земного «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 и Инобытия  в нашем мире «Бытия».


В классическом варианте нормативного «Не-мы сознания» парадоксальная логика духовности соединяет нас, прежде всего, с «Ты-сознанием» Бога-Сына (Логос), поэтому таким важным становится письменное слово и единство 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. Страх там поглощает всё.

Специфика «Ты-сознания» реализуется в диалоге, а там без «Ты», к которому ты в диалоге обращаешься, обойтись невозможно.

Доминанта Логоса, царствующая в нашей психологии при нормативном сознании,  еще не означает Второго пришествия  Иисуса Христа. Это еще лишь предожидание Мессии, какое дышит в книгах Ветхого Завета. Психология нормативного сознания свойственна, например, индуизму, в котором большую роль играет грядущий Спаситель - Майтрейя.

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

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

Психологии  нормативного сознания всегда свойственно сомневаться и испытывать крепость своей веры, поскольку у него нет прямого контакта с Богом, а только через письменный текст. Или через другого посредника – Церковь.


Поэтому носителям нормативного сознания Бог дан первоначально лишь как внешний письменный «Закон», Он не снисходит сразу  как внутренняя «Благодать».  Исключением являются праведники и святые,  прорывающиеся к более высокому типу духовного сознания. Для его достижения нужен подобный подвиг «личностного свидетельства» Любви,  нужна личная жертва,  как у отцов Сергия Радонежского  или Серафима Саровского.

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») имеют рациональный (вербальный) характер, ибо психологически  Логос занимает в треугольнике «Инобытия» одновременно  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. Но это уже специфика «Я-сознания».

Как отмечалось в древних книгах,  ЗАКОН  тогда был еще  только безличной силой, определяющей место людей в мире.  Он дополнялся личностными отношениями людей в этом социуме, который был невелик и позволял всем людям знать друг друга лично. В социологии такой тип социума называется «малой группой». Но общество разрасталось, возможность лично знать друг друга всем членам общества «проходила», ибо  была ограничена  возможностями личности  вмещать полноту информации об окружающем социуме.

Появление и разрастание городов свидетельствует о выпадении  человека из психологической целостности «малой группы», где все друг друга лично знают.  В городе такое уже не возможно, поэтому   города и  стали в наше время скопищем порока и бездуховности. Люди перестали стыдиться друг друга. Анонимность помогла им в этом.

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

Какие механизмы психологической устойчивости являются наиболее адекватными для описываемого «Не-мы-сознания»?

Во-первых, опора на священные тексты,  к которым ты приобщен и их исповедуешь;

Во-вторых, ощущение поддержки Церковью, поскольку ты не только читаешь священные тексты, но и оцерковлен, включен в систему «обрядоверия»;

В третьих, ты существуешь не автономно, а в системе церковного прихода (инвариант малой группы), с которым ты связан тысячами не только духовных, но и социальных и психологических  связей.

                7.3.   ПСИХОЛОГИЯ  «Я - СОЗНАНИЯ»- личностное познание («ФАКТ»):

Подчинение Закону в этом типе сознания уступает место Благодати, а Варварство сменяется уже входящей во все свои права  Цивилизацией. Раньше она имела еще очень мало прав в жизни Социума. От Бога людям благовествованы отношения, основанные лишь на Любви. Но только малая часть людей сделала их своим внутренним содержанием, хотя христианскому обрядоверию подчиняются очень многие.

Главная психологическая особенность этого типа «Я-сознания» в том, что оно личностное. Отношение к другому, как к «ты», возможно лишь при условии ощущения своего «я», своей  особой выделенности из  социума (малой группы), так  и из природы.

  Личностное «фактологическое» познание смогло открыть при помощи науки  энергетическую природу материи и мира. Такая  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).

Главный механизм развития в этом типе сознания – «монолог». Человек с этим типом сознания «поёт, как птичка Божия». Ему не обязательно надо, чтобы его слушали, главное – сам факт пения. Типичное  качество «Я-сознания» - «самостоянье», о котором Пушкин говорит как о «залоге человеческого величия». Оно потому и называется «Я-сознанием», что в нем доминирует « личная самость».

Обращаясь к сознанию этого типа, А.С.Пушкин писал о миссии поэта:

           «Ты – царь! Живи один. Дорогою свободной иди, куда влечет тебя свободный ум,

            Усовершенствуя плоды любимых дум, не требуя наград за подвиг благородный». 


Если носителем «Не-мы сознания» является только верующий человек, то носителем нового типа сознания может выступать и неверующий:  творец, исследователь (художник или ученый), а шире - любой человек, открытый к личностному пониманию  мира с помощью научно-творческих  механизмов познания. К сожалению, самостояние  человека очень часто пересекается с его собственным самовозвеличиванием, да еще и   в отдельности от Бога.

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

Получаемые в итоге этих преобразований «личностные знания» выше по статусу, чем «нормативная информация», хотя бы потому, что более энергоёмкие. 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», - как сказал бы йог).

«Все то, что внизу, то и наверху».  Поэтому изменения затронули и уровень «Инобытия». Там на первое место выступает Абсолют, 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, и, якобы,  «ненужности» ему Бога.  Генезис современной науки обрек его на подобный разрыв.

Это порождает, в том числе, и проблемы в плане психологической безопасности. Человек начинает ощущать себя «покинутым Богом», что не способствует его хорошему  психологическому самочувствию. А главное, - он перестает любить Природу и может нанести ей любую рану, не понимая, что это «выстрел в самого себя». «Не спрашивай, по ком звонит колокол, он звонит – по тебе!»


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

Абсолют выступает здесь в форме «Ты-сознания» (Единство Сознания и Подсознания в Человеке), а Личность начинает осваивать свое собственное Подсознание, первоначально через более адекватное понимание значения снов в своем развитии. Только много позднее оно становится доминирующим наравне с самим сознанием. Подсознание, как мы уже показали, есть ни что иное, как канал человека в Иномир, демонстрирующий возможность тесной связи мира физического и мира духовного.

Важно, что оно не возникает на пустом месте. Попытка человечества  создать теорию своей научно выверенной  целостности на основе только «Я - сознания» объясняется  логическим безумием его духовного мира и психологической гипертрофией познавательных возможностей «Я-сознания».

 Даже мало-мальски грамотному психологу понятно, что «Я-сознание» комплементарно (дополнительно) к «Ты-сознанию», и эта дополнительность - залог уникальной устойчивости человеческого Разума в Космосе, понятом как единство духовного и физического миров. Однако именно научные механизмы познания усиливают  аберрацию  «Я сознания», придают ему импульс гордыни, нивелируют его смирение. Прежде всего, из-за иллюзии науки, что Разум не имеет границ развития на своём интеллектуальном уровне. Имеет, да еще какие, - прежде всего, границы  нравственные!

           Возврат  ощущения целостности возможен только на базе единства с «Не мы – сознанием», которому  ощущение  «комплементарности» в высшей  степени свойственно. 

Дополнительность «Ты-сознания» и «Я-сознания» является свидетельством не только космической устойчивости человека в едином мире Бытия-Инобытия, она порождает и простую психологическую уверенность в себе и своем Бытии на этой земле.


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

Психология «контролируемого изменения» - это высший уровень, данный научному фактологическому сознанию. Только духовно ориентированный ученый приходит к ней, в конце концов, познавая одновременно и безграничность своего интеллекта и границы его применимости в нашем мире. Соединение универсального осознания своей рациональной мощи и одновременно  локальности своего  Бытия – это уже азы инновационного сознания «Ты-сознания». До него поднимаются пока не многие люди.

Подлинно духовное и материальное преображение ждет человека лишь в эпоху «Духовной инновации», но все основные ростки этого «величия» человек уже засадил в наше время. Однако мало посадить ростки, нужна сильная психологическая встряска прежних основ сознания, которые человек получает в форме постоянно повторяющихся бифуркаций и катастроф. Вне зависимости от своей природной локализации они  сразу же  получают личностной статус, в особенности,  когда они касаются тебя лично. Как, например, глобальные природные катастрофы.

Специфика фильтров «фактологического  сознания» такова:

       1. Научное (приблизительное) понимание энергетической сущности Природы.

       2. Бесконечность Пространства и вечность Времени.
       3. Связь Человека и Бога через личностное Познание, за которое приходится платить «странностью», «забывчивостью», косноязычностью и другими стереотипами творческого поведения.
       4. Воодушевление «однобокости», чисто духовная или чисто материальная ее преувеличенность.
       5. Запрет на движение со скоростью большей, чем скорость света.

       6.  Ясность и открытость: 

            Человек очень быстро начинает сознавать истинность утверждения А.Ахматовой:


                           «Не должен быть очень несчастным, а главное – скрытным, о – нет!

                              Чтоб быть собеседнику ясным, весь настежь распахнут поэт».

                         7.4. ПСИХОЛОГИЯ  «Ты-СОЗНАНИЯ»-«Духовная инновация»:


В ходе дальнейшей духовной трансформации «фактологическое знание» понемногу уступает место духовной мудрости, которая получила у нас название «Ты-сознания». Это та самая духовная инновация, во имя изучения которой  мы и начали этот текст.

Сложность современной духовной ситуации на рубеже двух тысячелетий толкает человека на выбор психологического поведения, которое раньше было уделом единиц и носило название «святости». Под воздействием глобальной катастрофы  оно понемногу начнет  приобретать массовый характер. Это путь постоянной духовной трансформации Личности, способ преображения себя и окружающего Мира, способ адаптации экстремально меняющегося мира под свои потребности и нужды, но с учетом приближенных к сердцу нужд Природы. Он реализуется только на базе постоянного диалога с миром Инобытия, миром Бога. 

Психология человека, обладающего этим типом сознания, настроена не на гордыню и самомонение,  а на сердечное понимание  и диалог не только с Богом, но и со всяким «другим». Эту специфику надо понять, ибо у «Ты-сознания» – основа психологической его сущности - «диалог с Ты». Поэтому мы его так и назвали.

Основные механизмы психологического развития  инновационного типа сознания связаны с использованием парадоксальных инструментов,  в которых сущность «я» реализуется только в понимании  диалога с «Ты». Важнейшей в этом типе сознания становится  коммуникация с любым «значащим  другим». Но какая коммуникация?

Это не просто обмен материальной информацией на паритетных основах. Это соединение, подкрепление материальной информации духовной, обеспечивающей её устойчивость и достоверность.

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, например, овладение полевыми структурами Инобытия.

Перед лицом материальной интерпретации Апокалипсиса человечество будет вынуждено принять духовное преображение, чтобы спастись и избежать адского огня. Апокалипсис - не столько катастрофа, сколько предупреждение о ней. Человечество способно преодолеть   негативные аспекты этого явления, если осуществит массовый выход на духовно-инновационный уровень сознания.


Вместе с тем в описании Апокалипсиса, данном в «Откровении» Иоанна Богослова, есть и элементы реальной материальной трансформации человека в ходе его духовного преобразования, их  мы связываем с овладением человеком «полевым уровнем»  телесного существования. Речь идет именно об овладении полевым состоянием при Жизни, наступающим для простых смертных  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, приобщение к Каббале у евреев.


В соответствии с нашей схемой «Бытия» - «Инобытия», треугольник «Человек» - «Мир» - «Социум» снова соединяется в одно целое (но не в точку),   скорей всего,  это спираль постоянного духовного преобразования и  взаимного совершенствования, постоянно раскручиваемая временем и местом твоей локализации в данный момент Бытия. 


Тайна «Инобытия», тайна Троицы, хранящая, в том числе, и непостижимое единство Души  и Бога, выступает здесь в полной гармонии с миром «Бытия», той гармонии, о которой прежде приходилось только мечтать. Прорыв «Бытия» в «Инобытие» осуществляется, прежде всего, через познание природы Смерти. Человек начинает  осознавать, что Смерть и Жизнь - две стороны его  единого духовного Пути, приятие которого означает для человека возложение на себя  новой ответственности за себя и за   мир.


В рамках «Инобытия» Бог-Отец выступает одновременным  специфическим целым: «Ты - во мне; Ты - вне меня», которое осознается человеком как общность,  дополнительность и условие духовного существования.  Полное владение энергетикой духовных смыслов («они: он-она-оно») и диалектическим Словом («Мы-Ты-Я») позволяет человеку выйти на постижение Единства Времени (как информационной Мудрости) и Единства Пространства (Как общей Энергетики мира). По сути дела, это начало приобщения в божественной Вечности и Бесконечности Абсолюта.


При этом отпадает необходимость в материальном путешествии, ибо всякое движение начинает  носить и чисто духовный характер, позволяющий управлять и Пространством и Временем. Огромную роль в духовной трансформации человека, наряду с освоением мистических наследий мировых религий, должно сыграть открытие М.М.Бахтиным «диалогического сознания». (Библиография,  №44).


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


Духовно-инновационная цивилизация - это подлинно космическая цивилизация, это выход на контакт с огромным количеством духовно-продвинутых цивилизаций, не имеющих права контактировать с нами раньше, как, например,  мы не контактируем с муравьями. Несмотря на это космические цивилизации уже вошли в контакт с человечеством, хотя в форме, не имеющее характер какой-то сенсации. 

Рубеж тысячелетий открывает нам возможность колоссальной смены парадигм, картин Мира, 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 элементы  разума «растения», пробуждаются эмоциональные эмбрионы в минералах.

Когда эти процессы будут происходить на глазах учащихся, они дадут не только чисто познавательный, но и мощный воспитательный эффект.


Именно такой «космический детский сад» будет рассадником нового духовно-инновационного сознания, ибо «сыны человеческие» (по слову Иисуса Христа) с детства приучатся помогать «братьям своим меньшим», способствовать дальнейшему продвижению Эстафеты Разума, которая и есть Культура.  Духовная Культура, которую   сейчас наше сознание впервые обретает в таком массовом порядке. Но ситуация экокатаклизма втройне усилит этот процесс.
    8. Греховные отношения: 
                        «Не плоть, а дух растлился в наш дни, и человек отчаянно тоскует.
                                  Он к свету рвется из ночной тени, и свет обретши, ропщет и бунтует.         

                                  Не скажет ввек с молитвой и мольбой, как ни скорбит перед закрытой дверью:
                                              «Впусти меня  - я верю. Боже мой, приди на помощь моему неверью!»

                                                                                                                                                   Ф.Тютчев         

               8.1. Специфика греха в духовности;

8.1.1. Осознание Целостности и Полноты мира сознанием Человека (Грех – борьба части с Целым):


 Святой Дух помогает каждому из нас осознавать Целостность и Полноту мира. Отступление от этой Целостности и Полноты также можно рассматривать как ипостась  греха, ибо есть противление Святому Духу.


Греховный человек не несет в себе Целого. Грех не является системной частью мира, ибо касается только греховной части человечества. Но в человечестве, слава Богу, есть, по выражению Пушкина «избранные судьбами» - святые и праведники, хранящие Целое и Полноту мира.


Борьба Греха как частного случая проявления  мировых сущностей с Целым обречена, ибо Целое всегда больше части, поэтому у последней, в конечном итоге,  нет шансов на победу в подобной борьбе.  Ресурс Целого в этой борьбе не сравним с ресурсом  Целого, Полнотой Пустоты. 

    8.1.2. Негативная дихотомия (бинарное Единство)  и позитивная дихотомия (Троица, тринитарное Единство) 
     Понимая систему как единство полярных частей системы, мы должны сделать некоторые исключения и дополнения в отношении уже рассмотренного единства  Бога и Дьявола. На первый взгляд, это типичное «бинарное единство», ибо оно соединяет противоположные части, но на деле  единство Бога и Дьявола  без Человека не является системой в полном смысле слова, ибо троичности  не получается. Образцом для нас служит системная структура Бога –  Троица,  являющаяся именно   троичной, а не бинарной системой. 

 Но это очень специфическая система, ибо единство полярных элементов в системе предполагает некоторое равноправие частей, вступающих в систему. Бог, ни при каких обстоятельствах,  не может быть равен Дьяволу. Но Человек может устремиться к Богу, равно так,  как он сейчас пока ещё  близок к Дьяволу. 

Поэтому эта система и неустойчива, что системой в полном смысле слова не является. Её неустойчивость предопределена Страшным Судом, на котором она должна закончиться.


В языческие времена волхвы и шаманы  не умели еще отличать низшие духовные проявления (дьявольские) и высшие (Божественные), они проводили некие параллели между Богом и Дьяволом, уравнивая их, хотя понимали разницу последствий от своих действий.


Но после появления  Христа в мире Дьявол был побежден  Христом. Дьявол  занял своё второстепенное место, прячась в человеке. Закрывшись человеком, как щитом, он получил возможность существовать в мире, ибо Бог не может нанести увечье своему «любимому дитяте» – Человеку. 


Функционально Дьявол выполняет и некоторые божественные функции в мире, провоцируя нашу реакцию на зло в форме Добра. Поэтому он пока ещё нужен, но будет полностью побежден на Страшном Суде. Но эта победа будет началом коренных изменений в мире Бытия, о которых сейчас мы не имеем ни малейшего представления.


Структурно этому будет способствовать более устойчивая позитивная тринитарная дихотомия Бога: Бог-Отец, Бог-Сын, Бог – Дух Святой.  Она окончательно воцарится в мире, но   об этом  уже было сказано.

8.1.3. Доминанта в нынешнем мире Святого Духа («Хула на Святого Духа не прощается человеку») 


После устранения со сцены на седьмой день творения мира, Бог  дважды снизошел в мир: в виде Христа и  в форме Святого Духа в пору Пятидесятницы. Святой Дух и по сей день продолжает осенять праведников, ибо число праведников не уменьшается, а растет в мире. Именно поэтому Христос и указывал, что никогда не прощается «хула на Духа Святого».

Евангелист Марк приводит такие слова Иисуса Христа на этот счет: «Истинно говорю вам: будут прощены сынам человеческим все грехи и хуления, какими бы ни хулили; но кто будет хулить Духа Святого, тому не будет прощения вовек, но подлежит он вечному осуждению». (Марк 3, 28-29).


Дух Святой – одна из самых активных частей Троицы, именно благодаря Его активности  в эпоху творения мира  был оживотворен первобытный Хаос, над которым «носился Дух Божий», о чем повествует книга Бытия. Кроме того, именно  Дух выполняет роль  балансирующего элемента в системе  Троицы.

 
Но откуда появился в  мире  Хаос?  Это понятие занимает большое место в древних мифах о происхождении Космоса (космогонических мифах). Хаос в них  или предшествуют Богу-Творцу,  или появляется в качестве его части. Можно предположить, что, создавая мир,  Бог разделился в нем на полярные элементы: Порядок и Хаос, чтобы обеспечить устойчивость мира, ибо устойчивы только полярные структуры, обладающие, по нашей теории, кроме того,  элементом с некой  балансирующей  их силой.  Для роли баланса Богом и был создан Человек. 

Хуление Духа Святого  по той причине и не прощается, что Дух Святой выступает балансирующим началом в Троице. При этом важна наша  богословская позиция «филиокве», по которой Святой Дух исходит только из Бога-Отца, а не от Него и Бога Сына, как у католиков.  Уникальностью подобного Исхода обеспечивается единый целостный Порядок в божественной Системе Троицы.                           

               8.2. Формы греховной патологии  души

Исходя из используемой в данной работе модели, совершенно ясно, что патология личностных проявлений человека играет в «тринитарной модели  души» такую же значительную роль, как  позитивные душевные движения. Именно поэтому мы обращаем на неё  большое внимание. 

Голографическая модель Вселенной позволяет понять, что мир вокруг нас таков, каковы мы сами. Избыток патологии в нашей душе отравляет мир вокруг, ведет его, а за ним и нас самих, -  в полный тупик.

Чтобы сориентироваться в этом мире нам  надо  сориентироваться в нас самих, а это значит: разобраться в сущности и истоках наших душевных безобразий. Душа исполняет роль третьего элемента в телесном и духовном Целом человека, она регулятор их баланса, гармонии и равновесия. 

Общие механизмы диалектики инновационного сознания очень специфичны: по сути дела,  это всегда – аналогия,  только надо  разобраться, в какой точке соединение полярностей возможно и  что осуществляет  роль механизма этого соединения?

Механизм на деле прост: «подобное тянется к подобному, а крайности сходятся». Казалось бы, это два диаметрально противоположных процесса, а на деле – это две грани одного системного целого.

Та проблема, на которой сломала голову биологическая наука на протяжении многих столетий: «эволюция или креационизм лежат в истоках Бытия», на деле псевдопроблема, ибо механизм развития любой системы включает два этапа: единоразовое сотворение системы и последующая её эволюция по плану, заданному при  рождении.

Попытаемся рассмотреть специфику генезиса души в плане выявления роли отдельных её патологий. Следуя нашей модели, мы будем рассматривать их в единстве душевных  позитива и негатива.
8.2.1. Аскетизм души, доверие к жизни  и  пресыщение жизнью:
                                          «Печально я гляжу на наше поколенье! Его грядущее – иль пусто, иль темно,

                                                       Меж тем под бременем познанья и сомнений в бездействии состарится оно.

                                                       Богаты мы  едва из колыбели, ошибками отцов и поздних их умом.

                                                       И жизнь уж нас томит, как ровный путь без цели, как пир на празднике чужом».

 Лермонтовское стихотворение «Дума», из которого взят приведенный выше отрывок, довольно точно определяет настроение молодежи любого  «потерянного поколения»,  как это было в Х1Х веке, так и  в наши дни.  Отношение к жизни - главный показатель душевного настроя поколения, характерно и для социума и для времени, совершающего своё путешествие по спирали социально-психологического континуума эпохи. 

Для положительных этапов движения этого континуума обычно характерен   нравственный аскетизм личности, её  боевой задор, дружба, товарищество  и все другие позитивные устремления  общества.

Характеризуя подобное  время,  поэт Михаил Кульчицкий писал:

«И коммунизм опять так близок, как в девятнадцатом году», а его друг поэт Павел Коган так описывает умонастроение своего времени:

«Есть в наших днях такая точность, что мальчики иных веков, 

 Наверно, будут плакать ночью о времени большевиков». 

Пусть это предсказание не сбылось, но боевой задор поколения двадцатых годов  – факт истории. Молодежь тогда верила в лучшее будущее и строила его, как могла. Сейчас этой уверенности у нас поубавилось, поскольку видение  Будущего стало много сложнее. Вера в него и его реализация – вещи настолько связанные, что мы пока ещё  не догадываемся  об этом.

Нравственный аскетизм своего поколения встаёт в таких стихах Когана:

«Где к верстаку нас приучали, что жизнь есть труд, а труд есть Труд!

Где тунеядцев бьют в начале, а после в порошок сотрут!»

Где на стене, как всполох странный тех неумеренных годов,

На трех языках иностранных изображалось: «Будь готов!»

Колесо Истории всегда крутится по нашим душам, его   полет над нами не только затягивает души в этот вихрь, но и корректирует его. Время корректируется , как только молодое поколение, более всего чуткое к его движению, впадает в пессимизм, пресыщается жизнью, и само  тормозит ход времени.

Мы часто не замечаем этих изменений, этих переходов Позитива в Негатив:

«Уж осень... Разве осень? – осень:  вот свет, вот сумерки легли.  Да, где ж  роман?» - спрашивала Белла Ахмадуллина…  А роман тем временем  совершается в наших душах, и его исход характерен для судьбы всего времени, а не только лично нашей. Время можно уподобить сети, накинутой на Землю, а наши души – ячейкам этой сети. Они растягиваются под воздействием времени,  но  только сами  определяют плавность и быстроту его изменений. Время – это сетка состояния наших душ.

      При  всем духовном многообразии жизни у души есть   только два духовных выбора: аскетизм монашеской закрытой жизни в глуши и одиночестве или жизнь человека  в миру, отдавшего своё творчество людям в слабой надежде их изменить.      

                                          8.2.2.  Гордыня – смирение души:

По христианским понятиям один из самых страшных нравственных грехов человека – это гордыня, полярной гранью  которой является «смирение души». Все наши православные святые, как, например, Сергий Радонежский или Серафим Саровский, обладали  смирением в высочайшей степени.

Борис Пастернак писал: «Быть знаменитым не красиво, - не это поднимает ввысь!»
Опасность гордыни для творческого человека в том, что она незаметно увидит его  с Пути  постижения Истины на путь самовосхваления и самодовольства,  эту Истину от творца   наглухо закрывающий. Стимулом творческого  познания может быть только смирение, ибо оно ставит нас в начале любого познания, все мы   по отношению к Вечности  находимся на  нуле  познания

Но, вместе с тем, «гордыня» в какой-то степени все же необходима. Пушкин писал: «Самостоянье человека – залог величия его!» Пребывая в полном смирении, познать собственное величие невозможно, ибо путь смирения – это пусть аскета и монаха-пустынника, которому величие  вредно. Известная доля величия дана человеку для его самоутверждения, для самостояния, иначе, как пылинка под ветром времени, он унесется в духовную бездну Бытия.

Если же ты выбрал творческий путь в Социуме, без величия обойтись очень трудно, когда тебе есть, о чем этому Социуму поведать. А он  при этом  согласен  тебя выслушать…

Без намека, хотя бы  на минимальное  величие,  он  тебя точно слушать не станет. Для прорыва  в систему  социальной коммуникации  энергия величия нам  необходима, пусть в   зачаточной степени.

Так, например,  Пушкин  в стихотворении «Желанье славы» находит  несколько новую  для себя  мотивировку необходимости собственного  величия:

«Я новым для меня желанием томим: желаю славы я, чтоб именем моим

Твой слух был поражен всечасно, чтоб ты мною окружена была, чтоб громкою молвою

           Всё, всё вокруг тебя звучало обо мне, чтоб гласу верному внимая в тишине,

Ты помнила мои последние моленья в саду во тьме ночной в минуту разлученья».

Для двадцатишестилетнего молодого человека это, может быть, и простительно, но в любом случае   это для него  ново. Почему так? Да, потому что Пушкин прекрасно понимает, что только смирение – творческий ресурс поэта, а отнюдь не гордыня.

Только духовное самосознание  даёт творцу ощущение меры в балансе: «гордыня – смирение», только вера в Бога помогает понять, в чем в каждый данный момент заключается их подлинная  сущность высоких человеческих служений…  

                       8.2.3. Дисгармоничность, хаос души – гармония душевных проявлений:

Диалектика Порядка-Хаоса в любой системе всегда приводит её к необходимости Гармонии по закону «Золотой середины», то есть, в пропорции примерно:  62 % Порядка и 38% Хаоса.

Хаос необходим еще и потому, что развитие познания – это всегда «езда в незнаемое», как говорил про поэзию Маяковский. Открытие нового никогда не происходит  в гармонической красоте, чаще всего  новое – всего лишь неоперившийся комочек живой плоти, которому   еще надо «выстрадать себя», доказать своё право на существование.

Наше сердце – стабилизатор душевного хаоса,  оно  на то и существует, чтобы приводить душу к утраченной гармонии,  ведь  оснований для  её потери равновесия   в нашей жизни -  хоть отбавляй!

Что помогает сердцу преодолевать дисгармоничность, почему человек все же относительно  редко сходит с катушек психической устойчивости?

Во-первых,  генетическая обусловленность  мощной  психологической защиты в человеке  его наследственностью; 

 Во-вторых, сердечная защита функционально предназначенного для стабилизации всей целостности  организма;
В третьих, - сила духовного развития человека -  вечная защита от душевного  хаоса, зависящая от уровня духа в человеке;

В четвертых,   - помощь  социального окружения, прежде всего семейного, если человек обладает подобным сокровищем.

Только роковое совпадение дисгармоничности всех четырех уровней психологической защиты  приводит человека  к сумасшествию, снимая с него защиту всех его   душевных проявлений. А с отдельной болью в душе ещё можно долго  жить.
Сумасшествие – всего лишь  крайняя точка душевной патологии, ведь минимальный  Хаос  душе необходим, ибо без него она начинает гнить в механистичности поддержания старого Порядка. Творческая натура всегда отличается тем, что не выносит однообразных повторений. В детстве я одну и туже дорогу к дому из школы старался разнообразить разными зигзагами и заходами в совсем ненужные мне по пути места. Иначе мне было просто скучно.

На первый взгляд, балансирует количество Хаоса–Порядка в наших душах Разум. Но на деле балансером  всё-таки  является только Сердце, чисто рациональная доминанта души не способна обеспечить универсальную адаптацию к  гибкому  изменению ситуации.

           8.2.4.  Суицидный настрой  – любовь к жизни:

Печальным следствием потери психологической защиты является суицидный настрой в человеке. Логику душевных  состояний, предшествующих  самоубийству,  раскрывает М. Лермонтов:
«И скучно и грустно, и некому руку подать в минуту душевной невзгоды.

 Желанья!.. что пользы напрасно и вечно желать, а годы проходят – все лучшие годы!

Любить,   но кого же?.. на время – не стоит труда, а вечно любить невозможно.

В себя ли заглянешь, там прошлого нет и следа: и радость, и муки, и все там ничтожно.

Что страсти? – ведь рано иль поздно их сладкий недуг исчезнет при слове рассудка.

И жизнь, как посмотришь с холодным вниманьем вокруг, - такая пустая и глупая шутка».

На этой логике стоит  подробнее остановиться. Лермонтов совершенно точно обрисовывает предсуицидное состояние души любого индивида:

-ощущение полного одиночества;

- осознание бесполезности   всех  своих желаний;

- потеря лучших лет жизни;

- отсутствие объекта  для   любви;

- ничтожность собственной самооценки;

- зыбкостей  и пустота своих страстей;

- пустота и несерьёзность  всей окружающей   жизни.

   Но чаще всего  все эти аргументы   разваливаются при появлении на горизонте хотя бы одной близкой души, способной их дезавуировать собственным присутствием.   Человека всегда спасает только Любовь!

Пушкин, например,  находит только в себе самом основания  для  собственного самостояния:  поэт  жалуется на жизнь, горькие слезы льёт, но печальных строк  прошлого бытия не смывает. Прошлое – также служит опорой души в преддверии её суицида. Так опасно терять себе, опасна амнезия  памяти души. 

Память о  Прошлом – хорошая защита от суицида, ибо, предаваясь ему, человек губит не столько Будущее, которого он не знает, а, прежде всего, знакомое Прошлое. Лучше всего «не смывать» печальных строк судьбы. Она такова, каковы мы сами. Но это ещё не основание, чтобы её уничтожать в суициде.

Всё дело в том, что душа не принадлежит только  нам, она - часть всемирной паутины Бога. А её не мы строили  и не нам рвать её отдельные части.

Какой  мотив может помочь человеку преодолеть суицидное состояние в душе? - Только мотив Любви, мотив нового духовного и сердечного увлечения человека.

                    8.2..5.  Стереотипность, штампы сознания – открытость души  к познанию истины:

    Человек всегда живет, если не в полной Тьме, так в привычных  сумерках социального Бытия. Для такой жизни характерно пребывание в тисках заштампованности Бытия,  постоянного использования стереотипов, стандартных клише жизни.  По известному  мнению русского  мага Георгия  Гюрджиева,   человек – это кем-то подготовленный для социального  Бытия стереотипный   автомат, слепо повторяющий  не им заданные  стандарты и штампы ежедневной жизни. Но, возможно,  не каждый человек, а только с отсутствующим творческим потенциалом...
 Можно ли ощутить «Солнце жизни», если не уничтожить, то хотя бы частично смягчить  окружающую нас  Тьму?  - Вполне возможно, это по  силам любому человеку, открывшему для себя Любовь, свет Бога и счастье духовного и творческого бытия в гуще  механистичной  жизни.

Открытость души к познанию света Истины дают Бог и Духовное  Творчество, а также скрытые до времени познавательные ресурсы Разума.  Механистичность нашего бытия сосредоточена в нашей закрытости от света мира, от поисков  в нем собственного творческого предназначенья.

Творчество, в особенности духовное творчество – вот эффективный  путь преодоления заштампованности сознания и стандартизации бытия в мире. Творческий Человек  постоянно  стремится все шире и шире раскрывать створки ворот в вечность познания окружающего мира.

Правда,  стандартные пути в  жизни также необходимы, как необходима и  инновация. В условиях быстрых жизненных изменений штампы – беда, но в однообразной ситуации, без них не обойтись. Нельзя придумывать каждый раз  что-то новое, решая однообразные рутинные задачи, точно также  как   в воде  постоянных изменений нам не удастся  выплыть без  приятия инноваций.   

                      8.2.6.  Эгоизм, равнодушие, холод души и  злость  - любовь, доброжелательность к людям:

Живя  в традиции, можно быть  равнодушным к новому, не ощущая его необходимость для собственного развития и  развития собственного окружения.

Человек не рождается  вообще «равнодушным». В любом ребенке всегда есть интерес к окружающему миру, страсть к его познанию и какие-то  чувства к нему.

Но «опыт – сын ошибок трудных» может вызвать «равнодушие, холод и злость в душе» как способ защиты от горечи окружения.  В болоте равнодушия есть только одно спасение – встретить свою любовь и, победив равнодушие и апофеоз эгоизма в душе,  отдаться ей всей  силой своих чувств,  сметая на своём пути любые преграды. Любовь – это всегда ворота в мир Познания Нового.

 Мы помним устоявшийся штамп: «Искусство требует жертв», но их требует любое продвижение по линии духовного развития. Жертва  есть  необходимая плата окружающему миру за свободу, за возможность  реализации лучших надежд.

«Без жертв нет движения, нет развития». Так устроен мир, не нам его менять. Создать человеку постоянную заинтересованность в жизни, позитивный жизненный настрой  помогает  только творчество, решение творческих задач каждый день, каждую минуту, иначе будет  скучно и неинтересно жить.

Равнодушие полезно, «когда огонь кипит в крови», иначе сгоряча можно «нарубить столько дров», что за век не расхлебаешь…Гармонизатором Света  (тепла) и Тьмы (холода) в наших душах  выступает  только сердце и  его ориентация на Божественный Свет. Почему один верит в Бога сразу, а другой приходит к вере трудным путем сомнений? Попытаемся ответить и  на этот вопрос…

                        8.2.7. Безверие – вера в Бога:

 Безверие проникло в души людей только благодаря материалистической науке. Но подлинная наука не противоречит вере, ей противоречит  неистинная  наука. Понимание современной наукой  законов квантового мира пришло к ней лишь после признания присутствия в этом  мире Высшего Разума,  ибо по-другому  полученные  квантовой физикой новые  данные  нельзя было логично проинтерпретировать. 
Наука без веры – бесплодная наука; лермонтовская оценка, безусловно, права. Безверие – это болезнь современного человека, чтобы  излечиться от которой,  ему надо побывать на грани Смерти, которая  своим дыханием способна  опалить  нас   тайнами  Загробного мира. Только  надо  поверить, что за этим миром есть еще один и,  может, быть, даже  много других. Христос всегда  говорил: «В доме моего Отца обителей много»…

Душа бессмертна, но наука заставила современного человека забыть эту истину, стряхнув с себя  защитный слой,  представленный   религиями  верующей душе. Реакция не замедлила себя ждать: количество психических заболеваний в современном мире выросло во много раз, по сравнению с прошлым. Западный человек без психиатра уже не представляет свой существование, ибо  он не знает другого способа защиты своей души от напастей современной цивилизации.

Истина всегда проста:  нашим духовным щитом может быть только вера в Бога.

Однако и безверие в каких-то пропорциях полезно. Не случайно в народе появляется такие пословицы, как «На Бога надейся, но и сам не плошай!» Дело тут, конечно, не в безверии, но ясно, что слепое упование на Бога способно снизить уровень нашей личной активности, а это нарушение главного условия содружества человека и Бога – свобода выбора человеком своей судьбы, свобода строить её с пониманием своей связи с Богом, свобода воли человека. 

Гироскопом, позволяющим уравновешивать веру и безверие,  у современного человека является любовь, мимо которой любой  человек, если он человек сердечный,  пройти просто  не способен. Любой мужчина хотя бы раз в жизни любил женщину, пусть,  даже ею  была всего лишь его собственная  мать.

Пушкин писал о любви: «И сердце бьётся в упоеньи и для него возникли вновь:

                                                  И божество, и вдохновенье, и жизнь, и слезы, и любовь!»

Без любви человеку нет хода в  Этом мире, а в  Том – и  тем более!

              8.2.8.  Психические сдвиги – уравновешенная  психология:

Безверие не только лишило человека психологической защиты, оно  развязала дорогу патологическим страстям души: наркомании, алкоголизму, насилию и агрессии, дискредитировало  любые духовные ценности  жизни. 

Душа, лишенная поддерживаемого религией душевного баланса, кинулась во все тяжкие, позволив себе всё то, что раньше было под  жесточайшим  запретом: наркотики, алкоголь, курево, блуд, безверие, насилие и бессердечие.

Хранить равновесие душевных состояний  человека без участия  сердца, питаемого религией и верой, становится всё тяжелее. Мы находимся ныне на грани не столько экологического срыва природы, сколько -  психологического срыва души. 

Катастрофа, перед лицом которой стоит сейчас наш  мир, носит системный характер:

- в сфере Экологии – это   тотальное загрязнение окружающей  природной среды;

- в сфере Психологии – рост психических и других системных  заболеваний;

- в сфере Экономики – неустойчивость мировых валют;

- в сфере  Культуры – все болезни мира массовой культуры;

- в сфере   Духовности  – безверие и пессимизм современной молодежи и т. д.

              А главное – опасное нарастание фанатизма и фашистских ориентаций в мире, выражающееся в росте терроризма и насилия почти во всех частях света.

Мы склонны сейчас к совершенно пессимистическому прогнозу: Глобальный  Катаклизм неизбежен, поскольку он стал единственным лекарством, способным излечить мир от его духовных  и материальных болезней.

Этот катаклизм нельзя избежать, ибо другого лекарства в данный момент мы не знаем, но течение болезни можно ослабить, если  во время ударить в духовный набат и начать плавное повышение уровня духовности в мире.

Однако подобное толкование ситуации напоминает французский совет: «лучшее лекарство от болей в голове – гильотина». Попытаемся показать, что это не так.

Духовная сущность предстоящего катаклизма – призыв к людям, способным поменять своё сознание с документально-фактологического на духовно-инновационное. Тем, кто на это не способен, избавляться от недостатков  в голове придется с «помощью гильотины». Другого пути на данный момент просто не существует, найти спасательное место  от ужасов  Катаклизма на земле  не удастся, ибо оно скрыто только в нашем сознании.

Идите на смерть, или меняйте своё сознание. Как и в какую сторону меняться, мы излагаем в этой работе.

                8.2.9.  Подлость, низость, бесчувствие – порядочность души, сочувствие к другим:

Душа – инструмент чувственного мира человека, направляемого сердцем, как балансом всех противоречий, ощущаемых человеком в ходе его бытия в мире.

Нормальная душа всегда способна на сочувствие, если не всему миру, то хотя  бы близким людям и животным.    

Потенциал сочувствия – это потенциал творческой талантливости человека, его способности вместить весь мир в свою душу и вынести ему свой сочувственный приговор!

Пускай душа была очень часто лишена счастья, но осознать себя она в полном состоянии! Только  «самосознание человека – залог величия его!» (А.С.Пушкин)

Источник порядочности человека носит чисто моральный характер – это ресурс,  данный ему духовностью. Душа, лишенная света Духа,  обречена на подлость, низость и бесчувствие.

 Но долго так продолжаться не может, подлая душа без урона может существовать только в подлом обществе,  другой  по характеру Социум выплевывает её.

Система развития Социума построена так, что она есть единство Негатива и Позитива в духовном  развитии. Неискушенные в вопросах Духа люди часто спрашивают: почему всесильный Бог не справится с темной стороной нашего Бытия, не уничтожит Дьявола?

        Причин несколько:

- подлинная сущность Бога – это Любовь, а физическое устранение противника несовместимо с Любовью;
- дьявольщина нашла неуязвимую для Бога защиту – спряталась в человеке;

- если уничтожить Негатив, то и Позитив существовать не сможет, ибо исчезнет основание их борьбы, являвшейся залогом любого развития.

   У Бога в этой ситуации есть только один выход: ждать, когда человек сам справится с дьяволом в своей душе. Вместе с тем, Бог будет готов допустить огромное число умирающих в катастрофе людей не по причине, что он зол и строг, а по причине, что других методов излечения просто нет, как отрезать от организма человечества все больные члены.

                         8.2.10. Блуд,  флирт, разврат  – крепкая семья;

Серцеедство и разврат – постоянные спутники  некоторых мужчин в этом мире, ибо высокий уровень сексуальной энергии не даёт им возможности пропускать мимо  любую из проходящих юбок.   Даже обладающий высоким пониманием морали А.С.  Пушкин имел свой   паскудный «дон-жуанский список», кроме того, он  один во всей русской  поэзии не устрашился описать интимную сторону своей сексуальной близости с женой:

                          О, как милее ты, смиренница моя! О, как мучительно с тобою счастлив я,

                          Когда, склоняясь на долгие моленья, ты предаёшься мне нежна, без упоенья, 

                          Стыдливо холодна, восторгу моему едва ответствуешь, не внемля ничему

                          И оживляешься потом всё боле, боле и делишь, наконец,  мой пламень поневоле!»

Пушкин – наше солнце,   никакая грязь к нему не пристаёт, а всё  что естественно, совсем  не безобразно!

В общественном плане «разврат» есть  нарушение социальной ответственности мужчины перед демографической ситуацией в обществе. Впади все мужики в разврат, дети были бы случайным недоразумением, а потом и самим мужикам он бы сделал  «тю-тю…»

 Куда лучше тип человека, отмеченный Ф.И.Тютчевым:

«Мы скажем: будь нам путеводной, будь вдохновительной звездой –

Свети в наш сумрак роковой дух целомудренно-свободный,  

Умевший всё совокупить в ненарушимом,  полном строе, 

 Всё человечески  благое и русским чувством закрепить…»                 

Семейные Ценности  как необходимость в современном мире наше общество осознало в полной мере после опасного кризиса демографической ситуации, когда рождаемость  в России пала ниже смертности.

Почему возник демографический кризис? Перестройка ударила, как и всякая глобальная бифуркация в мире, одни концом по экономике, а другим – по человеку! Родить детей стало экономически нецелесообразно и духовно немодно. Вот демографический  кризис и созрел.         

Лечить его государство принялось экономическими средствами, но так  это лекарство действует только до поры до времени, и без поддержки на духовном уровне – на уровне культуры и религии,  - не способно на длительное существование.

Количество браков в последнее время  очень выросло, но так ли  выросло количество венчаний?                                                                                                     

По православным понятиям, семья – это малая церковь. Но так ли это в реальности? – Отнюдь нет. Насилие в семье стало для нашего способа воспитания традиционным делом.

Распад семей по  причинам  психологической несовместимости также не редкое явление, а его-то как раз легче всего предотвратить, ибо оно вполне предсказуемо. В приложении мы даём методику прогноза крепкости союза мужчин и женщин по дням из рождений. 

Церковный брак долгое время в старой России служил надежной основой оцерковления семьи. В русских крестьянских семьях десять детей были нормальным явлением. Именно церковная духовность, а не экономическая ситуация, была этому главной причиной. 

Поэтому проблема демографии не разрешима только на экономическом уровне. Государство должно развернуть широкую пропаганду семейных ценностей,  прежде всего, по каналам культуры, сделав венчание надежным спутником  гражданской регистрации брака.

Разврат – это беда всего общества, а не только одних кобелей среди мужиков, женщины также принимают в нем посильное участие. Но он иссушает мужскую силу, а главное - подтачивает способность общества к самовоспроизведению себя.  Может быть, такое общество и не стоит «воспроизводить»,  возможно, Истории виднее, как с ним поступать, когда  методы расправы с Содомом и Гоморрой не стали почему-то  примером в нашем  цивилизованном обществе. Хотя Небо  - вне нашей цивилизации!

Природа неслучайно наградила человеческий организм оргазмом -  особым трепетом при соитии. Снятие священных покровов с этой ситуации, превращение её в возможность, походя лишний раз «перепихнуться», - это надругательство над заветами Природы, освещающей  высшее блаженство оргазма.  Блуд - это самоубийство вида, ибо не Бог  наказывает нас Содомом и Гоморрой, а  мы  наказываем  себя только сами!

Подлинная любовь  всегда  хранит единство Жизни и Смерти,  соединение преемства и отдачи: 

 «Любовь мужчины – пламень  Прометея: и требует и, требуя, дарит.

 Пред ней душа , волнуясь и слабея, как красный куст горит и говорит:

«Я вас люблю, забудьте сны!» - В молчанье она, чуть дрогнув, веки подняла,

И я услышал звонких лир бряцанье и громовые клекоты орла…»

Философская глубина метафор Гумилева поражает: любовь, как огонь, который людям подарил Прометей, была одновременно и подарком, и  требованием справедливости, ибо огонь и жег, и давал тепло! Любовь  поэта -  «и требует, и, требуя, дарит!»

    8.2.11. Душевная скупость  -  широта  души, самоотдача;

Широта души зависит не только от того, способны ли мы отдать часть своего богатства нуждающимся больше нас, она зависит от уровня нашего духовного развития, преобладания в нашей душе  духовных ориентаций над материальными.

Когда-то Шота Руставели очень мудро сказал: «Что отдал, то – твоё!» Инновационное сознание как раз построено на парадоксах  такого поведения: пойдешь направо - придешь налево; чем выше вверх, тем шире по земле; чем больше приобрел, тем больше потерял и т.д. В конце концов, мы живем, чтобы обрести достойное бытие на Небе, именно там – наш настоящий дом, а здесь – только школа  подготовки к небесной жизни. Инновационное сознание – неотъемлемая часть  именно той жизни. Чем раньше мы это поймем, тем лучше для нас самих.

«Цель творчества – самоотдача!» - сказал Б.Пастернак. Понять вне нашей концепции Бытия такое невозможно. Для нынешних деятелей искусства процесс «самоотдачи» никогда не стоял на первом месте, выживать–то  надо!

                                    8.2.12. Зависть – щедрость   души:

Зависть – одна из самых проблемных патологий души, ибо она неистребима; человек завидует, не понимая главного: всё в мире относительно, и всегда у одних будет больше, а у других меньше. Но он живет здесь и сейчас,  ему  постоянно чего-то очень хочется. Тайна мира в том, что голыми мы родились, голыми и уйдем в мир иной, хотя  и несколько другими. Библия утверждает: «Не все умрем, но все изменимся».

Смысл жизни только в приобретении этих изменений повыше материального мира. Человек, коснувшийся этих изменений, обретает такую широту, что она позволяет ему не завидовать ничему. Диоген жил в бочке, но считал себя  богаче самых  богатых  жителей своего города.

Однако зависть тоже нужна как стимул духовного развития, если завидуют не материальному а духовному аспекту жизни близкого. Тогда она заставляет нас тянуться до него: «жить, верить, чувствовать, любить, свершать открытья…»

Что балансирует зависть и её отсутствие в нашей душе?  - только соответствующий уровень духовности, дающий понимание относительности всех ценностей мира, в том числе и духовных…

     8.2.13. Уныние, неверие в свои силы – любовь и  надежда на лучшее будущее:

Земное бытие не может быть бессмысленным времяпровождением. Именно поэтому оптимизм и вера в лучшее будущее на Небесах  столь  свойственны инновационному сознанию. 

Неверие в свои силы, уныние  - это недоверие к плану Господа, пославшего нас учиться на этой земле, чтобы получить достойный образ жизни там – на Небесах.  Но, как это сочетается  с божественным правилом: «блаженны плачущие, ибо утешатся?»

Парадоксальность инновационного сознания проявляется и в этом примирении полярностей: отрицание  уныния и приятие слез. Смысл не в процессе, а в результате: мы находим таким путем утешение и подтверждаем все свои надежды на лучшее будущее.

«Уныние не порождает  в душе счастья», как  мудро заметил Федор  Тютчев,  но душа в итоге  ценою слёз «способна выстрадать себя».

Инструментом баланса в этой ситуации служит любовь, не случайно в земной жизни именно с ней так много связано  и слез и радостей!

                               8.2.14.  Трусость  и  героизм:

  Нам нужен не тупой героизм и шапкозакидательский энтузиазм героя, а наличие в нем «сердца» - главного гармонизатора земной жизни.
Трусость в иных случаях является  не показателем отсутствия героизма в человеке, а характеристикой мудрости, способствуя осторожному  выходу из безвыходной ситуации.

Героизм, если  он не является лишь личным бахвальством, а служит благородным целям, всегда оправдан в человеке, а трусость социально осуждается. Но индикатором равновесия того и другого всегда служит только сердце человека, которое должно подсказать ему меру трусости, переходящей в мудрость,  и меру  героизма,  не граничащего с бахвальством. 

8.2.15.  Романтическое бунтарство  – приятие фальшивых  социальных приличий:

 «Свет не карает заблуждений, но тайны требует от них.

  Достойны равного презренья  его тщеславная любовь 

  И лицемерные гоненья: к забвенью сердце приготовь!» - пишет А.С.Пушкин.                                                                                                                                                   Почему он призывает нас готовить сердце к забвенью? Прежде всего, он отрицает  тщеславную любовь к Социуму,  его фальшивые приличия, но и бунт против  верхушки Социума, который, как был уверен поэт, всегда в России -  «бессмысленный и беспощадный…»

Эта проблема возвращает нас к вопросу о «дессидентстве в России». Гироскопом тут могла бы служить позиции Пушкина по отношению к декабристам: и приятие и отрицание «русского бунта».

«Пока свободою горим, пока сердца для чести живы, 

Мой друг Отчизне посвятим души прекрасные порывы!»

Не государю, заметьте, а Отчизне! – Пушкин всегда уравновешен: с одной стороны «не пропадет ваш скорбный труд», а с другой стороны -  «бессмысленность русского бунта».

Пушкин был честен к декабристам, он не проронил ни слова официального  их осуждения, более того, признался царю, что был бы 14 декабря 1825 года   на Сенатской площади, если бы был в Петербурге, но  поддержка им Николая Первого также была  не случайным делом, а вполне осознанной позицией. 

Правда, надо  различать «верность трону» и «верность Николаю как личности», много сделавшему для помощи самому поэту. Чего стоит только оплата им ста тысяч долгов поэта после его смерти, а на наш нынешний курс это было бы несколько миллионов рублей.

Но Пушкин не сомневался, для него царь  Николай  после их личной встречи стал объектом положительных эмоций, каким бы сложными нюансами    эта ситуация   порой бы ни сопровождалась...

Но бунтарство имеет не только социальный подтекст, оно может носить чисто познавательный положительный аспект.  Возрасту подростка бунтарство вполне подходит, ибо только в «бунте против правил» он может выстрадать свою личность.

           8.2.16.  Рациональность, доминанта Разума, - доминанта Сердца:

                   Исходя из нашей методики поисков  «примиряющего полярности третьего», наиболее правильную позицию в  системе  «Разум – Сердце» находит Федор Иванович Тютчев:

                             «Счастлив в наш век, кому победа далась не кровью, а умом,

                              Счастлив, кто точку Архимеда сумел сыскать в себе самом, 

                             Кто,  полный гордого терпенья, расчет с отвагой совмещал, - 

                            То сдерживал свои стремленья, то своевременно дерзал».  

В диалектике Разум – Сердце западный мир однозначно выбрал рациональную сторону, а русские – Сердечность.  Кто прав? Наш выбор ближе к Истине, ибо он  за Бога, действующего не на Разум, а именно на Сердце. 

Выбор русскими  Любви в качестве постоянной  альтернативы ближе к нашему пониманию Бога как абсолютной Любви, нежели управляющего ментального авторитета во Вселенной. 
            8.2.17. Трудолюбие –  лень, сибаритство, обломовщина души:

Трудолюбие – основа жизненной устойчивости любого человека, но   «лень все-таки  раньше нас родилась». Не случайно, герой Гончарова -  Обломов в нашей культуре  является скорее положительным, чем отрицательным героем. Почему? Мне кажется, всё дело в общей духовной доминанте души русского народа. Душа  прекрасно знает, что труд – основа именно материального бытия. Духовный труд – привилегия интеллигентов, а для народа всегда важен  именно физический труд, производство  материальных ценностей. Но лень в России  – любому труду не помеха, ибо бессмысленность чисто материальных накоплений русскому человеку также всегда была  ясна. Именно поэтому капитализм у нас никогда  не прививался и вряд ли привьётся, как бы этого ни хотелось нынешним правителям.

Но душа, впавшая в лень, обречена на духовном уровне. Трудолюбие -  не только поддержка устойчивости материальной системы, оно и залог духовного долголетия. Только постоянные упорный труд или постоянные занятия творчеством спасают человека от  духовного вакуума, оберегая его от смерти.

Призыв Заболоцкого «не позволять душе лениться» выступает в этой ситуации не как призыв к трудолюбию, а как призыв к духовному и душевному спасению  человека! 

8.2.18. Нетерпимость – толерантность души:

Психологическое основание  «Нетерпимости к другим» - фальшивое воссоздание Целого душой, не приемлющей на дух другие варианты. Толерантность  (терпимость к недостаткам других) -  божественное качество инновационного самосознания, потому что Бог любит и приемлет всех, а мы, русские,  всегда, осознав свои грехи, не спешили «смывать печальные строки». Бороться нам надо было не с отдельными грехами, а со своим самосознанием, менять целиком его, а не отдельные поступки! 

Имея в запасе не Время, а Вечность, Бог знает, что нет неисправимых грешников, все когда-нибудь покаются и устремятся на путь спасения. Бог способен ждать Вечность…

Душа вечно мечется между приятием и неприятием каких-то фактов и явлений жизни, между Любовью и Ненавистью, между Терпимостью и Нетерпимостью. Баланс этих  эмоций постоянно происходит в  нашем сердце,  но чем больше в нем  духовного Негатива, тем чаще оно страдает и надрывает себя  без Любви. Смертность по причине сердечно-сосудистой патологии  – самая высокая не только у нас, но и во всем мире.

Наука только сейчас догадалась, что Сердце – орган чувств, хотя об этом в малоизвестном сочинении писал ещё  академик   Иван Павлов.

Духовная нетерпимость – разновидность фанатизма – самой опасной духовной болезни  нашего времени. На её основе зародился терроризм,  святая уверенность фанатиков, что  во имя идеи можно убивать противников её, не думая о последствиях.

Убийства – неприемлемый для Бога метод  человеческой расплаты за зло мира, ибо лишить человека жизни может только  сам Бог, давший её людям.

 Различие между Исламом и Христианством именно в количестве нетерпимости, свойственной той или иной религии. В Мусульманстве нет покаяния, выбор  там однозначный: «или ты с нами, или ты против нас». Христос много терпимее: ты можешь долгое время  ошибаться, но если одумаешься и покаешься, то дорога на Небеса для тебя не будет закрытой. Именно поэтому христианство не может стать дорогой для современного терроризма.

                                               8.2.19.  Абсолютная свобода – моральные ограничения Совести:

Западное общество ныне помешалось на свободе. Свобода в религиозной Совести, свобода от половых  ограничений нравственности, свобода от национальных привязанностей и привычек. В большинстве американских фильмов герои постоянно насилуют себя во имя обретения новых граней свободы.

Казалось бы, ничего плохого в этом нет, на самом деле – это далеко  не так!

Философия давно открыла закон, по которому «свобода есть ничто иное, как осознанная необходимость»; моральные ограничения  также необходимы для её процветания, как  и открытые шлюзы для движения самой свободы.

Абсолютная свобода – это зло, во-первых, потому что она не реальна в нашем  реальном мире. Иллюзия, что деньги дают полную свободу,  давно нами  отброшена, ибо они порождают  только новые узы и устойчивые  страхи о потере этих денег. И чем их больше, тем больше страхов…

Во-вторых, абсолютная свобода внесистемна, она будет разбалтывать устойчивость  единства любых полярных элементов социальной системы, если  кто-то в них  вообразит себя «абсолютно свободным человеком», для которого не существует никаких ограничений. Это чистейшая бесовщина, как и магия, которая чаще всего  приносит  в головы её приверженцев  опасную иллюзию  «бесконечной свободы»... 

 В третьих, абсолютная свобода – страстное  искушение, толкающее человека  только на новые безумства и, в конце концов, на суицид. Многим кажется, что он принесёт полную свободу, на самом деле, - ничего подобного. Переход в иной мир, совершенный вопреки воле Бога, (а Он никогда не даёт добро на подобное нарушение Его воли), - не облегчает жизнь души на Том свете, а бесконечно осложняет её. Не случайно, в старину люди сочинили сказки по поводу Ада и Рая, которые ныне  по отдельности от человека не существует – они в его душе.  «Мне отмщенье аз и воздам!» - сказано в Библии.

Но абсолютная свобода все же существует, она – в любви, в сопричастности с помощью Любви к Богу ко всей Вселенной, к тайнам Загробного мира. Но, увы, - к далеко не полной сопричастности… Именно сердце – её законный командир. Только ему решать, ему выбирать последнюю меру.

                            8.2.20. Стыд и бесстыдство:

Стыд возникает в нас не столько при нарушении нравственных табу общества, сколько при понимании нами, что мы нарушаем постановления  Господа Бога. 

Потакание отказу от стыда  никогда в обществе не приводила к положительным результатам. В 20-е годы у нас, как грибы после дождя, стали расти общества типа «Долой стыд»,  но позднее Сталин понял их опасное воздействие на рождаемость  и прекратил  всякие беспутства. В западном мире бесстыдные проявления, связанные в основном с желанием продемонстрировать собственные гениталии в открытом виде,  имеет место, но в ограниченных пределах, в основном на нудистских пляжах. 

В обществе всегда найдется некоторое количество людей, жаждущих  покрасоваться этой частью своего тела, смешно было бы это запрещать. Но без ограничений в этой сфере нельзя жить, именно благодаря странному влиянию бесстыдства на демографические ресурсы  общества. Казалось бы, снятие  моральных запретов должно способствовать рождаемости, а в реальности всё получается с точностью наоборот. 

Гармонизатором  полярных проявлений нашей чувственности является сердце как постоянный носитель нашей нравственности, как канал, протянутый от человека к Богу.   Бог  не потакает бесстыдству!

        8.3. Духовные отношения и планетарная катастрофа 

             Ранее мы не раз поднимали  тему взаимосвязи духовности  с предстоящей  глобальной катастрофой. Возможно, вопрос о кризисе духовности - ключевая проблема грядущей  катастрофы, а высокая духовность - единственное условие её смягчения.

             Вместе с тем сама катастрофа - механизм общего просветления, ибо «пока гром не грянет,  наш мужик не перекрестится». Печальный, конечно, факт, свидетельствующий о невысоком духовном  уровне нашего развития.

              Молодость сознания, в конце концов, не самое страшное, страшнее, что эти игрушки с  балансированием на грани пропасти опасны и могут плохо для человечества кончиться. Нельзя не  отметить, что нас об этом не предупреждали. Даже у Пушкина есть соответствующее предупреждение в  стихотворении «Странник»:

            «О горе, горе нам! Вы, дети, ты, жена! - сказал я, - ведайте: моя душа полна

            Тоской и ужасом; мучительное бремя тягчит меня. Идет! Уж близко время:

            Наш город пламени и ветрам обречен; он в угли и золу вдруг будет обращен,

            И мы погибнем все, коль не успеем вскоре обресть убежище; а где? - о горе, горе!»

            Естественно, что все близкие героя никак не реагируют на подобное предупреждение, сочтя предсказателя за сумасшедшего. Не так ли поступает весь современный мир? На предмет неизбежности катастрофы есть глубокая книга по основам теоретической географии, доказывающая неизбежность катастрофы, которая происходит каждые 13 тысяч лет, вследствие изменения магнитных полюсов земли. Авторы сделали в ней только одну крупную ошибку: назвали  датой катастрофы -  1999 год, в который ничего не случилось. Но все еще впереди. 
            Мир всё давно знает о своей кончине, но внять предупреждениям не торопится, такова наша бездуховная психология: «авось пронесет!» На сей раз не пронесет, ибо все параметры катастрофы только усугубляются временем. Насколько у природы хватит ресурсов для  реадаптации к проходящим изменениям? - большой вопрос! Во всяком случае, счет времени ведется уже не на столетия, а на годы. 

         На глубинную связь нашей духовной  мизерабельности с экологическим состоянием природы указал Игорь Николаевич Яницкий. С его точки зрения, «сравнительно кратковременная жизнь человека на земле, с одной стороны является БЕСЦЕННЫМ ДАРОМ БОЖЬИМ, а с другой - ВЕЛИКИМ ДЛЯ НАС ИСПЫТАНИЕМ. (Библ.,   № 61, стр. 67)

               Человек вовсе не «венец природы», он занимает определенную только ему свойственную «нишу». Ниже его, к примеру, микробы, выше - сама планета Земля, которая, на взгляд, Яницкого, обладает такими качествами Сверхжизни, как пространственная структура (сверхсложный кристалл), голографическая система памяти, высокая степень адаптация к наступающим  изменениям, предельно высокая энергетическая насыщенность и многое другое».

            Выше Земли - очевидно Бог, Солнце, Галактика, другие звездные системы: «Важнейшим качеством поддержания жизни на земле является её устойчивость к разного рода космическим бифуркациям, типа падения большого метеорита» многократного    повышения температуры, сопровождающееся Потопами, глобальными пожарами разного рода цунами и т.д. Способность планеты к реадаптации очень велика, но, естественно, не безгранична. Безграничны ресурсы только Господа  Бога!

            Планета, как считает И. Яницкий, производит воду и вещество - важнейшие факторы человеческой жизни в условиях Земли. Тепло нам даёт более высокий интеллектуальный уровень - Солнце! Природа находится в «балансе с Человеком», в согласовании с нами, а точнее в согласовании с неким планом развития более высокого уровня, который условно можно назвать «уровнем Бога».

            Именно этот «симбиоз духовности  и планеты» позволяет нам считать, что она занимает самый интеллектуальный уровень в Солнечной системе, ведь носителей разума на других планетах в Космосе не обнаружено...

             Все эти факторы позволяют нам, как думает И. Яницкий, отойти от антропоцентристского мировоззрения и принять геоцентрическую систему мироздания. Кстати, это еще один повод выпасть нам из нашей антропоцентристской гордыни. Из подобной смены духовных установок вытекает ряд довольно неожиданных следствий:

             1. Если мы хотим выжить, мы должны играть «не по своим правилам», а по правилам более высокого интеллектуального уровня бытия, проще говоря «по правилам Бога!»

            2. Одной из центральных проблем нашего выживания и Спасения становится мораль,  нравственное начало, сохранение глобальных нравственных установок типа: «Не убий!» Не навреди!»  «Полюби ближнего своего!» и так далее. Они весьма точно сформулированы в Нагорной Проповеди  Иисуса Христа.

             3. Человек должен понять, что он не может себе в условиях подготовки к глобальной  экокатастрофе позволить себе своеволие, любоначалие, гордыню, отказ от диалога с Природой .

             4. Он должен понять компромиссы, которые ему в течении миллионов лет навязывает  Природа, и следовать им, как им следовали древние люди, которые, как показывает история планеты, в  чем-то были много мудрее нас. По крайней мере, в духовном плане, так уж точно!

            5. В связи с тем, что предки были в чем-то умнее нас, необходимо возродить «Дух Предков», сделать привычным обращение каждого к «памяти предков», знание своего родословного дерева.

            6. Человек должен активно участвовать в многочисленных способах связи с Высшим для него Уровнем, как-то молитва, покаяние, смирение перед Высшим Разумом, Любовь к Нему.

            7. В личной жизни необходим отказ от принципа «Бери от жизни все!» Если мы хотим выжить, а точнее: тот, кто хочет выжить, должен следовать христианским правилам бытия.

            Если мы принимаем это новое мировоззренческое начало бытия, то главнейший вопрос для нас в этом случае, как Ему следовать?

            Правила при этом будут такие:

            1. Важно верить, что ты - не пуп земли», что выше тебя есть Высшее Начало, которому ты должен для собственной же безопасности следовать и подчиняться! Тут важна ВЕРА.

            2. Кроме того Высшее Начало надо любить, ибо только ЛЮБОВЬ дает нам способ общения, адекватный самой сути процесса ДУХОВНОГО ОБЩЕНИЯ .

            3. Мы не должны кичиться, представлять себя «венцом Природы», в отношениях с  Природой более всего нам подошло бы СМИРЕНИЕ.

            4. Есть масса мелких рекомендаций, например, не «плевать на землю!», а только в платок.  Плевок на землю - оскорбление нашему траиционному идеалу. Древние знали, что это не допустимо, поэтому память предков должна почитаться, как и память самой земли!

            5. Можно говорить о духовной Иерархии: Предки - Земля - Абсолют («БОГ Саваоф»), наши молитвы должны быть направлены к любой из этих духовных стихий.

            6. Молиться надо в местах с высокой энергетикой, самая привычная из них - христианский храм! Храмы других конфессий также обладают скрытой энергетикой. Таких высокоэнергетических мест довольно много на земле, храмы или скиты стоят, чаще всего, именно в таких местах.

            7. Выполнение этих и многих других религиозных заповедей обеспечивает человеку  преодоление невзгод каждого предстоящего дня. В противном случае они для него будут  гарантированы..

             8. Надо приучать себя избегать «мата», ибо матерные слова есть ничто иное, как призыв к себе негативной энергии, которая в определенной ситуации выходит человеку «боком», в виде болезни  или какой других неприятностей,    мат – это открытая «бесовщина», которую  верующий  человек должен всеми силами избегать!                                          

             Под запретом также  находятся неразумное употребление алкоголя, курева, разного рода безумств и  прочих неразумных вещей, типа «наркотиков».

                                   9. Специфика духовного творчества:
                                                 «Как труп в пустыне я лежал, но Бога глас ко мне воззвал:

                                                   Восстань , пророк, и виждь и внемли, исполнись волею моей,

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

                                                                                                                        А.С. Пушкин

                       9.1. ПОЭТИЧЕСКАЯ ДУХОВНАЯ ТРАНСКОММУНИКАЦИЯ:

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


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


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


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


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


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


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



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


Представители любой религиозной конфессии всегда готовы дать нам религиозный совет, “как духовно расти”, но конкретную тропинку к Богу, свой духовный путь личность должна протоптать сама. Как неповторим каждый человек, так и уникален его личный путь к Богу! Церковь ввиду массовости охвата населения не способна  заниматься такими деталями. Это дело самого человека!


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


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

Модель общего духовного развития                                                                        Матрица № 9:

	Этапы   развития:
	первый этап
	второй этап
	третий этап
	четвертый этап

	Доминанта

 развития
	Верность

 Инстинкту
	Следование 

Традиции
	Обретение 

Знаний
	Возвышение 

Духовности

	Тип сознания
	Мифологическое
	Нормативное
	Фактологическое
	Инновационно- духовное

	Механизмы

 развития
	Рефлекс 

Целостности
	Верность социальной и 

  конфессиональной

норме
	Личностное открытие смыслов  жизни
	Использование духовно-

творческой интуиции и 

фантазии, диалог с Богом


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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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


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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                                                9.2. Роль Творчества:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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


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

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

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

 “инстинкт”, выражающийся в радостях секса;

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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



Я Вас любил. Любовь моя, быть может,



В душе моей угасла не совсем.



Но пусть она Вас больше не тревожит,



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

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



Алина, жальтесь надо мною!



Не смею требовать любви.



Быть может, за грехи свои,



Мой ангел, я любви не стою...



Так притворитесь! Этот взгляд



Все может выразить так чудно...



Ах, обмануть меня не трудно, -



Я сам обманываться рад. /А.Пушкин/

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



Я встретил Вас и все былое



В застывшем сердце снова ожило.



Я вспомнил время золотое



И сердцу стало так тепло. /Ф.Тютчев/

Или стихи Бориса Пастернака:

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

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

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

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



Не властны мы в самих себе,



И в молодые наши лета



Творим поспешные обеты,



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


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


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

 Надо ждать победы высших сил, включая своих любимых, над тобой, а не стремиться к собственным победам. Чем меньше в творчестве ты думаешь о своей гениальности, тем больше шансов родить гениальное произведение. Не случайно наиболее гениальное понимание сути Любви и Творчества находим  в словах Шота Руставели: “Что отдал - то твое!”
              10. Заключение: условие устойчивости систем – диалог сознаний:
               Мы уже задавались вопросом: «Если Бог столь всемогущ, почему Он не уничтожил Сатану и все 

    бесовские силы, которые ему сопутствуют?» 

Сейчас  есть возможность получить ответ. Условие устойчивости существования Космоса – единство сил Света и Тьмы, но это не единственное условие. Более высокий уровень устойчивости определяется,  кроме того, и диалогом  сознаний! Тогда получается, что на  глобальном уровне  этот должен существовать  диалог сознаний  Божественного и темного (бесовского).

Для чего Господу это надо? Ответить на этот вопрос можно, только поняв, что такое Божественная Любовь. Она являет собой  такой уровень принятия всего на свете, ведь оно сотворено Богом, где отвержения  чего-нибудь быть по определению просто  не может.

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

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

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

   Сейчас ситуация перевернулась снова, поэтому возвышение России стало неминуемым, а Америку Бог и дальше будет ослаблять, как  это произошло в сентябре 2001 и в ноябре  2005 годов. Потенциально, нечто  подобное случится там и в 2009, и в 2013 годах.

Но мировая  система  может быть ослаблена только до определенных размеров, не больше не меньше. Именно поэтому  сегодня возникли  такие условия для диалога между Россией и США, каких раньше никогда не было. И, очевидно, также не без воли Бога.
  Наша православная вера не требует от  нас научного подтверждения Бытия Бога. Как утверждал Тертуллиан, «верую, потому что абсурдно».  Голографическая концепция Вселенной направлена  своим главным острием совсем не на создание еще одной концепции  сакральных доказательств. Она показывает, что наука и религия не разделены, как раньше считалось, непреодолимою стеной, что научное и религиозное сознание взаимосвязаны и обладают несомненной общей целостностью и взаимовлиянием  друг на друга.
Диалог этих типов сознания – еще одна из форм стабилизации нашего сумасшедшего мира, способ утверждения его непреходящих истин.
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